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APRESENTAGAO

Hector Benoit

O Boletim do CPA existe desde 1996. Trata-se de publicagdo se-
mestral do Centro do Pensamento Antigo da UNICAMP e apesar do seu
nome “boletim”, na verdade, como muitas publicages internacionais de
estudos classicos', consiste nisto que comumente se designa como “revis-
ta”. Observamos que no seu relativamente longo periodo de existéncia,
sempre a sele¢do dos artigos publicados foi realizada por comiss&o editorial
formada por estudiosos de diversas instituices (USP, UNICAMP, UNESP,
UFMG e UFRJ). Lembramos também que ja nos dez primeiros volumes
publicados até o ano 2000, a qualidade e a penetragdo académica da nossa
revista podem ser atestadas claramente pelos colaboradores que nos hon-
raram com os seus textos: estudiosos de 17 diferentes instituigdes superio-
res nacionais e 12 estrangeiras, sendo estas Ultimas de oito diferentes pai-

ses”. Nesse sentido, reafirmando que a nossa publicagdo nao consiste

' Por exemplo: The Ancient History Bulletin, Bolletino dei classici, Bulletin of the Institute of
Classical Studies of the Universily of London, Bulletin de I'Association Guillaume Budé, Bulletin
de Medecine Ancienne, etc.

2 ECOLE DES HAUTES ETUDES EN SCIENCES SOCIALES (FRANGA), INDIANA
UNIVERSITY (EUA), PUCCAMPINAS, PUCMG, PUCPR, PUCRJ, PUCRS, PUCSP, UNESP,
UNICAMP, UNIVERSIDAD COMPLUTENSE DE MADRID (ESPANHA), UNIVERSIDAD DE
BARCELONA (ESPANHA), UNIVERSIDAD DE BUENOS AIRES (ARGENTINA),
UNIVERSIDAD NACIONAL DE LA PLATA (ARGENTINA), UNIVERSIDAD NACIONAL DEL
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Hector Benoit

apenas em um “boletim” (no sentido leigo da palavra), e desde que ja foi
providenciado o seu registro e indexagdo, a partir deste nimero, o Boletim
do CPA passara a adotar como subtitulo a seguinte designagao: revista de
estudos filosdficos e histéricos da Antigiidade. Pensamos que este peque-
no acrescimo no nome da nossa publicagdo serve para melhor especificar e
esclarecer o seu teor e contetdo.

Neste novo numero do Boletim do CPA publicamos algumas das co-
municacdes filoséficas apresentadas por ocasido do VI Coléquio do CPA
realizado do dia 29 de outubro a primeiro de novembro de 2001 na
UNICAMP. Mais uma vez, as contribuigbes tedricas aqui publicadas szo
advindas de diversas universidades brasileiras. Agradecemos a todos os
colegas.

Aproveitamos também para comunicar que durante o X Encontro Na-
cional de Filosofia - ANPOF, realizada em S&o Paulo, de 30 de setembro a
03 de outubro de 2002, foi eleita uma nova diretoria da Sociedade Brasileira
de Platonistas (SBP)*. Um site da SBP esta em construcdo e passara a ter

SUR (ARGENTINA), UNIVERSIDADE ESTADUAL DE LONDRINA, UNIVERSIDADE
ESTADUAL DE MARINGA, UNIVERSIDADE ESTADUAL DO CEARA, UNIVERSIDADE
FEDERAL DE MINAS GERAIS, UNIVERSIDADE FEDERAL DE SANTA MARIA (RS),
UNIVERSIDADE FEDERAL DO PARANA, UNIVERSIDADE FEDERAL DO RIO GRANDE DO
SUL, UNIVERSIDADE FEDERAL FLUMINENSE, UNIVERSIDADE HEBRAICA DE
JERUSALEM (ISRAEL), UNIVERSITAT KASSEL (ALEMANHA), UNIVERSITY OF ESSEX
(REINO UNIDO), UNIVERSITY OF SOUTHAMPTON (REINO UNIDO), UNIVERSITY OF
TORONTO (CANADA), USP.

® Diretoria:

Presidente: Alcides Hector Benoit (UNICAMP) hbenoit@uol.br

Vice-Presidente: Gabriele Cornelli (UNIMEP/UNIMESP) gabrielec @uol.com.br
Secretario-Geral: Jaa Torrano (USP) jtorrano @ usp.br

Tesoureiro: Gérson Pereira Filho (PUC-MG) gerson @ pocos-net.com.br

Relagdes internacionais: Fernando Muniz (UFF) filosofiaetc @ieq.com.br

Representantes Regionais:

Amazonas: Valcicléia Pereira da Costa cleia@unicamp.br

Paraiba: Solange Maria Norjosa Gonzaga snorjosa @ unicamp.br

Rio Grande do Norte: Edrisi Fernandes edrisi@email.com

Espirito Santo: Jorge Augusto da Silva Santos jorgeaugusto @ olimpo.com.br
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Apresentagdo

sede permanente na PUCRJ a cargo da Professora Maura Iglésias e Pro-
fessor Fernando Muniz (UFF). A SBP sera registrada oficialmente e, para
isto, tornou-se necessario escolher uma sede fixa para a entidade. Nesse
sentido, foi decidido que a sede permanente da SBP passara a ser o CPA
na UNICAMP. Durante o més de outubro de 2003, por ocasido do VII Cold-
quio do CPA, realizaremos evento que terd como um dos seus eixos Platdo
e o Platonismo, constituindo-se em atividade conjunta do CPA e da Socie-
dade Brasileira de Platonistas.

Parana: José Lourengo Pereira da Silva iosef@uol.com.br
Rio Grande do Sul: Miguel Spinelli migspinelli@vahoo.com.br
Rio de Janeiro: Maura Iglésias maura @ rdc.puc-rio.br
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OS ARGUMENTOS DE BOECIO (CA. 480-524) CONTRA
OS UNIVERSAIS NO “SEGUNDO COMENTARIO A
ISAGOGE DE PORFIRIO”

Bento Silva Santos”

Resumo

O objetivo deste artigo tem em vista examinar a Querela dos Univer-
sais no “Segundo Comentario a /sagogé de Porfirio”. Retomando as distin-
¢Oes de Porfirio sobre o termo “communis” consignadas em sua obra Co-
mentério as Categorias de Aristételes sequndo perguntas e respostas, Boé-
cio as aplica ao problema dos Universais negando a existéncia dos géneros
e das espécies. Segundo Boécio, a pluralidade das coisas as quais um uni-
versal, supostamente, julga ser comum ¢é “contagiosa” e “infecta” o préprio
universal, tornando-o também miiltiplo. Conseqlentemente, diz Boécio,
“unum quiddam genus esse non poterit”. Os argumentos de Boécio contra

" Professor Adjunto do Departamento de Filosofia da Universidade Federal do Espirito Santo
(UFES), e-mail: jorgeaugusto @olimpo.com.br.
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0s Universais colocam em cena o movimento complexo da exegese do
conjunto do corpus aristotélico que veicula um platonismo residual. Aqui
emerge o conflito que nasceu com procedimento interpretativo de Boécio: a
margem do projeto tedrico de Porfirio em sua /sagogé e contra a sua vonta-
de expressa, mas a partir de seu texto, a preocupacdo medieval a propésito
do status ontoldgico dos Universais surge das observagdes de Boécio, cujo
projeto histérico era a reapropriagdo do platonismo e do aristotelismo em
um quadro unitario do saber.

A Querela dos Universais € uma das célebres questdes da historio-
grafia medieval, e percorrer o itinerario dessa disputa, que vai desde o sé-
culo Il d.C. com Porfirio de Tiro até Guilherme de Ockham no século XIV,
implica lidar com muiltiplos aspectos que ndo podem ser circunscritos ao
conflito entre realistas, conceptualistas e nominalistas. Ora, a historiografia
medieval fez com que o problema dos Universais se tornasse um problema
filosdfico eterno que atravessaria a histéria para além “das rupturas episte-
molégicas‘, das revolugdes cientificas e de outras mudancas da émchT']pn”z.
Se, portanto, torna-se problematica esta restrigdo, surge naturalmente a
quest&o: de onde provém o “problema” que os Medievais designaram como
“Querela dos Universais?” Tera sido o texto fundador da /sagogé de Porfirio
no século Il d.C. que fez eclodir teses fortes chamadas “nominalismo” e
“realismo™? Supondo, porém, que o “problema dos Universais” seja um cor-
pus estranho a /sagogé, o movimento complexo da exegese do conjunto do
corpus aristotélico, que veicula um platonismo residual, tera sido entdo o

' Este & o caso de C. HUBER, Critica del sapere. Roma, PUG, 1998: “E certamente um pro-
blema insito na propria existéncia humana (...) Por essa razdo, é um problema eterno, que
lalvez n&o sera resolvido e que se coloca sempre de novo” (341 et passim).

2 A. DE LIBERA, La querelle des universaux. De Platon a la fin du Moyen Age. Paris, Seuil,
1996, 13.
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Os argumentos de Boécio (ca. 480-524) contra os universais ...

responsavel pelo emaranhado de conceitos, de objetos tedricos e de pro-
blemas dos quais o pensamento medieval extraiu, como uma de suas figuras
possiveis, o problema dos Universais? E possivel “llustra-lo” intuitivamente,
como pensa Paul V. Spade? ® Enfim, o problema se reduz as entidades histo-
riograficas designadas sob as formas de “realismo” e "nominalismo” ou remete
a diversos dominios ou disciplinas mais fundamentais que concernem as rela-
¢Oes entre ser, linguagem e pensamento, tais como teoria da percepgao, on-
tologia dos qualia, teoria da cognigdo, semantica e filosofia da linguagem? Se
a estrutura problematica imposta aos Universais € a que a escolastica neo-
platénica tardia (séculos V e VI) impds, primeiramente, como chave de leitura,
as Categorias de Aristoteles, em vez de associar fout court a origem do pro-
blema & Isagogé de Porfirio, nao seria entdo necessdrio examinar o dmbito
dos corpus filosdficos (platonismo e aristotelismo) e os procedimentos das
tradigdes interpretativas que estdo na origem da Querela dos Universais?*

O objetivo deste estudo consiste em examinar a Querela dos Univer-
sais em seu “Segundo Comentario sobre a ‘/sagogé’ de Porfirio”. Em seus
dois comentarios as respostas dadas norteiam-se pela preocupagio da
verdade e pelo respeito dos antigos®. No segundo comentario, Boécio revi-
sa, primeiramente, os argumentos pré e contra existéncia das entidades

% Esta é a tese de P. V. SPADE, Infroduction, em J. WYCLIF, On Universals (Tractatus de
universalibus) (tr. A. KENNY). Oxford, Clarendon Press, 1985, XV-XVIIl. Na realidade, a “jlus-
tragdo” do autor reflete uma problematica ja constituida e suposta filosoficamente no sentido do
nominalismo. Existe tdo somente um sé problema: o nominalismo de GUILHERME DE
OCKHAM, que nao é uma filosofia da semelhanga, nem sua teoria dos Universais & uma ante-
cipag@o do empirismo classico. A propésito do nominalismo de Qckham, cf. T. ANDRES, £/
nominalismo de Guillermo de Ockham como filosoffa del lenguaje. Madrid, Gredos, 1969; C.
MICHON, Nominalisme. La théorie de la signification d’Occam. Paris, J . Vrin, 1994,

* Acerca dessas questdes, remeto & minha recente tradugdo: PORFIRIO DE TIRO (ca. 233-
305) Isagogé. Introdugao, fradugdo e comentario. Sdo Paulo, Attar Editorial, 2002,

5 Cf. L. M. DE RIJK, Boéce logicien et philosophe: ses positions sémantiques et as métaphysi-
que de I'étre, in OBERTELLO, L. (ed.) Atli. Congresso internazionale di studi boeziani (Pavia,
5-8 ottobre 1980). Roma, Herder, 1981,141-156.
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universais e, em seguida, oferece uma teoria que ele atribui a Alexandre de
Afrodisia, uma espécie de teoria chamada de “realismo moderado”, segun-
do a qual ndo existem entidades universais na ontologia do mundo; mas
existiria uma base objetiva, ndo arbitraria, para a formagdo de nossos con-
ceitos universais e gerais sobre 0o mundo. A solugdo de Boécio pode ser
resumida no seguinte slogan: os géneros e as espécies sé “existem nos
individuos, mas s&o pensados como universais”. Assim, por exemplo, S6-
crates e Platao, cada um deles tem sua prépria humanidade e sua prépria
animalidade, de sorte que existem duas humanidades e duas animalidades.
Elas sao, obviamente, “mliltiplas e ndo uma s6 coisa numericamente”. En-
tretanto, através de um processo de absfragdo, ou o que Boécio algumas
vezes denominou de “divisdo”, a mente apreende numericamente essas
distintas humanidades como uma sé coisa universal, e assim também em
relagdo as animalidades ao nivel do género.

1. A distingéo porfiriana aplicada ao problema dos universais

Uma vez enunciado o problema (genera et species aut sunt atque su-
bistunt aut intellectu et sola cogitatione formantur — os géneros e as espéci-
es ou existem e subsistem por si mesmos, ou sdo formados pelo intelecto e
SO pelo pensamento) e negada a existéncia dos géneros e das espécies
(sed genera et species esse non possunt — mas os géneros e as espécies
nao podem existir), Boécio se esforga por definir a nogdo de um universal,
contrastando assim com as formulagGes genéricas acerca da natureza dos
universais presentes nos filésofos que o tinham antecedido. Vejamos, antes
de tudo, o texto original dividido em cinco paragrafos:

12 Boletim do CPA, Campinas, n° 13/14, jan./dez. 2002



Os argumentos de Boécio (ca. 480-524) contra os universais ...

§ 1 quodsi unum quiddam numero genus est, commune multorum
esse non poterit, una enim res si communis est, aut / Ora, se um género é
um s6 numericamente ndo pode ser comum a muitas. De fato, uma coisa,
se é comum, é ora.

§ 2 partibus communis est et non iam tota communis, sed partes eius
propriae singulorum, aut / comum pelas suas partes e entdo o todo ndo é
comum, mas as suas partes pertencem as [coisas] singulares. Ou entso:

§ 3 in usus habentium etiam per tempora transit, ut sit commune ut se-
ruus communis uel equus, aut / passam ao uso de quem as possui por um
certo tempo, de modo que sdo comum, como um servo ou um cavalo. Ou:

§ 4 uno tempore omnibus commune fit, non tamen ut eorum quibus
commune est, substantiam constituat, et est theatrum uel spectaculum ali-
quod, quod spectantibus omnibus commune est. / & comum ao mesmo tem-
po a todos, mesmo que ndo venha a constituir a substancia das coisas com
as quais se encontra em comum. Por exemplo, um teatro ou um espetéaculo
gque s&o comuns a todos os espectadores.

§ 5 genus uero secundum nullum horum modum commune esse spe-
ciebus potest; nam ita commune esse debet, ut et totum sit in singulis et uno
tempore et eorum quorum commune est, constituere ualeat et formare
substantiam. / Mas o género ndo pode ser comum as suas mesmas espéci-
es em nenhum desses modos. De fato, deve ser comum de modo a existir
inteiramente nas coisas singulares e ao mesmo tempo e, além disso, deve
ser capaz de constituir e formar a substéancia das coisas as quais é comum.

Examinando mais detalhadamente o texto de Boécio, verificamos que
existemn quatro significados do termo “comum”, significados j& evidenciados
por Porfirio de Tiro em seu Comentario as Categorias de Aristoteles segun-
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do perguntas e respostas®. Desde ja podemos estabelecer aqui duas obser-
vagbes importantes: 1%) Mesmo que ndo tenha sido a Unica nogdo de uni-
versal em circulag@o na Idade Média, a de Boécio certamente exerceu con-
sideravel influxo; 2% Ainda que se sirva fundamentalmente de Porfirio em
relagdo as consideragdes sobre a nogao de “communis”, © mérito de Boécio
consiste precisamente em té-las aplicado diretamente ao problema dos
Universais. Ora, a segunda fonte do problema dos Universais repousara
justamente na nogdo de universal de comunidade’. G. de Ockham, por
exemplo, tratando do aspecto metafisico do problema — como uma coisa
pode ser comum a varias coisas, sem que se caia nas absurdidades do
platonismo? — invalidara totalmente o universal de comunidade, conservan-
do, porém, o universal de predicagdo em sua interpretagdo légica. Segundo
os nominalistas, portanto, ndao existem universais ou naturezas comuns no
sentido dos realistas. Além disso, julgam também que significacdo e predi-
cagio estio unidas néo s6 em relagdo aos nomes préprios, mas também no
que tange as palavras categorematicas®.

5 Eis tds AploTotédovs Karmyoplas katd melow kai amokpiow (ed. A. BUSSE, Porphirii In
Aristotelis Categorias commentarium [“Commentaria in Aristotelem Graeca”, IV pars 1]. Berlin,
G. Reimer, 1895 [1957, reimpressao], 53-142). A forma de pergunta e de resposta corresponde
aguela mais antiga das quaestiones et solutiones, da qual encontramos uma variante em Da-
mascio, com a forma das dubitationes et solutiones.

A primeira fonte consiste na problematica logica, que remonta & definigao aristotélica do
Universal, retomada por Porfirio e posteriormente por Abelardo: “alguma coisa apta a ser predi-
cada de muitas” (De interpretatione 7 17a 39-40); cf. também PORFIRIO, Isagoge 17-21;
ABELARDO, Légica Ingredientibus 18-20: “Aristételes define o universal como ‘aquilo que pode
ser naturalmente apto para ser predicado de muitos seres’. i

8 Cf. GUILHERME DE OCKHAM, Summa logicae |, 33 (ed. PH. BOEHNER, G. GAL & S.
BROWN, Opera Philosophica 1. Bonaventure [NY], The Franciscan Institute,1974). Para os
filésofos e os légicos medievais, os termos eram divididos em palavras categorematicas —
aquelas que podem servir por si mesmas como termos no sentido mais estrito — e palavras
sincategorematicas, ou seja, aquelas gue (como conjungdes e preposigdes) entram nas propo-
sigbes so justapostas as palavras categorematicas. Cf. PRISCIANO, Institutiones grammaticae
(ed. M. HERTZ, Grammatici Latini 2-3. Leipzig, Teubner, 1855-1859, II, IV, 15.
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Segundo o texto acima, o termo “communis” admite, portanto, quatro
sentidos diversos:

1) Uma coisa é dita comum enquanto se torna tal pelas suas partes
que podem pertencer a muitas, mas nao como um todo. Assim, por exem-
plo, uma torta € comum na medida em que cada um possui dela uma fatia
ou uma parte, mas o todo ou a torta inteira ndo € comum; se alguém pos-
suisse toda a torta, esta nao poderia ser “comum?;

2) Uma coisa € dita comum quando pertence a muitas pessoas em
tempos diversos, como um servo ou um cavalo ou uma heranca que outrora
pertenciam a outros, mas agora sao meus; neste caso cada um dos possui-
dores possui “por inteiro” o objeto, mas em tempos diferentes; de outro lado,
0 objeto pode ser dito comum porque cada um dos possuidores tem o
mesmo objeto;

3) Uma coisa é dita comum quando pertence a muitos ao mesmo
tempo, sem que constitua a substancia desses muitos aos quais pertence,
como, por exemplo, um espetaculo de teatro é comum porque é visto por
muitos ao mesmo tempo, mesmo permanecendo distinto da natureza espe-
cifica de cada um dos espectadores; de outro lado, cada espectador vé todo
0 espetaculo, mas apenas uma parte, mas permanece um individuo inde-
pendente, mesmo que naquele momento participe com outras pessoas do
mesmo espetaculo;

4) Enfim, uma coisa pode ser dita comum a muitos como um todo e
ao mesmo tempo nos individuos singulares em um sentido metafisico parti-
cular, ou seja, ao constitui-los e forma-los como substancias.

A fonte desta descrigdo provém certamente da obra Comentario as
Categorias de Aristételes segundo perguntas e respostas de Porfirio. Nas
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linhas iniciais das Categorias, Aristételes afirma que “equivocos” ou “homd-
nimos” séo termos que tém um nome em comum, mas nao a defini¢ao da-
guele nome. No texto de Porfirio, indaga-se acerca do significado do termo
“‘comum” (kowév) naquela afirmagdo de Aristdteles. Mas, primeiramente,
pergunta-se: “Dize-me de quantas maneiras ‘comum’ é dito (na definigdo de
Aristotles)?” Em seguida, Porfirio apresenta uma espécie de catalogo dos
varios sentidos do termo “communis”, e o texto como tal procura estabelecer
qual desses sentidos €& utilizado por Aristételes nas linhas iniciais das Cate-
gorias. Porfirio e Aristételes tém certamente como objeto de seus discursos
um nome em comum e ndo alguma espécie de enfidade universal em co-
mum. E precisamente Boécio que aplicou pela primeira vez a distingdo de
Porfitio ao problema dos Universais.

Ora, Porfirio fornece quatro sentidos mediante os quais as coisas po-
dem ser ditas “comuns”. As distingbes sdo sempre introduzidas com a fér-
mula Aéyetal (“¢ dito”)’. Em primeiro lugar, diz Porfirio: “Eu mantenho
(Aéyw)'® que de diversos modos (Tolaxds) é comum, pois é dito “comum” o
que ¢ dividido em partes, como um pedago (de pao), e o vinho se é uma
das (coisas que) sdo divididas''. Coisas s&o coisas ‘comuns’ (neste sentido)

# Minha tradugdo provém da edigdo de A. BUSSE, Porphirii In Aristotelis Categorias commen-
tarium, 62 linhas 17-33.

'® A tradugéo ¢ literaimente “digo”, mas, segundo os matizes dos temas verbais em grego, o
presente do indicativo realga uma agdo durativa, a saber: “Eu digo e continuo dizendo”. Dai a
tradugao proposta: “Eu mantenho”.

O grego traz o participio ativo dLatpotTwy, embora a forma passiva seja aqui a mais adequa-
da. “Se & uma das (coisas que) s@o divididas”: o objetivo do texto consiste provavelmente em
estabelecer um contraste com o vinho, e talvez com o pedago de pao, da frase precedente, que
séo divididos neste sentido , com os exemplos do segundo sentido, que ndo podem ser dividi-
dos parte por parte sem destrui-los. Ora, cortar em pedagos uma fatia de pao ou dividir uma
taga de vinho entre todos os convivas é precisamente boa hospitalidade; cortar um cavalo ou
um escravo significa estragar completamente sua utilidade.
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sendo divididas em partes segundo cada um dos participantes™'. E exata-
mente o que afirmou Boécio na primeira distingdo dada ao termo “commu-
nis”; partibus communis est et non iam tota communis, sed partes eius pro-
priae singulorum (§ 2).

Em segundo lugar, afirma: “E chamado ‘comum’ o que nao & dividido
em partes mas recebido por muitos (Umd moAAGY Tapaiapfavépevor) para
(seu) uso, como um cavalo ou um escravo (que é) comum a muitos irmaos”.
Na segunda distingdo, Boécio fornece exatamente os mesmos exemplos,
um cavalo e um escravo: in usus habentium etiam per tempora transit, ut sit
commune ut servus communis vel equus (§ 3). O segundo sentido de Porfirio
parece nao ter qualquer relagdo com a posse de alguma coisa em tempos
diversos, mas talvez com a nogdo juridica de “propriedade comum”. Aconte-
ce, porém, que o verbo “recebido” provém do participio grego
mapaiapBavopevor, termo utilizado freqlientemente em contextos de hc—:‘ran(;.a\13
— de sorte que, qualquer que tenha sido para o proprio Porfirio o seu signifi-
cado, a nogéo de sucesséo temporal poderia ter sido sugerida a Boécio.

O terceiro sentido de Porfirio dado ao termo “comum” é omitido por
Boécio. Segundo o terceiro significado, “é chamado ‘comum’ o que esta em
posse de alguém antecipadamente e, apds ter sido usado, retorna ao (do-
minio) comum”. No segundo sentido de Porfirio, o que & “comum” passou
de um individuo a outro, como no exemplo da heranga, onde o sentido pre-
ponderante parece ser o de “posse ou propriedade comum”, que deve ser

2 A passagem traz uma cldusula sem sentido no contexto em questdo: Tév dvtwv (“dos se-
res”). Seguimos a conjectura de A. BUSSE na pagina 62.21: a proposta de xaf’
EKaoTov TOV peTexovTwy No lugar de Tdv Svtwy.

B O termo mapadapavdpevor significa no texto “recebido de outro”, sendo utilizado em casos
de heranga (entre outros usos). E recebendo, antes de tudo, de outro individuo do que de um
publico abundante ou comum que distingue os sentidos (2) e (3).
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distinguido de seu uso ou posse atual. Os exemplos dados sdo os banheiros
(publicos) e o teatro ou a assembléia. A idéia subjacente parece ser a se-
guinte: mesmo que ninguém esteja atualmente utilizando os banheiros publi-
cos em um dado momento, eles sdo ainda “comuns”, ou seja, eles sdo ainda
publicos. O teatro publico igualmente pertence a qualquer um, mesmo que
ninguém esteja atualmente presente nele. De outro lado, se nenhuma pessoa
atualmente possui um escravo em um dado momento, nesse caso ele nio é
simplesmente um escravo, e certamente nem um escravo “em comum®.

Acontece, porém, que os dizeres de Porfirio ndo parecem convin-
centes. N&o é dificil, por exemplo, supor um escravo, antes, possuido por
toda uma familia do que por algum individuo na familia. Seja como for, a
distingdo de Porfirio tem em vista provavelmente seu segundo e terceiro
sentidos de ser “comum”: no segundo o que ¢ recebido é recebido, antes,
de outro individuo do que do “dominio comum”, ao passo que o terceiro
sentido admite como tal esta ultima possibilidade. Talvez seja por essas
razdes que Boécio tenha reduzido os quatro sentidos de Porfirio a trés, ig-
norando assim o terceiro sentido, uma vez que a distingao estabelecida nio
é totalmente certa.

No quarto sentido, Porfirio declara: “é dito ‘comum’ qualquer (coisa)
que, como um todo, associe-se indivisivelmente com o uso de muitos si-
multaneamente. Neste sentido, através da voz do arauto, o uso (do teatro) é
comum aqueles nele (presentes), embora a voz néo seja dividida de modo
algum entre cada um daqueles que esto presentes”.

Esta breve exposi¢do deixa entrever que a célebre passagem de
Boecio ndo € totalmente original, mas a aplicagio de tais distingdes a
questao dos Universais certamente é assaz significativa.
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2. O argumento contra os universais

Uma vez feitas tais considera¢des, passemos aos argumentos contra
os Universais e como Boécio articula a afirmagao de que o universal nao
pode ser dito comum em nenhum dos trés primeiros significados do termo
“communis”.

No Segundo Comentério a Isagogé de Porfirio, Boécio inicia o argu-
mento com a concluséo que deverd ser provada: “Mas os géneros e as es-
pécies ndo podem existir'. Por qué? Porque “tudo aquilo que é comum a
varias coisas ao mesmo tempo (uno tempore) ndo pode ser uma s6 coisa
(unum esse non poterit)”. Ele reforga tais dizeres afirmando que isto sucede
especialmente “quando uma mesma coisa esta como um todo em muitas
coisas ao mesmo tempo” (cum una eademque res in multis uno tempore
tota sit). Portanto, segundo Boécio, a pluralidade das coisas as quais um
universal, supostamente, julga ser comum é “contagiosa” e “infecta” o pré-
prio universal, tornando-o também multiplo. Conseqilientemente, afirma
Boecio, “o género ndo pode ser uma sé (coisa)’: um universal “absoluta-
mente nada e; pois tudo o que existe, existe justamente porque é um (s6)”.

O raciocinio de Boécio se fundamenta na ades&o de dois principios, a
saber: 1°) o principio da convertibilidade entre “ser” e “uno”, razéo pela qual
aquilo que é deve ser uno e pode ser muitas somente como uma série ou
conjunto de individuos, cada um dos quais é uno; 2°) o principio da “domi-
nagéo” da pluralidade, razdo pela qual se uma coisa é dita ser comum a
muitas, ndo pode ser sendo ela mesma “muitas coisas”.

O primeiro principio ndo é explicado e nem tampouco discutido em
nenhum lugar por Boécio, mas €& simplesmente adotado como evidente. Sob
o aspecto fundamentalmente neoplaténico a unidade é colocada sempre
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acima do ser, mas a convertibilidade exige a equivaléncia completa entre
unidade e existéncia. Na propria obra de Aristételes, Boécio péde certa-
mente encontrar outras afirmacbes scbre a convertibilidade entre uno e
substancia: “... Tudo aquilo que esta contido na definicdo deve constituir
uma unidade: de fato, a definicdo é uma nogédo que tem carater de unidade e
que se refere & substancia; portanto, esta deve ser enunciagdo de alguma
coisa de uno; a substancia, de fato, significa alguma coisa de uno e de deter-

minado'*"

. O texto de Aristoteles impde a interpretagdo segundo a qual so se
pode conceber alguma substancia como unidade, mas isto ndao exclui que
haja outras formas de existéncia que ndo tém necessidade de constituir uma
unidade. Seja como for, esta doutrina se tornou célebre no desdobramento da
doutrina medieval dos cinco transcendentais e a sua conversao reciproca.

O segundo principio apresenta igualmente marcas do neoplatonismo,
uma vez que, em analogia com a recep¢éo do verdadeiro e a dominagéo do
falso na légica, sustenta-se que a pluralidade (isto é, neoplatonicamente, a
equivalente do falso ou do menos verdadeiro) é dominante.

A luz desses principios, Boécio afirma que o Universal (os géneros e
as especies) ndo pode existir, e o raciocinio é evidente: tudo aquilo que
existe, existe enquanto numericamente uno; o Universal, mesmo que seja
concebido como uno, precisamente porque se predica de muitas coisas,
n&o pode ser sendo “multiplo”; portanto, o Universal ndo pode existir.

No desdobramento de seu comentario, Boécio introduz outro conhe-
cido argumento contra os Universais: o argumento do regresso ao infinito.
Ora, considerando hipoteticamente a possibilidade da existéncia dos Uni-
versais, afirma Boécio: “Mas se género e espécie existissem, mas sdo mul-

" ARISTOTELES, Metafisica Z 12, 1037b 24-28.
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tiplos e ndo uma s6 coisa numericamente, ndo existiria um género Ulfimo
(Quodsi est quidem genus ac species, sed muliplex, neque unum numero,
non erit ultimum genus), mas ter-se-ia sempre um outro género colocado
em um nivel mais alto que inclui tal multiplicidade de géneros mediante a
expressdo de um s6 nome". Para exemplificar este raciocinio, Boécio aduz
um exemplo em termos de género animal. Ora, todo Universal tem alguma
coisa de “comum” com 0s outros universais, ao menos, o fato de ser “co-
mum”, mesmo que 0s motivos pelos quais um Universal € comum sejam
diversos das razdes pelas quais um outro Universal € comum. Animal €
comum a muitos individuos que nac sao iguais, sendo utilizado precisa-
mente para estabelecer que muitos individuos distintos tém alguma coisa
em comum, ou seja, o fato de ser um género, mas esta semelhanga nio &
uma sé coisa precisamente porque esta em muitas (coisas), razao pela qual
se deve procurar um outro género deste género. Uma vez que o tenhamos
encontrado, entdo pela mesma razao ja dita, deveremos procurar um tercei-
ro. Portanto, conclui Boécio: “A argumentagdo assim procede necessatia-
mente ao infinito (ltaque in infinitum ratio procedat necesse esf)".

A conclusdo que Boécio evidencia em sua argumentagdo € a se-
guinte: non erit ultimum genus (“ndo poderia existir um género Gltima”). A
expressdo ulfimum genus sugere imediatamente tratar-se do “género mais
elevado” ou “género generalissimo” e, neste sentido, o argumento seria
contra uma doutrina classica de Aristdteles sobre a existéncia dos géneros
supremos. Em outras palavras: se Boécio tivesse afirmado “ndo existe um
género supremo”, teriamos forgosamente a seguinte conclusdo: a existéncia
dos Universais, que sdo multiplos e ndo uma so coisa numericamente, viola-
ria a teoria aristotélica das categorias. Ora, a passagem de Boécio e a se-

giéncia da argumentagdo nao sugerem absolutamente esta interpretagao,
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mas a construgéo “ndo existiria um género ultimo®, tomada em si mesma,
deixa certamente transparecer tal contraste.

Um exame mais atento do texto permite verificar o seguinte: Boécio ndo
diz “se o género existisse, mas é multiplo, entdo ndo poderia existir um género
ultimo, e se a espécie existisse, mas é muitipla, ndo poderia existir uma espé-
cie dltima”, mas, antes de tudo, parece dizer que em ambos os casos nédo ha
um género ultimo. Se admitirmos tal interpretacdo do texto, o argumento do
regresso ao infinito poderd ser compreendido de outro modo. Partindo da im-
possibilidade de aceitar a existéncia do universal como um “todo” e “ao0 mesmo
tempo (uno tempore)”, Boécio julga que é possivel admitir um universal do
seguinte modo: a humanidade enquanto tal ndo é dotada da unidade numérica
(unum numero) que caracteriza os seres singulares e, por essa razao, nao
pode existir, mas é una e, portanto, pode existir, a humanidade de Sécrates e
a de Platao. Neste caso, n&o se tem mais alguma coisa de comum, visto que a
humanidade de um n&o é a humanidade do outro; no entanto, existe alguma
semelhanga essencial entre as coisas singulares. Assim colocada, a questao
consistira agora em entender o que significa dizer “ser semelhante” para as
diversas humanidades singulares. Seria assaz natural pensar entdo que as
diversas humanidades individuais sdo semelhantes porque se acham incluidas
em uma colegdo ou em uma mente que, por algum motivo, as retine. Como
explicitara Boécio posteriormente em seu comentario, a mente humana reco-
Ihe os tragos de semelhanga de seres semelhantes “segundo a esséncia”, mas
dessemelhantes por suas caracteristicas individuais, de tal modo que se che-
gue a uma espécie de imagem comum'®.

O argumento do regresso ao infinito deve ser entendido, portanto,
nao no sentido de que Boécio negue a possibilidade de chegar as dez cate-

'S A. DE LIBERA, La querelle des universaux..., 130,
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gorias como géneros supremos da realidade, mas como impossibilidade de
construir uma hierarquizagdo Unica da realidade em termos abarcadores
sempre mais vastos e compreensivos até chegar a um abarcador ultimo que
n&o seja contido por nenhum outro.

O sentido do argumento em quest&o, portanto, pode ser resumido em
poucas palavras: se admitirmos a existéncia dos Universais, entendidos néo
no sentido rigoroso estabelecido anteriormente — “se género e espécie exis-
tissem, mas sdo miltiplos e ndo uma so coisa numericamente...” - mas
compreendidos no sentido mais amplo de “colegdo de coisas singulares”,
entdo depararemos com a impossibilidade de construir uma graduacgao
adequada de cole¢cdes menores para colegdes mais vastas simplesmente
porque a operagdo ndo teria fim, porguanto ndo pode existir uma colegao
ultima.

Vejamos, por fim, como o Universal ndo pode ser dito “comum” em
nenhum dos trés primeiros significados do termo “communis” no texto exa-
minado anteriormente (§ 2-4). Em contraste com o primeiro sentido (§ 2), o
universal & “"comum” como um “todo” presente nas realidades singulares as
quais & predicado como comum e nac pode ser dividido em partes, como
acontece no caso da torta; em contraste com o segundo sentido (§ 3), o
universal € dito “comum” como um “todo” e “ac mesmo tempo” no que tange
as coisas das quais é dito comum; em contraste com o terceiro sentido (§
4), o universal & dito “comum” como um “todo” e “ac mesmo tempo”, mas
nao de um modo exterior, como sucede nos casos dos espectadores que
assistem contemporaneamente 0 mesmo espetaculo - constitui assim um
“todo” - mas isto ndo determinara ou constituira a natureza prépria de cada
individuo, razdo pela qual esta alguma coisa de comum, possuida ao mes-
mo tempo, € puramente externa ao seu ser.
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Apds a dupla demonstragdo acerca da inexisténcia dos Universais,
Boécio apresenta sua teoria da abstragdo e argumenta que uma metafisica
basicamente nominalista ndo é incompativel com uma epistemologia basica-
mente realista, de sorte que negar a realidade dos Universais fora da mente
humana n&o inviabiliza a legitimidade de nosso conhecimento geral. Segundo
Boécio, hd um modo de afirmar ac mesmo tempo que os géneros e as espéci-
es sdo alguma coisa in rerum veritate, sem serem substéncias, e que estio no
intelecto, mas sem que sejam conceitos vazios'®. E perfeitamente possivel
manter simultaneamente que os géneros e as espécies sdo incorporais, liga-
dos aos seres corporais, presentes nos sensiveis, mas desses separados.

Quanto aos termos significativos da solugdo de Boécio em favor dos
Universais ndo desenvolvidas nesta comunicagdo, podemos resumir seu
raciocinio do seguinte modo: cogitatio collecta (pensamento coligido): existe
nos individuos uma semelhanga segundo a esséncia, mesmo havendo ne-
les uma dessemelhanca do ponto de vista numérico; trata-se de um con-
ceito, de uma unificagao logica, de um colocar junto segundo a razdo fun-
dado nas coisas. Por fim, a expressdo paradoxal de sua solugdo: subsistunt
circa sensibilia, intellequntur autem praeter corpora: 0s géneros e as espé-
cies subsistem no &mbitos dos sensiveis, mas sdo conhecidos separada-
mente dos corpos.

*® Por exemplo, Boécio fornecera o exemplo da intelecgdo de uma linha: o intelecto age por
uma separagdo, ou seja, concebe mentalmente por abstragdo a linha isolada do corpo. Trata-
se, portanto, de uma intelecg@o que, neste caso, nio é falsa nem vazia.
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A VERDADEIRA CIDADE DE PLATAO

Claudio Willian Veloso”

Perdido o pudor na tltima Anpof', venho falar em plblico sobre Pla-
tao pela segunda vez. Mas meus limitados conhecimentos de Platéo e seus
comentadores obrigam-me mais uma vez a justificar-me.

O presente trabalho nasceu casualmente. Ao estudar as "figuras da
linguagem" em Aristételes, quis reler o livro Ill da Repdblica e, procurando
contextualizar a abordagem da narragdo e da imitagdo, que se insere na da
educacgéo voltada a selecéo dos guerreirosz, acabei enfrentando a questao
da necessidade dessa classe, em dUltima instancia, da guerra. Ela é
consequéncia da expanséo territorial e esta, por sua vez, é conseqliéncia
do fato de os homens de cidades vizinhas se langarem em uma aquisicéo
ilimitada de riquezas, superando o limite do necessario (cf. Il 373c). Mas

* Professor da UFMG.

' Onde apresentei, entre outras, a comunicagao intitulada "Dicotomia e imitagdo no Sofista de
Platdo”", cujo resumo foi publicado nas Atas do Encontro da Sociedade Brasileira de
Platonistas-Centro de Estudos do Pensamento Antigo, Campinas, 2001.

2 Mas ndo reservada exclusivamente a estes, como observa com razdo CAMBIANO,
Giuseppe, Platone e le tecniche, Einuadi, Torino 1971, p. 181 n. 55.
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uma cidade onde isso acontece € uma cidade que deseja ser opulenta
(Tpidwoa), e ndo mais um cidade verdadeira (cf. 372e). Parecia-me
inevitdvel concluir que a segunda cidade construida "em discurso" na
Republica seria uma cidade, por assim dizer, falsa.

Ao mesmo tempo que fazia tais reflexbes, eu participava dos
encontros do grupo de leitura da UFMG, Anagnosis, que entdo estava
traduzindo o livro | das Leis. Tive modo, assim, de discutir com algumas
pessoas — que inclusive estudam Platdo bem mais do que eu — sobre a
interpretagdo acima mencionada. E todos eram concordes em rejeita-la. No
entanto, seus argumentos ndo s6 ndo me convenciam, mas reforcavam
minha convic¢ao contraria.

Minha questdo & simples. Como devemos considerar a primeira
cidade que aparece no livro Il da Repiblica e que Sdécrates chama de
‘cidade verdadeira' (dAnfun méis)? Devemos toma-la seriamente ou nao?
Ao contrario do que sustenta, por exemplo, Julia Annas®, para quem a
cidade verdadeira teria apenas a fungdo de introduzir o que ela chama de
'principio de especializagdo' (p. 77-9) — como se isso ndo fosse razéo
suficiente para toma-la seriamente —, eu creio que esta seja a verdadeira
cidade platdnica.

A cidade verdadeira é uma cidade onde ha sim varios oficios, ou
seja, uma divisdo do trabalho, mas ndo propriamente classes, bem
entendido, classes funcionais®, ndo conhecendo ainda a triparticao em
produtores, auxiliares e guardiaes, que se traduzira, no individuo, nas trés
partes da alma: desiderativa, impetuosa e racional (IV, 441c-444b)°. Ora, se

3 ANNAS, Julia, An Introduction to Plato's Republic, Oxford 1981, p. 77-9.

* Cf. Cambiano [1971] p. 181.

A proposito da triparticdo da alma, ndo pretendo discutir aqui a teoria dos homunculi de
Annas [1981], na medida em que meu problema precede essa questao.
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a justica maior da cidade corresponde & justica menor do homem, devemos
concluir que o homem verdadeiro, exatamente como a cidade verdadeira,
nao conhece a triparticdo da alma? Tenho a impressédo de que num certo
sentido sim.

Os comentadores costumam justificar as préprias reservas a cidade
verdadeira notando a auséncia nela de duas dimensdes decisivas: a politica
e a filosofia®. No melhor dos casos, a cidade verdadeira apresenta as
condigbes necessarias para a existéncia e sobrevivéncia de uma
comunidade, tendo, assim, um alcance prevalentemente econdmico’.

Ora, sustentar a auséncia da politica na cidade verdadeira parece-me
pelo menos embaragoso, na medida em que esta é chamada de wé\s. E
mais. De mo\s verdadeira. Com efeito, ha que perguntar-se, antes de tudo,
por que Sdcrates chama de d\nfuwr a cidade que Glaucon e ele acabaram
de relatar ou "atravessar" (S.épyouat).

O adjetivo 'verdadeiro’ ndo é um qualificativo qualquer em Platdo.
Dizer que x € o x verdadeiro equivale a dizer que s6 ele é realmente aquilo,
ou seja, x, enquanto todas as outras coisas — por quanto lhe possam ser
semelhantes — n&o s&o aquilo, ndo sdo x. No Sofista, por exemplo,
verdadeiro € aquilo de que o simulacro (ei8whov) € tal: como sugere Teeteto,
o simulacro seria aquilo que, embora feito semelhante ao verdadeiro, é
diverso (cf. Soph. 240a 8). Na prépria Republica aparece a curiosa distingao
entre o "verdadeiramente falso" (da\nfds LebSos), ou seja, a ignorancia na

 Cf. CAMBIANO, Giuseppe e REPICI, Luciana, Cibo e forme di sussistenza in Platone,
Aristotele e Dicearco. em LONGO, O. e SCARPI, P. (a cura di), Homo edens. Regimi, miti e
pratiche dell'alimentazione nella civilta del Mediterraneo, Diapress Documenti, Milano 1989, p.
81-90; p. 82-3. Menos rigidas, mas no fundo ndo muito distantes dessas leituras, CAMPESE,
Silvia e CANINO Lucia Loredana, "La genesi della polis", em VEGETTI, Mario (traduzione e
commento a cura di), Platone. La Repubblica, vol. |l (libri I e I1l), Bibliopolis, Napoli 1998, p.
285-332; cf. em particular p. 305-6.

7 Cf. Cambiano [1971] p. 172; 174; 181.

Boletim do CPA, Campinas, n° 13/14, jan./dez. 2002 27



Claudio Willian Veloso

alma, e o falso que é "uma certa imitagdo do que acontece na alma"
(wipnpd v ol TR PYuxd ... malipaTes), que € justamente "um simulacro
surgido posteriormente”, e nao "o falso completamente sem mistura" (Resp.
Il 382a-c).

Por conseguinte, a cidade verdadeira seria aquilo de que a cidade
opulenta, ou seja, a cidade que se delinea sucessivamente, ndo & outra
coisa senao imitagdo ou simulacro. A cidade verdadeira é a prépria cidade,
enquanto a cidade opulenta € uma ndo cidade, mesmo conservando
semelhangas com a cidade. Nesse sentido, a da cidade verdadeira ndo so
seria politica, mas seria a Unica politica verdadeira.

Mas vejamos de perto o texto da Republica.

Apds uma primeira investigagdo sobre a justica de um homem,
Sécrates propbe recorrer a algo maior, a saber, uma cidade, a fim de ai
enxergar melhor a justica (368d). Ele sugere assistir no discurso a uma
cidade nascente, a fim de ver também nascerem a justica e a injustica
desta, objeto de sua busca (369a).

Uma cidade, diz Sdcrates, nasce ou é tal (ylyvetal) porque se da o
caso de que cada um de nds seja nao auto-suficiente, mas carente de
muitas coisas (369b). Deu-se o nome de cidade a essa convivéncia
(cuvowkia) de muitos carentes. Dai resulta que na cidade haja diversas
ocupagdes e que cada um, por assim dizer, se especialize em uma delas. E
o que Annas chama de principio de especializagdo®. Esse principio, no
entanto, ndo se acrescenta a "definicdo" de cidade, mas se deduz dela
mesma. Com efeito, se cada um se ocupasse de todos os oficios, cada um
seria auto-suficiente, o que contradiz a prdpria "definigdo" de cidade.

8 Cf. Annas [1981] p. 73.
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Inicialmente, a cidade parece constituida por poucos oficios, mas
logo se entende que eles devem ser muitos. O agricultor, por exemplo, ndo
pode produzir os instrumentos de que necessita para cultivar a terra. E,
como € quase impossivel que a cidade ndo precise importar coisa alguma,
fazem-se necessarios mercadores também (tanto os varejistas quanto os
viajantes), bem como marinheiros, assalariados etc. Chega-se, assim, a
uma cidade acabada ou perfeita (371e 10: TeAéa). E Socrates sugere
investigar como viveriam os cidaddos da cidade acabada.

“Em primeiro lugar, investiguemos, entdo, de que modo viverdo
(SatthoovTal) 0s assim organizados (mapaokevapévol). De outro modo
sendo produzindo péo (sitov), vinho, roupas e calgados? E, tendo
construido casas, trabalhardo no verdo no mais das vezes nus e
descalgos, enquanto no inverno suficientemente agasalhados e
calgados. Nutrir-se-30 preparando, a partir da cevada, farinha de
cevada, a partir do trigo, farinha de trigo, ora cozinhando-as ora
amassando-as, servindo roscas de qualidade e broas (&ptous) sobre
canigo ou folhas limpas. Deitados sobre jazigos cobertos de teixo e
mirtos, banquetear-se-d0, eles e os filhos, bebendo vinho, usando
grinaldas e cantando hinos aos deuses, reunindo-se com prazer uns
com os outros, ndo gerando filhos acima das proprias substancias,
receando pobreza e guerra” (Resp. Il 372a 5-¢ 1).

A esse ponto intervém Glaucon, observando que Sdcrates os faz
banquetear-se sem Gliov, a saber: "tempero”, "o que acompanha o pao" ou

"prato forte"., A tal intervencéo de Glaucon Sécrates responde dizendo:

? Cf. ROMERI, Luciana, Philosophes entre mots et mets. Plutarque, Lucien et Athénée autour
de la table de Platon, J. Millon, Grenoble 2002, no prelo. Devo a Luciana Romeri a atengao
inicial para toda essa passagem da Republica.
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"Vocé fala com verdade, disse eu. Eu havia esquecido que terdo dijsov
também: sal, € claro, azeitonas, queijo, e cozerdo cebolas e verduras,
como as sopas [que se comem] no campo. Também serviremos a
eles —ndo é?— docinhos (i.e. sobremesas) de figos, gréao-de-bico e
favas, e fazendo na brasa mirtos e glandes, sorvendo (UmomivovTes)
com moderagdo; e transcorrendo a vida desse modo, como é de se
esperar, em paz e saude, e morrendo velhos, transmitirdo tal modo
geral de vida aos descendentes" (372c 4-d 3).

Esse regime lembra sem duvida a 8iaitn malala dos justos evocada
pelo coro de camponeses da Paz de Aristéfanes (Pax 556 s.; 1127 s.). Mas
francamente n&do vejo como se possa comparar essa vida com a dos homens
da "idade do ouro", como sugere, por exemplo, Annas ([1981] p. 76 s.),
seguida por Celina Figueiredo Lage'’. Ha certamente uma referéncia a esse
género de tradicdo mitica, mas Platdo refere-se a ela fazendo o
contraponto. Com efeito, Hesiodo assim descreve a vida dessa primeira
geracao humana:

"Viviam como deuses, tendo coracdo descuidado, longe das fadigas e
das tristezas. Nem se abatia alguma velhice, mas sempre, fiéridos nos
pés e nas maos, alegravam-se em festas (¢v Bainol), afastados de
todos os males. Morriam como que domados pelo sono. Tinham todos
os bens. A terra fecunda dava espontaneamente frutos, muitos e sem
parcimdnia. Benévolos e sossegados, tomavam conta das proprias
coisas, com muitos bens, <ricos de rebanhos e caros aos deuses
bem-aventurados>" (Op. 112-120).

Os cidaddos da cidade verdadeira — doravante, o0s cidaddos

verdadeiros — veneram sim os deuses, mas ndo parecem levar uma vida de

" FIGUEIREDO LAGE, Celina, Teoria e critica literdria na Republica de Platdo, Dissertagdo de
Mestrado, Faculdade de Letras da UFMG, Belo Horizonte 2000, p. 59.
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deuseé, nem ter com estes aquela intimidade que aparece em Homero.
Ainda que longevos, os cidadaos verdadeiros envelhecem. Ademais, eles
trabalham, isto &, conhecem a fadiga. E ndo se banqueteiam o tempo todo,
mas, supde-se, apenas nos momentos de repouso. Se € verdade que sio
apresentados com grinaldas e a beber vinho, eles ndo vivem em um
perpétuo estado de embriaguez, como, no dizer do prépric Sécrates, os
poetas relatariam acerca dos prémios dispensados aos justos (cf. Resp. Il
363c-d). Alids, os cidadaos verdadeiros tampouco se encaixam na
descrigdo hesiodica dos justos, os quais, alids, ndo praticam a navegagao
(Op. 236-7).

Do mesmo modo, a cidade verdadeira nada tem a ver com a ilha dos
Bem-Aventurados, mencionada por Hesiodo para a quarta geragdo
humana, isto é, a dos herdis semi-deuses, os quais, depois da morte, ai
habitam "tendo coragéo descuidado” e "aos quais trés vezes ao ano a terra
fecunda, benévola, da frutos doces como mel" (Op. 170-3)"". Curiosamente,
como observa a prépria Figueiredo Lage ([2000] p. 59), a ilha dos Bem-
Aventurados € evocada no livro VIl da Republica, a propésito dos que
passam a vida a aprender: eles acham que habitam ainda vivos em tal ilha,
raz&o pela qual néo seriam capazes de administrar bem uma cidade (519c).
Entretanto, sempre no livro VIl, Sécrates sustenta que os guardides, ao fim
da vida, hdo de habita-la, sendo eles considerados divindades (8aipoves) ou
bem-aventurados e divinos (540b-c).

Enfim, a cidade verdadeira ndo é o mundo mitico do 6cio e da
abundancia'®. Tanto é que os cidadaos verdadeiros tém a preocupacdo de

"' Cf. Pindaro, OI. Il 67 s.

2 Cf. Homero sobre os Fedcios, Od. VIl 98-132; VIl 560; GERNET, Louis, Antropologie de la
Grece Antique, Flammarion, Paris 1982, p. 199-200.
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nao gerar mais filhos do que as proprias substancias consentem, a fim de
evitar pobreza e guerra — o que denota, alids, temperanca sexual. Ha que
observar ainda que, enguanto Hesiodo, a propdsito dos justos, fala de
"filhos gerados parecidos com os pais" (Op. 235)'%, Sécrates fala de "modo
de vida transmitido aos filhos".

A cidade verdadeira difere igualmente de uma realidade politica
"primitiva", como a pds-diluviana descrita no livro lll das Leis (678e 9 s). Em
primeiro lugar, o conhecimento técnico desta — onde ha abundéancia de
comida — parece bem inferior ao da cidade verdadeira. Em segundo lugar,
sendo pastores e cagadores, os pos-diluvianos parecem alimentar-se
principalmente de leite e carne (Leg. Ill 679a), enquantc os cidaddos
verdadeiros s8o agricultores e provavelmente vegetarianos, ja que o
consumo de carne s6 aparece na cidade opulenta (Resp. |l 373¢ 6-7). A
criagdo de animais estad presente na cidade verdadeira apenas em fungéo
da agricultura e de outros oficios (370d 9-e 3)'. (Alias, a dieta vegetariana
mencionada em Leg. VI 782c como pratica "orfica" da humanidade de
outrora ndo tem colocagéo na histéria do recomego da civilizagéo do livro
Ill.) Em todo caso, é s6 na cidade opulenta também que os cagadores séo
introduzidos (Resp. Il 373b 1)'°. Em suma, a cidade opulenta seria bem
mais “primitiva" que a cidade verdadeira!

Por tudo isso, a cidade verdadeira tampouco pode ser assimilada ao
que é contado no Politico sobre a vida dos homens no tempo de Cronos'®.

Estes ndo constituem cidades, sendo, antes, governados por uma divindade

'3 Cf. Platdo, Critias 112¢, a propésito da antiga Atenas.
14 . s b

Cf. Cambiano-Repici [1989] p. 83.
'® Parece-me infeliz a explicagdo de Cambiano [1971], sequndo a qual a cagio e a pesca ndo
sdo mencionadas na cidade verdadeira porque poderiam ser praticadas de maneira
exclusivamente individual, sem ser integradas com outras técnicas (p. 173; cf. 175).
S Cf. Leg. IV 713a-714a.
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(Pol. 271e 4-272a). Se é verdade que, como os cidaddos verdadeiros, séo
provavelmente vegetarianos, entre os dois ha uma outra diferencga
fundamental: a agricultura’’. Os homens do tempo de Cronos ndo precisam
desta (Pol. 272a 4), limitando-se a criar outros animais (271e 7) — note-se,
alias, a pouca importancia dos pastores na cidade verdadeira (Resp. Il 370d
9-e 3). Ademais, esses homens criados pelo deus andam nus (Pol. 272a 5),
enquanto os cidad&os verdadeiros tém vestidos e calgados (Resp. || 372a
7). Nenhum dos dois dorme em cama (Pol. 272a 5: doTpwTol), mas os
homens do tempo de Cronos dormem ao ar livre sobre ninhos (elvds) de
relva macia crescida da terra (Pol. 272a 7-b), enquanto os cidaddos
verdadeiros dormem deitados em cima de jazigos cobertos de folhas de
teixo e mirtos (Resp. Il 372b 5-6: kaTak\wvévTes ém oTIRdSwY
eoTpwpévwy pikakl Te kal puppivats).

Por conseguinte, o questionamento, por parte do Estrangeiro, da
felicidade dos homens do tempo de Cronos, por ndo saber se eles se
dedicavam ou néo & filosofia, ndo cabe no caso da cidade verdadeira (Pol.
272b 8-d 5). Embora nédo se faga mengéo explicita da filosofia, nada deixa
supor que nenhum cidaddo verdadeiro a ela se dedique. Ao contrario. A
frugalidade e a moderagdo com que vivem, a determinagdo com que
respeitam a norma da especializagdo e a racionalidade com que organizam
a propria cidade fazem pensar, antes, que na cidade verdadeira fodos
sefam filésofos. E, por isso, eles podem ficar juntos com prazer (cf. Resp. Il
372b: guvdvTos dindols), verossimilmente conversando (cf. Symp. 172a 7;
172c 1; 173a 4; Prot. 347d)®.

' ¢f. Cambiano-Repici [1989] p. 84.
'8 Cf. Romeri [2002].

Boletim do CPA, Campinas, n® 13/14, jan./dez. 2002 33



Cldudio Willian Veloso

Poder-se-ia objetar que na cidade verdadeira ha ja uma distingéo entre
possuidores de forga fisica e possuidores de inteligéncia (cf. 371e 1-7)".
Como diz Sdécrates, os assalariados, pelas coisas proprias a inteligéncia
(Sidvora), ndo seriam muito dignos de fazer parte da comunidade. Mas é
preciso notar trés coisas: 1) deixa-se entender que os demais tém
inteligéncia suficiente para serem dignos de participar da comunidade; 2) os
assalariados nao constituem uma classe produtora, mas vendem a propria
forga fisica aos produtores; 3) eles "enchem" a cidade, mas néo se diz que
sejam cidaddos da mesma. Em outras palavras, eles parecem constituir
mais o corpo do que a alma da cidade.

Observo ainda que o discurso sobre a cidade verdadeira nao € um
mito, como tampouco um relato histérico (cf. Annas [1981] p. 73). Trata-se,
antes, de um raciocinio, de uma dedugéom. Ao contrario, € um mito, um
duplice mito, o que de algum modo fundamenta a divisdo em classes da
segunda cidade: refiro-me naturalmente a "nobre mentira" sobre os trés
géneros diferentes provenientes da terra (414b-415a). Além do mais,
lembra muito essa segunda cidade a antiga Atenas do Critias.

A cidade verdadeira remete, quando muito, ao mito de Prometeu e
Epimeteu contado por Protagoras no homénimo dialego, a fim de mostrar
que, para haver verdadeiramente cidade, a virtude politica ndo pode ser
privilégio de alguns (Prot. 320¢ 8-323a 3). Ademais, na cidade verdadeira
ndo ha educadores especializados, mas sdo os pais que transmitem aos
filhos os valores da cidade, exatamente como agradaria a Anito no Ménon
(93a s.). Essas duas coincidéncias nédo deveriam levantar suspeitas sobre a

'? Agradego a Dulce por essa objegao.
De parecer semelhante Cambiano [1971] p. 172, mas de maneira incongriente com outras
suas afirmagdes. Ver também Campese [1998], p. 288-9.
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adesdo de Socrates a cidade verdadeira? Nao creio. Ao criticar Protdgoras
ou Anito, Sécrates refere-se as (supostas) cidades de seu tempo, e nao a
cidades verdadeiras. Mas uma cidade em que todos sao filésofos é uma
cidade em que todos possuem a virtude politica e em gue todos seriam
capazes de transmiti-la aos filhos.

Desmentido o parentesco da cidade verdadeira com o mito, uma
outra duvida ainda se poderia levantar, a concernente a impossibilidade da
injustica no seio da cidade verdadeira (cf. Annas [1981] p. 78). A justica ou
a bondade seria inclusive uma caracteristica das comunidades primordiais
ou longinquas no tempo e no espago (cf. Leg. Ill 679¢)*'. Mas é preciso
esclarecer que, embora a cidade verdadeira aparega justa, ela ndo esta
isenta de injustica. Voltemos ao texto.

Apesar de sua "perfeicdo”, o regime alimentar da primeira cidade ndo
& muito apreciado por Glaucon:

"E ele: "mas, 6 Sdcrates — disse — se vocé organizasse uma cidade de
porcos, de que outra coisa sendo dessas os nutriria?". "Mas — disse
eu — como é preciso fazer, 6 Glaucon?". "Como se usa, — disse —
acredito que os que ndo pretendem ficar incomodados deitardo em
camas e fardo refeicdo em cima de mesas com &lia, exatamente
como os que os [homens] de hoje tém, e sobremesas".

"Assim seja - disse eu —, compreendo. Pelo visto, estamos
observando como nasce (yiyvetal) ndo apenas uma cidade, mas
também uma cidada opulenta (tpidwoa). E isso provavelmente ndo é
mal, pois, observando também uma tal [cidade], poderiamos, talvez,
enxergar a justica e a injustica, isto €, como se engendram nas
cidades. A cidade verdadeira parece-me que é a que relatamos, como
uma [cidade] saudavel. Mas, se, ao contrario, quiserem,
contemplemos também uma cidade inchada (prevypaivovoav). Nada

2 Cf. Gernet [1981] p. 199-200.
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impede, pois aquelas coisas a alguns pelo menos, ao que parece, Nao
bastardo, como tampouco aquele regime" (372d-373a).

Seja qual for a simbologia do porco ai em jogo®, é preciso notar
que é Glaucon a chamar de "cidade de porcos" aguela que seria, para
Socrates, a cidade de homens verdadeiros. Lembro, de resto, que no
Teeteto Protagoras acredita ofender Sdcrates, o filésofo por antomaésia,
dizendo que este "da uma de porco" (Inveis) e que persuade seus ouvintes
a fazer o mesmo (Theaet. 166¢c 7-8). O pedido de Glducon nio tem o
mesmo carater das precisdes ou acréscimos anteriores. Aqui a conversa
tomara um outro rumo. Sdcrates aceita o pedido de Glaucon, mas esta
longe de partilhar dos mesmos sentimentos de seu interlocutor. Annas
engana-se ao afirmar que Sécrates reconhece que as pessoas vdo sempre
querer mais — o que representaria, segundo ela, uma "teoria realista da
natureza humana antes que um impossivel ideal" (cf. [1981] p. 77). Ora,
Socrates nao diz que todos ficardo insatisfeitos, e sim que alguns ficardo.

Enfim, € a partir das exigéncias de Glaucon — e somente a partir
delas — que surgird uma nova cidade, onde, agora, sim, aparecem
educadores, cozinheiros e poetas, e onde serd necesséaria a presenca de
guardides, ja que na cidade de homens verdadeiros nao havia necessidade
de 'guardadores de porcos', cupwTtar (373c). Sdcrates ai refere-se sem
davida aos criadores de porcos (os cidaddos opulentos comerdo carne de
porco), mas pode ser que ele aluda também aos guardides daqueles porcos
que serao os pseudo-homens que constituirdo a cidade opulenta.

N&o obstante, a cidade verdadeira estd sujeita a injustica, como
disse. Um corpo saudavel ndo é um corpo nédo passivel de doenga: uma

*2 Em geral ao porco se associa a ignorancia (Lach. 196d; Leg. VIl 819b-d; Resp. VI 535d-e).
Cf. Campese e Canino [1998], p. 314-5.
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coisa € n&o estar doente, outra € nao poder ficar doente. Sécrates diz que
fambém na cidade opulenta é possivel observar justica e injustica, 0 que
subentende gue a observagdo da cidade verdadeira proporciona o mesmo.
Aparentemente nada se diz da injustica na cidade verdadeira,
contradizendo o plano inicial, mas se trata justamente da "corrupcdo" da
cidade verdadeira. Ora, a razéo da corrupgao estaria na presenca de alguns
cidaddos que néo se contentardo com aquelas coisas simples. Contra isso
a cidade verdadeira parece ndo ter defesa alguma. A transmissdo do modo
de vida dos pais aos filhos ndo garante que os filhos sejam efetivamente
parecidos com os pais. A cidade verdadeira estd sujeita & injustica e desta
pode justamente nascer a cidade opulenta (cf. Annas [1981] p. 78). E o fato
de a cidade opulenta representar um possivel desenvolvimento da injustica
no seio da cidade verdadeira ndo impede que haja, por sua vez, uma
injustica da propria cidade opulenta, que consistirda no nédo respeito da
divisdo de fungdes das trés classes (cf. Resp. |V 443c-444a).

E indtil objetar ainda que a cidade verdadeira esta baseada no mero
"interesse proprio" de cada um (cf. 369¢c), como escreve Annas ([1981] p.
78). A constituicdo da cidade é interesse de todos, e por isso mesmo é algo
racional. Nesse sentido, tampouco cabe objetar que a cidade verdadeira
estaria baseada no mero desejo das coisas necessarias, nisso nao diferindo
de uma cidade de bichos. Essa € a opinido de Glaucon, ndo de Sdcrates —
de resto, uma “cidade de porcos” € um oximoro. Se é verdade que o desejo
na cidade verdadeira serd apenas de coisas “necessérias’, a cidade, ndo
por isso estara baseada somente no desejo. Pode ser que a cidade
verdadeira sirva a introduzir a futura classe dos produtores a ser, porém,

integrada com a impetuosa classe dos auxiliares e a racional classe dos
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guardides™. Todavia, repito, é algo da racionalidade o reconhecimento do
carater solidario e complementar das técnicas que esta na base da prépria
existéncia da cidade, assim como seu principio de especializagdo. E nao sei
se Annas tem razéo em notar que a especializagédo parece ser mantida com
coercdo ([1981] p. 79; cf. 374b 6), j4 que, como observa Cambiano [1971]
(p. 178-9) lembrando o mito de Er do livro X, o oficio é escolhido por cada
um antes do nascimento. Em todo caso, isso néo significa que haja algum
tipo de guarda, ou seja, alguma especializagao nisso.

Num certo sentido, ndo ha efetivamente uma grande diferenca entre
a cidade verdadeira e cidade opulenta (cf. Annas [1981] p. 78). Quero dizer
gue as atividades das trés futuras classes, correspondentes as trés partes
da alma, ja estariam presentes na cidade verdadeira. A diferenca é que
essas fungbes ndo estdo especializadas. Pode ser, entdo, que em uma
cidade verdadeira nem tudo deva ser especializado. Na cidade verdadeira
todos desejam, tém impeto e raciocinam, sem que haja conflito no interior
da alma de cada um. Por isso, esta é uma cidade onde n&o ha discérdia. E
preciso especializar tais atividades somente no caso de uma cidade
opulenta, onde o desejo de luxo — uma vez deixado sem freios, como na
Atlantida do Critias — pSe em risco a vida da cidade.

Mas exatamente que risco corre a cidade ao se tornar opulenta? Eu
acredito que seja o da perda de sua unidade, como fica mais claro em
seguida, o que esta intimamente ligado ao principio de especializagao.

Annas ( [1981] p. 99) manifesta uma certa surpresa ao constatar que,
entre os novos oficios introduzidos na cidade (opulenta), estejam os
imitadores (373b 5). Todavia, num certo sentido todas as novas ocupacgdes

# Cf. Cambiano, 1971, p. 175.
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sdo imitagdes, de modo que ndo haveria nenhuma real contribuigdo técnica
por parte da cidade opulenta. Explico-me:

1. Na cidade inicial ndo ha poetas de profissdo, mas os proprios
cidaddos entoam hinos aos deuses (372b-373c). Ora, esses cantos sao
realmente preces dirigidas aos deuses (Leg. Ill 700b 1-2), e ndo imitag&o de
preces, como podemos encontrar na épica ou na tragédia (cf. Resp. Il 399b).
Alias, aos hinos a segunda cidade acrescentara os encdmios dos valorosos
(Resp. X 607a), ausentes da cidade verdadeira na medida em que ai todos
desejam apenas o necessario, de modo que ndo ha guerreiros?.

2. Guerra e caga justamente s6 s&o introduzidas na cidade opulenta.
Ora, elas seriam técnicas de aquisi¢do e como tais podem ser consideradas
simulacros das técnicas produtivas: ndo é a toa que os sofistas, imitadores
dos sabios, sdo cagadores de jovens ricos (Soph. 223b).

3. Os cozinheiros também s6 aparecem na cidade opulenta. Nao se
deve esquecer, no entanto, que, segundo o Goérgias, a culinaria & um
simulacro da medicina (Gorg. 463d-465c). Curiosamente, os médicos aqui
sdo mencionados depois dos cozinheiros (373c). Sendo introduzidos
apenas agora, € sé na cidade opulenta que os médicos ganham um papel
importante. E a raz8o esta justamente na nova rica dieta (cf. 373d). Os
médicos devem remediar os nefastos efeitos do trabalho dos cozinheiros.
Supbe-se, de fato, que os cidadaos verdadeiros, dado o rigor de seu
regime, nao adoegam com freqiiéncia, de modo que precisam pouco de
médicos. Mas o proprio meédico s6 é necessario onde j& se perdeu a satde,
onde é preciso restabelecé-la. Ndo é a toa que a cidade verdadeira é
considerada por Sécrates uma cidade saudavel (372e 7).

* Ha que observar ainda que o relato da cidade verdadeira talvez possa ser considerado um
exemplo de 8uynol pura.
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Em resumo, o que ha na cidade opulenta — imitagdo da cidade
verdadeira — € uma verdadeira proliferagdo da imitagdo, o que pde em risco
0 principio de especializagdo, na medida em que o imitador seria por
definico um homem duplo ou até mesmo muiltiplo (cf. Il 397e). A imitagéo
de varios oficios pode, alids, gerar no individuo a ilusdo da auto-suficiéncia,
0 que é a propria negagdo da necessidade da vida em comum.

Se a cidade opulenta é o lugar onde a imitagdo prolifera, ela néo &,
contudo, o lugar onde a imitagdo surge pela primeira vez. Com efeito, diz
Sdcrates no final do livro II:

"Poder-se-ia, entdo, decerto chama-lo, esse que eu dizia, muito cor-
retamente de verdadeiramente falso' (d\n8ds YseDBos), j& que o falso
[ou 'o que acontece'] nos discursos (Adyois) € uma certa imitagéo
(nipnpd 1) do que acontece na alma (tod év T Yuxf mabnuatos) e
um simulacro nascido sucessivamente (lotepov yeyovds eldwiov), nédo
um falso totalmente ndo misturado (wdvv dxpaoTov Yedos)" (Resp. |l
382b-c).

O discurso como tal ja é um pipnua do que acontece na alma, o que
deve redimensionar a abordagem da imitagéo do livro Ill. Por conseguinte,
mesmo o homem verdadeiro, cidaddo da cidade verdadeira, ja se serve da
imitacao.

De qualquer forma, se a segunda cidade néo passa de um pipnua da
primeira como sustento, alguém poderia perguntar-me que sentido tem
dedicar a maior parte da Republica a tal simulacro e, em particular, a
questdo da triparticao.

Bom, a cidade opulenta & descrita como uma cidade inchada.
Contudo, mais adiante, uma vez estabelecido o papel dos guardides,
Socrates diz:
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"Mas, pelo cao, decerto nos passou desapercebido que purificamos
de novo uma cidade que ha pouco sustentavamos viver na opuléncia
(Tpudpav)" (399e 5-6).

Entende-se agora a fungéo dos guardides e seus auxiliares: purificar
ou purgar a cidade inchada, isto €, dar um freio a um desejo ilimitado, que
implica proliferagao da imitagéo, logo, perda da unidade politica, impedindo,
assim, que a cidade se transforme em uma espécie de Atlantida. Temos ai
entdo a costumeira politica-medicina de Platdo®. Mas podemos dizer que
uma cidade purgada, ou seja, bem governada por guardides e auxiliares,
seja equivalente a cidade saudavel? Nao creio.

Uma passagem do livro | das Leis pode ajudar a esclarecer o papel
purgativo dos guardides na Republica. Ao discutir sobre como lidar com os
conflitos entre os irmdos de uma familia (leia-se, cidaddos de uma mesma
cidade), o Ateniense sugere a presenga de um juiz (627¢). Mas ele
considera trés juizes diferentes, correspondentes, talvez, ao
comportamento segundo cada uma das trés partes da alma da Republica®.
O primeiro mataria os irmdos maus, fazendo com que os melhores
mandem. O segundo, deixando vivos os piores, faria com que todos
obedecessem voluntariamente aos melhores. O terceiro ndo mataria
ninguém, mas, reconciliando a familia e dando-lhe leis, seria capaz de fazer
com que todos fossem amigos. O Ateniense finalmente diz:

"0 melhor, entdo, decerto [é] nem a guerra nem a sedigdo, [sendo]
abominavel o carecer destas, mas uma paz e, juntamente, uma
amabilidade entre eles — inclusive, o fato também de a propria cidade

& 6f Gorg. 464b; 521e; Pol. 293a; Leg. IV 720a-e. N3o sei como Cambiano [1971] possa
afirmar que na Repdblica o paralelismo politica-medicina tende a desaparecer (p. 170).
Agradego & Dulce por essa observagao.
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vencer a sim mesma ndo estava, ao que parece, dentre as coisas
melhores, e sim dentre as necessérias. E como se alguém achasse
que um corpo doente que recebeu uma purificagdo médica estivesse
entdo otimamente, mas nao dirigisse a mente ao corpo que ndo
careceu absolutamente [de purificagdo médica]; do mesmo modo, em
relagdo a felicidade de uma cidade ou de um [cidad&o] privado
tambem, pensando desse modo, ndo se tornaria corretamente nem
um homem de estado, olhando somente ou em primeiro lugar para as
coisas relativas & guerra externa, nem um legislador competente, se
néo legislasse em virtude de paz as coisas de guerra, antes que em
vista das coisas relativas & guerra as coisas da paz" (Leg. | 628¢c 9-e).

Em outras palavras, o modelo que o legislador deve perseguir é a
cidade sem conflito. Do mesmo modo, os guardides servem a desinchar a
cidade opulenta, mas o modelo ndo deve ser a cidade purgada por sua
parte melhor, e sim aquela cidade saudavel que é a cidade verdadeira. E
cidade apenas aquela em que nao ha conflito. Toda cidade onde ha conflito
ndo € verdadeiramente uma cidade, ndo constituindo realmente uma
unidade. Nos tendemos a identificar a politica (talvez j& entendendo
indevidamente por isso a democracia) com a administragdo do conflito, mas
em Platdo a verdadeira politica seria uma total auséncia de conflito, o que
s0 acontece em uma cidade verdadeira.

Entende-se melhor agora a diferenga entre Platdo e Protagoras. Uma
cidade inchada carece de uma politica-medicina, que justamente se
apresenta como uma técnica que ndo pode pertencer a todos?. Nao se
pode pretender que o préprio doente, enquanto doente, seja médico de si
mesmo. Entretanto, uma cidade saudavel como é a cidade verdadeira nio
precisa ou precisa muito pouco dessa politica-medicina (cf. Gorg. 464b). Ela

# Como observa Cambiano [1971] p. 183.
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precisaria, ndo obstante, da politica-ginastica, a qual garante o bem-estar e
prevé os males, que, segundo o Goérgias, é a 'legislativa’. Mas a ginastica
pode e deve ser praticada por todos os individuos saudaveis®, sendo
condi¢do para o bom desempenho de toda outra atividade fisica. Assim, a
técnica politica legislativa é condigdo prévia para o bom exercicio de toda
técnica de competéncia especifica no interior da cidade. Enfim, em uma
cidade verdadeira todos hao de ser legisladores.

Entende-se, em todo caso, que uma cidade purgada é apenas um
simulacro mais semelhante a cidade verdadeira do que uma cidade
opulenta ndo purgada. Mas sempre de simulacro se trata.

No final do livro IX, onde se afirma o carater utépico da cidade que se
acabou de contemplar, a qual justamente nédo existiria sendo nos discursos
tidos, Sdcrates diz:

"Mas — disse eu, todavia — no céu provavelmente estd erguido um
modelo (mapdSerypa) para quem quer ver e, vendo, [nela] estabelecer
si mesmo" (592b 2-3).

Nada nos diz que o modelo de cidade que estad exposto no céu
compreenda a divisdo em trés classes. Esse modelo, acredito eu,
corresponde, antes, a cidade verdadeira de Resp. l.

Na retomada da questdo da imitagdo em Resp. X, diz-se que
terfamos, por exemplo, trés camas: a cama do produtor da natureza, a
cama do artesdo e a cama pintada do pintor. Curiosamente, na cidade
verdadeira os seus cidad&dos ndo dormem em camas, e sim no chio. Ora, a
cama do produtor da natureza poede muito bem assemelhar-se mais a um

B Cf, Pol. 464a6: laTpds Te kal TAV YULVACTIKGY TLS.
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jazigo do que propriamente a uma cama, do mesmo modo que uma cama é
algo bem distante de uma cama pintada.

Poder-se-ia objetar, enfim, que o ideal platénico de cidade pode ser a
cidade sem conflito, mas que nem por isso a triparticio deixaria de existir®®.
Ora, a triparticdo da alma ndo serve a Platdo para explicar o conflito no
interior de um homem? Assim, para uma cidade ou um homem em que nio
ha conflito nem mesmo se coloca a questéo da triparticdo. Ou diremos que
uma alma onde ha conflito entre suas partes jA ndo é mais uma alma
verdadeira. E possivel, no entanto, que a ftriparticAo seja uma condigdo
necessaria para o conflito, mas ndo suficiente. Nesse caso, a cidade
verdadeira ou o homem verdadeiro podem ser igualmente tripartidos sem
que, por isso, haja conflito entre suas partes®.

 Agradego & Dulce por essa objego.

Mas o que dizer, enfim, do fato de a alma dos deuses também aparecer divida no Fedro?
Nao acredito que a existéncia de conflitos internos &s divindades olimpicas tenha um grande
significado para Platdo. Que a "cidade dos deuses" vivesse perenemente em conflito ndo &
uma novidade. O hiperuranio esta para além do mundo olimpico. Agradego a Marcelo P.
Marques por essa objegéo.
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EPICURO: A EDIFICAGAO DA
CIDADE INTERIOR NO JARDIM

Davidson Sepini Gongalves”

Introducgao

O epicurismo, embora remonte da antiglidade greco-romana, tem
retornado as discussbes académicas com certa freqiiéncia. Juntamente
com a etica epicurista — que chama atencdo pela simplicidade de sua pro-
posta ligada & profundidade de sua reflexéio em torno de temas fundamen-
tais que permeiam a existéncia humana — a vida no Jardim tem sido motivo
de especulagdo em fungéo da peculiaridade de sua proposta.

Propomo-nos aqui a mostrar como se da na pratica o pensamento de
Epicuro, através do relato sobre a vida no jardim, e depois relacionamos os
principais pensadores, que de certa maneira, deixaram-se influenciar pela
filosofia epicurista.

* Professor da PUC Minas-Pogos de Caldas, mestrando da PUC Campinas e bolsista da
CAPES.
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Dadas as condigdes histérico-culturais, tentamos identificar os ele-
mentos da ética epicurista que, analisados sob a dtica atual, seriam capa-
zes de chamar a atengao das pessoas para um projeto de vida que preten-
de estabelecer uma sociedade composta por seres verdadeiramente equili-
brados e felizes, voltados para a edificagéo da cidade interior.

Procuramos analisar a ética epicurista a partir da visdo grega de ética
e dentro do contexto histérico helenistico. Buscamos desvendar os concei-
tos mais importantes trabalhados por Epicuro e discutimos a importancia do
conhecimento como veiculo que possibilita 0 sucesso da empreita epicu-
rista.

Finalmente, ao analisarmos de forma sucinta o projeto de vida que se
instalou a partir da modernidade, buscamos no epicurismo algumas pistas
gue fomentem a discusséo ética nos dias atuais.

O Jardim

Por volta do ano 306 a.C. Epicuro, com a ajuda de alguns amigos
abastados, compra uma casa e um jardim. Lugar especial para a vivéncia
de uma ética com caracteristicas muito especiais. Uma retirada estratégica
da praga publica, lugar onde ndo se pode mais estar com a mesma finalida-
de de antes. O jardim ndo pode ser considerado um esconderijo ou mesmo
um lugar de isolamento. Antes uma opgéo criativa diante de uma situagdo
adversa. Acostumados a uma vida politica participativa, os cidaddos gre-
gos, impedidos de dar continuidade ao seu projeto democratico diante da
dominagéo de Alexandre, descobrem a possibilidade de continuar livres e
serenos, convivendo com os amigos e produzindo textos para difundir as
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novas idéias. O jardim é a resposta de Epicurc a todas as atribulagdes so-
fridas pelos gregos e ndo s6 os reconhecidos cidaddos — e aqui esta a
grande novidade — mas todos os que desejam participar desse novo projeto
de vida.

Encarnacgéo da ética epicurista, a vida no jardim € uma vida simples,
articulada em torno de suas maximas e que tem como carro chefe a busca
da serenidade e dos verdadeiros prazeres. A moderagdo esta presente
também na alimentagé@o, em boa parte produzida por eles mesmos, que
pretende manter o equilibrio também do corpo. O desapego dos bens mate-
riais e a auséncia de preconceito fazem do jardim um lugar trangtilo, onde
o trabalho intelectual se mistura ao cuidado da natureza. E nele que Epicuro
encontra forgas para suportar as dores causadas pela doenga que o aco-
mete e 0 acompanha até a morte.

A importancia do jardim esta na materializagdo de uma proposta radi-
calmente nova e que encontra sustentagdo nos exemplos do mestre. As
conversas, e fundamentalmente a amizade constituem fatores determinan-
tes de uma ordem humanista, edificada sobre os valores consagrados por
Epicuro.

Unem-se teoria e pratica num projeto ousado pela simplicidade em
gue a amizade tem lugar de destaque. “De todas as coisas que nos oferece
a sabedoria para a felicidade da vida inteira, a maior é a aquisicdo da ami-
zade”. (Epicuro, In: Mondolfo,1967). A amizade une os individuos livre-
mente de maneira prazerosa ao contrério da justica que a sociedade prega
e se estabelece simplesmente como um pacto de nédo hostilidade. “O amigo
é, em primeiro lugar, um reftigio contra a sociedade (...) dominada pela luta
competitiva de todos contra todos” (Gual, 1996).
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A Etica do Jardim

Entender a ética Epicurista, significa entender Etica como os gregos
entendiam: um estilo de vida ou uma estética da existéncia cujos referenciais
580 a Physis e 0 Késmos. Portanto, € a ética da exceléncia, da virtude e do
bem. Mas estes atributos ndo séo dadivas, devem ser conquistados a cada
dia, mesmo que para isto seja necessdrio empregar uma estratégia, uma
técnica elaborada racionalmente. O resultado é a saidde, o equilibrio das
forgas, o resgate da harmonia que vem do cosmos e da natureza. A partir
dai estabelecem-se duas possibilidades: a saide da cidade, um projeto
politico voltado para a participagdo nas decisdes sobre o destino da pdlis, e
a saude interior, projeto ético voltado para dentro do ser humano, para a
busca de uma vida feliz, serena e prazerosa, mesmo nas adversidades.

Na primeira possibilidade observamos que Epicuro vive numa época
verdadeiramente conturbada, seja no plano politico seja no plano filosdfico.
O chamado periodo helenistico € marcado pelo dominio macedénio quando
os cidadaos gregos ja ndo decidem politicamente, e culturalmente sofrem
grandes influéncias. As monarquias impedem a participa¢do politica e as
decisOes s&o centralizadas no soberano e seus colaboradores diretos. Na
filosofia, as muitas interpretagbes das teorias socraticas ddo um caréater de
relatividade as maximas outrora tdo bem definidas como a “verdade”, o
“bem” e a “virtude”. “As consciéncias gregas encontravam-se em grande
confus@o” (Brun, 1987).

Na segunda possibilidade, observamos uma ética voltada para o inte-
rior do ser humano que se consolida como a ética de uma vida feliz, pauta-
da na eliminagdo dos medos e na conviccdo da capacidade humana de
atingir a felicidade. A busca do prazer “natural”, encontrado nas coisas sim-
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ples da vida e na amizade, associada a auséncia das perturbagdes e da
dor, possibilitam a realizagéo de uma vida feliz.

O projeto ético que brota do Jardim ndo pode ser confundido com um
projeto individualista uma vez que esta calcado na amizade, no compromis-
SO e no sacrificio, em que nao ha espacgo para a solidio e o egoismo.

“O sabio, posto & prova nas necessidades da vida, sabe mais dar ge-
nerosamente do que receber: to grande tesouro de intima seguranga
e independéncia dos desejos possui em si” (Sent. Vatic, 44 In: Mon-
dolfo, 1967).

“Os Epicuristas dizem algures que € mais doce fazer o bem do que
recebé-lo” Plutarco, Non posse suaviter etc (XV,4 In: Mondolfo, 1967).

A ética epicurista é a ética da sabedoria, que possibilita a realizagéo,
a plenitude da vida humana que por sua vez acontece na prética diaria e
que se torna mais importante que o conhecimento cientifico.

“Epicuro, enquanto reafirma a necessidade da ontologia como funda-
mento da ética, inverte a hierarquia platénico-aristotélica e declara a
ética superior & fisica (a ontologia). A ciéncia e a sophia superpde-se
a phronesis, a sabedoria” (Reale, 1994).

Portanto, a importancia que Epicuro da & ética sinaliza para uma
tentativa de se criar um estilo de vida universal e atemporal, que por estar
sendo elaborado num momento adverso e pela riqueza de seus elementos,
mostra-se viavel nas diversas culturas e mentalidades.

Por estar a vida no jardim sustentada pela interiorizagéo da liberdade,
da virtude, da solidariedade e da justi¢a, confere & ética epicurista um ca-
rater independente e autbnomo diante das mudancas estruturais das socie-
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dades historicamente constituidas. A edificagdo de uma estrutura interior
solida possibilita aos seres humanos a vivéncia feliz, independentemente
dos atropelos causados pelos conflitos politicos e econdmicos que permei-
am todas as conjunturas sociais.

Certamente, o que possibilita 0 desenvolvimento de uma teoria téo
rica e intrigante & a viséo que Epicuro tem do prazer. Escreve ele: “o prazer
€ o inicio e o fim de uma vida feliz" (Carta sobre a felicidade: a Meneceu).

Entendendo Epicuro por prazer a auséncia da dor fisica e a impertur-
babilidade da alma, conclui que “Pouco é necessario, naturalmente, pelo
que diz respeito ao corpo: tudo o que suprime a dor pode dar-lhe ao mesmo
tempo numerosas delicias” (Lucrécio, Da Natureza, livro 1l, 20). Mas este
“pouco” a que se refere Lucrécio, torna-se muito quando entendido nio
como uma negatividade da vida e sim como a conquista de uma autonomia
que permita o controle das sensagdes que constituem a existéncia humana.
A “supressdo” transforma-se em conquista de um espago extremamente
proficuo onde transitam: o discernimento, para que se possa escolher os
prazeres verdadeiros; a autonomia, para que ndo se deixe influenciar pelos
falsos prazeres e a integridade, para que se possa transmitir aos outros as
conquistas.

O remeédio que deve ser usado e disseminado é o tetrapharmakon,
aquele que ataca as crendices e a ignorancia: Ndo ha o que temer quanto
aos deuses, uma vez que os deuses tém seu préprio mundo, resolvido e
plenamente feliz. H& sim que imita-los em sua serenidade e autonomia. Nao
ha nada a temer quanto a morte pois quando ela chegar, ja ndo estaremos
aqui para senti-la. A sensibilidade é prépria de quem vive. Pode-se alcangar
a felicidade uma vez que trata-se de um atributo humano, natural, que a
ignoréncia desvirtua. A felicidade estd nas coisas simples, no momento
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presente, vivido sem ansiedade. Pode-se suportar a dor pois quando ela é
forte demais perdemos os sentidos. Quando ela se prolonga é porque trata-
se de algo suportavel e ndo deve ser empecilho para a felicidade. Sdo por-
tanto as atitudes humanas diante de problemas como ¢ medo e a sensacéo
de impoténcia que fazem da ética epicurista uma ética ativa, marcada pela
racionalidade e o culto ao conhecimento.

A partir do momento que s&o eliminados os medos e alcangada a
autonomia, resta viver uma vida prazerosa junto aos amigos. Mas os praze-
res também devem passar pela racionalidade sob o risco de se voltar ao
estado de dependéncia e instabilidade. Os verdadeiros prazeres, os naturais,
encontram-se na medida, no equilibrio e nunca no desmedido e na insensa-
tez. O modelo é o modelo da natureza, que nunca pede mais do que é ne-
cessario. O corpo ndo tem fome mais do que se precisa comer e o espirito
n&do invoca mais do que o minimo para manter-se sereno. A justa medida traz
a possibilidade da realizagao plena da existéncia, estavel e feliz.

O Conhecimento que surge do Jardim

Fica claro ndo tratar-se de uma tarefa simples a de atingir o resultado
esperado por Epicuro. Esta tarefa requer principalmente conhecimento so-
bre a natureza e sobre as forgas que a regem. Conhecer para nao se deixar
enganar. Conhecer para néo se deixar dominar pelo medo e pela angustia.
A coeréncia da ética epicurista estd justamente na sua composicéo. A feli-
cidade possivel tem como ponto de partida a superagdo do que se lhe invi-
abiliza: a ignorancia. O Conhecimento torna-se fundamental como critério

para a acg&o da verdade que por sua vez vai possibilitar a escolha correta. E
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instrumento extremamente Util para o objetivo final da filosofia epicurista
que e o alcance de uma vida feliz. No entanto, é preciso saber conhecer.

N&o hé duvidas de que s&o justamente as sensagdes — primeiro crité-
rio de verdade — que vao permitir a identificagdo dos procedimentos verda-
deiros uma vez que para Epicuro, as sensagdes s&o sempre verdadeiras e
nunca se enganam. S&o manifestages evidentes que chegam através dos
sentidos de forma clara e precisa.

“N&o ha evidéncia mais forte do que aquilo que sinto e percebo. Te-
nho fome, doem-me os dentes, vejo as folhas verdes, ougo o latido do
cdo, toco a espessa superficie da parede. Ndo ha argumento, ndo ha
dialética que me faca ndo ter sentido o que senti, ndo ter visto o que
vi. Enquanto tais, as sensag¢des ndo me enganam nunca” (Moraes,
1998).

Além das sensagdes, também as pré-nogdes (prolepses) sdo usadas
como critério para a determinagao da verdade. Esta “memorizagéo” da sen-
sibilidade e sua posterior conceituagdo possibilitam seu retorno & mente
independentemente de uma nova sensag¢do. Uma vez originada da sensa-
¢éo, a prolepse € também verdadeira. “Em ouvindo a palavra arvore, logo
alguém sabe do que se esta falando, porque recorda as muitas percepgdes
que teve relativamente a uma arvore” (Ullmann, 1996). Trata-se portanto de
uma nocdo universal — arvore — independente de pertencer a este ou
aquele tipo de arvore. Nota-se a importancia que Epicuro da ao significado
das coisas no seu sentido mais profundo e claro. A compreens&o € o princi-
pal elemento para uma adequada expressdo de qualquer juizo ou pensa-
mento.

Outro critério de verdade € utilizado por Epicuro: os sentimentos de
prazer ou dor, que acabam tornando-se regras para a a¢do humana uma
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vez gque, segundo ele, todos os sentimentos estéo relacionados a um ou a
outro, sendo que o prazer € inerente ao ser humano e a dor |lhe € total-
mente estranha. Neste sentido, os prazeres devem ser buscados, porque
sd0 proprios da natureza humana, e as dores evitadas, pois ndo fazem
parte de sua natureza. Aqui encontra-se, ao que parece, um dos principais
fundamentos da ética epicurista.

Mas, seja qual for o critério usado, o importante é que apresentam
uma estrutura de conhecimento baseada na verdade iminente. Mas de onde
viria entao o erro? Nunca das sensagdes, das prolepses ou dos sentimentos
mas das opinides que se formam sobre estes. As opinides, estas sim podem
ser verdadeiras ou falsas, por fugirem ao instante evidente e dependerem de
uma confirmagéo da experiéncia ou pelo menos nio sofrerem sua contesta-
¢ao. “A confirmag&o é o ato de compreender com evidéncia que o objeto da
opinido corresponde a propria opinido” (Sexto Empirico in Reale, 1994).

E as conseqliéncias das opinides falsas, dos erros, podem ser dano-
sas aos individuos e & sociedade uma vez que podem determinar agdes
equivocadas para a resolugao dos problemas. Agdes geralmente baseadas
na supersticdo e na interveng&o do sobrenatural na vida humana.

O Epicurismo depois de Epicuro

A filosofia epicurista, e de maneira especial sua ética pelo carater
universalizante e inovador, continuou influenciando os pensadores que se
sucederam e ao que tudo indica traz ainda uma carga de atualidade.

Epicuro morre em 270 a.C. mas até o século Il depois de Cristo
exerceu grande influéncia sendo mesmo divinizado entre seus seguidores.
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Fora do mundo helénico encontramos os que mais contribuiram para a difu-
880 do epicurismo com destaque para o poeta Tito Lucrécio Caro que em
sua obra De Rerum Natura influencia definitivamente o pensamento roma-
no. Além de elogiar Epicuro em seu poema, Lucrécio vé no epicurismo uma
resposta aos problemas que assolam a humanidade: a falta de liberdade e
serenidade, a supersticdo e os desafetos.

“O epicurista ressalta que o valor da filosofia repousa no que ela tem
de util. Oferecer respostas aos problemas que afligem os homens no
cotidiano, prescindir daquilo que provoque o agitar das paixdes e am-
bicdes humanas, suportar os inforttnios apoiade na amizade de ou-
tros homens que também busquem essa finalidade, eis o que propde
Lucrécio a Mémio“ (Lana, 1998).

Outro destaque vai para as semelhancas entre as pregacgGes epicu-
ristas e cristas principalmente no que diz respeito & tentativa de superar as
crendices, supersticdes e a propria astrologia. Mesmo o estilo de vida dos
epicuristas no Jardim e a vida fraterna lembram a proposta crista de igual-
dade. Também a auséncia de discriminagdo torna a comparagéo inevitavel.

“Pode-se comparar a vida no Jardim a um monastério, no qual, en-
tretanto, a unica fé era a da felicidade possivel para a condigéo hu-
mana. Os que ali viviam, mais do que meros correligionarios, eram
entranhadamente amigos. Eram, sobretudo, portadores de um ideal
generoso: voltando as costas ao patriotismo estreito da ‘pélis’, inscre-
viam-se na tendéncia, que poucos séculos mais tarde seria canaliza-
da pelo cristianismo nascente, a afirmagdo da fraternidade humana,
portando do cosmopolismo, entendido como cidadania universal” (Mo-
raes, 1998).
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Tanto na era Carolingia quanto na Renascencga houve uma reabilita-
¢éo de Epicuro com a divulgagéo de seus textos. Nomes como os de Eras-
mo, Giordano Bruno, Montaigne e Gassendi estdo entre os que de alguma
forma encontraram no epicurismo elementos de valor fundamental para
enriquecer as discussfes em seus momentos histéricos. Chamava-lhes
atengdo principalmente o humanismo advindo do Jardim e a mundividéncia
epicurista, calcada na necessidade de se buscar na vida diaria, a possibili-
dade de uma vida plena e feliz.

Aparte os elogios de Kant e as criticas de Hegel, foi o jovem Marx
quem buscou em Epicuro sustentag@o para sua tese de doutorado intitulada
Diferenca da Filosofia da natureza entre Demdcrito e Epicuro.

“Sem dlvida, além do materialismo de Hume, adotado por Marx, tam-
bém Epicuro terd exercido influéncia para que proclamasse ser a
matéria a Unica realidade, em continuo movimento dialético. A visdo
de Marx, atinente a uma sociedade sem classes, sem Estado, ndo se-
ria, também, uma retomada da critica feita pelo mestre do jardim as
injusticas sociais, oriundas das cidades faustosas, das ‘polis’?” (Ull-
mann, 1996), -

Tambem Nietzsche admirou Epicuro a ponto de escrever:

“Duas maneiras de consolar-se: Epicuro, que acalmou as almas da
antiguidade moribunda, teve a admirdvel visao, tdo rara hoje, de que,
para o repouso da consciéncia, ndo é inteiramente necessdria a solu-
¢éo dos problemas tedricos ultimos. Por isso, bastou-lhe dizer ao
povo a quem atormentava a inquietude do divino: ‘Se ha deuses, es-
tes ndo se ocupam de nds, em lugar de discutir inutiimente sobre o
problema (ltimo de saber se, definitivamente, ha ou ndo ha deuses...”
(Humano, demasiado humano, Il, 2.7 In: Ulmann, 1996).
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0O epicurismo hoje

Resta-nos saber se o epicurismo representa ainda hoje uma signifi-
cativa maneira de pensar assim como se sua ética € uma ética que se
mantém expressiva diante da problematica existencial contemporanea.

Poderiamos partir de uma constatagéo: a sociedade contemporénea
vive um “mal-estar’ generalizado. A palavra chave é “crise”; ética, politica,
econdmica, afetiva enfim, existencial. A tecnologia, o progresso, estabele-
ceram pardmetros existenciais que se mostraram ineficientes para dar ao
ser humano, ou pelo menos & maioria deles, uma qualidade de vida satis-
fatdria no que diz respeito as necessidades fundamentais e mais ainda aos
desejos mais profundos de realizagdo pessoal e, porque ndo dizer, de feli-
cidade.

Destituido de seus direitos fundamentais como liberdade, criativida-
de, identidade e alteridade cultural, o ser humano foi reduzido ac mercado
de consumo, oscilando entre o espago que vai do consumidor ao consumi-
do. Perdeu o gosto pelas coisas simples, tornou-se escravo da mercadoria,
dos objetos e do tempo.

No campo politico a corrupg@o e os interesses de minorias dominantes
ditam as atividades e selam o destino da grande maioria desguarnecida.
Destino catastréfico, marcado pela miséria material e intelectual. O ser hu-
mano dito comum, sente-se impotente diante da arrogancia e da falta de hu-
manidade dos governantes que submetem seus paises as leis implacaveis do
mercado financeiro em detrimento as necessidades basicas dos cidadaos.

Diante deste quadro, parece-nos interessante o resgate de uma ética
que trate dos valores humanos de uma forma tao simples e ao mesmo tem-
po tdo abrangente como a ética epicurista.
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Mostra-se também bastante propria para os dias de hoje a luta trava-
da por Epicuro contra a supersticéo e as crengas sobrenaturais. Vemos um
mundo dominado pelo culto aos deuses que, através de seus “represen-
tantes na terra” prometem prosperidade e solugéo fécil para todos os pro-
blemas. O culto aos objetos, &s marcas, aos titulos e aos cargos mantém os
seres hipnotizados e impossibilitados de enxergar as armadilhas postas no
caminho, que impedem a realizagédo da vida uma vez que estabelecem um
processo continuo de inquietude e desassossego. A dependéncia e o
medo, tdo combatidos por Epicuro sdo hoje marcantes e ditam o compor-
tamento da grande maioria das pessoas.

Epicuro desmitificou a dor e a morte, o que também torna-se provi-
dencial em nossos dias. Em conseqiiéncia ao medo e a inseguranga, o que
se pensa hoje sobre a dor e a morte acaba também por prejudicar a vida no
que nela ha de melhor, sua prépria natureza. O ser humano foge da dor e
da morte. Ignora suas existéncias. Ao menor sinal de sua presenga, provi-
dencia sua negagéo para também negar suas proprias limitagdes e a fragili-
dade de tudo o que conquistou neste mundo. O analgésico, a droga, elimi-
nam imediatamente a dor e a simulagdo afasta a idéia da morte. Neste pro-

cesso sdo cumplices a familia, os médicos e o proprio paciente.

“Numa sociedade como a nossa, completamente dirigida para a pro-
dutividade e o progresso, ndo se pensa ha morte e fala-se dela o me-
nos possivel. Os novos costumes exigem que a morte seja o objeto
ausente das conversas educadas. Quando porém, apesar de tudo é
necessario fazer alusdes a ela, recorre-se a eufemismos que ajudam
a disfarga-la” (Maranh&o 1985).

Epicuro pensou a dor e a morte como algo que, ao ser encarado e
entendido, n&o impede a felicidade. A morte porque n&o pertence ao mundo
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sensivel, ndo chegando portanto a nos alcangar e a dor porque é sempre
passageira. Caso nao seja, € suportavel. “Habitua-te a pensar que a morte
néo & nada para nos, porque todo bem e todo mal residem na faculdade de
sentir, da qual a morte é, justamente a privacdo” (Epicuro, Carta sobre a
Felicidade: a Meneceu).

E Epicuro vai além quando lembra a todos a possibilidade de buscar-
se imagens prazerosas que substituam as dolorosas. Imagens passadas,
guardadas na memodria e que podem ser acionadas a qualquer momento. E
um projeto de autonomia e integridade que faz do ser humano um ser que é
capaz de direcionar suas sensacbes para a positividade, sem se deixar
tomar pelo medo e pela inseguranga. Ao invés de fugir da dor e da morte é
preciso entendé-las para que nao consigam interferir na existéncia feliz.
Nas palavras de Epicuro, sobre a dor: “Toda dor & faciimente desprezivel: o
que traz intenso sofrimento tem também breve duragéo, e o que dura por
muito tempo na carne traz pequeno sofrimento” (Sent. Vatic, 4 In: Reale,
1994). E sobre a morte: “Nao existe nada de terrivel na vida para quem esta
perfeitamente convencido de que nao ha nada de terrivel em deixar de vi-
ver” (Carta sobre a felicidade: a Meneceu).

A morte e a dor s6 podem representar algo de ruim para aqueles que
nao as entendem. Entendendo-as como processos inerentes aos seres e
nunca como impeditivos para a vida feliz, ndo ha por que supervalorizé-las,
buscando solugdes méagicas para elimina-las.

Mas a grande contribuigdo do epicurismo para a sociedade contem-
porédnea a meu ver € no que diz respeito a possibilidade de felicidade nas
adversidades. A receita de Epicuro € contundente:

“A quem nao basta pouco, nada basta (...) A vida do insensato € in-
grata, encontra-se em constante agita¢éo e esta sempre dirigida para
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o futuro (...) Se queres enriquecer Pitocles, ndo |he acrescentes ri-
quezas: diminui-lhes os desejos (...) Entdo quem obedece & natureza
e ndo as vds opinides a si proprio se basta em todos os casos. Com
efeito, para o que ¢é suficiente por natureza, toda aquisigéo é riqueza,
mas, por comparagéo com o infinito dos desejos, até a maior riqueza
€ pobreza. (...) Quando te angustias com tuas angustias, te esqueces
da natureza: a ti mesmo te impdes infinitos desejos e temores” (Epicu-
ro, Antologia de Textos, 1980).

Trata-se de perceber a natureza humana como voltada para a felici-
dade, portanto pouco necessitada de elementos compensatérios de pseu-
docaréncias. Epicuro divide os prazeres em dois tipos: Os naturais, também
conhecidos como prazeres em repouso, sdo os verdadeiros pois ndo sdo
frutos de caréncia e nem se transformam em pesares. Advém do controle
humano sobre si e da capacidade de néo se deixar levar pelas opinides dos
outros. Em contrapartida, existem os prazeres artificiais, prazeres em mo-
vimento — por isso nunca sdo saciados — sdo os falsos prazeres, criados
pelos humanos diante da incapacidade de ver-se como ser auténomo.

Nossa sociedade ja percebeu a necessidade de buscar alternativas
aos excessos da civilizagéo que se estabeleceu desde a modernidade. E a
alternativa epicurista mostra-se interessante quando associa prazer & nega-
¢80 da corrida pela satisfagdo porque ndo muda o objeto da felicidade hu-
mana mas mostra meios diferenciados para conquista-la.

“Nem a posse das riquezas nem a abundancia das coisas nem a ob-
tengdo de cargos ou de poder produzem a felicidade a bem-
aventuranga; produzem-na a auséncia de dores, a moderagdo dos
afetos e a disposi¢éo de espirito que se mantenha nos limites impos-
tos pela natureza” (Epicuro, Antologia de Textos, 1980).
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N&o se trata de negar a civilizagdo ou pregar a volta do ser humano
ao estado selvagem mas entender a necessidade de reverter o processo de
construgéo e consumo de objetos nos quais encontra-se inserido até mes-
mo o proprio corpo humano. S6 assim serd possivel.a construgdo de uma
etica verdadeiramente humanista. Neste sentido, sem sombra de duvidas, o
estilo de vida adotado por Epicuro tem muito a contribuir.
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MULTIPLICIDADE E CONTRADICAO

Eliane Christina de Souza*

No Parménides, Zen&o apresenta um argumento contra a multiplicida-
de que é refutado por Sécrates. Pretendo sugerir que o argumento de Zendo
parte do mesmo pressuposto presente no paradoxo apresentado em Sofista
251a-c, conhecido como "argumento de Antistenes’, segundo o qual é im-
possivel dizer muitos atributos de uma mesma coisa. Trata-se do pressupos-
to, de origem eleata, de que a multiplicidade de predicados é contraditéria,
pressuposto este que sera revisto pelo Estrangeiro de Eléia no Sofista.

Vejamos primeiramente os dois argumentos citados acima com al-
guns detalhes.

1. O argumento de Zendo contra a multiplicidade (Parménides 127¢)

A tese de Zenao contra a multiplicidade é enunciada por Sécrates da
seguinte maneira’:

" Doutoranda (FFLCH-USP) e bolsista (FAPESP).
' N&o pretendo discutir se o argumento aqui apresentado equivale ou nZo a doutrina do Zendo
historico (sobre esta questao, ver Caveing 1982). Meu interesse se volta ao modo como Platéo
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*se as coisas sdo miltiplas (el moAAG ot T Gvie), as mesmas coisas
devem ser semelhantes e dessemelhantes (adtd dpoé e elvon el
dvbpow), 0 que é impossivel” 2.

Trata-se de uma redugdo ao absurdo cuja estrutura légica é a se-
guinte:

premissa maior: se as coisas sao multiplas, as mesmas coisas devem ser
semelhantes e dessemelhantes;

premissa menor: nada pode ser semelhante e dessemelhante;

conclusao: as coisas nao sao multiplas.

A aporia do argumento deve-se a premissa menor, j4 que Socrates
soluciona o paradoxo negando esta premissa. E, para compreender qual o
pressuposto que faz com que a premissa seja tomada como verdadeira,
originando o paradoxo, temos 0s seguintes elementos, que aparecem na
seqiéncia do argumento:;

compreende o argumento contra a multiplicidade e sua identificagdo ao argumento de Parmé-
nides a favor da unidade. Também nZo discuto a interpretagéo da multiplicidade como plurali-
dade numeérica exclusivamente (sobre esta interpretag@o, ver Brisson 1999). Embora esta seja
uma interpretagao possivel e por vezes adotada, julgo que ela nio é suficiente para dar conta
fzda compreenséo do argumento.

Segundo Simplicius, o tratado de Zenao correspondia a uma série de quarenta argumentos
contra a multiplicidade, todos mostrando que, se as coisas sdo multiplas, as mesmas coisas
sao qualificadas por opostos, o que & absurdo.
® Neste argumento, o sentido de dirorov e d@vduorov é obscuro e seu significado nao é explicita-
do. O termo duorov pode significar parecido ou semelhante, mesmo, igual, proporcional, homo-
géneo. Na auséncia de especificagdo, proponho entender Gpowov em seu sentido primario,
significando qualificado pela mesma carateristica, como aparece em 139e e 148a (segundo
Allen, 1983:83-4). Opto por esta tradugao por ela estar justificada no texto e por dar conta de
explicar porque a pluralidade implica que as coisas sejam semelhantes e dessemelhantes e
porque isto é visto como impossivel. Se ha muitas coisas, algumas delas serdo qualificadas
pela mesma caracteristica. Por exemplo, um rato e um elefante possuem, ambos, quatro patas,
e assim, sao semelhantes. Mas o rato & pequeno e o elefante é grande. Eles possuem, pois,
caracteristicas diferentes e sdo dessemelhantes.
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1. Socrates identifica a tese de Zendo a tese monista de Parménides
(v elvon 10 mév), o que nos faz concluir que dizer que algo ndo é mudilti-
plo é o mesmo que dizer que algo é uno.

2. Socrates estabelece uma equivaléncia entre dizer que as coisas néo
podem ser semelhantes e dessemelhantes e dizer que elas ndoc podem
ser unas e multiplas.

Se ndo é multiplo equivale a é uno e é uno equivale a é semelhante,
estamos diante de pares de predicados opostos: semelhante — nao-
semelhante, uno — ndo-uno. O argumento parece, entio, estar baseado em
uma dificuldade em admitir predicados opostos para uma coisa.

Além disso, a impossibilidade afirmada no argumento tem a seguinte
justificativa:

"pois as coisas semelhantes ndo sdo dessemelhantes nem as coisas
dessemelhantes sdo semelhantes".

Para melhor compreensdo do paradoxo de Zeno, parece interessante
compara-lo com um argumento apresentado na Reptiblica®. Se tomarmos trés
dedos, diz Sdcrates, a vista ndo ira se enganar sobre o que s&o, pois a aima
“nédo € forgada a perguntar & vimog que coisa é um dedo, porquanto em ne-
nhuma ocasido a vista lhe indicou ao mesmo tempo que um dedo fosse outra
coisa que ndo um dedo". Assim, a visdo de um dedo ndo desperta a vénoc.
Mas, quanto &s qualidades do dedo, sua grandeza ou pequenez, sua espes-
sura ou finura, a aicBneocig ndo as distingue suficientemente, pois 0 mesmo
objeto pode parecer duro e mole, pequeno e grande. Assim, a aiofnecic anun-
cia a alma que a mesma coisa € grande e pequena, mas, mais do que isto,

4 523a-524d.
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que o grande é pequeno. Isto causa na alma uma perplexidade, e ela apela
para o hoywpdc e para a vonow, para que examinem estas informacgbes e
verifiguem se estas qualidades sdo a mesma coisa ou se s&o distintas.

O dedo em si, ou uma agéo em si — enfim, cada coisa em seu senti-
do absoluto — n&o precisa de explicagéo. A dificuldade é que ele é maior em
uma dada relagdo e menor em outra; maior em um dado momento, quando
eu 0 comparo com outro dedo que &€ menor que ele, e menor em outro mo-
mento, quando eu o comparo com um dedo maior. Sac os predicados do
dedo que causam problema, pois eles envolvem a co-presenca de opostos
e a identificag@o destes opostos. Nao ha dificuldade em dizer isto é A, mas
& problematico dizer A é B, porque isto pode implicar ter de aceitar também
como verdadeiro o enunciado A ndo é B, o que torna verdadeira a afirmagéo
A é B e ndo-B. Isto, nos termos do paradoxo, equivale a B € ndo-B. Mesmo
que estas afirmagdes sejam verdadeiras em circunstancias diferentes, pare-
ce que o problema que se segue da aceitagdo da verdade de enunciados
contraditorios € que ela conduz necessariamente a afirmagédo B é ndo-B,
tanto no paradoxoc de Zendo quanto no exemplo dos dedos na Republica.
Ora, dizer isto é A equivale a nomear uma coisa sem correr o risco de dis-
solver sua unidade, ja que ser uma coisa una é condigdo para gque se possa
nomea-la. Portanto, se esta explicagdo pode ser aplicada ao paradoxo do
Zenao platdnico, as coisas sO poderiam ser nomeadas.

2. o "argumento de Antistenes" (Sofista 251a-c)

O argumento, corolario dos paradoxos sobre o ser no Sofista, € assim
enunciado:

66 Boletim do CPA, Campinas, n° 13/14, jan./dez. 2002



Muitiplicidade e contradicéo

"Falemos afinal de que modo designamos por muitos nomes esta
mesma coisa em cada ocasido. /.../ Falamos 'homem', certamente,
denominando muitas coisas, atribuindo a ele cores, formas, grande-
zas, maldades e virtudes; em todas estas coisas e em milhares de ou-
tras ndo dizemos ser ele apenas homem, mas também bom e outras
coisas infinitas, e desta forma, tendo posto as outras coisas cada uma
assim sob a mesma palavra, de novo dizemos que ele é muitas coisas
e com muitos nomes. /... E, pois, facil para todos objetar imediata-
mente que & impossivel muitas coisas serem uma e uma ser muitas, e
sem duvida eles se alegram em ndo permitir dizer bom um homem,
mas bom o bom e homem o homem".

Tal argumento aponta uma dificuldade: como é possivel conciliar a
multiplicidade do Léyog e a unidade do ser do qual se fala? Podemos dizer
que o problema central que o Estrangeiro de Eléia levanta neste argumento
€ a impossibilidade de que o muiltiplo seja uno e o uno seja muiltiplo. Todo .
discurso é uma multiplicidade. Falar de algo, por exemplo, do homem, é
enunciar seus predicados, ou seja, suas miuiltiplas denominagdes. Mas,
sendo cada coisa essencialmente una, a articulagao de termos exigida pela
predicagéo é impossivel.

Neste argumento, como no paradoxo de Zendo, a multiplicidade de
predicados atribuidos a uma coisa é responsavel pela contradi¢gio, pois
obriga a aceitar que uma coisa una & multipla e, portanto, que o uno é mul-
tiplo. Face a esta contradicdo, so nos restaria concluir que o Unico Adyog
possivel & aquele que diz um Unico predicado de uma coisa. Poderiamos
pensar num predicado que diz 0 que uma coisa € no sentido absoluto: o
semelhante é semelhante, o dedo é dedo, o homem & homem, A é A. Mas
um Adyog assim ndo informa nada sobre A, apenas indica que isto é A. Um
discurso concebido deste modo ndo teria como fungdo analisar a estrutura
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do ser e fornecer definicbes, mas serviria apenas para designar a coisa de
modo simples e imediato. Nos termos do paradoxo, dizer o que uma coisa é
ndo pode ser resultado de predicagdo, pois a predicagdo rompe a unidade
do ser — predicar envolve divisdo e mistura. Dizer o ser como ele é equivale-
ria apenas a dizer o que ele é no seu sentido absoluto - dizer o seu nome —
e isto é tudo o que se pode dizer sem contradigao.

Em suma: a predicagdo € contraditoria porque ela implica aceitar
que o uno & multiplo. A solug&o sugerida pelo Antistenes platdnico® é recu-
sar a predicagao e reduzir o discurso & nomeagéo, o que evitaria a contradi-
¢&o. Penso que esta interpretagdo também pode ser feita com relagdo a
tese de Zendo exposta no Parménides. Nos dois casos, o problema em
questdo € a contradi¢do envolvida na multiplicidade predicativa. Em ambos,
a solugéo mais imediata para evitar a contradi¢do é recorrer a unidade da
coisa e reduzir o discurso & ela. Eu sugiro que esta solugdo que eu chamei
de mais imediata — a recusa da multiplicidade — tem como base a compre-
enséo da tese do ser uno de Parménides como afirmagédo da unidade predi-
cativa, e que a solucao de Platdo consiste em romper esta tese através do
estabelecimento da teoria das formas possibilitando a multiplicidade de pre-
dicados sem romper a unidade da coisa. Vejamos.

O monismo eleata segundo Platiao

Apresento rapidamente trés interpretagdes do poema de Parménides
que tém me servido como base para uma leitura das questSes de origem
eleata presentes nos didlogos Parménides e Sofista.

Sobre a concepgéo de Adyog no Antistenes histérico, ver Brancacci 1990 e Gillepsie 1913.
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A primeira delas é a interpretagdo de Aubenque®, segundo a qual o
monismo de Parménides ndo é primario, mas derivado dos dois principios
sobre os quais se fundamenta o poema. A ontologia de Parménides resulta-
ria de duas bases fundamentais: um principio de ndo-contradigéo que sepa-
ra completamente £ctv e obx Eotiv, € 0 principio de que pensar e dizer séo
pensar e dizer o que é. O primeiro estabelece que s6 ha dois caminhos de
investigagdo e que um deve ser escolhido em detrimento do outro, pois é e
ndo é séo duas vias conjuntamente exaustivas e mutuamente excludentes.
O segundo determina qual o caminhc a ser escolhido, pois o caminho do
ndo é é impermeavel ao conhecimento. Assim, qualquer possibilidade de
expressdo do ndo € é negada, e ndo ha como afirmar a realidade do que
néo é sem contradizer o préprio Adyoc.

Segundo a interpretagdo de Austin’, no entanto, afastar o ndo é do
Léyog ndo significa excluir toda marca de negatividade, pois quando Parmé-
nides descreve as verdadeiras caracteristicas do que &, ele o faz usando
palavras e expressbes negativas. A explicagdo mais plausivel para isso é
que Parménides consideraria que um enunciado que associa ovx a éornv
ndo pode expressar um julgamento, do mesmo modo como a expressao otk
éomv ndo pode se referir a algo®. Esta objecédo a predicagdo negativa se
deveria ao fato de que alguns predicados negados, se fossem admitidos,
implicariam sentengas do tipo o que é é x e ndo € x. Por exemplo, se fosse
admitido que o que é é maior em uma parte, teriamos de concordar que ele
nao é maior na parte em que & menor. Portanto, ele é maior e ndo é maior.

® 1987.

7 1986: capitulo 1.

8 Segundo Austin, no poema, enunciados negativos sé sdo possiveis se a negagao incidir
sobre o termo predicado, através de um a privativo ou de uma expressio do tipo ovx-£ ou
entio se a sentenga for uma negagéo modal.
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Estes enunciados sao vistos como contraditérios porque a Iégica de Parmé-
nides ndo apenas desconsidera os qualificadores dos predicados, como
também pde em segundo plano os préprios predicados, dando énfase &
copula. Em um processo de simplificagdo, o que é é maior aqui e nao é
maior ali passa a ser entendido como o que é é maior e ndo é maior, que é
novamente simplificado para o que é é e ndo é.

Parménides recusaria qualquer predicado que admita a contradigéo,
ou seja, que permita dizer é e ndo & daquilo que €. Assim, para Parménides,
a contradi¢do ndo pode ser aceita em nenhuma hip6tese, mesmo que em
contextos diferentes. Para evitar a incompatibilidade entre é e ndo é no
Adyog e garantir a conseqiiente unidade do ser, Parménides exclui o ndo é
da via da verdade. Um enunciado s6 tera sentido se encontrar algo a que se
refira. Como n&o existe o que néo &, Parménides renuncia a enunciados ne-
gativos e & falsidade, o que restringe o discurso, no caminho da verdade, a
enunciados sobre o que é. Este é o Unico tema genuino de um enunciado,
expresso através da copula éon, que garante seu aspecto referencial. Pode-
se concluir que, se ndo ha contradicdo, a Unica realidade é constituida pelo
que é em relagdo consigo mesmo. S6 este caminho de investigagdo, que diz
0 ser uno em sua homogeneidade, merece, no poema, 0 nome de Adyoc. E
todo Abyog € um enunciado de identidade e é necessariamente verdadeiro.

Patricia Curd® parte da interpretacdo de Austin e de outros autores, como
Mourelatos' e Kahn'', e propde que a doutrina de Parménides seja compre-
endida como monismo predicativo. O que &, segundo Parménides, deve ser
uma unidade predicativa, um todo unificado, e somente as entidades que s&o

¥ 1998: Introdugio e capitulos 1 e 2.
%1971.
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predicativamente unas podem satisfazer as exigéncias para o que é do modo
como ele é elucidado no poema, sem nenhuma relagdo com o que néo é.

No fragmento 8.4, 1o £6v é dito ser otlov povvoyevés (como um todo de
um Unico género). E exatamente porque o que é é pouvvoyevég que sua coe-
sao é garantida, j& que a monogeneidade (termo que Curd prefere a homo-
geneidade)'? implica a indivisibilidade do que é. Ser de um tnico género
garante a monogeneidade interna do que &, e isto indica monismo predicati-
vo: ndo ha nada interno ao que & que impeg¢a sua coesdo consigo mesmo.
A entidade da genuina via de investigagdo & um todo simples e coeso, cuja
natureza pode ser apreendida pelo vodg. O adjetivo v é parte da atribuigdo
da coesdo do que é. O que é constitui-se como uma unidade interna. E,
mais do que isso, sé 0 que € internamente uno pode ser. O monismo predi-
cativo, portanto, é a consegliéncia da auséncia de divisGes internas no que
é.Se o que é é F, ele é todo e completamente F, com nenhuma possibilida-
de de ser G. Pois se ele fosse uma tal pluralidade, ele poderia ser disperso,
em pensamento, em seus componentes F e G. Sua unidade predicativa
garante que ele possa ser entendido pelo pensamento sem nenhuma nega-
¢do interna que o conduza a rota negativa. Este € 0 monismo predicativo:
cada coisa pode possuir apenas um Unico predicado, e deve possui-lo de
modo forte. Todas as afirmagbes do tipo X é F sdo afirmagdes sobre o que
X & por natureza. Portanto, nenhuma divisdo interna é possivel e ndo ha
diferenga na Fdade que algo é.

No entanto, no fragmento 8, h& véarios predicados do que é, aos quais
Parménides se refere como signos (ofpate): ele € inengendrado (Gyévrrov)

"2 Curd opta pelo termo monogeneidade, em vez de homogeneidade, visto que o adjetivo

usado por Parménides, uovvoyevés, exclui a nogédo de dois géneros misturados, admitida quan-
do se trata de homogeneidade.
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e imperecivel (&vdiewpdv), um todo de um Unico género (oBiov povvoyevés),
nao agitado (&rpepés) e completo (wiewov); € uno todo junto (dpod név €v) e
coeso (ocuvvexég). Mas, segundo Curd, estes predicados nao indicam plurali-
dade predicativa, pois sdo relacionados como aspectos conectados de uma
e a mesma coisa, e sdo ligados porque cada atributo se segue direta ou
indiretamente da xpicig entre o que € e 0 que nao é. O carater fundamental
do que é depende da impossibilidade do que ndo é e, uma vez que ela €
confirmada, os varios atributos do que é sao interconectados. Pode-se co-
mecgar com qualquer um dos atributos do que é para chegar aos outros.
Pode-se dizer, portanto, que ndo ha multiplicidade de predicados. Todos os
predicados do que € sdo o0 mesmo e toda "predicac&o" é expresséao de uma
identidade completa e simétrica.

A partir destas interpretacdes, parece plausivel pensar que a unidade
em questdo no paradoxo de Zendo e no "argumento de Antistenes" é a
unidade predicativa e que ela culmina na redugéo do discurso & nomeacgéo.
A exposigao destes argumentos teria, nos dialogos em questao, a fungéo de
apontar as conseqléncias de aceitar o principio de ndo-contradig&o radical
de Parménides, para que depois se proponha uma outra solugédo ao discur-
so que concilie unidade e multiplicidade, ser e néo-ser, sem ferir o principio
de nao-contradicéo.

A teoria de participagao das formas e a possibilidade de multiplicidade
predicativa

A solugéo de Sécrates ao paradoxo de Zenéo consiste em recusar a

premissa segundo a qual nada pode ser semelhante e dessemelhante, su-
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gerindo que nao se pode passar da verdade de que ndo é possivel que
duas coisas sejam semelhantes e dessemelhantes a respeito de algo para a
falsidade de que elas ndo podem ser semelhantes e dessemelhantes a res-
peito de qualquer coisa. Existe uma forma da semelhanga e uma de seu
oposto, a dessemelhanga. As coisas que chamamos muitas participam
destas formas e, por esta participagéo, se torna semelhante o que participa
da semelhanca, dessemelhante o que participa da dessemelhanga e ambos
0 que participa de ambos. As coisas multiplas sao, pois, tanto semelhantes
quanto dessemelhantes, e nisto elas diferem das formas das quais partici-
pam, uma vez que coisas que sdo apenas semelhantes ndo podem ser
dessemelhantes, e vice-versa.

As mesmas coisas podem ser semelhantes e dessemelhantes, unas
e multiplas: Soécrates, por exemplo, € um entre muitos homens e possui
multiplas partes. No entanto, esta afirmacao é feita sob uma condigdo me-
tafisica: a existéncia das formas semelhanca e dessemelhancga, unidade e
multiplicidade. Segundo o argumento de Sdcrates, uma coisa é dizer una e
multipla uma pedra ou um pedago de pau, outra coisa é dizer que o uno é
multiplo. Portanto, é pela participagédo de uma coisa na forma que esta coisa
pode ter multiplos predicados sem que isto implique contradig&o.

No entanto, esta solugdo de Sdcrates no Parménides tem uma con-
seqiéncia bastante limitante para as formas: elas ndo podem participar
entre si, sob o risco de admitirem uma contradigéo interna e perderem sua
unidade. As formas estdo, assim, fora da possibilidade discursiva. No Par-
ménides, portanto, Socrates estaria formulando a teoria das formas tendo
como base o monismo eleata, com a finalidade de preservar o plularismo
predicativo dos sensiveis. Eu acredito que o "argumento de Antistenes" no
Sofista reintroduz a questao do monismo predicativo exatamente porque a
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solucédo dada a ele no Parménides nao foi satisfatoria e sera revista pelo
Estrangeiro.

O elemento novo introduzido no Sofista € a compreensio das rela-
¢Oes de participacdo e nao participagdo como constitutivas da natureza
dos seres, sejam sensiveis ou formas. Assim, o discurso, tanto sobre coi-
sas sensiveis, tanto sobre formas, é o discurso que diz os multiplos predi-
cados de uma coisa una. Para isto, Platdo estabelece o fundamento para
a afirmacdo, a negagdo e o valor de verdade do enunciado através da
teoria da participagao, que pode ser sintetizada como: cada coisa participa
de algumas formas e ndo participa de outras. Vejamos este fundamento

com detalhe:

1. Afirmagao

Para garantir a possibilidade do discurso predicativo, € preciso primei-
ramente distinguir predicagdo de identidade, entendida como a identidade
absoluta de Parménides. Com isso, se dissolve a redugdo de A € B e ndo é
B a B ndo é B. Mas, para que o "argumento de Antistenes” seja dissolvido,
€ necessario que se possa dizer mais de A do que A é (idéntico a) Ae A
néo é (idéntico a) B. E preciso poder dizer os muitos predicados de A. As-
sim, a predicagdo, do ponto de vista do Estrangeiro de Eléia, envolve uma
identidade parcial e assimétrica, representada pela forma do mesmo como
elo de ligacao entre dois seres.

A partir do texto do Sofista, podemos fazer uma radiografia do modo

como o Estrangeiro entende a predicagéo:
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a. A predicagdo tem, como contraparte ontoldgica, a participagdo, como
revelam as evidéncias no texto. Primeiramente, a se¢do sobre a partici-
pagao tem como objetivo refutar o "argumento de Antistenes", que
apresenta uma objecdo a possibilidade de atribuir predicados a alguma
coisa. Em segundo lugar, a propria argumentagdo conduzida pelo Es-
trangeiro de Eléia leva a concluir que ele esté se referindo a participa-
cdo como condi¢ao de possibilidade dos enunciados predicativos, uma
vez que permite relacionar formas distintas. Em 256b6-7, por exempilo,
o Estrangeiro de Eléia diz que, "se ... 0 proprio movimento participasse
do repouso, ndo seria nada estranho chama-lo de imével', ja que as
formas, segundo sua natureza (ko @oow), participam de umas e ndo
participam de outras formas. Ou seja, o enunciado predicativo o movi-
mento esta em repouso afirma a participagdo do movimento no repou-
s0'®. E, em 255a11-12, o Estrangeiro declara que movimento ou repou-
80, "fornando-se o outro, mudara para o préprio contréario de sua natu-
reza". A partir disto, temos que a participagdo afeta a natureza da coisa
que participa de uma forma. 'Ou, podemos dizer, a participacéo constitui
a natureza da coisa. Nesta perspectiva, a predicacéo €, de algum modo,
a enuncia¢éo da constituicdo da coisa.

b. A predicagdo envolve multiplicidade (uma coisa é muitas'®). Cabe per-
guntar, no entanto, de que tipo de multiplicidade se trata. A multiplicida-
de numérica garante os multiplos referentes do discurso, mas néo é su-

" Ha ainda outras evidéncias textuais de que Platdo trata do problema da predicagdo no

Sofista. Malcolm (1967:140) nota que, em 255a, o Estrangeiro de Eléia afirma que a mesmida-
de e a diferenga s&o distintas do movimento e do repouso, visto que mesmidade e diferenga
podem ambas ser aplicadas ao movimento e ao repouso. Segundo Malcolm, parece haver
nesta afirmagao um principio de predicagéo: o que pode ser predicado de duas coisas que nio
podem ser predicadas uma da outra ndo pode ser idéntico a nenhuma delas. Por exemplo, as
formas movimento e repouso ndo podem ser predicadas uma da outra, mas a diferenga pode
ser predicada de ambas; portanto, a diferenga nio pode ser idéntica nem ao movimento e nem
a0 repouso.

" 16 1€ moAAd Bv (251D7).
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ficiente para fundamentar o aspecto relacional do discurso predicativo.
E plausivel, portanto, pensar que a predicagdo exige uma multiplicidade
interna a coisa da qual se fala'.

c. Se a predicac@o € um discurso informativo, € preciso garantir que muitas
coisas sdo uma'®. Esta condi¢io da predicagdo parece indicar que muitas
coisas t€m o mesmo predicado. Isto se torna uma dificuldade se entender-
mos ser como uma identidade simétrica, pois, neste caso, o significado do
predicado se funde com o significado do tema do enunciado e cada predi-
cado s0 pode ser atribuido a um unico tema. Assim, a predicagéo exige, do
ponto de vista ontolégico, uma relagdo assimétrica entre os seres.

Uma vez que a participagdo € mediada pelas "formas-vogais" ser,
identidade e diferenga, o papel desta formas deve ser mais do que garantir
a auto-identidade e a diferenga absoluta. Elas devem garantir a relagéo
entre os seres (ser mpdg dAka). Para isso, a identidade completa e simétrica
de Parménides deve ser relativizada em uma identidade parcial e assimétri-
ca, segundo a qual a comunidade de A com B, que se expressa no enunci-
ado A é B, néo transforma A em B. A identidade parcial pode ser explicitada
como: em um enunciado predicativo A é B, sua contraparte ontoldgica A
participa de B significa que A tem B como parte constitutiva. B &, pois, idén-
tico a uma parte de A. E esta identidade é assimétrica, pois B € parte cons-
tituinte de A, mas o inverso ndo é verdadeiro. Assim, B ndo esgota o ser de
A. Além de B, A é muitas outras coisas, possui muitas outras determina-
¢Oes, muitos outros constituintes.

% Segundo a interpretagdo de Curd, a multiplicidade intema & recusada por Parménides, no
poema, a fim de garantir a coesé&o interna do ser. Para Parménides, todos os predicados do ser
se identificam entre si e com o ser, o que nao resulta em predicagdo de fato, mas em enuncia-
dos de identidade absoluta. O discurso predicativo deve, pois, ser distinto da identidade abso-
luta, o que implica, de algum modo, a divisao interna do algo dito pelo discurso.

5 o 8v moAdé (251b7).
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Deste modo, um enunciado predicativo afirma uma identidade na dife-
renga. Segundo esta leitura da participagéo, cada ser € uma unidade com-
posta de partes, e a predicagéo evidencia cada uma destas partes. Predicar
seria, entdo, identificar parcialmente. A participagdo como identidade parcial
e assimétrica forneceria, portanto, o fundamento ontoldégico da afirmagéo.
Por exemplo, o enunciado o homem ¢é racional indica uma identidade parcial
e assimétrica entre homem e racionalidade. A racionalidade, no entanto,
nao & tudo o que se pode dizer do ser do homem, ja que ele possui muitos
outros constituintes e, assim, muitos outros predicados. Por isso a predica-
¢é@o é um enunciado informativo: ela diz o ser de uma coisa sem se resumir
a uma tautologia. E esta é a resposta a questao estabelecida no paradoxo
em 251a-c: como é possivel que uma mesma coisa possua varios predica-
dos? Pode-se responder, também, ao outro problema levantado no "argu-
mento de Antistenes": como muitas coisas podem ser uma? Se a predica-
¢do € fundamentada ontologicamente pela participagdo em uma forma, e
sendo esta relagéo assimétrica, a forma da qual um ente participa nédo é
afetada em sua natureza por este ente. Assim, uma forma pode fundamen-
tar os predicados de varios dos seus participantes.

2. Negacgao

Segundo o Estrangeiro, a negacdo nem sempre é contrariedade. Em
Sofista 250a, movimento e repouso sdo ditos absolutamente contrarios
(evavribrote). Neste caso, € impossivel predicar um do outro. No argumento
de Zenédo, semelhanca e dessemelhanga sao tratados do mesmo modo,
como se fossem também évavtibtote, gerando o paradoxo. Assim, um caso
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particular é tomado como regra, e isto ocorre porque a negagéo € sempre
vista como contrariedade, resultado do principio de ndo-contradigdo eleata.
O Estrangeiro de Eléia relativiza este principio, garantindo as condigdes de
possibilidade da negagéo a partir da teoria da participagdo. Segundo esta
teoria, a negagdo € a contraparte discursiva da auséncia de participagéo.
Deste modo, um enunciado do tipo A ndo é B indica a nédo participagdo de A
em B. Neste sentido, o ndo é equivale a diferenga relativa a cada consti-
tuinte do tema, e pode ser entendido como nenhuma parte de A & idéntica a
B. E se a afirmacgéo diz o ser de algo indicando suas partes constitutivas, a
negacéo também diz o ser de algo ao indicar os limites da participacéo.

3. Valor de verdade do enunciado

O valor de verdade do enunciado também & garantido pela teoria da
participagdo. As condi¢bes de possibilidade do valor de verdade s&o forne-
cidas pelo Estrangeiro a partir da definicdo do enunciado como um entrela-
¢amento, uma ovunioki de nome e verbo. A distingdo entre Adyog e nome
permite explicar como um enunciado pode ser falso e ter sentido. Nao é
fungéo do enunciado nomear fatos, pois ndo é a existéncia do fato sobre o
qual o enunciado discorre que torna o enunciado significativo. O que da
sentido ao enunciado néo é sua relagdo com o fato em bloco. Enunciados
simples como Teetefo esta sentado e Teeteto voa tém sentido porque séo
compostos por um nome significante e um verbo significante em cuoprhox.

O Estrangeiro de Eléia reformula, assim, a relagao do discurso com a
realidade, mostrando que o sentido de um enunciado independe de sua
verdade ou falsidade. O que garante que um enunciado tenha sentido é o
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fato de ele ser uma combinagéo de sinais vocais que simbolizam elementos
da realidade. Uma certa combinag&o ndo precisa estar presente no mundo
para que o enunciado tenha sentido. E o entrelagamento adequado de no-
mes e verbos que da sentido ao Aoyos. Isto significa que a relagéo repre-
sentativa do enunciado com a realidade se realiza através de partes que
simbolizam a realidade de maneira transitiva. Mas o enunciado como um
todo ndo significa transitivamente. Ele é um complexo que tem por fungéo
discorrer sobre algo, e ndo nomear algo. Assim, representar a realidade néo
€ uma condigdo nem necessaria nem suficiente do enunciado. O enunciado
representa intransitivamente. A possibilidade de ocorréncia do fato determi-
na seu sentido, enquanto a ocorréncia ou ndo do fato que o enunciado pre-
tende representar determina seu valor de verdade. Portanto, um Adyog serd
significativo & medida que pretende representar a realidade. O enunciado
verdadeiro atinge este objetivo. O enunciado falso n&o consegue atingi-lo.

A operagéo da diferenca entre dois seres nao participantes, que re-
sulta discursivamente em negagéo, oferece, portanto, as condi¢des para
que se entenda de que maneira o entrelacamento entre ser e ndo-ser no
discurso se realiza também no plano das formas. Do ponto de vista ontolé-
gico, o n&o-ser ¢ constitutivo do ser. Do ponto de vista semantico, a nega-
¢ao informa sobre o ser de algo tanto quanto a afirmagio. Deste modo, a
cupnioxt das formas se articula com a cupmloxi do discurso. Uma coisa A
pode ou n&o participar de uma forma B. Isto abre duas possibilidades no
plano discursivo, A € B e A ndo é B, uma verdadeira e outra falsa.

A partir do que foi exposto, podemos concluir que a distingdo entre
dois componentes heterogéneos do enunciado — o tema e o que & dito dele
— em uma relag@o de combinagdo que reflete uma combinagdo que pode

ocorrer na realidade, permite falar de uma mesma coisa sem predicar a
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mesma coisa. Pode-se, deste modo, dizer o falso e contradizer. A contradi-
¢80 no discurso ndo corresponde, portanto, uma ruptura do ser da coisa.
Dois enunciados contraditdrios sobre a mesma coisa dizem algo sobre esta
coisa: um deles afirma e o outro nega uma cvunhokt. E, necessariamente,
um sera verdadeiro e o outro serd falso.

Estabelecidas estas bases do discurso, podemos dizer que, para o
Estrangeiro de Eleia, a multiplicidade predicativa € constitutiva da unidade
dos seres. O que uma coisa {ou forma) € em seu sentido absoluto — o que
possibilita sua nomeag¢ao — é constituido por aquilo que ela € em seu senti-
do relativo, representado por seus multiplos predicados. Assim, o0 homem é
racional, bipede, possui tais cores e formas, tais e tais virtudes, e estes
predicados constituem o seu ser homem. Faz parte tamhém de sua consti-
tuicdo aquilo que ele ndo &, por isso a necessidade de dar & negagéo o
mesmo estatuto da afirmacéo. E estas mesmas regras do discurso podem
ser aplicadas as formas sem que sua unidade e identidade prépria sejam
prejudicadas, pois a participagio deixa de ser uma ameaga ao carater uno e
idéntico de cada forma para ser constitutivo deste carater. E através da
participagdo que cada coisa, seja sensivel ou forma, possui determinagao
propria e esté inserida no discurso que informa esta determinagéo.

A reformulagdo dos principios que, segundo Platéo, levam Parméni-
des ao monismo predicativo, permite que o discurso diga o que cada coisa
&, em sua riqueza de predicados. Deixamos de pensar que, do homem, so

se pode dizer que € homem, e entramos no universo da interlocugéo.
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DEFESA DA EUGENIA E FORMA DO BEM
N’A REPUBLICA DE PLATAO

Emilia Maria Mendonga de Morais”

Como sabemos que o céu ama todos os homens?

Porque ele ilumina a todos uniformemente.

Como sabemos que ele ilumina a todos uniformemente?

Porque ele os tem a todos uniformemente (como figis).
Mo-Tseu, Séc. V-1V a.C.

Resumo

Trata-se de examinar se a nogdo de eugenia, sustentada por Sdcrates
no livro V d'A Republica, poderia ser, ndo apenas bem compreendida, mas
efetivamente justificada, tomando como ponto de apoio reflexivo sejam as
exigéncias éticas para a formacgao do fildsofo, seja a hipotese das Formas
inteligiveis que se sobrepdem ao mundo sensivel, considerando a fabulagdo
alegodrica, construida a partir dos dltimos passos do livro VI e apresentada
no inicio do livro VII, em torno do principio anypétheton do Bem. Estaria-

* Professora do Depto. de Filosofia da da UFPB e doutoranda (UNICAMP).

Boletim do CPA, Campinas, n® 13/14, jan./dez. 2002 83



Emilia Maria Mendon¢a de Morais

mos, ou n&o, diante de uma possivel contradigdo entre os pressupostos da
ciéncia dialética e o projeto politico de um Estado onde corpos bem forma-
dos seriam uma condigao prévia e sine qua non ao exercicio das virtudes da
alma?

Tratar da eugenia &, no minimo, abordar um tema espinhoso: ora tem
servido para nutrir argumentos dos criticos mais ou menos severos de Pla-
tdo, ora tem sido objeto de explicagbes externas ao texto d’ A Republica,
ora apenas um assunto em torno do qual predomina a desatencdo ou até
mesmo um estranho siléncio.

Nosso propésito ndo é contestar A Reptblica, nem em seus principios
nem como um todo, muito menos incriminar o seu autor; ao focalizar a
questdo da eugenia, ndo pretendemos também recorrer a argumentos ex-
ternos ao texto, como os que apelam as explicac@es ou justificativas histori-
cas: afinal, o filésofo seria um grego e um ateniense do século V e, por con-
seguinte, ndo poderia deixar de sobrevalorizar a integra conformacéo dos
corpos humanos, dado que a exposicdo de criangas disformes era pratica
corrente sobretudo em Esparta, cuja constituigao tanto inspirara os escritos
politicos de Platdo. Ndo serdo esses 0s nossos caminhos; pretendemos
abordar a questdo sem as hesitacGes de uma intérprete consagrada como
J. Annas que, ao se defrontar, no livro V, com as prescricdes socréatico-
platénicas acerca do matriménio dos guardides e da criagdo dos recém-
nascidos, chega a afirmar: o melhor é ignorar esse eugenismo confuso.’

! Dentre os inumeros autores que, desde a antiguidade, se detiveram tanto sobre A Republica
como sobre a ética e politica de Platdo, ndo foram poucos os que permaneceram mais ou
menos ao largo dessa questio; podemos observar tanto os que silenciaram, quanto aqueles
que, a pariir da modernidade, ou tentaram ser mais compreensivos e tolerantes, ou foram
criticos mais ou menos implacéveis de Sécrates e Platdo, quase todos apoiados sobretudo em
argumentos historicos ou externos ao texto d’ A Repiblica. Numa breve exposigdo, ndo caberia
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O que nos parece necessario averiguar € se a no¢do de eugenia, com 0 seu
ideal de purificagao da polis, tal como Sdécrates a defende no livro V, rom-
peria, ou ndo, com a unidade conceitual d’A Republica.

Para isso, ensaiaremos examinar essa questio a luz dos préprios
preceitos filosoficos, éticos e tedricos, prescritos para a pdlis modelar:
— As virtudes humanas: moderagdo ou temperanga, coragem ou fortaleza,
prudéncia ou sabedoria e, enfim, a justica;

entrar nas divergéncias ou nuangas de cada um desses comentadores; todavia, a titulo de

ilustragdo, enumeramos alguns deles, seguindo uma ordenagao alfabética — as obras cujas

paginas ndo forem indicadas, sdo aquelas em que ndo encontramos referéncia & questio da

eugenia, as demais s&@o aguelas que contém apenas sumarias alusdes:

ADAM. J. The Republic of Plato, V. 1, Cambridge, Cambridge, Univ. Press, 1965, v. notas das

p. 296-300.

ANNAS, J. Introduction & la République de Platon, trad. B. Han, Paris: PUF, 1994, p. 224-225.

CORNFORD, F. M., The Republic of Plato, New York, London: Oxford University Press, 1945,

p. 107.

CRAIG, L. H. The war lover — a study of Plato’s Republic, Toronto, University of Toronto Press,

1996, p. 42-57.

CROSS, R.C. et WOOZLEY, A. D. Plato’s Republic, London, Macmillan Education, Ltda. 1964-

1991, p. 135,

DESPOTOPOQULUS, C. La philosophie politique de Platon. Bruxeles, Ed. Ousia, 1997, p. 51-52.
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— As ciéncias matematicas ou propedéuticas e a ciéncia dialética;
— O principio ndo-hipotético (anypdtheton) da Forma do Bem (t6 agathon).

Passemos em revista brevemente os passos do livro V (458e - 460c)
em que Sdocrates propde-se a persuadir Glaucon das vantagens da eugenia
em suas prescrigdes relativas aos casamentos entre os guardides. Come-
Cemos por suas principais exigéncias:

— Os matriménios ndo poderdo ser relegados ao acaso e deverdo ser
considerados sagrados (ierds gamos); essa santidade ja ndo se reportara a
religidgo, caso de Zeus e Hera, mas aos ordenamentos mais vantajosos
{ophelimotatoi) para a pdlis (458e);

— Deverao ter como modelo as praticas para se tentar aperfeicoar as
ragcas dos animais tais como cachorros, passaros e cavalos para que as
mesmas ndo degenerem; 0 mesmo deve valer para 0s humanos, visando-
se, sobretudo, a constituicao da casta dos magistrados ou dos governantes:

gimep Kol mePL 1O TOY AvBpdTwY YEvog Moabtwe EXEL (469c).

— Tais praticas haverado de ser consideradas um necessdrio remédio
(pharmakoén) para a sociedade humana, nem que para isso 0s governantes
devam recorrer &s mentiras consideradas Uteis ou mesmo 2 fraude:

ocVXV® TA webder kol T &mdtn kwduvvever Huiv Sefcsw
xpficBan tovg dpyovtag T dperia (459d) TOV &pyOUEVWY. EQaey B
oL &V $oppdikov €18l TAVTO TA TOLXVTO, X PO E1VLL.

— Seguindo ainda esses principios, seria necessario estimular tanto
quanto possivel a unido dos melhores cidadaos (aristoi) e proceder inver-
samente com os das castas inferiores. E quanto as criangas nascidas des-
ses matriménios sé aquelas dos primeiros deveriam ser educadas e ndo
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aquelas dos segundos. Mas apenas os governantes seriam conhecedores
desses artificios?.

As criangas nascidas dos melhores guardides ou dos governantes se-
riam encaminhadas para um lugar especial; quanto aquelas frutos dos cida-
daos inferiores ou que apresentassem alguma deformidade, deveriam per-
manecer escondidas em algum lugar secreto fora do contato e do convivio
com os demais habitantes da pdlis *:

KoL QY TL T@V ETEPOY AVATNPOY Yiyvita, EV ATOoppAT® TE Kol
&AW KaTokpOYoLow (g TpETEL (460c).

E Sécrates recebe o pronto assentimento de Glaucon;

Sim, se se pretende conservar a pureza da raga dos guardides:

glnep HEAAEL EdN, kaBAPOV 1O YEVOG TAV PpLAdK®Y Ecechat.

Esse dltimo passo, 460c, evidencia que a nogdo de eugenia, tal como
Sécrates se faz porta-voz n'A Republica, estd diretamente relacionada &
nogéo de pureza (t6 katharon) e de purificagdo (katharsis).

Mas antes de nos determos um pouco mais nessa concepg¢ao de pure-
za, notemos que Socrates se faz bastante vago e ndo explicita a qual espécie
de malformagéo ou de mutilagdo ele se refere. Todavia, desde que se trata de
criangas recem-nascidas, quando se torna quase impossivel perceber as
enfermidades da alma, podemos inferir que se trata das deformidades fisicas.
O dicionario de P. Chantraine registra o vocabulo perés com o sentido geral

* 3el pév, ginov, Ek TV duokoynuévey Todg ApLoToug Toig ApIoTaLy SUYYLYVESaL dg
TAELCTAKLG, Tobg &8 dovhotdtoug aig govhotdtong Ttobuavtiov, kal Tdv pév T4
Exyovol TpEEWY, [459e] TV B8 un, E1 pEAAEL TH Tolpwviov BTl dikpbtartov £lvai, Kol Tt
TaVToL Yryvopeve AavBdvew TNy abrods tolg dpyovtag, 1 ol ) dyéin TdY duldicov
o1 pdAote dotociootog Eotal.

3 Lembremos que na sua Politica, embora tendo sido em inimeras passagens critico d’ A
Republica, Aristételes também interdita a criagdo de criangas nascidas disformes. Cfr. Politica,
1335b 20-25.
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de enfermo e o composto andperon também significando enfermo ou mutila-
do. O verbo denominativo peron, teria o significado de mutilar e do mesmo
adviria 0 substantivo pérosis, a saber, mutilagdo, enfermidade, cegueira. Re-
forcando essa hipdtese, lembremos de outra ocorréncia desta palavra ({6
anaperon) em Platdo: no passo 53a do Criton, quando, interpelando o filésofo
prestes a morrer, as Leis atenienses referem-se aos aleijados, aos cegos e
aos demais enfermos que nunca deixaram a polis. E ainda da ocorréncia do
verbo perdn no sentido de mutilar, no passo 25a do Fedro.

Retomemos a nogdo de katharsis e tentemos repensa-la a partir do
Gorgias e sobre tudo do Fédon. Em alguns passos desses dois dialogos, a
dualidade do corpo e da alma denota uma oposigéo de cunho t&o radical que
nao nos parece possivel raciocinar em termos de mimesis ou de métexis. E
como se nada do corpo imitasse ou participasse da alma. Por vezes, Socrates
visa mesmo desvelar o0 mais inelutavel descompasso — vida do corpo, morte
da alma e vice-versa:

Quermn sabe se viver ndo € morrer e se morrer néao é viver?

A esses versos perscrutadores de Euripides, Sdcrates apresenta a
Cdlicles, no Gérgias, uma resposta imediata e afirmativa: Tu sabes em rea-
lidade nés estamos mortos®. A associagao entre séma e séma de presumida
origem orfico-pitagdrica € evocada. Se o corpo € um meio de expresséao da
alma, enquanto signo (séma), ao qual Socrates também se refere no Cratilo
€ no Fedro, nao seria outro sendo o de uma prisdo ou de um tamulo®.

* Gérgias, 492e-493a: dAAG eV &) kol ¢ Ye ob Aéyelg Sewdg o Blog. ob ydip
tol Boropdlowt’ &v g1 Ebpunidng aAn®i kv tolode Atyel, Abywv - Tic J§ oidey,
£t 10 LTy péy Eott KkatBavely, 0 katlavely 8¢ (fy; (493a) Kol Huelg 1@ dv
lowg TEbrauer .

¥ Cfr. Crétilo 400c e Fedro, 250c.
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Nao se trataria apenas de uma disjungéo entre corpo € alma, mas de
uma contraposi¢ao que se mostra ainda mais claramente no Fédon, especi-
almente entre os passos 64c e 67b e que remete a nogéo de purificagdo, de
purgagao, ou seja, de katharsis.

Nao podemos nos estender no Fédon porque nosso tempo € breve e
o dialogo a que visamos aqui € A Republica. Apenas lembramos que ali,
diante de sua iminente execu¢do, Sécrates ndo economiza raciocinios para
justificar o quanto o corpo com todas as suas sensacdes (desejos, medos,
prazeres, dores) constitui-se, efetivamente, em um estorvo ao exercicio das
virtudes liberadoras e as aspira¢des da alma ao pensamento e a verdade.
Impor-se-ia portanto ao fildsofo, virtuose da suprema musica, o exercicio,
ainda em vida, de uma prévia mortificacdo da sensibilidade, como se fosse
possivel a um ser humano alcangar um estado quase puro de reflexdo e,
tanto guanto possivel, sem mistura de quaisquer sensagdes. Como eviden-
cia Monique Dixsaut, a equivaléncia entre o puro (kathards), o sem mistura
(eilikrinés) e o verdadeiro (aléthés), transporta a nogdo de pureza e, por
conseguinte, de purificagdo (katharsis), do dominio religioso ao dominio
filosofico®.

Sabemos que esse ideal estrito serd, afinal, revisto no Filebo, didlogo
em que o filésofo prescreve a vida mista, guiada pelo pensamento, sem
todavia prescindir dos prazeres puros da alma’. Porém desde A Republica
todo o rigor ascético do Fédon recobre-se de nuangas. Ja nédo se trata de
uma simples oposi¢ao entre as duas dimensdes do humano, mas de uma
nova concepgao da psyqué que integra corpo e alma, e cuja reunido har-
moniosa poderia formar o mais belo espetaculo. Pelo que ja vimos acerca

® Platon, Phédon. Trad. e notas Monique Dixsaut, Paris, Flammarion, 1991, p. 333.
T Cfr. Filebo, 21a —22a e segs.
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do livro V, vale lembrar que a nogdo de beleza necessdria aos guardides
certamente ndo seria a de um Alcibiades, porém concerniria, principalmen-
te, & integridade ou a ndo deformidade fisica de um Sdcrates, em seu as-
pecto mesmo de sileno ou de satiro (Banquete, 221d).

N’ A Republica, uma primeira abordagem desse, por assim dizer, res-
gate do corpo encontra-se no livro Ill, passo 402d, no didlogo entre Sdcrates
e Glaucon; ali pergunta o filosofo:

Se um homem redne ao mesmo tempo um belo carater em sua alma
e em seu exterior fragos que concordam e se ajustam com seu caréater por-
que eles participam de um mesmo modelo (ToV obToL peTéyovta TOmoL )
n&o e o mais belo espetaculo que se pode ver?

Seguindo o assentimento de Glaucon, Sdcrates acrescenta:

E o mais belo é também o mais amavel (xal Uiy 1 Ye KEAALOTOV
Epacpidtaton)’.

Esse passo evoca nao apenas a nogdo de participagcdo (métexis),
mas também permite-nos inferir que nao se trata de considerar a alma como
uma possivel Forma do corpo, desde que admite-se a hipétese de que am-
bos, corpo e alma, participam de um Unico modelo:

E Sécrates prossegue interrogando Glaucon:

® - obkodv, fiv 8 ey, btov &v cvpminty Ev te TH woxfl Kod 7N Evbvie kol Ev Td

£18e1 buoloyobvto Exelvolg kKol oupdwvobyvta, toh oo petéyovto Thmov, TobT &v €in
K&AMoTOoV BEaa T Suvopéve Bedobat;

-moAD ye.

- KO MY 10 Y€ KAAALSTOV EPOLGULOTATOV,

E Cir. Timeu 87d onde Sécrates repete e reforga a mesma afirmagéo: w0 8& Evavtiwg Exov
TAVTOV BEQUETWY 16 Suvapévy Kobopdy KEAALSTOV KOl EpOLOULDTATOV.

Seguimos aqui a tradugdo de Emile Chambry para a ed. Belles Lettres, com pequenas modifi-
cagoes.
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Os homens que realizam esse acordo, em toda a medida possivel,
serédo portanto amados por aquele que é musico, mas ndo se lhes falta esta
harmonia?

A essa pergunta responde o irmao de Platao:

Né&o, pelo menos se for do lado da alma que tiverem algum defeito, se
for do lado do corpo, ele ndo deixara de ama-los.

Socrates, entdo, afirma compreender seu interlocutor: povfdvw, fiv
S'Eyw.

O solo sobre o qual acontece o didlogo d'A Repiblica, ainda ndo é
aquele do Fédon, sob o qual sera velado o corpo do fildsofo morto, mas
onde se contempla o paradigma da pdlis. E na pdlis nascente, assim como
na vida, o corpo, mais ou menos premente, quase sempre impde sua pre-
sencga a propria alma. A partir do final do livro Ill, S6crates nac insiste no
dualismo préximo & tradicdo orfica, mas apresenta a seus interlocutores
uma outra musica filoséfica, cuja nogdo de harmonia corresponde a uma
concepgao tripartite da psyqué que engloba os apetites préprios do séma.

No final do livro 1ll, entre os passos 414b e 417b, defendendo menti-
ras necessarias,’ o filésofo construira uma fabula na qual sera firmada a
correspondéncia entre a alma humana e as trés castas sociais, a partir de
uma analogia com os metais. Aqueles guardides, a serem incumbidos do
governo, os deuses teriam reservado uma alma de ouro (khrison) a seus
colaboradores diretos encarregados da defesa, os guardibes-guerreiros,
uma alma de prata (argyrén), e aos demais, componentes das classes labo-
riosas ou dos artes&os, uma alma de bronze (khalkén) ou de ferro (siderdn).

° 1ig &v obv huiy, fiv & Eyo, pnyawn yévorto tdv Wweuddv 1@V Ev déovtt yiyvo-
HEVWV.
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Apesar dessas diferengas congénitas, todos os cidaddos deveriam se con-
siderar irmaos e, assim, todos teriam assegurado o seu lugar na pdlis ideali-
zada, por mais carente ou imperfeitas que se revelassem as suas almas.
Sabemos que o livro |V levara ainda mais longe essas correspondéncias,
estendo-as ao campo das proprias virtudes. Assim poderemos visualizar o
seguinte quadro de correspondéncias:

A Republica, Livros Ill e IV ( 415b — 417b e 428d — 444a)

Metal Pdlis Psyqué Arete
Ouro Guardides/ Logistikon Dikaiosyne/
(khryson) Governantes Phrénesis
Prata Guardides/ Thimoeidés Andréia
(argyron) Guerreiros
Bronze Artesdos Epithymetikon Sofrosyne
(khalkon)
Ferro
(sideron)

Sdma e psyqué integrados, a formacéo da alma dos cidaddos sera
iniciada pela ginastica associada a musica, e seqlienciada por exercicios e
jogos gue puderem avaliar a capacidade dos jovens de resistir as paixdes —
temores, desejos e prazeres, S&o essas as primeiras prescrigbes pedagoégi-

cas contidas no livro lll. Mas Platdo ndo se estende sobre a educacgéo ne-
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cessaria ao conjunto dos cidad&os. A RepUblica, como ressalta W. Jaeger'’,
& sobretudo uma obra consagrada a formagéo dos guardides.

No livro 1V, todavia, Socrates estabelece: caberia aos artesaos ape-
nas a temperanga, aos guardides-guerreiros a temperanga e a coragem e
aos guardibes-governantes exercitarem a temperanga, a coragem e a pru-
déncia as quais, necessariamente, se somaria a justica. Podemos entao
indagar: em qué uma mal formacéo fisica, tal como a cegueira ou mesmo a
mutilagdo de um membro, impediria o exercicio de qualquer uma dessas
virtudes da alma? E ainda complementar a questdo: para os magistrados,
responsaveis pelo abandono ou exposi¢do de criangas enfermas ou defei-
tuosas, em qué essa pratica politica da eugenia teria a ver com a temperan-
¢a, a coragem ou a prudéncia de que eles préprios deveriam dar testemu-
nho & pofis? E se isso nada teria a ver com as trés primeiras virtudes, como
poderia concernir & quarta, a virtude suprema da justica?

Quanto a formagdo ultima dos governantes, poderiamos também in-
quirir: por que a plena integridade fisica seria necessdria a sua iniciagédo?
Ainda que enfrentasse maiores dificuldades de sobrevida, o que impediria
um mutilado bem compreender o denominado teorema de Pitdgoras e o
significado mais sutil da média geométrica? Ou o que o impossibilitaria de
saber aplicar o método dicotémico de classificagdo dos géneros e espécies
do qual Platdao nos legou indicages no Sofista e no Politico?

Sabemos que toda a paidéia decorrente do exercicio das virtudes e
da iniciagdo filosdfica, visando a contemplagdo das realidades e verdades
eternas, exigird a sujeicdo da parte inferior da alma (aquela que concerne
aos anseios e receios do corpo), e de toda a percepgdo do mundo sensivel

' JAEGER, W. Op. cit. p. 518 e segs.
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as ciéncias purificadoras do inteligivel, as matematicas e a dialética. De
acordo com a divisdo estipulada para a reta segmentada e a alegoria da
caverna, tentemos pensar um pouco sobre o principio transcendental que
as fundamenta: o Bem. Parece-nos que em nenhum momento de sua obra
Platdo conceitua ou esclarece o que seria mesmo {6 agathén. Nos didlogos
que a maioria dos intérpretes consideram anteriores a Republica, esse prin-
cipio doutrinario, como postulado anipotético, ndo é sequer referido. E nos
demais, que lhe seriam posteriores, Platdo consagra apenas o Filebo ao
estudo do Bem, mas visando ali, explicitamente, ao bem humano e nZo a
Forma transcendental que, segundo A Republica, reinaria soberana sobre
0os mundos sensivel e inteligivel.

Quando instado por Glaucon, no livro VI, a definir o que seria esse
Bem superior que s6 o filésofo poderia vir a conhecer, Sécrates hesita, dife-
re e parece-nos divagar em sua resposta; melhor dizendo, recorre a uma
metafora e a uma analogia — a metéfora: o sol; a analogia: a alegoria da
caverna. Confessando a Glaucon a sua incapacidade de discorrer sobre tal
tema, Socrates propde em 506¢:

og 8& Exyovdg 1€ Tol AyoBol POIVETONL KOl OROOTOTOC EKELVW,
AEYEW EBEAW, €1 Kol LUTY dldov, €1 88 uf, eow.

Da alegoria que demarca o inicio do livro VI, cujos passos sdo por
demais conhecidos, guardemos apenas os dons, por exceléncia, de Hélios,
o filho do Bem. Fonte de luz e de vida, do fogo, das sombras e de todos os
seres, habitantes do interior da caverna, causa segunda, sob cujas leis se
ordena todo o mundo sensivel, simulacro do mundo inteligivel, criagdo se-
gundo o mais perfeito modelo e do melhor modo possivel pelo demiourgés
do Timeu. Nesse didlogo, que da continuidade dramatica a Republica, uma

94 Boletim do CPA, Campinas, n° 13/14, jan./dez. 2002



Defesa da eugenia e forma do Bem n’A Repiiblica de Platdo

imitagdo nos é recomendada: a do tfod pantos ou, seguindo a tradugé@o de
Luc Brisson, da realidade nutriz e nutriente do universo (88c-d). Quando se
refere ao principio de todos os corpos e do fogo, fogo que reina sobre o
nosso mundo sensivel, Timeu acrescenta: Quanto aos principios anteriores
ainda a esses, deus o conhece e, dentre os homens, aqueles a quem esse
deus tem em amizade (53d).

Guardemos, portanto, a imagem do sol, astro que nos doa luz e vida,
iluminando aos mais ou menos perfeitos ou imperfeitos, aos sdos e aos
enfermos que possam sobreviver, e nos recordemos que, ao defender uma
pureza eugénica para a pdlis, Socrates ndo se reporta a nenhuma norma
de origem divina, mas t&o somente a uma interveng¢do ou intromisséo hu-
mana sobre a vida dos animais. Ressaltando essa disparidade, ndo preten-
demos aqui poér em causa, como tantas vezes tem acontecido nos debates
filoséficos desde Aristételes, o principio do Bem. Visamos apenas interrogar
se, ao propugnar a pratica da eugenia, n'A Republica, o fildsofo ndo teria
sido infiel a sua amizade com o divino de que nos fala Timeu, ou contradita-
do sua mais bela aposta contemplativa: o préprio principio anypétheton do
Bem, cuja imagem suprema neste mundo de sombras em que vivemos &
Hélios que a nada e a ninguém priva ou distingue, repartindo igualmente os

seus raios sobre todos agueles a quem doa vida e a quem ilumina?
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DIALETICA SOCRATICA
ENTRE A IRONIA E A PARRHESIA

Fernando Muniz”

1. Introdugéao

Como se sabe, a filosofia socratica alimenta-se de paradoxos. E um
dos seus paradoxos mais intrigantes talvez seja aquele que habita o centro
mesmo da dialética ou, mais precisamente, do elenchos socrético. Refiro-
me a aparente contradig&o entre a exigéncia socratica da parrhesia, ou seja,
da palavra franca, e o procedimento da ironia, procedimento que se tornou,
para a maioria dos comentadores e intérpretes de Platdo, o traco distintivo
do elenchos e a caracteristica principal da filosofia socratica. Esta contradi-
¢do pode ser esquematicamente formulada da seguinte maneira: a ironia
implica um certo grau de dissimulagdo e de fingimento e a parrhesia, a pa-
lavra franca, a busca da forma mais sincera e espontanea possivel de ex-
pressao — assim colocadas, uma exclui necessariamente a outra. Essa con-
tradicdo nos conduz & questio que trato neste artigo: é possivel conciliar,
no interior do elenchos socratico, a parrhesia com a ironia?

" Professor da Universidade Federal Fluminense.
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2. Parrhesia e elenchos

Para avancarmos na tentativa de resolug¢ado desta questdo, veremos
como a pratica da parrhesia é caracterizada nos dialogos socraticos. Na
Apologia, por exemplo, diante do tribunal de Atenas, Sécrates se diz espanta-
do com a fama que adquiriu de produzir, por meio de uma suposta habilidade
discursiva que ele teria, 0 engano e a falsificagdo. Socrates pretende provar
na sua defesa exatamente o contrario. Alega n&o ter de modo algum tal habi-
lidade, “a n&o ser que chamem de habil”, diz ele, “aquele que diz a verdade”
(17b). Sé nessa acepgao ele aceitaria ser chamado de rhétfor, orador.

Na seqléncia de sua fala, Socrates marca a diferenga entre a retérica
e a sua pratica discursiva em termos, digamos assim, parrhesiasticos: “de
mim so6 escutardo a verdade”. Verdade esta que ele opde aos discursos dos
oradores “ornamentados com frases e palavras cuidadosamente arranja-
das”. Contra o dialeto dos tribunais, Sécrates identifica a sua verdade com 0
discurso espontaneo que se constréi com palavras que meramente ocorrem
ao falante, como aquelas palavras simples que ele mesmo costumava usar
na praga publica.

Embora nem a forma nominal parrhesia, nem a forma verbal parrhe-
siazomai aparegam na Apologia é, sem dulvida, a parrhesia que estd em
questdo durante a exposigdo do comportamento filosdfico de Socrates. Trés
tragos distinguem a parrhesia: em primeiro lugar, o discurso da parrhesia é
um discurso franco, aberto, em que os pensamentos do falante sdo expos-
tos com clareza e simplicidade; em segundo, € um discurso que se com-
plementa com as ac¢Ges (32a: “as grandes provas que darei ndo serdo me-
ras palavras, mas o que vocés mais estimam, as agbes (erga)”; e, em tercei-
ro lugar, a verdade desse discurso provoca invariavelmente a ira, a irritagéo
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no interlocutor ou auditorio (31e: “Pego que nAo se irritem comigo por dizer
a verdade”).

O termo parrhesia tem, na sua origem, um valor politico; € a liberdade
de falar o que se acredita, como s€ acredita e contra O que nao se acredita.
Um privilégio da democracia ateniense que se confunde com & prépria idéia
de cidadania plena. Etimologicamente, "parrhesia € uma composigéo de
duas palavras: ‘pan’ (tudo) e ‘rhesis’ (0 que € dito). Da mesma raiz de rhesis
provem também rhetor, aquele que fala em publico. Mas 0 ‘par’ é que faz a
diferenga. Quem faz uso da parrhesia, diz tudo o que pensa: Nao oculta nada.
Nesse sentido, ele sé opde ao orador, pois evita qualquer tipo de forma retori-
ca que possa ocultar os seus pensamentos. Por isso, quem usa a parrhesia
prefere palavras diretas, expressdes que meramente Ihe vém, a cabega que
dizem do modo mais direto possivel o que ele realmente acredita.

No Lagues, a palavra ‘parrhesia’ e seus derivados aparecem trés vezes
[178a5, 179¢1, 189al}, e as supracitadas caracteristicas da parrhesia sao
postas em evidéncia. Ja na abertura do didlogo, na fala de Lisimaco, ao apre-
sentar para Nicias e Laques uma explicagéo para o convite que fez, o tema é
enfocado (178a): “julgamos (eu e Melésias) ser preciso, pelo menos com
vocds, usar a franqueza (‘rrappnGLdCechaL). Ha pessoas que zombam
(kaTayehdoL) desse tipo de coisa [parrhesia), &, s& alguém Ihes pede conse-
lho, néo dizem O que pensam (ovK 4w elmotey @ voolow), Mas, tentando adivi-
nhar (crroxa(;épevox) o pensamento de quem lhes pede O conselho, chegam a
exprimir algo diferente da sua prépria opinido (mapa THY auT@v 86Eav). Quanto
a vocds, porém, nos 0s consideramos néo s6 capazes de conhecer mas
capazes também de dizer abertamente 0 que pensam (@mhds)’.

Numa fala de Nicias, quando este apresenta a razdo pela qual ele se

submetera ao elenchos socratico, esta parrhesia ganha o0s contornos filosé-
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em contato com Socrates, estabelecer alguma proximidade com ele para
Poder entrar no sey jogo filosdfico €, assim, guiado pelo fn~-

‘dar uma justificativa" — didonai logon — para ~ -

pela qual ele atualmente n~-

vive" (187~
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benevoléncia (etvoiav), Cdlicles ostentaria a virtude da franqueza
(rappnoiav); ele nao se deixa retrair pelo pudor ou pela vergonha. Traz a
palavra franca, sem subterfigios, sem ardis. Por tudo isso, Calicles é sau-
dado por Sdcrates como uma verdadeira ‘pedra de toque’
(\Bwv § Pacavifovow), a melhor delas, capaz de, ao tocar uma alma de
ouro, dizer se ela recebeu ou n&o a therapia conveniente e se 0 seu estado
é suficientemente bom. Alguns comentadores® recusam-se a acreditar que
Sécrates estaria fazendo um elogio sincero a Calicles. Na verdade, trans-
formam o elogio numa condenagéo implacével, ao atribuir a fala de Sdcra-
tes uma motivagao irdnica. Segundo eles, Sécrates estaria querendo dizer o
contrario do que disse, ou seja, que faltam a Calicles a benevoléncia, a
competéncia e a franqueza. Ora, se Sécrates esconde 0 que realmente
pensa de Cdlicles, e dissimula essa falsa admiragao é a Sdcrates que falta
a parrhesia, a palavra franca, sem subterfligios ou ardis.

A preocupagdo com a conjugagao da eironeia, como pratica dissimu-
ladora, e 0 comprometimento socratico com a verdade, levou alguns intér-
pretes a buscar uma solug&o para o impasse. Vlastos que, como ja se ob-
servou, construiu a interpretagdo que se tornou a quintesséncia da inter-
pretagdo moderna da ironia, retoma, na realidade, as formulagdes de Cice-
ro® e Quintilhiano fazendo da eironeia o tropo que implica o sentido contrario
daquilo que é dito. Vlastos argumenta que a imagem do Sdcrates ironista
desempenhou uma fungdo capital na construgdo desse novo sentido mo-
derno da palavra grega eironeia. De acordo com Vlastos, eironeia que origi-

% Por exemplo, Shearer, R. Questions Platoniciennes, (p. 103); Mackin, R. Shame and Truth in
Plato’s Gorgias in GRISWOLD, G. Platonic Writings Platonic Readings; Scarpat, G. Parrhesia.
Storia del termine e delle sue traduzioni in latino (p. 59).

8 Cicero, De oficiis i.30.108: De graecis autem dulcem et facetum festivisque sermonis, atque in
omne oratione simulatorem, quem eirwna Graeci nominarunt Socratem accepimus.
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crates para interpretar o oraculo (uavte{av) de Cratilo. Pode-se observar
nessa passagem que a eironeia € colocada em contraposicdo & clareza.
Cratilo em vez de dizer com clareza o que pensava, empregava a eironeia.
A ironia aparece no texto vinculada também a dissimulagao
(mpooToLotpevés)®. Isto ndo indica dizer o contrario do que se disse, mas
insinuar que o sentido ndo estd dado por inteiro. O que é dito por Cratilo
constitui um enigma cuja solugéo Cratilo simula estar dentro dele, e que se
quisesse, poderia revelar, e se revelasse, faria com que Hermdgenes tam-
bém pensasse como ele.

A situagdo descrita por Hermdgenes e os termos empregados na
passagem nos remete diretamente a uma outra, esta da Apologia. A passa-
gem em questao é aquela em que Sdcrates aponta um ordculo como tendo -
originado o seu elenchos.

Tentando justificar e explicar o efenchos, ja que o elenchos era visto
como uma das maiores objecées contra ele no processo, Socrates declara
que ele surgiu de um oraculo do deus de Delfos em resposta a Querefonte
(oraculo que declarava que ninguém era mais sabio que Sdcrates).

Na origem do elenchos encontramos, portanto, o oriculo, e, se toma-
mos a descrigdo de Hermdgenes como modelo, podemos ver que a ironia
esta estreitamente associada & forma de expressao oracular. Quando Sécra-
tes recebeu o oraculo de Querefonte, ele ndo duvidou da veracidade do ora-
culo (pois aos deuses ndo & permitido mentir), mas percebeu que a verdade
néo estava dada por completo, que o seu sentido oculto precisava ser desco-
berto, em outros termos, ela precisa ser colocada a prova (éréyEwv).
(Tt mote MyeL 6 Beds, Ti moTe alviTreTtar;) Como a atitude oracular utilizada

mpocTroLéw: ‘dissimular’, fingir', ‘produzir um efeito dissimulador’: por extens&o, pode significar
‘atuar como alguém’, ‘representar’.
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por Cratilo, o elenchos tem um elemento irénico que se traduz num deixar
entrever que o sentido néo esta todo dado, que € preciso colocé-lo & prova.,

Mas, se a ironia € um elemento constitutivo do efenchos, a parrhesia
€ o seu complemento. Sendo assim, cabe a Sécrates ocupar o posto ora-
cular e produzir por meio da ironia, a provocacdo da investigacdo, assim
como cabe ao interlocutor, que se submete ao exame, dizer abertamente o
que pensa para que 0 exame possa revelar se ha ou ndo harmonia na rela-
¢do entre o pensamento e a vida.

Quando Calicles e Trasimaco acusam Sécrates de usar a ironia é por
pretenderem re-estabelecer uma simetria que a relagéo dialégica, a princi-
pio, pressupde. Entretanto, na sua face irénica do elenchos, a simetria é
excluida. A ironia sustenta a superioridade de quem questiona, as prerroga-
tivas de quem conduz a conversa. A outra face do efenchos, sua face par-
rhesiastica, tanto exige do questionado a franqueza absoluta nas suas res-
postas, quanto do questionador uma auséncia total de pudor na condugao
da sua investigagdo.

5. Conclusao

Para concluir, voltando ao caso da parrhesia de Cadlicles, gostaria de
dizer que n&o ha nada de surpreendente na afirmagao de Sdcrates de que
Célicles exibe, entre outras qualidades, a parrhesia. Ndo temos nenhuma
razao para duvidar da sinceridade de Sécrates neste caso. Pois, embora o
elenchos do Gérgias tenha as suas peculiaridades, a franqueza de Célicles
€ uma das condigdes que permitem a Sécrates, por meio do uso da eiro-
neia, desnudar os pensamentos mais inconfessaveis que a Retérica oculta.
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AS DISSONANCIAS DA ALMA
SEGUNDO ARISTOTELES

Fernando Rey Puente *

No mundo grego desde os pitagéricos mas principalmente a partir de
Platdo, foi comum o uso de termos musicais para se falar da vida politica e
moral. Esse costume, como veremos logo mais, se manifesta também no
pensamento do Estagirita, ainda que nele se apresente com as nuangas
proprias de seu estilo e de seus interesses. Seria licito perguntar-se, entao,
por que os gregos teriam conferido um estatuto tdo especial 4 musica em
relagdo as demais artes. Provavelmente, poderiamos dizer, por causa da
intima conexao entre ela e a vida moral. Mas, sendo assim, restaria ainda a
pergunta mais dificil de responder: por que os gregos teriam associado a
musica mais & esfera da agdo do que & esfera da produgao? Talvez, ten-
tando responder por meio dos conceitos de Aristételes, porque no caso da
musica supusessem ndo haver um fim extrinseco a ela, tal como ocorre
com as outras artes, antes este ser-lhe-ia intrinseco. Ou seja: o musico

" Professor da Fafich/UFMG.
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diferentemente do escultor, por exemplo, poderia desfrutar a cada instante
do prazer de sua execucgdo, cada momento para ele ja seria musica em sua
plenitude, e o prazer por ela proporcionado, portanto, ndo lhe adviria ape-
nas ao término de sua execug¢do, mas a cada instante durante o qual a esti-
vesse executando, pois a obra musical, de acordo com essa concepgao,
ndo esta completa apenas e tdo-somente ao seu término, mas a cada mo-
mento de sua execugdo ela é sentida como completa e acabada. Nas pala-
vras de Aristételes, porém, ela seria uma atividade (enérgeia) e ndo um
movimento (kinesis). Antes de entrarmos na andlise dos textos de Aristdte-
les, vejamos algumas consideragdes de Platdo acerca desse assunto.

No Protagoras Platéo ja havia dito com grande énfase que “toda a vida
humana tem necessidade de ritmo e harmonia” (324 d: pas gar ho bios tod
anthropou eurithmias kai euarmostias deitai) e na Republica explicado que a
temperanga (sophrosyne) & “uma certa consonancia e harmonia” (430 e:
symphonia tini kai harmonia). Ora, se a vida humana virtuosa é pensada sob
0 paradigma da ordem, da medida, da proporgéo, do ritmo, da harmonia e da
consonancia, € 6bvio entdo que uma vida humana sem virtudes deve ser
concebida como submetida & desordem, & desmedida, a desproporgdo, a
disritmia, & desarmonia e a dissonancia. E é exatamente isso que ja encon-
tramos em Platdo. Precisamente na Republica (cf. Rep. 443 ¢ - 444 b) ele
expde a disposi¢do na qual a alma deve se encontrar para ser justa ou injus-
ta. No caso da justica (dikaiosyne), ele adverte que a verdadeira justica ndo é
s0 aquela voltada para as agdes externas do individuo, mas sim a que diz
respeito a sua vida interna. A alma justa deve preservar 0 bom desempenho
de cada uma de suas partes - a razao (/6gos), o impulso (thymés) e o desejo
(epithymia) - tal como a harmonia musical deve preservar, dentro da estrutu-
ra da oitava, o bom arranjo entre os tons consonos, a saber, a oitava, a quinta
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e a quarta (respectivamente determinados pelas proporgoes matematicas de
1:2, 2:3 e 3:4) e os tons dissonos, que se caracterizam por ndo possuirem
proporgdes matematicas consfantes. A alma que consegue produzir esse
acordo interior entre as suas trés partes encontrar-se-a, portanto, em harmo-
nia “tornando-se amiga de si mesma” (philon genémenon heautd). Caso con-
trario, havera uma sublevagao interna (stasis) que produzird o predominio de
uma parte que naturalmente deveria estar sob comando sobre uma outra que
por natureza deveria comandar. Os varios tipos de perturbagio dessa har-
monia interna sdo, por conseguinte, as causas dos varios tipos de males
(kakiai) que podem acometer um homem, tais como a injustica (adikia), a
intemperanga (akolasia), a vileza (deilia) e a ignorancia (amathia). Como
Platéo ja havia dito em um passo anterior desse mesmo didlogo, a injustica
produz sublevagtes (staseis), édios (mise) e lutas (machas) entre as distintas
partes da cidade ou da alma, enquanto a justica produz concordancia (homd-
noian) e amizade (philian) entre elas (cf. Rep. 351 d). Tendo essas conside-
ragbes de Platdo como pano de fundo de nossa inquirigdo, vejamos como
esse tema tem sua continuidade em Aristoteles, apesar das divergéncias
existentes entre as filosofias desses dois grandes pensadores.

Talvez pudéssemos comegar mencionando a importancia conferida
por Aristételes & musica. Essa importancia pode ser depreendida da analise
que ele faz da mesma no oitavo livro da Politica. Ele comega descrevendo
as disciplinas que eram ensinadas as criangas de seu tempo, a saber, a
leitura, a escritura e rudimentos da aritmética (compreendidos pelo termo
grego grammata), a ginastica (gymnastikén), o desenho (graphikén) e a
musica (mousikén). Dessas, apenas e tdo-somente a musica era destituida
de necessidade e de utilidade, ao contrario das demais disciplinas que
sempre eram aprendidas tendo em vista alguma necessidade ou utilidade
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extrinseca a si mesmas, tais como a posterior participacdo em atividades
comerciais e politicas (no caso da leitura, escrita e aritmética), a melhor
manutengdo da saude (no caso da ginastica), ou a correta apreciagéo das
obras de arte (no caso do desenho). A musica, no entanto, possuia um
carater diferenciado, tendo sido introduzida na educacéo, segundo o Estagi-
rita, a fim de ocupar o tempo de écio (scholé) dos homens livres (cf. Pol.
1337 bpz - 1338 ay4). Definir com exatiddo o que & a musica parece uma
tarefa dificil para Aristételes, na medida em que ela participa tanto da edu-
cacéo (paideian), quanto do jogo (paididn) e do divertimento (diagogén).
Além de proporcionar descanso e prazer, a musica também contribui para a
formagéo do carater (éthos) dos homens, pois é precisamente nos ritmos
(en tois rhythmois) e nas melodias (en fols mélesin) da musica que se en-
contram as imitagbes (homoiémata) mais perfeitas da natureza da cdlera e
da mansiddo, bem como da coragem e da temperanga e dos demais ca-
racteres morais (ethén). Nenhuma das outras sensagdes, segundo o Estagi-
rita, € capaz de imitar os caracteres morais. Por isso, a audi¢cdo de distintas
melodias produz em nosso espirito diferentes respostas. Umas tornam os
homens mais melancélicos (caso da melodia mixolidia), outras geram neles
entusiasmo (caso da melodia frigia) ou, por fim, produzem neles um estado
intermediario entre a melancolia e o entusiasmo (caso da melodia ddrica).
Em relagéo aos distintos ritmos ocorre 0 mesmo, a saber, alguns sdo mais
calmos, outros mais movimentados e, dentre esses, uns sdo mais vulgares,
outros mais nobres. Parece ter sido justamente por reconhecer existir em
nos algo que se assemelha & harmonia e ao ritmo da musica, segundo Aris-
toteles, que os pitagdricos puderam dizer que a alma é harmonia e que Pla-
ta0, mais cauteloso, pode afirmar que a alma nao &, mas apenas que possui
harmonia (cf. Pol. VIl 5). Mais adiante, ainda nesse mesmo livro, Aristdteles
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exalta 0 modo dérico sobre o frigio e o mixolidio por seu carater intermediario,
tal qual o fizera em relagéo as virtudes na Etica a Nicoémacos ao defini-las
como 0 meio termo entre extremos igualmente inadequados (cf. Pol. 1342
bys.17 € EN 11 5, 1106 az6- D2s).

A seguir, concentraremos Nossos esforcos na andlise das ocorrénci-
as de um termo de origem musical no plano das acdes humanas. O termo
que pretendemos investigar é diaphonia. Ele e seu respectivo verbo, dia-
phonéo, e adjetivo, diaphonos, compdem o complexo semantico que pre-
tendemos explorar neste trabalho. Eles serdo traduzidos pelas respectivas
formas do vernaculo: dissonancia, dissonar ou estar em dissonancia e dis-
sono. Nossa andlise abrangerd basicamente trés textos do Estagirita, a
saber, a Etica a Eudemos, a Etica a Nicémacos e a Politica. Além desses
textos, os termos derivados da raiz diaphon- aparecem esporadicamente
em outras obras de Aristételes (e com maior freqiiéncia nos Topicos, que,
contudo, ndo teremos espago para analisar), mas devido ao nosso interes-
se especifico, desconsideraremos neste texto as ocorréncias onde esses
termos possuem apenas um sentido genérico e ndo o sentido especial que
nos interessa investigar aqui, qual seja, o de indicar uma desarmonia na
alma humana.

Passemos entdo a analisar as passagens que mais nos interessam,
comegando por aquelas que se encontram na Etica a Eudemos. Ha cinco
passos dessa obra que devemos considerar.

O primeiro deles ocorre no segundo livro da EE onde Aristételes in-
vestiga a natureza voluntaria ou involuntéria das agdes humanas. Ele expli-
ca que no caso de uma agao forcada e necessaria “nao ha dissonéncia
entre a razdo e a tendéncia” (EE 1225 a;: ou diaphonodntos tol Iégou kai
tés oréxeos) quando o individuo em questéo for obrigado a executa-la sob
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Uma quarta ocorréncia da-se ainda no livro setimo, mais precisa-
mente no &mbito da discussao sobre a concérdia (homénoia) e a benevo-
léncia (eunoia). Esse é um passo de fundamental importancia para a nossa
analise. Aristételes havia dito que a benevoléncia ndo é idéntica 4 amizade
(philia) mas tampouco completamente distinta da mesma. Na verdade, ele a
considera apenas o inicio da amizade, pois o benevolente somente quer o
bem do outro, enquanto o amigo n&o apenas quer o bem do seu amigo,
mas age para realiza-lo. Em relagéo a concérdia, Aristételes esclarece-nos
que a concordia amigavel ndo se refere a qualquer coisa, mas as agdes das
pessoas concordes e mais precisamente aquelas que dizem respeito & sua
vida em comum. Tampouco pode referir-se apenas e tdo-somente ao pen-
samento (didnoia) ou a tendéncia (0rexis), “pois o pensar e o desejar po-
dem ser contrérios, tal como no incontinente ocorre a dissonéncia entre
eles” (EE 1241 aigqg: ésti gar enantia to diavoodn <kai to> epithymodn,
hosper en t6 akratef diaphoner todto). Por isso o Estagirita conclui a sua
reflexdo afirmando ser preciso haver concordancia entre a decisdo e o de-
sejo e isso, segundo ele, s6 ocorre com os bons, dado que os maus
(phadloi) quando decidem e querem o mesmo prejudicam-se mutuamente,
Ao final dessas consideragbes Aristételes expde com exemplar clareza
quando entéo seria licito falar verdadeiramente de concérdia. Isso se da,
consoante sua opinido, apenas quando houver entre as partes envolvidas a
mesma deciséo relacionada a quem deve comandar e gquem deve ser co-
mandado. N&o no sentido que cada um escolheria a si mesmo, mas sim no
sentido em que a mesma pessoa é escolhida por ambos para comandar ou
para ser comandada, por isso a concdrdia é, para o Estagirita, uma amiza-
de entre cidad&os (philia politiké).
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Ha no livro citavo uma ultima passagem onde o verbo diaphonéo
reaparece. Ela apenas vem reiterar uma idéia ja exposta na segunda ocor-
réncia desse termo na EE. Nesse passo Aristoteles afirma que no caso do
homem perfeitamente bom ha uma concordancia entre as coisas Uteis e as
coisas boas, mas que em relacdo & maioria dos homens elas estdo em
dissonéncia (diaphonei), pois as coisas que séo boas em sentido absoluto
ndo sdo boas para ele, diversamente dos bons para os quais as coisas
absolutamente boas séo boas para si proprios (EE 1249 a4g.13).

Com relagao & Etica a Nicémacos, embora haja oito ocorréncias de
vocabulos derivados da raiz diaphon-, somente uma Unica vez ele é usado
para descrever a desarmonia da alma humana, no mais das vezes ele &
empregado apenas no seu sentido genérico de indicar uma divergéncia,
uma discordancia entre dois aspectos de uma mesma coisa ou entre dis-
tintas opinides sobre algo.

Essa passagem vem apenas corroborar a quarta ocorréncia na Etica a
Eudemos que investigamos acima. Ela aparece no nono livro no qual Aristé-
teles trata da amizade. Comparando o homem bom (epieikés) com o mau
(mochteron) e se perguntando qual deles deve ser egoista (def philauton
einai), o Estagirita conclui que apenas o homem bom tem o direito de ser
egoista, pois no seu caso ser egoista significa amar o seu intelecto, que
sempre escolhe o melhor, ndo havendo nele, portanto, dissonancia (diapho-
nei), como no caso do homem mau, entre o que deve fazer e o que faz, pois
0 homem bom faz precisamente aquilo que deve fazer (EN 1169 aj1.4g). Em
um passo do livro terceiro, Aristdteles ja havia enunciado isso positivamente,
ou seja, nesse livro ele ja havia dito que o temperante (séphronos) é aquele
no qual deve haver consonancia (def symphonein) entre a parte desiderante

(fo epithymetikon) e a razéo ({6 logd), pois ambas tém como escopo o moral-
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mente belo. O temperante deseja, portanto, o que deve ser desejado e no
momento em que deve ser desejado, em outras palavras, deseja de acordo
com a razao.

Na Politica, do mesmo modo que na EN, ha vérias ocorréncias do
termo que estamos analisando, entretanto, apenas uma é-nos significativa.
Aristételes, ao final do livro sétimo, comega falando da educacgéo na polis. O
bem (t6 ed) para todos consiste em dois aspectos: por um lado deve-se
propor corretamente o escopo (skopon) e o fim (télos) das acgbes e, por
outro, deve-se descobrir as agdes que conduzam a esse fim. Esses dois
aspectos podem, segundo ele, estar em consonancia (symphonein) ou em
dissonancia (diaphonein) entre si. Por conseguinte, é possivel haver trés
tipos de dissonancia: pode-se ter um escopo correto mas errar na escolha
dos meios, ou ter encontrado os meios corretos mas ter-se proposto um fim
falacioso, ou ainda, ter-se enganado tanto nos meios quanto no fim (Pol.
1331 bogaaa).

Apoés termos exposto as passagens mais importantes para a compre-
enséo de nosso tema, resumamos as conclusdes que podemos extrair das
mesmas.

De modo geral, podemos dizer que o verbo diaphonéo possui um
sentido contrario ndo sé a seus pares symphonéo (de uso mais freqlente) e
homophonéo (que so ocorre duas vezes em todo o Corpus: na EN |, 1102
bag, NO sentido por nos explorado neste texto, e na Politica Il, 1263 bss onde
se diferencia do verbo symphonéo), mas também ao verbo homonoein. Ele
indica normalmente uma divergéncia, um desacordo entre duas coisas ou
duas perspectivas e, em um sentido mais restrito, aquele por nés investiga-
do, uma disarmonia, uma desordem entre as partes ou instancias consti-
tuintes da alma humana.
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O homem virtuoso possui, segundo 0 Estagirita, uma consonancia
interna entre as partes de sua alma e por isso pode ser amigo de si mesmo,
ja 0 homem mau vive em um estado de dissonancia interna que Aristoteles
compara a uma sublevagéo. Depreende-se claramente desses trechos aci-
ma citados que a passagem do plano da vida social da polis para o plano
da vida animica é efetuado sem nenhuma hesitagéo. Desde a Republica de
Platéo, essa transposicao parece ser plenamente legitima para 0s gregos.
Aristételes, portanto, néo faz mais do que manter essa analogia entre a
estrutura da cidade e a da aima humana.

O que precisamos saber, ém nosso caso, é quais sdo as condigoes
necesséarias para que a alma humana esteja em consonéncia ou em disso-
nancia. Apesar de nos exemplos descritos acima as instancias divergentes
variarem, permanece, no entanto, a exigéncia comum de que 0 acordo ou 0
desacordo dé-se entre a parte desiderativa e a parte racional da alma. A
taculdade apetitiva (orektikon) da alma, segundo Aristételes, & composta
pela vontade (boulesis), pelo impulso (thymos) e pelo desejo (epithymia), e
a faculdade critica (kritikén) pela razdo (l6gos) e pelo raciocinio (didnoia).
Ora, todas as ocorréncias por noés referidas encaixam-se perfeitamente em
uma dessas alternativas. Nessas passagens, Aristételes fala de uma disso-
nancia entre: a) a razéo e a tendéncia, b) entre o intelecto e 0 desejo, ¢)
entre o raciocinio e o desejo, ou, por fim, d) entre a parte desiderante € a
razdo. Apesar das diferencas especificas de cada passo, a idéia geral é
bastante evidente: no caso dos homens nao virtuosos a parte racional e a
desiderativa séo dissonas.

Note-se, porém, como também se depreende dos trechos acima ex-
postos, que isso N@o 0corre no caso de um animal ou no de uma crianca.

Se no primeiro a auséncia de racionalidade torna impensavel essa disso-
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nas ndo sdo perturbadas. Diferentemente dele, o homem mau (kakés), o
intemperante (akolastés) e o incontinente (akratés) ndo conseguem manter
sua consonancia interna. Diante de um prazer presente (cf. EN 1146 b: to
paron hedy), por exemplo, o intemperante pensa que deve perseguir esse
prazer, enquanto o incontinente sabe que ndo deve persegui-lo mas o perse-
gue.

A disting@o entre esses tipos de homens, entretanto, pode ser melhor
compreendida por meio de uma outra diferenciagdo presente em algumas
das citagbes que fizemos no inicio deste texto. Aristoteles afirma com bas-
tante clareza: o problema do homem nao virtuoso consiste em que ele é
incapaz de conciliar o bem absoluto com o bem para si, € ao ndo haver
essa consonancia ele ndo € um homem bom, pois para este o bem em sen-
tido absoluto e o bem para si sdo concordantes. Essa conformidade entre
os bens pode ser pensada como a adequagéo entre o fim e os meios que
se empregam para obté-lo. Consoante esse modelo, segundo Aristételes,
as dissonéancias podem ser de trés tipos: pode-se ter um fim equivocado, ou
o fim certo mas os meios inadequados para alcangar esse fim, ou ainda
pode-se errar tanto nos meios quanto no fim. No caso do homem mau ou
do intemperante, eles se equivocam em relagé@o ao fim, ou seja, o fim por
eles buscado é apenas um bem aparente e ndo o bem verdadeiro. Ja no
caso do incontinente seu equivoco estd em desconhecer os meios para a
sua agéo e ndo o fim da mesma. Em outras palavras, ele erra por ser des-
viado de seu escopo pelo prazer.

Um modo mais acurado de analisar a questdo das dissonancias ani-
micas presentes nesses homens € encontrado ao Aristételes introduzir a
nogdo de silogismo pratico ou, como ele mesmo diz, de “silogismos dos
objetos de agao” (cf. EN 1144 asi.40). Este seria, por conseguinte, um racio-
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cinio sobre um objeto de agéo (prakidn) e de suas premissas donde extrair-
se-ia nao uma conclusao tedrica mas sim a propria agdo. Podemos consi-
derar duas premissas, uma universal e outra particular no silogismo pratico,
também denominadas em outra obra de Aristételes (cf. De motu animalium,
7) de premissa por meio do bem (did te tol agathol) e premissa por meio
do possivel (dia tod dunatod). A primeira enuncia o bem que se apetece e a
segunda os meios para se obté-lo. O problema do mau ou do intemperante
consiste, portanto, em desconhecer o bem verdadeiro, enguanto o do in-
continente reside em ndo conhecer os meios ou nédo saber relacionar os
meios tendo em vista o fim a que almeja. O problema do incontinente pode
também residir no fato de ele desconhecer que tipo de homem ele é (cf. De
an. 434 aig.2; € EN 1147 ag7). Ou ainda no fato de ele desconhecer a pre-
missa particular ou, mais precisamente, no fato de desconhecer 0 modo de
relaciona-la & premissa universal. Dado que a agdo sempre diz respeito ao
particular, o equivoco nesse plano, do ponto de vista moral, é fatal.

Com o acima exposto, acreditamos ter podido mostrar, ainda que
muito sucintamente, com que sentido a nogao de dissonancia aparece no
plano das a¢des humanas em algumas passagens da obra de Aristételes.
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AS FRONTEIRAS FILOSOFICAS DO PITAGORISMO:
CONFLITO E CONTRADIGAO NA HISTORIOGRAFIA
FILOSOFICA SOBRE O PITAGORISMO

Gabriele Cornelli*

Ao amigo Prof. Dion Davi L. Macedo (1966-2002),

in memoriam.

Quando irds para as bem construidas moradias do Hades {...)
encontrards a agua fresca que corre do lago a Memdéria. Na
frente desta estardo os guardas, que te perguntardo porque
estas percorrendo as trevas obscuras do Hades. Diz: “sou filho
da terra e do céu estrelado, de sede estou ardendo e desfale-
¢o: déem-me logo para beber a agua fresca que vem do lago
da Mem&ria”.

Lamina de Hipponion '

* Prof. Dr. (NIMEP/UMESP).

' Lamina de Hipponion. Museu de Vibo Valentia. Apud Apud Giovanni Pugliese Carratelli. Le
lamine d'oro orfiche. Milano, Adelphi, 2001, p. 41.
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Em sua tradugdo da Repiblica de Platao pela Loeb Classical Library,
Paul Shorey afirma, em nota, quase como quem quer fazer uma advertén-
cia ao leitor desprovido, o seguinte:

“E aconselhavel que o estudante de Platio, no caso em que encontre

em um comentador o nome de Pitdgoras, passe imediatamente & pa-
n 2

gina seguinte do comentario”.

O “conselho” do Shorey assume um significado todo especial para o
estudo das origens do pensamento ocidental. Aqui, de fato, Pitagoras, mas
seria talvez melhor falar de pitagorismo, aparece como um problema.

Um entre os maiores estudiosos do pitagorismo, Walter Burkert, che-
ga a comparar a “questdo pitagdrica” a “questdo homérica”, pela complexi-
dade do tema, dificuldade em achar um consenso entre os estudiosos, a
carater contraditério das solugdes propostas e, de maneira especial, pela
“tremenda importancia da questdo sobre a vida, a atividade e a influéncia
de Pitdgoras de Samos”.?

Algo parece incomodar os estudiosos. Conflito e contradigio acom-
panham a historiografia filoséfica sobre o pitagorismo.

A imagem definida e formatada das origens como nos foi transmitida
pelos Gculos platdnico-aristotélicos ndo parece conseguir compreender ade-
quadamente a tradig&o pitagérica. Por varios motivos, que tentarei mostrar a

2 Citado por Thomas Cole em sua Apresentagdo da obra Alle origini della filosofia greca: uma
revisione storica, de Eric A. Havelock (1996), cuja edigdo pdstuma ele mesmo curou para a
editora Laterza.

W. Burkent. Lore and Science in Ancient Pythagoreanism. Cambridge, Harvard University
* Press, 1972. A influéncia do pitagorismo, a diferenga de outras “escolas” filoséfica antigas ndo
se resolve, pelo menos diretamente, no interior do mundo antigo. Para todos, as primeiras
palavras do Prefacio do Didlogo dos dois méximos sistemas de Galileu Galilei: Promulgou-se,
nos anos passados, em Roma, um edito, que, para responder a perigosos escandalos da
época presente, impunha oportuno siléncio & opinido pitagérica da mobilidade da terra.
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sequir, esta dificuldade depende de alguns preconceitos historiograficos im-
plicitos (como todos os preconceitos) a histdria da filosofia ocidental.

Uma primeira “desculpa” com relagao a dificuldade de considerar a fi-
losofia pitagdrica em toda sua relevancia histdrica para a compreenséo da
filosofia nascente € a da escassez das fontes. A questio das fontes ¢ de fato
central para o estudo de toda a histéria da filosofia assim-chamada preé-
socratica. Neste caso o estudo do pitagorismo compartilha com os outros pre-
socréaticos de algumas “falhas” historiograficas; algumas delas ja classicas. E
0 caso da primeira tentativa de abordagem filolégica séria as fontes do pita-
gorismo: a de E. Zeller em sua obra classica A Filosofia dos gregos em seu
desenvolvimento histérico.* E dele a famosa tese da “expans&o da tradigao™:

“A tradig&o sobre os pitagdricos e seu fundador tem sempre algo novo
para dizer, & medida que se distancia, cronologicamente, dos even-
tos”.®

Mas o problema das fontes &€ bem maior do que simplesmente aquilo
de uma pretensa escassez de fontes primitivas. Define-se melhor, parece-me,
pela analise do tratamento que € dado as fontes pela pesquisa moderna.

E o caso, por exemplo, da ilusdo criada pela edicdo dielsiana dos
fragmentos dos pré-socraticos, nao acaso influenciada diretamente, no caso
dos pitagéricos, pela pesquisa do Zeller.® Nos Fragmente der Vorsokratiker
fica-se com a impressdo de uma evolugdo linear da filosofia: uma leitura

que, ac que parece, ja parece consagrada desde Aristételes.

“ Cf. Eduardo Zeller. La filosofia dei greci nel suo sviluppo storico. Vol. |. Trad. R. Mondolfo.
Firenze, La Nuova ltalia, 1950.

® E. Zeller. La filosofia dei greci... , |, p. 364.

8 Cf. Para isso W. Burkert. Lore and Science..., p. 3.
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“Isto significa — afirma Gabriele Giannantoni — prescindir completa-
mente da diversidade das situagdes histéricas e culturais e pensar

nos pre-socraticos como em uma Unica comunidade de pensadores,
w7

uma Unica tradigdo de pensamento, sem solugdo de continuidade”.
Sob a influéncia deste paradigma historiografico, segundo Peter
Kingsley,

“Os estudiosos ac longo dos Ultimos dois séculos procuraram persis-
tentemente ver a histéria da filosofia grega em suas origens como
uma evolugao progressiva em diregéo a um extremamente vago, mas
fantasticamente sedutor, ideal de racionalidade. E com isso decidiram,

quase sem algum questionamento, abragar a avaliagdo arrogante so-
¢ 8

bre os pré-socréticos de Aristételes”.

Por outro lado, esta leitura evolutiva aristotélico-dielsiana parece
apontar para um outro problema no tratamento das fontes: o da contextuali-
zagéo dos fragmentos em seu proprio framework histérico-cultural. O con-
texto principal dos fragmentos néo é a Metafisica de Aristételes, mas a lite-
ratura, arte e cultura material tanto de Mileto como de Eléia, de Efeso ou
Crotona.

E claro que uma precisa e atenta avaliagdo do material, mesmo aris-
totelico, sobre os pré-socraticos, impde a compreenséo da complexa recep-
¢do das idéias deles na literatura filoséfica a partir de Platdo. Aqui reside a
tarefa mais ardua e proficua da critica filolégica das fontes. Mas esta critica
ndo pode fazer-nos esquecer o complexo mundo vital do qual a filosofia
pré-socratica surgiu. Se esta perspectiva é vdlida para todos os pré-

7 Gabriele Giannantoni. “| problemi ancora aperti nello studio del pitagorismo”, p. 285.
8 Peter Kinglsey. Ancient Philosophy, Mystery and Magic: Empédocles and Pythagorean Tra-
dition, p. 3.
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socraticos, talvez seja ainda mais decisiva para o estudo do pitagorismo. A
complexidade do movimento pitagdrico, complexo amdlgama de teorias
matematicas, regras de vida, concepgdes politicas e rituais religiosos, torna
a inser¢do do material sobre pitagorismo essencial para sua compreens&o.

Neste sentido, o pitagorismo apresenta problemas especificos e, de
certa forma, originais no interior da Quellenforshung da filosofia pré-
socratica. Quase que paradoxalmente, no caso do pitagorismo a grande
quantidade de material transmitido constitui um problema. A distingéo, neste
caso, entre a primeira geragao do pitagorismo mais antigo e aquilo que diz
respeito mais a um segundo momento, o de pitagéricos como Filolau ou
Arquitas, constitui, de fato, um desafio historiogréfico decisivo. Parte do
problema pode derivar da obrigagéo do siléncio e do segredo sobre as dou-
trinas, caracteristica prépria da comunidade pitagérica, e que, contribuiu
certamente para a escassez de material primitivo, acima indicada. De fato,
0 primeiro pitagdrico a ter obras publicadas foi Filolau, contemporéneo de
Sécrates. Assim comenta Jamblico em sua Vida de Pitagoras:

“E admiravel também o rigor do segredo; de fato, no curso de tantos
anos, parece que ninguém encontrou um escrito dos pitagéricos antes
de Filolau. Este, por primeiro, encontrando-se em grande e dura po-
breza, divulgou aqueles célebres trés livros, que se diz terem sido
comprados por cem minas por Dion de Siracusa, a pedido de Platio”.®

Acrescentando a esta pratica do segredo a necessidade da vida co-
munitaria e uma série de prescrigdes dietéticas e de pureza, os pitagéricos
podem ser facilmente confundidos, ou melhor, identificados, aos adeptos

9 Jamblico. Vida de Pitagoras 199 (Giamblico. La vita pitagorica. A cura di L. Monteneri. Roma,
Bari, 1994).
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dos cultos de mistérios do mundo antigo. Que é um pouco o que Herddoto
afirma, em suas considerages sobre os usos sepulcrais dos egipcios (que
sepultavam os mortos em vestes de linho e ndo de I&, como na Grécia):

“Tal [costume] corresponde aos chamados Orfika e Bacchikd, que na
» 10

verdade séo egipcios e pitagéricos”.

A distingdo aqui é propositalmente esquecida. O pitagorismo é com-
preendido no mesmo nivel do orfismo e dos cultos de mistérios, numa iden-
tificagédo que assume uma importancia central para uma leitura da filosofia
pitagérica no interior da cultura grega antiga.

Por outro lado, a grande quantidade de material pode ser relacionada
a uma tendéncia da Academia antiga, provavelmente j& comum entre os
primeiros discipulos de Platdo, de atribuir ao pitagorismo antigo teorias que
foram desenvolvidas mais propriamente no interior da mesma escola platéni-
ca. O resultado disso é o de uma aproximag&o da filosofia pitagérica aquela
platénica antes, e aristotélica depois, e, por conseqtiéncia, o de uma sempre
maior dificuldade de distinguir o pitagorismo originario destas tltimas.

As mutuas relagbes entre Platdo e a filosofia pitagérica constituem,
de fato, um eixo fundamental para a critica: se a filosofia pitagérica influen-
cia o platonismo, € verdadeiro também o contrario. A influéncia, neste caso,
€ reciproca, com conseqiiéncias espinhosas para a historiografia do pitago-
rismo pré-platénico.

Apesar destas dificuldades, as pesquisas de autores como Rohde,
Levy, Delatte e Deubner, como também o importantissimo estudo de
Burkert, contribuiram para uma re-avaliagéo critica das fontes sobre o pita-

'° Herddoto 2, 81. Cf. para uma discuss&o sobre a edigio critica deste texto W. Burkert. Lore
and Science in ancient Pythagoreanism. Cambridge, MA, Harvard University Press, 1972.
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gorismo, no sentido de uma antecipagdo da datagdo das fontes e de uma
maior confiabilidade historiografica sobre o material a respeito do pitagoris-
mo em geral.'’ De maneira especial, estudos mais precisos de fontes tar-
dias, segundo W. Burkert “mostraram, aqui como em qualquer lugar, a fala-
cia do principio recentiorem, ergo deteriores”. 2

A procura de fontes indiretas, P. Tannery encontrou material pitagérico
em fragmentos de outros pré-socraticos, tanto na forma de influéncia como
de aberta polémica. Parménides teria sido influenciado pela cosmologia pita-
gdrica no caminho da déxa de seu poema. A polémica de Zenéo teria sido
dirigida diretamente contra a teoria dos niimeros pitagérica.” Uma critica
irbnica parece caracterizar os fragmentos de Heréclito, como veremos.

Mas a questdo das fontes para o estudo da filosofia pitagérica esten-
de-se ao longo dos séculos para alcangar novas formas e novos problemas.

Os comentadores modernos, influenciados especialmente por W.
Burkert, reconhecem ter existido um reflorescer do pitagorismo nos Gltimos
anos do seculo | a. C., depois de sua pretensa extingdo em 360 a.C." A
disténcia entre pitagorismo e neopitagorismo, porém, ndo pareceria ser
somente uma questédo de tempo. Segundo 0 mesmo Burkert, os dois movi-
mentos podem ser considerados basicamente como heterogéneos.’®

Para poder afirmar isso, o autor & obrigado a cortar as possiveis
relagbes de continuidade dos dois movimentos na literatura do periodo

intermediario entre eles, isto é dos Ultimos trés séculos antes de Cristo,

" Para as obras dos autores citados cf. bibliografia.

"2 W. Burkert. Lore and Science..., p. 4.

'® Cf. W. Burkert. Lore and Science..., p. 5.

' Cf. W. Burkert. “Hellenistische Pseudopythagorica”. In Philologus 105 (1961) 16-43.

> Cf. W. Burkert. “Craft versus Sect: The Problem of Orphics and Pythagoreans”. In B. F.

Meyers & E. P. Sanders. Jewish and Christian Self-Definition. Philadelphia, Fortress Press,
1982, pp. 1-22.

Boletim do CPA, Campinas, n° 13/14, jan./dez. 2002 131



Gabriele Cornelli

chegando até a catalogar como pseudopitagorica a literatura pitagorica
intermediaria.

Mas a ruptura entre os dois movimentos & esbogada fundamental-
mente na linha de uma historiografia evolucionista e racionalista. De fato,
enquanto Delatte, um dos mais prolificos estudiosos do pitagorismo, afirma
que é somente a partir do século | d. C. que certas seitas pitagoricas havi-
am se devotado a magia e a divinagao,'® da mesma forma Dodds afirma, na
sua obra classica Greeks and the Irracional, o seguinte:

“Muitos estudiosos do tema viram no século | a.C. o periodo decisivo
de Weltwende (= mudanca de época), periodo no qual a maré do ra-
cionalismo, que nos cem anos anteriores havia se desenvolvido como
nunca, finalmente havia esgotado seu impulso e comegado a recuar.
N&o resta divida de que todas as escolas filoscficas, exceto a epicu-
rista, tomaram neste momento um novo caminho. {...) Da mesma forma,
¢ significativo o renascimento do pitagorismo, apds dois séculos de apa-
rente esquecimento, ndo como escola doutrindria formal, mas como
culto e como estilo de vida. Confiava abertamente na autoridade, ndo

na logica: Pitdgoras era apresentado como um sabio inspirado”."”

Mas essas mesmas caracteristicas que Dodds predica ao neopita-
gorismo, como as de constituir-se como um Blos em oposigdo a uma doutri-
na abstrata, ou de cultivar o principio da autoridade em oposigao a légica
racional argumentativa, ou mesmo a apresentagac de Pitdgoras como um
sabio inspirado, todas elas poderiam valer j& para o pitagorismo originario,
do século V a. C.

Estudos como o de F. Cumont sobre o uso da tradicéo pitagdrica no
simbolismo funerério do periodo imperial e de J. Carcopino, que reconhece

'S Cf. A. Delatte. Etude sur la litterature pythagoricienne. Paris, E. Champion, 1915, p. 41.
7 E. R. Dodds. The Greeks and the Irrational, p. 247.
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isso num interessantissimo relato arqueoldgico da basilica subterranea
neopitagorica da Igreja de Porta Maggiore em Roma, mostram uma clara
continuidade entre pitagorismo originario e tardo, levando a pensar a exis-
téncia de um “rio subterrdneo” de tema e simbolos que corre ao longo dos
séculos, a partir da filosofia de Pitagoras.®

N&o podemos, portanto, compartilhar com um grande estudioso como
Festugiére o olhar de repudio e escandalo com o qual vé o neopitagorismo,
e em geral as novas escolas filosdficas helenisticas, como uma perversdo
ou uma degradacao da pura ciéncia teorética classica:

“Neste profundo desprezo pelo conhecimento teorético e pela pura
ciéncia, e talvez também como conseqliéncia do relaxamento das mo-
rais contemporéneas, (...) a filosofia transformou-se em apocalipse,

em revelagdo. O sdbio dispensa oraculos. As pessoas ndo procuram
» 19

mais entender: elas simplesmente créem”.

Mas, se esta profunda afinidade da tradigéo pitagdrica com as religi-
Oes de mistérios, em especial o orfismo, e as tradigbes misticas oraculares
ndo encontra lugar numa histéria da filosofia racionalista, ela deveria ser
banida desde seu comego, e ndo somente em sua expressao neopitagorica.
Pois desde o seu bergo jdnico-italico a tradigéo pitagérica parece estar liga-
da a experiéncias religiosas suspeitas ao olhar de muitos estudiosos, mo-
dernos ou nao.

As mesmas indicagdes literarias de uma ruptura entre pitagorismo e
neopitagorismo sobre as quais a teoria de Burkert estd em parte baseada,
isto &, a afirmagédo de Aristoxeno segundo a qual ele teria conhecido o Ulti-
mo dos pitagéricos (em 360 a.C.) e a afirmag@o de Cicero segundo a qual

'® Cumont e Carcopino..............
"® A. J. Festugiére. L ‘ideal religieux des grecs et I'Evangile. Paris, J. Gabalda, 1932, pp. 74-77.
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um amigo seu, Nigidius Figulus, teria feito reviver (renovaret) o pitagorismo,
ndo parecem demonstrar uma credibilidade histérica muito grande.?

Um século antes de Nigidius Figulus encontramos, por exemplo, no
Egito, a extraordinaria figura de Bolos de Mendes, cidade no delta do rio
Nilo. Pitagdrico, responsavel pela transmisséo das histdrias sobre milagrei-
ros no mundo antigo, entre as quais as de Pitdgoras, obviamente, e figura
crucial para o desenvolvimento da alquimia, Bolos demonstra muita familia-
ridade com a literatura dos papiros magicos, desempenhando um papel de
mediag&o entre estes e a tradicdo pitagdrica antiga. Seria o classico exem-
plo de pseudopitagodrico, se néo fosse realmente pitagdrico, mesmo no sé-
culo | a. C., como indica também o verbete do Léxico Suda que se refere a
ele como a um pitagérico.””

As tentativas, portanto, de criar uma ruptura literaria entre os dois pe-
riodos do pitagorismo e do neopitagorismo, através da assungdo de uma
teoria pseudo-epigréfica das fontes, parece uma mera distor¢do da conti-
nuidade, vivida e literria, da tradigdo pitagérica. Distorgdo cujas motiva-
¢Oes historiograficas ja acenamos acima.

Essa caracteristica complexa e inclusiva da filosofia neopitagdrica é o
que a torna um interessantissimo movimento sincrético e eclético.?? Mas
estes adjetivos poderiam predicar também a filosofia do mesmo Pitagoras,

2 ¢f. Cicero. Timeus 1.1 (Marcus Tullius Cicero. De divinatione, De fato, Timaeus. Edidit Remo
Giomini. Leipzig, Teubner, 1975); Aristoxeno fr. 14 . Apud P. Kingsley. Ancient Philosophy,
Mystery and Magic, pp. 323-324.

' Cf. Suda Lexicon. Buwhos MevSriclos <www.stoa.org/sol>. Cf. também, quanto ao lugar de
Bolos na histéria da alquimia, Ana Maria Alfonso-Goldfarb. Da alquimia & quimica. Sao Paulo,
Nova Stella/Edusp, 1987.

2 Com relagéo ao ecletismo e a sua conotagéo geral e injustamente negativa cf. John M. Dillon
and A. A. Long. The Question of “Eclecticism”: Studies in later Greek Philosophy. Berkeley,
University of California Press, 1988, p. 125.
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que parece, em sua busca pelo conhecimento, encontrar saberes de ori-
gens e naturezas muito distantes entre si, como vimos.

Na economia deste ensaio, pode caber um exemplo para todos.

E o caso de um famoso fragmento de Heraclito, que, com relacéo a
concepgdo de ciéncia entre os pitagéricos, nos informa que o que Pitagoras
fazia era fundamentalmente pesquisa, utilizando para isso a palavra ioTopie:

“Pitagoras, filho de Mnesarco, praticou a pesquisa (loTopie) mais de
qualquer um e tendo feito uma escolha destes textos (ouyypddal),
desta forma conseguiu sua prépria sabedoria (codla), que é varia eru-
digao(morupadin), charlataneria (kakorexvin)". %

Paralelamente, em com um tom evidentemente irénico, um outro
fragmento de Heraclito afirma:

“A erudigdo (mohvuadin) ndo ensina a ter inteligéneia (volis); de outra
maneira a teria ensinado a Hesiodo e Pitadgoras, como também a Xe-
néfanes e Hecateu”. *

Aqui a ciéncia de Pitdgoras é indicada, em ambos os fragmentos,
como molupabin, que traduzimos por erudicdo, ou mais precisamente de
muiticiéncia. A loTople deve ser entendida como a pesquisa “cientifica” da
escola ibnica, que Heraclito bem conhece. Pitdgoras é, no primeiro frag-
mento, compreendido como excelente na pratica desta arte. Mas esta
mesma pesquisa, na qual PitAgoras se sobressaiu com relagdo a todos os
outros, é compreendida por mesmo Heraclito como multiciéncia (mo\upabin).
Neste sentido o segundo fragmento citado revela qual o valor desta muiti-
ciéncia na compreenséo de Heraclito: ela ndo ensina a ter inteligéncia (vois).

= » 22 B 129 DK. Apud Burkert, Walter. Lore and Science in Ancient Pythagoreanism, p. 208.
2422 B 40 DK. Apud Burkert, Walter. Lore and Science in Ancient Pythagoreanism, p. 209.
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O que seria esta molupabin aparece mais claramente no primeiro
fragmento citado, quando a esta é acoplada uma outra definicio da mesma
toTopte de Pitagoras: kakotexvin, isto é: charlataneria, ou, mais precisa-
mente: magia, acrescentando ainda uma referéncia ambigua a certos “es-
critos”, que tém todo o ar de serem 6rficos e mistéricos, aos quais Pitdgoras
teria atingido para a definicdo de sua ciéncia.

Deste seu surgimento, e as fontes mais originarias parecem de algu-
ma forma apontar para isso, a tradigéo pitagdrica desenvolveu-se num lugar
de fronteira entre ciéncias e saberes diferentes. Nao sera portanto esta
vocagdo ecuménica ou sincrética do pitagorismo sua identidade mais forte
ao longo dos séculos?

A complexidade do objeto acarreta, claramente, a necessidade de um
método adequado de aproximagdo do mesmo. Muitas das dificuldades com
relagdo ao estudo do pitagorismo parecem derivar de uma resisténcia em
abrir o método. A diferenga entre o pitagorismo e as outras filosofias pré-
socraticas, nos sentidos acima indicados, reclama a necessidade de novas
. perspectivas.

Uma imagem elaborada por Burkert parece-me, assim, esclarecedora:

“Como uma cidade que ficou continuamente habitada apresenta, para
0 arquedlogo, na frente de uma mudanga de populagéo, problemas de
gréo longa mais complicados do que um sito destruido por uma sé
catastrofe e depois abandonado, a dificuldade especial dos estudos
sobre o pitagorismo estéd no fato dele nunca ter morrido da forma em
que, por exemplo, o sistema de Anaxagoras ou mesmo de Parméni-

des morreram”.2®

% Burkert, Walter. Lore and Science..., p.10.
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Mas num sentido contrario a estas intuicdes de continuidade no rio do
pitagorismo, a leitura majoritaria da historiografia moderna, com relagdo a
esta complexidade da filosofia neopitagérica, estrutura-se em dois movi-
mentos: considerar, primeiro, a filosofia neopitagdrica como reagédo a tradi-
¢ao aristotélica e, em seguida, acusa-la de fraicdo e perversdo da mesma.

E o caso, por exemplo, de G. Messina:

“A mistura da medicina com a magia, da observagéo cientifica com a
supersticdo, aponta automaticamente para uma tendéncia intelectual
especifica na Antigliidade que conhecemos muito bem: a escola pita-
gorica. (...) Esta nova escola rompe com a antiga tendéncia da ciéncia
natural e da pesquisa — derivada da escola peripatética de Aristételes
e baseada na exata observagao das forgas naturais e de seus efeitos
correspondentes — e, ao invés disso, estabelece como seus objetivos
a descoberta do poder magico oculto de plantas, animais e pedras, e
a explicag&o dos efeitos destes poderes pelos principios da simpatia e
da antipatia. Com essa inovagéo, era claramente inevitavel que a me-
dicina se tornasse magia: o homem que conhecesse os poderes ma-

gicos da natureza seria, a0 mesmo tempo, curandeiro”.?®

Ao mesmo tempo, as causas da intensa presenca do fenémeno da
magia no mundo helenistico sdo procuradas numa especial caracteristica
pratica do Iégos helenistico, a qual parece vir ao encontro de uma forte
interagdo (mas aqui esperariamos ouvir a expressdo contaminagdo) do

mundo grego depois de Alexandre Magno com outras culturas.
Assim, por exemplo, R. Beck afirma:

“Uma caracteristica fundamental desta sabedoria helenistica era ser
pratica: ela buscava o controle do munde, ndo um conhecimento

* G. Messina. Der Ursprung der Magier und die zarathustrische Religion. Apud Peter Kingsley.
Ancient Philosophy, Mistery and Magic, p. 335-336.
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desinteressado. E isso que a distingue propriamente da grande tradi-
¢éo rival de Aristételes, na qual theoria, 0 conhecimento e a contem-

plagéo das coisas por sua simples beleza e ordem, ¢ o objetivo da ci-
£ 2?

éncia”.

Em suma, a magia seria uma perverséo da theoria filoséfica preten-
samente desinteressada e uma reagéo a tradigdo aristotélica que parece
ser determinada, no fundo, por algo externo a cultura classica grega.

Esta abordagem historiografica ndo poderia ser mais perversa, stricto
sensu. Por tras dela podemos notar dois problemas: uma radical falta de
compreensao da histéria do pensamento antigo e um preconceito antropo-
I6gico com relagé@o a expressées como a magia e ao mundo da cultura po-
pular em geral.

No primeiro caso, ndo é metodologicamene correto considerar as co-
notagbes magicas e esotéricas da filosofia helenistica em geral, e do neo-
pitagorismo em particular, como expressdes decadentes da ciéncia grega
cléssica, pois encontramos estas mesmas expressdes na filosofia pré-
socratica.

Em muitos casos, o contrario é verdadeiro: como na histdria da filo-
sofia pré-socrética de Bolos de Mendes, anteriormente citado. Ou mesmo a
trajetéria equivoca das filosofias neoplaténicas. No lugar de perverter a
leitura de Aristételes, Bolos demonstra uma postura sefetiva, consciente dos
preconceitos racionalistas da tradicdo aristotélica: ignora, assim, a lectio
aristotélica com a clara intengdo arqueoldgica de resgatar as fontes em sua
originalidade. Criginalidade esta, que a interpretagio aristotélica teria, a seu
ver, encoberto.

¥ R. Beck. Thus Spake Not Zarathustra: Zoroastrian Pseudoepigrafa of the Greco-Roman
World. In M. Boyce & F. Grenet. A history of Zoroastrism. Leiden, Brill, 1991, p. 559. Os grifos
séo do mesmo autor.
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Assim, podemos afirmar que Bolos e o neopitagorismo em geral, em
vez de perverterem a tradicdo da filosofia grega antiga, parecem resgatar,
no interior de sua tradigdo, caracteristicas da mesma que o fiffro aristotélico
parece ter perdido.

Para compreender isso, serd necessaria uma postura epistemoldgica
que dé conta de incluir as véarias possiveis formas de chegar ao conheci-
mento, de maneira especial as formas mais evidentemente ligadas a cultura
popular.

Neste sentido, e este é o segundo problema da abordagem acima,
existe um preconceito historiografico e antropolégico que nao permite olhar
para expressdes da sabedoria popular, entre elas a magia, como parte do
mesmo universo de saber ao qual a filosofia erudita pertence.

Esta mudanga de perspectiva de histéria da filosofia precisa se pau-
tar, fundamentalmente, por uma compreensao profunda da historia cultural
e uma sincera “aposta” em todas as outras ferramentas para a compreen-
sdo do mundo antigo e de sua filosofia. Mas, de maneira especial, depen-
dem de uma revisdo do lugar em que a filosofia se encontra no meio da
cultura antiga e, por conseqiiéncia, do proprio conceito de filosofia.

E ainda W. Burkert quem afirma;

“A medida em que as fronteiras da filosofia se tornam fluidas, as co-
nexdes com o pensamento pré-cientifico, religioso-mistico, se mais
claras. Assim a tarefa parece aquela de compreender como filosofia e
religidqo possam estar unidas em Pitadgoras: misticismo e ciéncia {ou,
pelo menos, a semente de onde surge a ciéncia)”.?®

2 Burkert, Walter. Lore and Science..., p.3.
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As artes divinatdrias, as praticas taumaturgicas, os éxtases xaméni-
cos, como a propria teoria dos ndmeros, derivam e dialogam com uma vi-
séo de mundo mitica que &, ao mesmo tempo, anterior e coexistente as
pretensas origens /dgicas do pensamento ocidental.

O pitagorismo, em toda sua contraditéria e conflitiva complexidade, é
talvez o maior exemplo disso. E, ao mesmo tempo, uma prova: a da neces-
sidade de compreender as fronteiras fluidas da filosofia em suas origens.

Pois, desde entao, a filosofia ndo parece se reduzir a uma reconstru-
¢ao de férmulas doutrindrias, mas diz respeito a um mundo da vida extre-
mamente mais dindmico, onde dialogam elementos concretos de um estilo
de vida ou da histéria de uma cultura, que séo esséncias para a compreen-
sdo e a afirmacgdo da relevancia das mesmas doutrinas®.
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QUEM E O PIOR INIMIGO?
CONFLITO INTERNO OU EXTERNO NAS LEIS

Gérson Pereira Filho*

“Na vida pablica todos s&o inimigos de todos, do mesmo modo que
particularmente cada individuo é inimigo de si mesmo”, diz Clinias ao Ateni-
ense, no primeiro livro das Leis (626d), abrindo uma discussio sobre quem
seria o pior inimigo, aquele das guerras externas ou aquele das disputas
internas. Pretendemos aqui uma reflexdo sobre esta relagdo entre o inimigo
externo e o-inimigo interno e suas implicagdes na formagao educativa dos
cidad&os na constituigdo da pdlis proposta nas Leis.

Entendemos que as Leis, Ultima obra deixada por Platdo (escrita en-
tre 360/348-7 a.C), oferece uma alternativa para a fundagéo de uma cidade
que, talvez, possa ter sido um projeto mais real que utépico. O velho Platdo,
que sempre pensou a crise helénica e ateniense “pds-peloponeso”, de

modo tragico, intransigente na sua critica & democracia “imperialista” de

* Prof. (PUC Pogos de Caldas) e doutorando (UNICAMP).
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Atenas, decepcionado e desconfiado diante de qualquer regime politico que
tenha sido experimentado nas diversas péleis de seu conhecimento, parece
estar propondo, nas Leis, uma Ultima possibilidade para salvar Atenas e o
mundo helénico da decadéncia ja vivenciada em seu tempo e, quem sabe,
prenunciada como mais vertiginosa ainda, para o futuro proximo que se
seguiria a vida do filésofo.

A bela e justa cidade da Republica (Politéia) deixa transparecer de
forma evidente seu carater utépico como, por exemplo, podemos ver pela
passagem do dialogo em que Glaucon diz:

“Referes-te & cidade que edificamos hd pouco na nossa exposigio,
aquela que estd fundada s6 em palavras, pois creio bem que ndo se
encontra em parte alguma da terra” (Rep.592/b)?.

Ao que Sdcrates refuta:

“Mas talvez haja um modelo no céu, para quem quiser contemplé-la e,
contemplando-a, fundar uma para si mesmo. De resto, nada importa
que a cidade exista em qualquer lugar, ou venha a existir, porquanto é
pelas suas normas, e pelas de mais nenhuma outra, que ela pautara o
seu comportamento” (592/b)°,

As Leis, dentre tantas diferencas em relagdo & cidade da Politeia,
parece revelar uma possibilidade mais real de intervengao no processo his-
térico e politico do mundo helénico decadente. Ainda que a proposta primei-
ra dos personagens do Didlogo seja, conforme a convocagéo de Clinias, o
cretense, ao ateniense andénimo e ao espartano Megilo para que “Tentemos

2 Platdo. A Republica. Trad. Maria Helena da Rocha Pereira. 8% ed. Lisboa: Fundagéo Calouste
Gulbenkian, 1996.
? Idem, ib.
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portanto, primeiramente, fundar nossa cidade em teoria” (Leis, 702/e), logo
em seguida o texto aponta para sua, quem sabe, realizagédo efetiva, como
expressa a pergunta do personagem ateniense: “Vejamos, como faremos
representar a cidade do devir?” (Leis,704/a) e, assim, essa cidade passa a
ser edificada e planejada em todos seus aspectos®.

De acordo com Leo STRAUSS,

“As Leis corresponde a obra mais politica de Platdo. Pode-se mesmo
dizer tratar-se de sua Unica obra politica pois o personagem principal
do didlogo, o estrangeiro de Atenas, ali edifica um cddigo de leis para
uma cidade a ponto de ser fundada, isto &, ele exerce efetivamente
uma atividade politica™.

Consideramos o conjunto da obra platnica, na quase totalidade,
como essencialmente politica; no entanto, é pertinente a colocagdo de
STRAUSS ao classificar as Leis como, talvez, a “Unica obra politica” num
sentido mais efetivo pois, de fato, noutros Didlogos os personagens ndo se
envolvem diretamente na “agdo” politica, predominando o debate tedrico.
No caso das Leis, o personagem principal — o estrangeiro ateniense — torna-
se, uma especie de “conselheiro” ou “planejador” de uma cidade que, ao
menos no texto, devera sair da teoria e do conceito para a pratica, ja que
essa é a misséo de Clinias, o cretense: fundar, ao lado de mais nove conci-
dad&os de Cnossos, uma coldnia, organizando também seu governo e suas
leis, apés um estudo comparativo das legislagdes, para fazer dessa coldnia

? Para nossos estudos das Leis, baseamo-nos principalmente na tradugdo de DES PLACES,
Edouard. Les Lois. Platon. Oeuvre Completes.Tome XI/XIl. Paris: Société D’édition Les Belles
Lettres, 1951. Também consultamos paralelamente as edigdes brasileiras: NUNES, Carlos
Alberto. Diglogos — Leis e Epinomis. V.XII/XIIl. Universidade Federal do Pard: 1980 e BINI,
Edson. As Leis. Bauru: EDIPRO, 1999.
® Cf. STRAUSS, Leo. The argument and the action of Plato’s Laws. Chigago: University Chi-
cago Press, 1975. Trad. francesa: Paris, J. Vrin, 1990. p.35.
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a melhor possivel (Leis,702/a). Provavelmente numa referéncia a fala de
Glaucon e Sécrates, na Republica, o cretense Clinias desafia o ateniense a
partir de uma cidade construida apenas em palavras e teoria para uma ci-
dade de fato. Assim fala Clinias:

“Agora, portanto, conceda a mim e a vds mesmos esta satisfagéo: fa-
¢amos uma escolha acerca do que temos dito, e construamos uma ci-
dade ideal como se a funddssemos desde suas origens; e, assim, ao
mesmo tempo, examinemos o objeto de nossa busca, e eu, quem
sabe aplicarei para a construgéo da futura cidade” (Leis, 702/d).

Sabemos que o retrato de Sdcrates e de outros personagens centrais
ao longo dos diversos Dialogos é de uma certa neutralidade no que diz res-
peito & agao politica direta e, o proprio Platdo, como relatado nas Cartas’,
revela sua aversdo ‘em matéria de politica” ao menos no que diz respeito &
intervengdo direta nos assuntos de governc e fungdes, devido a profunda
desconfianga frente as instituicbes vigentes. Nesse aspecto, torna-se bas-
tante acertada a afirmagao de STRAUSS, de que a cidade da Republica é
fundada por Sdcrates apenas em “palavras, mas ndo em ato”, diferente da
cidade das Leis’. _

Particularmente, os relatos da acéo politica efetiva de Platdo na Sicilia,
ao lado de Dion de Siracusa, nos demonstram uma preocupagdo efetiva de
Platao, em procurar interferir no processo de organizagdo das cidades e suas
constituigcbes, visando aplicar os ideais de justica e sabedoria presentes na
filosofia dos Diéfogos. No entanto, decep¢des seguidas de decepgbes, levam-
no & triste constatagdo de que "quanto mais aprofundava os exames sobre
leis e costumes e quanto mais avancava em idade, mais parecia dificil ser

® PLATON. Lettres. Oeuvres Completes. Joseph SOUILHE. Paris: Lés Belles Lettres, 1949,
’ STRAUSS, Leo. Op.cit. p. 35.
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possivel administrar os assuntos da cidade” (Carta VI, 325/c) e que “os go-
vernantes no poder ndo sdo capazes de entender nem o nome de um regime
politico de justica e igualdade” (Carta VI, 326/d). Assim, nenhum regime poli-
tico vigente, nenhuma pdlis, nenhum governo, serviam de modelo para a
cidade pensada nas Lejs. Nem mesmo a cidade da RepUblica seria capaz de
ter eficiéncia diante das crises que assolaram Atenas e todo mundo helénico:
seria necessario propor um nova alternativa ou, como diria Frangois
CHATELET, trazer uma “nova Juz sobre o devir efetivo da humanidade®”.

Para CHATELET, a cidade da Repdblica ndo & para ser realizada,
mas também ndo se trata apenas de uma “utopia” ingénua; na verdade,
essa cidade idealizada por Sécrates e Glducon, entre outros personagens,
seria uma “adverténcia” de que as cidades historicamente constituidas eram
modelos fracassados. Por essa razéo, a cidade das Leis estaria mais pré-
xima da realidade possivel, diante de um devir histérico®.

Conforme observa Lygia WATANABE:

“Platdo &, portanto, um homem inserido em sua propria histéria e,
muito embora ndo tenha conseguido modifica-la politicamente, nio
pode ser acusado de nao ter tentado. Como o primeiro fildsofo a criar
um plano constituinte de uma cidade, foi também o primeiro pensador
a sofrer a decepgao dos que ndo medem a distancia entre a teoria e a
pratica'®”,

O percurso proposto para a fundagdo e organizagéo da cidade das
Leis, portanto, belamente relatado na metafora que descreve o longo cami-

8 CHATELET, Frangois. La naissance de ['histoire. La formation de la pensée historienne em
Grece. Paris: Lés Edition de Minuit, 1962. Trad.espanhola, Madrid: Siglo XXI de Espafa
editors, 2a. ed, 1985. p. 186.

® CHATELET, F. Op.cit.

Y WATANABE, Lygia Aratjo. Platdo por mitos e hipéteses. Sdo Paulo: Moderna, 1996. p.37.
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nho percorrido pelos trés ancidos, personagens do Didlogo, na estrada bu-
colica que conduziria de Cnossos (Creta) ao templo de Zeus nas cavernas,
parte de uma busca que podemos considerar “histérica” na compreensao
das origens das cidades, das leis e regimes politicos, na antiga Grécia.

O Livro | das Leis detém-se, sobretudo, na tentativa de analisar as
mais antigas leis helénicas, tendo como referéncia as leis e instituicdes
cretenses, instituidas pelo lendario Minos, e aquelas atribuidas a Licurgo, na
Lacedemdnia, onde se situava Esparta para, comparativamente, se iniciar
os comentarios (de inicio, aparentemente favoraveis, mas posteriormente,
de forma critica) as instituigbes politicas e costumes atenienses.

O Livro lll ira se deter numa investigacdo sobre as origens das cida-
des e suas transformag6es histéricas (ainda que, algumas vezes, langando
méo de narrativas miticas). Segundo DIES e GERNET, o livro Il das Leis é
uma “historia comparada das constituigdes”, para nos convencer do propé-
sito do Diglogo que é oferecer um modelo de constituigdo politica e legisla-
¢ao eficiente, possivel por meio da educagdo, j4 que “foda legislagdo deve
ser educagdo” e onde o legislador é o “educador de temperanga''”.

Pois bem, nesse ponto, entramos mais diretamente no conteldo pro-
posto por esse breve trabalho, ou seja, a abordagem sobre a questio da
guerra e de quem seria o pior inimigo, que aparece no Livro | das Leis.

WATANABE observa que ao pensar a pdlis e a cidade hipotética,
Platdo formula “suas criticas aos regimes nefastos de governo, como a plu-
tocracia e a timocracia”, isso, na verdade, significava também “criticas aos
cidadédos nefastos” e, dai, uma “critica ao caréter dos governos” e uma “cri-
fica ao carater das pessoas”. Isto porque, para essa autora, 0 que “ocorre

"' DIES e GERNET. Op.Cit. Introduction. p.IX.
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com o governo de uma cidade”, do mesmo modo, “ocorre na alma do cida-
déo dessa cidade’”.

Essa concepcdo nos remete a questio de que, pensar sobre a orga-
nizacdo de uma cidade e suas legislagdes significa pensar nas condigbes
da “natureza” humana. Diriamos, portanto que, de certo modo, a questio
politica, ou mesmo militar, como veremos na analise do Livro | das Leis, &,
de fundo, uma questao antropolégica.

Também CHATELET comenta que a adequagdo do homem, do ha-
bitante da cidade as Leis, conforme demonstrado no Dialogo, € passar de
uma “natureza primitiva” para uma “natureza social”, sendo que, na “nature-
Za primitiva” ndo havia propriamente um “problema politico”, levando-nos a
concluir que a “natureza social’, a partir da instituicdo das cidades e seus
regimes, transforma o homem no ser politico'™.

Robin, de seu lado, observa que a proposta do “Estado das Leis” é
sobremaneira educacional; ali, diferente da Reptiblica, ndo seria uma educa-
¢do exclusiva dos guardides, mas destinada a formagéo de todos os cida-
déos. Seria uma educagdo para a temperanga, contra os excessos de qual-
quer tipo; contra o centralismo em excesso do regime monarquico, como o
dos persas, e contra 0 excesso da libertinagem democratica de Atenas; con-
tra 0 excesso do prazer e contra o0 excesso da dor; e assim por diante*,

De fato, podemos constatar essa questéo pela leitura do Livro | das
Leis, onde a instituicdo legislativa e politica, inclusive no que diz respeito &
guerra, sao pensadas em relagdo a finalidade das mesmas, conduzindo a
questdo de que as leis e o legislador tém uma finalidade educativa para com

2 WATANABE. Op.cit. p. 33.

® CHATELET, Frangois. Platon. Paris: Gallimar. Trad. espanhola, Barcelona: Editorial Labor,
1973. p. 134.

¥ ROBIN, L. Platon 3° ed. Paris: Presses universitaires de France,1994.
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o cidad&o e a cidade, no sentido de se estabelecer a harmonia social e indi-
vidual.

Observando que o significado amplo do conceito “némoi” ndo se res-
tringe ao aspecto juridico ou moral como hoje compreendemos, mas ao
conjunto das préaticas e costumes da vida social e cultural de uma comuni-
dade, verificamos que, ao investigar sobre a origem e aplicagdo das leis e
instituicdes helénicas, os personagens das Leis envolvem-se num caloroso
debate sobre a natureza humana.

E nesse contexto que o ateniense inicia o didlogo perguntando aos
interlocutores se as leis cretenses e espartanas provém de deuses ou de
homens (Leis, 624/a). Essa questdo pode, num primeiro momento, indicar
que, ao se atribuir a origem dessas leis acs deuses, como o fazem Clinias e
Megilos, significaria indicar a “natureza divina”, portanto, perfeita e justa
dessas cidades (Creta e Esparta), assim como seriam divinas suas institui-
¢Oes e praticas. Entretanto, conforme observa STRAUSS, se para o creten-
se e 0 espartano o que torna suas leis melhores é esse carater divino, para
o ateniense que, sorrateiramente, ird4 criticar a rigidez e ineficiéncia das
mesmas, o que esta em quest&o € investigar a tradicdo dessas legislagéGes,
de certo modo impostas como “perfeitas”, pela sua antiguidade'®. Esta ob-
servagédo nos remete a idéia de um “carater histérico”, portanto “humano”,
que permite questionar e criticar instituicdes supostamente transmitidas por
deuses para, assim, pensar modelos mais apropriados a “natureza huma-
na”. E o que nos parece, por exemplo, o desdobramento do Dialogo quando
pensa o conflito humano e a educagdo do cidaddo e da crianga, a partir da
rigidez na disciplina moral e comportamental, diante do direito ao prazer
como aquele proporcionado pelo vinho.

'S STRAUSS, L. Op.cit. p.38.
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Sabemos bem que o ateniense ird condenar o uso excessivo do vi-
nho, proibe o uso do mesmo as criangas e jovens pouco maduros, assim
como limita seu uso pelo legislador, de modo a ndo defender a embriaguez;
porém, o uso do vinho passa a ser estimulado em certa medida, em contra-
posicdo ao excesso de dor presente na educacdo cretense e espartana
descrita no texto. No entanto, € sintomatico que o Didlogo proponha esse
debate sobre o vinho, a abstinéncia e a bebedeira, levando em conta os
costumes da época. Se para Clinias e Megilo a abstinéncia é fator que con-
tribui para a coragem e a vitdria nas guerras, para o ateniense a néo absti-
néncia ndo € necessariamente sindnima de derrotas.

O costume dos banquetes, particularmente em Atenas, eram mais do
que uma questdo de habito e “hedoné”; tratava-se de um evento politico.
Uma recente obra'® sobre a “cultura popular em Atenas no V século a.C”, do
pesquisador brasileiro Alexandre Carneiro Cerqueira Lima (UFRJ), nos de-
monstra que os banquetes atenienses eram espacgo de conflitos politicos
entre grupos, representando, por um lado, a “philia” de um grupo entre si e,
de outro, a disputa entre grupos rivais. Pratica mais comum entre as cama-
das aristocraticas e oligarquias, mas também extensivo a camadas menos
influentes. Em alguns casos, para esse pesquisador, 0s banquetes poderi-
am mesmo significar uma conspiragdo organizada contra outro grupo politi-
co que estivesse no poder. As praticas festivas poderiam significar mais do
que pura diversdo e prazer, uma expressido de subversio da ordem, che-
gando, em alguns casos, a violéncia explicita e até mesmo mutilagdes de
espagos publicos, como estatuas de deuses e outros bens publicos. Para
LIMA, com base no pesquisador francés Olivier AURENCHE, trés conceitos

'S LIMA, Alexandre Carneiro Cerqueira. Cultura popular em Atenas no V século a.C. Rio de
Janeiro: 7Letras, 2000.
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estdao presentes nos banquetes, como indicativos de seu papel politico:
‘stasis, hetaireiai e synomosia”. Stésis seriam os conflitos entre grupos
politicos rivais, na pdlis; as hetaireiai seriam as reunides oligarquicas; a
synomosia seriam grupos com intuitos claros de organizagdo de alguma
sedicgo"’.

Porém, ao abordar a questdo da guerra, como primeiro debate nas
Leis, desviando-se logo em seguida para a questdo da dor, do prazer, do
vinho e da educacéo, existe ai uma relagao talvez mais direta do que possa
parecer. E um questionamento sobre a “natureza da cidade” e a “natureza
humana®, a partir de seus conflitos. Seja naqueles conflitos plenamente
evidentes, como nas guerras ou nos conflitos velados presentes até mesmo
nas festas e banquetes.

Na viséo de Clinias e Megilo, a disputa e a inimizade s&o intrinsecas
a natureza humana, ja que todos s&o inimigos de todos e, mais que isso,
inimigos de si mesmos. Diz Clinias, em resposta ao ateniense:

“(...) coletivamente todos s&o publica e privadamente inimigos (polé-
mios) de todos, e individualmente também cada um é seu préprio ini-
migo” (Leis,626/e)"®.

Assim, a guerra (pélemos) e os conflitos (stasis), sejam eles exter-
nos (entre os povos e cidades) ou internos (entre seus cidad&os), seriam a
condigédo natural da existéncia humana. Por isso, nesse caso, justifica-se
gue a melhor legislagdo seria aquela capaz de preparar seus cidadéos para
a guerra, fazendo das legislagbes cretense e espartana as melhores, ja que

' LIMA, A. C. C. Op.cit. p.37; em referéncia a AURENCHE, Olivier. Lés groupes d’Alcibiade, de
Ledgras etr de Teucros: Remarques sur la vie politique athénienne em 415 avant J. C. Paris:
Les Belles Lettre, 1974.

'® Trad. BINI, E. Op.cit. p.69.
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estariam plenamente voltadas para essa finalidade. Desse modo, resta sa-
ber qual seria o pior inimigo, se o externo (que gera a guerra entre as cida-
des) ou o interno (que gera as sedigbes e rebelies dos proprios cidadios).
“A paz néo passa de um nome”, atesta Clinias (Leis,626/a).

O destinc da cidade e do cidadéo € a guerra e, de modo ainda mais
enfatico, é a vitdria na guerra. Ndo ha escapatéria. Tanto numa cidade mai-
or guanto nos pequenos vilarejos, ou no interior de uma casa e de uma fa-
milia, assim como no interior de si préprio, o que existe é a disputa, o con-
flito, o combate. Decorre dai que o vencedor, em qualquer dos casos, con-
quista a honradez e a superioridade em sua natureza, sendo a mais bela
das vitérias, aquela alcangada sobre si mesmo. Assim sendo, o melhor le-
gislador é aquele que consegue vencer as sedigdes internas, evitando a pior
derrota que é a de si para si.

No entanto, de acordo com essa visdo de Clinias e de Megilo, vence
aquele (ou aqueles) melhor preparado e possuidor de maior coragem, o que
significa sempre um processo de divisdo e imposicdo de uns sobre outros
no interior de uma cidade, ou de uma cidade sobre outra, no caso dos con-
flitos externos. Por essa raz&o, a inimizade sempre prevalece, o que exige
uma disposigdo permanente, através das leis e costumes, para garantir o
controle do vencedor. Isso justificaria a rigida disciplina e educagédo imposta
aos cidadaos cretenses ou espartanos, prontos para tolerarem a dor, evita-
rem o prazer, cultivarem a coragem e bravura, vencerem o medo, o0 que
tornariam suas naturezas superiores. Segundo versos do poeta Tirteu citado
no Dialogo, nada valem ‘homens que ndo ousam encarar a matanga san-
grenta e atacar o inimigo o enfrentando de perto” (Leis, 630/a).

O ateniense, pela mesma via, questiona, gradativamente, essa “natu-
reza humana” e a “natureza das cidades” voltada para a guerra, a discérdia,
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a disputa, a inimizade. Esse questionamento ndo ocorre porque esse per-
sonagem queira defender o regime ateniense que, supostamente seria mais
livre, pois a democracia serd ao longo das Leis, como noutros Diglogos,
duramente criticada e rejeitada, assim como a educagéo ateniense, sendo
ambas responsaveis principais pela decadéncia da pdlis. Porém, o atenien-
se pretende convencer seus debatedores de que € mais sensato admitir que
a natureza do homem e da cidade seja a “paz” (eiréne) e a amizade (philia)
permanentes.

Se assim for, o melhor legislador e a melhor legislagdo serdo aqueles
que derem conta de garantir a harmonia tanto interna quanto externa e,
principalmente a interna. Essa seria a Unica garantia para os cidaddos de
uma vida justa e virtuosa. A coragem nao pode ser vista como virtude su-
prema, pois esta subordinada a outras virtudes, como a justica, a prudéncia
€ a sabedoria.

As “leis divinas” de Creta e Esparta, portanto, ndao seriam as melho-
res, o que, nos leva a deduzir que, desse modo, ndo seriam “divinas”, sendo
entédo, constituigdes humanas que instituiram um regime politico e militar
presente em grande parte das pdleis, mas que ndo sao regimes adequados
a “natureza humana”, ndo servindo como base para a cidade que se pre-
tende fundar nas “Leis”.

O caminho para uma legislagéo eficiente é a educacgdo (paidéia) e
uma educagéo reacional, que tenha por meta o equilibrio e a temperanga
(sofrosine), de modo a garantir o equilibrio também entre povos e grupos,
evitando-se a guerra e o conflito.

O contexto histérico em que o didlogo Leis foi escrito, nos permite
dizer que o quadro de permanentes conflitos sociais em que estavam inse-
ridas as cidades helénicas, em meio ao regime escravista ou devido aos
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visiveis privilégios politicos e econdmicos de uma minoria aristocratica em
detrimento das “multiddes” sempre fora um problema sério, dificultando a
estabilidade dos governos, inclusive no periodo dureo da chamada demo-
cracia ateniense. Valores tradicionais, impostos por meio de legislagGes e
governos, eram, freqlientemente, questionados e postos em crises.

Por outro lado, as fregilientes guerras entre as pdleis, tendo sido Pe-
loponeso o golpe mortal na soberania helénica, revelaram que o pior inimigo
ndo era o externo, como, por exemplo, os persas, que ja haviam sido der-
rotados; a causa da desgraca e da decadéncia, Platdo enxerga bem ao
escrever sua obra: esta na disputa incessante e interna das cidades entre si
e, pior ainda, nos conflitos sociais decorrentes da demagogia e opresséo da
minoria que governa, mesmo na democracia; estd também na disputa de
cada homem consigo mesmo, uma vez que, perdido na prépria ignorancia,
torna-se joguete de deuses e regimes injustos.

Se ainda existisse uma alternativa viavel para salvar as pdleis e o
homem grego do declinio tragico essa via seria a politica racional e sabia,
direcionada para a justica, fruto da educagéo para as virtudes e a philia.

Diante da concepg¢éo moderna da histéria enquanto “luta de classes”,
decorrente das relagbes materiais e econdmicas como geradoras dos con-
flitos sociais e choques entre nagdes, é tentador também trazer essa leitura
das Leis para a atualidade. O Diglogo platénico em foco, pode ser aplicado
como uma leitura que aponta como causa central da derrocada dos siste-
mas politicos e econdmicos, suas proprias contradigbes e desequilibrios
internos, mais do que fatores externos. Alerta também para a educagao dos
cidadaos para que estabelegam uma vida justa pela superagao das discér-
dias, somente possivel pela implementagdo da justica.
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NOTAS SOBRE A VIOLENCIA CONCEITUAL
DO LOGOS DE TIMEU

Hector Benoit*

“..THr Batépov ¢oir StouctkTor otoar e€ls TavTor ovrapudTwiv Bia’.
(Timeu, 35a)

“Essa & a violéncia do conceito (die Gewalt des Begriffs), que idealiza
o multiplo, no qual os termos sdo externos uns aos outros, e que o
coloca como ideal. Tal é também a violéncia que se faz ao entendi-
mento (dem Verstande), quando se propde a ele algo semelhante”.
(Hegel)

1. O cisne escorregadio de Apolo

Nos Prolegémenos a Filosofia de Platdo, texto andnimo do século VI
d.C., conta-se que, assim que Platdo morreu, devido a sua natureza apoli-
nea, ele teria se transformado em cisne, ave vinculada ao deus Apolo. Des-
de entdo, pulando de arvore em arvore, na forma de cisne, passou a dar

" Professor do Depto de Filosofia do IFCH/UNICAMP,
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muito trabalho a todos os cagadores de aves que ousaram tentar captura-lo.
Simias — aquele presente no Fédon e que, até o fim do didlogo, néo se con-
vence com a tese socratica da imortalidade da alma — teria explicado esta
estdria dizendo que todos os homens que tentaram captar o pensamento de
Platao teriam fracassado, cada um o interpretando, inocentemente, confor-
me o seu propric desejo: alguns preferiram o sentido teoldgico, outros o
cosmoldgico e assim por diante, mas, na verdade, nenhum deles teria agar-
rado essa escorregadia ave de Apolo’.

Nesta comunicagdo, procuraremos confirmar um pouco essa estéria
descrita acima. Discutindo certas passagens do Timeu e relacionando-as
com o Sofista e 0 Parménides, questionaremos, de maneira pontual, a exis-
téncia de um pensamento univoco e doutrindrio de Platdo. A tradigéo inter-
pretativa ocidental, sobretudo, a partir do neoplatonismo, transformou os
Dialogos de Platdo em mondlogos, e, assim, elaborou uma série de dogmas
que passaram a ser designados de “pensamento de Platdo” ou “doutrinas de
Platdo”. Essas férmulas sdo acompanhadas, em geral, com citagbes de
passagens extraidas dos Didlogos. Realmente os trechos citados pelos co-
mentadores, via de regra, estdo de fato la nos Didlogos citados. No entanto,
certamente, sdo discursos de personagens diferentes e pronunciados nas
mais diversas situagbes dialdgicas. Como atribuir esses diferentes discursos
literalmente a Platao? Na realidade, Platdo, ele prdprio, ndo toma a palavra
nem sequer uma vez nos Didlogos.

As diversas posigdes doutrinarias existentes nos Didlogos, posigbes
as vezes conflitantes, a respeito de cada problema, posigbes que a tradigdo

neoplaténica considerou, por bem, conciliar e articular como algo univoco,

' Anénimo, Prolégoménes a la Philosophie de Platon, |, 37-49, Les Belles Lettres, 1990.
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permanecem assim postas em doce continuidade, ainda que, para isto, seja
necessario forgar os textos, sobretudo, abstraindo totalmente a situagao
dialégica. Nestas notas procuramas indicar como essa leitura dogmaética se
manifesta na continuidade artificial que se constrdi entre os discursos de
dois personagens: aqueles de Timeu e do Estrangeiro de Eléia, quanto as
relagdes “violentas” ou “por forga” (Big) entre o0 Mesmo e o Outro. Na melhor
tradigéo interpretativa, desde Proclus, passando por Hegel, e mais recente-
mente, por Luc Brisson, autor que traduziu e comentou o Timeuz, a tendén-
cia predominante é de que ha uma continuidade entre as passagens do
didlogo Timeu a respeito da mistura do Mesmo e do QOutro e aquelas passa-
gens do didlogo Sofista que desembocam na demonstragdo do ser do Nao-
ser. Vamos nos deter apenas no texto do didlogo Timeu, por ser menos
conhecido que O sofista. Por questdo de espago e tempo, as referéncias
necesséarias ao didlogo Sofista e ao Parménides serdo apenas remissivas.
Passemos a recordar o discurso de Timeu.

2. A alma do mundo

A partir de 35a, no dialogo Timeu, passa o personagem Timeu a des-
crever a composi¢do da alma do mundo. Segundo ele, o demiurgo divino
partiu dos entes existentes e, misturando-os em proporgGes matematicas
precisas, realizou o processo de geragdo da alma do mundo. Assim diz Ti-
meu: “Do ente indivisivel e que permanece sempre o mesmo

(Tfis dpeploTou kal del katd TadTd éxovons obolas) e do ente divisivel que

2plias, rigorosa tradugao: Platon, Timée, Flammarion, 42 ed. corrigida, 1999, também excelente,
em muitos aspectos, € a obra de Brisson Le Méme et I'Autre dans la structure ontologique du
Timée de Platon, Paris Klincksieck, 1974.
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se gera nos corpos (kal Tfis ab mepl T@ cwpaTa yuyvopévns peploTiis), a
partir de ambos, os reunindo em mistura (cuvekepdoaTe), compds uma terceira
especie de ente intermediario, que partlha da natureza do mesmo
(tfis Te TalToD dioews) € da natureza do outro (tiis Tob éTépov)’(35a). Apds
haver composto, desta maneira, este ente intermediario, coerentemente, o
demiurgo colocou este ente intermedidrio no meio, entre o ente indivisivel que
permanece sempre 0 mesmo e o ente divisivel, corporal, que torna-se outro.
No entanto, estes eram apenas momentos para um novo passo fun-
damental do demiurgo na sua atividade criativa, aquela de génese da alma
do mundo: Tpla AaBov alTd dvta cuvekepdoaTo eis plav wdvta, “tomando
estes trés entes, o demiurgo os mistura todos em uma forma Gnica”, com
isto, harmoniza, “por forga” ou “pela violéncia” (Biq), a natureza rebelde &
mistura do outro (Ti Batépov owr SlopeikTov), a harmoniza com a nature-
za do mesmo. Como afirma literalmente Timeu nesta passagem que, ndo
por acaso, impressionou, particularmente, a Hegel: T BaTtépov
dlow SlopetcTor oboar el TabTov cuvapudTTwy Bla (35a)°. Desta maneira,
depois de misturar estas trés naturezas, a intermediaria, a do Mesmo e a do
Outro, superando a natureza rebelde do Outro, o demiurgo, com isto, com
esta harmonia, engendra uma nova forma. A seguir, ele. divide a esta nova
forma em trés partes, sendo que duas delas (a do outro e a do intermediario)
sdo uma mistura das trés, ou seja, da que permanece a mesma, da que se

torna outra e da que se constitui como mistura intermediaria (35b). Realiza as

3 Foi comentando esta passagem, e particularmente a expressdo Blg, na sua Ligdo sobre
Platdo, que Hegel escreveu: “Essa €, certamente, a violéncia (die Gewalt) do conceito, que
idealiza o multiplo, no qual os termos s&o exteriores uns aos outros, e que o coloca como ideal”
(p. 257, S.Werke, ed. Glockner). E ainda, identificando essa passagem como a dialética espe-
culativa que vilolenta a racionalidade analitica do entendimento, escreve: “Tal é também a
violéncia (die Gewalt) que € feita ao entendimento (dem Verstande), quando se propde a ele tal
coisa” (ibidem).
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divisGes a partir de propor¢cdes matematicas descritas, detalhadamente, em
35b-36b. Apods tal composigao, construida com essas divisdes, o demiurgo
ainda corta, de maneira longitudinal a essa nova entidade composta. Obtém
assim duas se¢des — uma a da identidade e a outra da alteridade — e estas
sdo cruzadas exatamente na metade formando figura similar & letra grega
X (ou o nosso X). Feito isto, ele curva as duas partes, unindo as extremida-
des de cada uma e formam-se assim dois circulos. Um circulo é aquele da
natureza que permanece a mesma (e passa a ser o circulo do Mesmo); o
segundo circulo é aguele da natureza que torna-se outra. Este circulo do
outro, por sua vez, é dividido, internamente, em sete circulos desiguais se-
gundo novas determinag@es matematicas (36c-d)*,

Segundo Timeu, apés esse processo, os fundamentos da alma do
mundo teriam sido estabelecidos, tudo de acordo com a vontade do demiur-
go. Entao, apds a realizagéo desse trabalho prévio de constituigdo, somente
resta desenvolver as diversas determinagdes e fungbes da alma do mundo.
Todos os elementos corporais sdo mesclados com esta alma, mas, de ma-
neira precisa: o centro do corpo e da alma coincide, sendo harmonizados
(36e). Concluindo este relato da génese da alma, afirma Timeu: “Assim, a
alma, estendida em todas as diregbes, do centro até as extremidades do
céu, envolvendo a este externamente em circulo, comecga, & maneira de
uma divindade, girando em circulo sobre si prépria, uma vida inextinguivel e
racional por toda a duragéo dos tempos” (36e).

Uma das fungdes essenciais da alma do mundo € vinculada ao co-
nhecimento. Toda vez que a alma do mundo entra em contato com um ente

divisivel ou indivisivel, ela constata a que coisa este ente & idéntico e de que

* Para maior clareza, conferir ilustragdes de Brisson in tradugio cit. Annexe 3, pp. 288-291.
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difere, mas se prevalece o circulo da alteridade formam-se apenas opinites
e crengas, por outro lado, quando prevalece o circulo do que permanece o
mesmo, girando regularmente, ocorre necessariamente intelecgéo e ciéncia
(37b-c).

Como se vé, de fato, foi realizada a harmonia entre o0 Mesmo e o Ou-
tro. Mas, até que ponto pode-se sustentar que tal entrelagamento “por forga”
tenha sido uma violéncia & razao analitica parmenideana? Haveria aqui uma
antecipacgéo do parricidio cometido pelo Estrangeiro de Eléia? Para pensar-
mos isto, avancemos, mais um pouco, através do /6gos de Timeu.

3. O tempo como imagem da eternidade

Continuando o seu mito verossimil, Timeu afirma que o pai engendra-
dor do mundo, quando percebeu que este mundo se movia e vivia, para
fazé-lo mais similar ainda ao modelo divino, se esforgou para que o préprio
mundo fosse, além de vivo, também eterno (37c-d). Mas existia uma dificul-
dade evidente, o modelo, sendo eterno, jamais foi engendrado. Como fazer
eterno algo que foi engendrado? Isto seria possivel, fazendo um simulacro
da eternidade, como explica Timeu: “O demiurgo teve portanto a idéia de
fabricar uma imagem movel da eternidade (eikw..kumTér Twa at@ros)”
(37d). Fabrica entdo o tempo, como simulacro da eternidade, como imagem
moével do que permanece mesmo, apoiando esta imagem na regularidade
do ndmero. O tempo seria, assim, uma imagem que participa do nimero,
gue progride numericamente. Como diz Timeu, esta imagem & “aquela pre-
cisamente que chamamos tempo (xpévov)” (37d). Esclarece ainda Timeu

gue, de fato, a criagdo do tempo € algo ndo anterior ao céu. O tempo e as
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suas diversas divisOes, o0s dias, as noites, 0s meses e 0s anos, nao existiam
antes que nascesse 0 céu. Estas divisGes do tempo assim como as suas
modalidades, o “era” e o “serad”, vieram posteriormente ao “ser”. Portanto, diz
Timeu, “é evidentemente sem refletir que as aplicamos ao ser que é eterno”
(37e). Somente ao “ser” podemos aplicar propriamente a expressio “é”,
devido & sua plena eternidade. Da mesma maneira, afirma Timeu, é incor-
reto dizer “o passado é o passado”, ou “o futuro é o futuro”, “o ndo-ser é 0
ndo-ser” (to un ov uf ov elvar), “todas estas expressbes ndo apresentam
exatidao” (37b).

Como se vé, o Outro e 0 Mesmo séo realmente mesclados na alma
do mundo, e 0 mundo é inserido no tempo. No entanto, se alma do mundo e
o mundo participam do tempo, o tempo e suas divisbes, os dias, os anos, o
passado e o futuro, assim como ¢ Nao-ser, permanecem aquém de uma
plenitude ontoldgica, ndo podem propriamente receber a predicagdo do
“ser”, s8o meras imagens, e, nesse sentido, se percebe claramente que o
mito verossimil de Timeu permanece, aqui, ainda sob a sombra de Parméni-
des, negando o ser pleno a via do devir e do ndo-ser. Ao contrario, no diélo-
go Sofista, quando o Estrangeiro de Eléia comete o parricidio a Parménides,
da um valor ontolégico ao Nao-Ser igual aquele do Ser®.

Ora, o que ocorre aqui no discurso de Timeu é bem diferente. Existe
somente uma tentativa de conciliacdo entre 0 Mesmo e o Outro, entre o Ser
e o N&o-ser. Como tantas vezes procurara Socrates, aqui ha mais uma
grande tentativa de permanecer fiel a Parménides e incorporar ao inteligivel,
de alguma maneira, as coisas sensiveis, o devir, e tudo o que é submetido

ao tempo. Assim, aqui, o tempo, ainda que sendo imagem, ainda que nao

® Sofista, 258a-b. Apés definir o Ndo-ser como “antitese”, o estrangeiro afirma que esta antitese
“ndo é menos ousia do que o préprio ser (oUdtv ATTov alTod Tod drtos oloia éoTiv)” (258b1-2).
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sendo objeto da pura racionalidade da nodesis, ainda que sendo mdvel, seria
de alguma forma inteligivel apenas pela sua grande semelhanga com a
eternidade. Esta semelhancga e esta inteligibilidade se dariam, sobretudo,
pela participagdo que o tempo possui, através de suas possiveis divistes,
no dominio das matematicas. Progredindo numericamente através de suas
divisBes — horas, dias, anos — o tempo seria submetido & medida, e assim
seria salvo da errancia cadtica, resgatado do devir heraclitiano, absorvido da
via perigosa do puro nao-ser, via proibida terminantemente pelo velho Par-
ménides. Pela sua insergdo nas matematicas, saber préprio ao dominio da
racionalidade analitica, aquele da dianoia, assim, o tempo (xpévos), com as
suas divisbes, seria essa imagem movel da eternidade que, justamente,
faria com que o mundo sensivel se assemelhasse mais ainda com a eterni-
dade do modelo. Como afirma Timeu: “Portanto, o tempo nasceu com o céu,
afim de que, engendrados juntos, sejam dissolvidos juntos, se jamais nas-
ceu uma dissolugdo destes, é que foi segundo o paradigma da natureza
eterna (kard T mapdSelypa Ths Statwvias dioews) que o tempo foi engen-
drado, de forma que a este ele se assemelhe 0 mais possivel” (38b).

Desta maneira, foi obedecendo a esta racionalidade analitica, foi se-
guindo a este /égos diancético, que o tempo nasceu, com as suas diversas
divisbes e com os astros. Como afirma Timeu: “A partir portanto deste /égos
e desta reflexdo do deus (Aéyou kal Siavolas Beod) em relagdo a génese do
tempo, seguiu-se, com o nascimento do tempo, o nascimento do sol, da lua
e de cinco outros astros, que receberam o apelido de errantes (mhavnTd), e
que nasceram para a definicho e conservagdo dos nimeros do tempo
(BLopLopdv kal dulakty dplBpdy xpdvov)” (38d).

Se esta errancia dos astros, portanto, remete a alteridade, evidente-
mente, & de maneira relativa e limitada, pois, se 0 seu curso obliquo corta
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em diagonal o percurso do que permanece mesmo, esse percurso ou impul-
580 (dopd) da alteridade “é dominado pela impulsdo de mesmo”
(8ua Tiis TalTol dopds...kpaToupévms) (39a).Assim, os astros que percorrem
o0 céu foram engendrados para expressar um movimento uniforme no tempo,
uma alteridade submetida ao Mesmo e, assim, a identidade parmenideana.

Mas, vejamos agora a segunda génese do mundo descrita por Timeu,
Nesta nova génese se introduzird a causalidade errante. Teriamos aqui,
finalmente, um passo similar aquele do Estrangeiro de Eléia? A violéncia a
raz&o analitica sera finalmente cometida?

4. A génese do mundo e a causalidade errante

Quase todos os atributos do mundo descritos até aqui (a pagina 47)
por Timeu, foram constitufdos pelo intelecto (8ia vob), no entanto, é preciso
acrescentar tambem, segundo Timeu, “as coisas que nasceram através da
necessidade (ta 81" dvdykns yiyvépeva)” (47e). Explica ele, agora, que o
mundo veio ao ser de uma mistura entre essas duas ordens de agao, aque-
las do intelecto e da necessidade. O intelecto porém dominava a necessida-
de e a persuadia a realizar as coisas da melhor forma possivel. De qualquer
forma, no entanto, desaparece agora a simplicidade da razéo demitrgica,
aquela através da qual havia sido descrita, até aqui, a geragdo do mundo.
Assim & que Timeu, diante desta nova complexidade que passa a receber a
génese do mundo, considera que é necessario fazer “intervir também a es-
pécie da causa errante (10 Tiis TAavwpéuns €ibos aitias) e dizer qual es-
pecie de movimento ela suscita por natureza” (48a).
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Para isto, € preciso voltar atras e recomegar toda a descrigdo per-
guntando novamente, de maneira radical, pelo principio. Como pergunta
Timeu: “Qual era, antes do nascimento do céu, a natureza do fogo, da agua,
do ar e da terra, € preciso examinar isto, considerando esta natureza nela
mesma e quais propriedades ela tinha, antes que o céu existisse” (48b). No
entanto, observa ele, que até o momento presente ninguém soube explicar a
origem dos elementos, mas, ao contrario, todos falam deles como se sou-
bessem o que s&o estes que tomamos como “principios”. Ele proprio porém
reconhece a dificuldade de tal tarefa e recua diante desta investigagao, re-
cordando que o seu discurso apenas trabalha na instancia da verossimi-
Ihanga, precisa portanto se contentar e se adaptar a “poténcia dos raciocini-
0s verossimeis” (Tiy Tdv elkdTov Adywr Straur) (48d). Desejando sé atin-
gir uma verossimilhanga igual ou superior aquela dos outros que discorre-
ram sobre os principios, invoca a divindade para que esta o salve de consi-
deragbes absurdas e incoerentes, e pede que o deus, nesta nova investiga-
¢do, conduza-o a uma “doutrina dos [raciocinios] verossimeis”
(Tpds TO TOV elkdTwr Sdypa) (48d).

Trata-se agora de superar a simplicidade indeterminada do primeiro
discurso que ndo dava lugar no processo de génese a causa errante. Dar
consisténcia a esta causalidade € convidar-nos a um vagar por uma regido
6ntica ainda desconhecida e ndo descrita no mapa da dialética parmenidea-
no-socratica, uma estranha regiao que estaria entre o inteligivel paradigma-
tico e suas imagens miméticas. Parece assim que Timeu tentard avancgar
agora, de maneira decisiva, na investigagdo do processo de participacgio
entre o que permanece sempre o mesmo e aquilo que se torna outro. De
fato, surgira agora, enquanto mediagdo, um terceiro género de entes que

introduzira maior complexidade na relag&o entre o género do que € eterno e
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aquele do que é submetido ao devir. Como afirma, desde o inicio, Timeu:
‘nesta nova exposicdo, € necessario, N0 que diz respeito ao todo
(Tepl TOU mavTos), considerar que o principio (f dpxmn) deve ser mais dife-
renciado (8ippmévn) do que anteriormente” (48e). Comega ele entédo a ex-
plicar esta nova e maior diferenciagdo do principio do mundo: “haviamos
distinguido dois tipos de género, agora precisamos um outro como terceiro
género (TpiTov d\ho yévos)" (48e). Relembra ele que na exposicdo anterior
eram suficientes duas espécies de género, aquela suposta como paradigma,
que ¢ inteligivel e que permanece sempre idéntica e, a segunda, aguela que
imita o paradigma, esta possui génese e é visivel. Nao tivemos necessidade
antes de um terceira espécie, mas agora o nosso raciocinio, diz ele, nos
obriga a desvelar uma nova espécie de género, espécie “dificil e obscura”
(xaremov kal duudpdv) (49a). Para qual papel funcional ela seria necessaria?
Qual seria a poténcia natural (8ivapis kata ¢dvow) desta nova espécie?
Responde Timeu a esta pergunta com imagens organico-bioldgicas, que
caracterizam esta nova espécie: “é o utero ou abrigo (UmoSoxfy) de toda
génese (mdoms elval yevéoews), tal como uma amamentadora ou nutriz
(Toumy)” (49a).

Como se vé&, desde j&, a introducéo da causa errante transforma deci-
sivamente a descrigdo da génese do mundo: aprofunda-se o carater do
mundo como ser organico e vivo, supera-se um raciocinio moldado mais na
produg¢do demidrgica, uma produgao que realiza seus fins construindo esfe-
ras e aparatos cujos movimentos regulares assemelham-se aqueles de uma
maquina. Com a causalidade errante se introduz esta nova espécie de gé-
nero, espécie “dificil e obscura”: Utero, abrigo (moSoxn) ou nutriz (T18dvm),
forma essencialmente orgénica, com uma dynamis que ndo parece ser pro-

priamente do dominio l6gico, assemelhando-se funcionalmente, na verdade,
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muito mais, ao papel da fémea na gestagdo dos seres vivos. Como, porém,
esta nova forma exerce a sua potencialidade em relagao acs diversos ele-
mentos? Como ela se relaciona com o fogo, com a agua, o ar e a terra?

Esta questdo é perpassada pelo problema da caracterizagdo desses
proprios elementos. Estes se transformam de maneira permanente, n&o
permanecendo numa forma Unica. Assim, aquilo que acabamos de nomear
como “agua”, quando se condensa, transforma-se em pedras e terra, quan-
do se evapora torna-se vento e ar. Este, por sua vez, quando se inflama
torna-se fogo, o mesmo fogo, porém, quando se concentra e se apaga volta
a ser ar, o qual quando se condensa e se comprime, torna-se nuvem e cer-
racao, os quais mais comprimidos ainda transformam-se em chuva e desta
agua geram-se novamente pedras e terra. Ao que parece, portanto, diz Ti-
meu, os elementos “ddo nascimentos, uns aos outros, em circulo” (49c).
Diante dessa permanente inconstancia de forma que perpassa os elemen-
tos, irrompe uma grande dificuldade, como afirmar com convicgéo que “isto”
é tal ou tal elemento e ndo outro? Na verdade, os elementos sao fugidios e
ndo comportam as expressoes “isto’ e “aquilo” ou “este ser” e todas as ex-
pressdes que os designam como realidades permanentes (49e). Em relagéo
a todos os elementos e a tudo o que participa da génese néo se deve falar
como se fossem coisas distintas, ndo se deve falar “isto € fogo”, mas sim,
deve-se chamar “fogo” tudo o que aparece, cada vez, como tal e tal, ou seja,
tudo o que sempre aparece com as qualidades tais do fogo pode-se chamar
“fogo”. Da mesma forma, nao se pode dizer “isto € a agua”, mas sim, deve-
se dizer “a agua é o que sempre possui tais e tais qualidades” (49e).

Mas, exatamente aqui entra a fungao da nova espécie de género, a
espécie “dificil e obscura” anunciada como Utero, abrigo (Umodoyr) ou nutriz
(T.8rvm). Esta espécie é o “em que” (v @) se abrigam e se nutrem estas
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qualidades tais e tais dos elementos. Como afirma Timeu: “Mas, isto em que
cada uma destas qualidades aparece sempre, para desaparecer em segui-
da, a isto somente aplicaremos os termos isto (tolrmo) e aquilo (Té8¢)" (50a).
Para explicar melhor em que consiste essa especie de género, Timeu faz a
seguinte suposi¢do. Se um artista modelasse com ouro todas as figuras
possiveis e ndo cessasse de transformar, de maneira permanente, uma na
outra, quando alguém lhe perguntasse, diante de uma dessas figuras, “que
e isto?”, a resposta mais correta seria: “isto é ouro”. E comenta Timeu a sua
suposigéo acrescentando: “Quanto & figura triangular e a todas as outras
figuras que puderam nascer neste ouro, ndo podemos jamais as designar
como seres (ws dvta), ja que se transformam no momento mesmo que séo
postas” (50b).

De maneira anéloga ao ouro, podemos pensar a respeito “da natureza
que recebe todos os corpos” (Tfis Td wdvTa Sexopéuns odpaTa GicEws)
(50b). Esta natureza recebe todas as coisas, mas ndo se confunde com
nenhuma delas e ndo assume a forma das coisas que a penetram. Como
afirma Timeu, “Ela se apresenta, por natureza, como uma massa-matriz
(éxpayelov) para todas as coisas, modificada e recortada em figuras pelos
gue a penetram, manifesta-se através disso ora de uma forma ora de outra”
(50c). Mas, o que s@o esses entes que penetram essa “massa-matriz”?
Como explica Timeu, esses entes fugidios e efémeros, que entram e que
tambem se retiram da natureza do “em que”, “sdo imitagdes dos entes que
existem sempre (Tdv dvtwv det wpnparta), impressdes que provem destes
entes de uma maneira dificil de exprimir (SdocdpaoTor) e espantosa
(BavpacTdy), assunto que investigaremos, diz Timeu, mais tarde” (50c).

Como se vé, existem reconhecidas dificuldades na explicagdo, pro-

blemas ainda n&o desenvolvidos, questdes deixadas para serem resolvidas
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depois. Mas, Timeu, diante das dificuldades diz que, “no entanto, no mo-
mento, basta fixar no espirito estes trés géneros: o que se transforma
(To yuryvdpevor)®, ou seja, os entes que sdo meras imitagdes, imagens efé-
meras; em segundo lugar, ‘istc em que aquilo se transforma
(10 8" év ¢ yiyveta)”, ou seja, a massa-matriz que recebe as impressoes;
e, em terceiro lugar, “isto a semelhanga de que nasce o que se transforma”
(T 8 06ev ddopotovpevor dleTal TO yLyvduevor), ou seja, os entes eternos
que servem de modelo (50d). Utilizando mais uma imagem biolégica, Timeu
compara o ente que recebe as impressdes & mae, 0 modelo ao pai e “a na-
tureza que surge destes a um filho”. Depois de mais algumas comparacgées,
reafirma Timeu, mais uma vez, as dificuldades subsistentes nesta nova for-
mulagéo, que seria uma espécie de reconstrugdo ndo-socratica da teoria
das idéias. Sobretudo, é dificil compreender o que é, afinal, essa nova
substancia que recebe as impressdes e que, no entanto, ndo possui, ela
propria, forma alguma: “se dizemos que se trata de uma espécie invisivel
(avépaTov €l86s) e sem forma (dpopdov), que recebe tudo, que participa do
inteligivel de uma maneira muito problematica (dmopuiTaTd) e muito dificil de
compreender (SuocalwTtdTaTor), ndo estamos mentindo” (51a).

Sem enfrentar ainda diretamente os problemas a respeito das impres-
sOes e da matriz, passa Timeu a discutir de uma maneira geral os modelos
ou ideias. Pergunta entdo ele se existe algo como o fogo em si e, geral-
mente, se existem “as coisas em si e por si” (aiTd kad® alTd)” (51c). Repete
entdo, e com a mesma formulagéo, as velhas questdes levantadas por Sé6-
crates desde a sua juventude, ou seja, desde didlogo Parménides®. Existem
as idéias em si e por si ou, ao contrdrio, possuem realidade somente os

® Seguindo a ordem dramatica dos Didlogos, Sdcrates teria dialogado com Parménides por
volta de 450. Aqui no Timeu, estamos por volta de 410-408.
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objetos que podemos ver e sentir com o corpo? Seria em vao afirmar que de
cada objeto existe uma idéia inteligivel? Toda esta teoria ndo seria apenas
meramente discurso? Apos colocar as velhas questbes socraticas, afirma
Timeu, no entanto, que estes problemas nac podem ser agora enfrentados
mais longamente. Neste momento, deve-se apenas tomar uma posicéo
contra ou a favor da teoria das idéias. Evidentemente, Timeu, com ja era
claro pelos seus desenvolvimentos anteriores, considera fundamental apoiar
tal teoria como sendo verdadeira (51d-e). Para Timeu, as idéias, sem duvi-
da, existem e diferenciam-se dos entes sensiveis’.

Mas, de fato, se Timeu é partidario da teoria das idéias, nao a retoma
na forma socrética. Logo adiante, ele resumira, de maneira sintética, a sua
nova vers&o da teoria das idéias. E preciso concordar, diz ele, que existe
uma especie (eidos) que permanece sempre idéntica, “que nao nasce e nao
perece, que nao admite jamais em si nenhum elemento vindo de outra parte,
ela prdpria ndo entra em nenhuma outra coisa, € invisivel e imperceptivel
por qualquer outro sentido, e & isto o que foi destinado a atividade do inte-
lecto (nodesis) contemplar (toUTo & 81 vémois elhnyev émokomelv)” (52a).
Continuando a sua sintese, dird Timeu que existe uma segunda espécie de
entes, esta espécie € “o0 semelhante homénimo em relagdo aquela
(To 8¢ opuvupov Slowdy Te éxkelvy)’, OU Seja, OS Seus entes possuem o0
mesmo nome e semelhanga em relagdo a espécie primeira, no entanto, ha
uma diferenga essencial entre esta especie e aquela primeira, esta espécie
homénima & perceptivel pelos sentidos, nasce e morre, esta sempre em
movimento, nasce em um lugar para desaparecer logo depois, € apreendida

? Em sentido contrario, o Estrangeiro de Eléia realiza toda uma refutagio da tecria das idéias,
tal como a entendiam “os amigos das idéias". Cf. Sofista, 252a: “... e a tese daqueles que,
ordenando os entes pelas idéias, os afirmam eternamente idénticos e imdveis”. Esta tese sera
claramente abandonada.
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pela opinido e pela sensagao (52a). Finalmente, recorda a terceira espécie,
um género que € aquele de uma “regiac determinada” (1 xwpa), algo como
um “territério delimitado”, ndo submetido a destruigdo, que serve como “as-
sentamento” (¢8pa) a todos os entes que participam da génese.

Percebe-se ja que xupa € idéntica a “nutriz’ ha pouco descrita. Re-
pete entdo Timeu, com algumas variagdes, o que ja havia afirmado a res-
peito da “massa-matriz”, “nutriz” de tudo que nasce. Esta “regido”, xupa, ndo
é perceptivel pela sensagéo, dificimente pode-se possuir crenga na sua
existéncia, a percebemos apenas como num sonho, algo que sé se mani-
festa quando sustentamos que tudo forgosamente para ter existéncia ocupa
algum espaco (52b). Se dificilmente conseguimos falar dessa regido e fazer
as distingdes que a determinariam, no entanto, ela & verdadeira e néo per-
tence ao dominio da ilusdo e do sonho. Esta “regido” (f xwpa), como fora
visto antes, € o local do assentamento ou impressdo da imagem homoénima
a idéia, mas, a esta imagem, afirma Timeu, “ndo pertence nem mesmo isto
que ela representa, ela é o fantasma sempre fugidio de algum outro ente,
por isto, somente pode vir ao ser em algum outro ente e adquirir assim uma
existéncia qualquer, caso contrario, seria absolutamente nada (unéeév)” (52c).
Mas, se esta dubiedade contraditéria, sem plena identidade, caracteriza os
entes sensiveis que sdo somente imagens efémeras, ao contrario, quando
passamos “ao ente em seu ser (1§ dvTws 6vTL)”, OU seja, ac que & ontica-
mente, ao que é plenamente, chega-se a exatidao verdadeira (52c-d). Con-
cluindo o seu resumo, repete Timeu que existiam assim, mesmo antes do
nascimento do céu, estas trés espécies: “o ser, a regido delimitada e o devir
(6v Te kal ywpav kal yéveow) (52d).

Como se vé, a “regido” (xwpa), “mae” de todas as coisas submetidas
a génese, aparece como um novo elemento, na teoria das idéias, que procu-
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ra determinar melhor a participagdo entre os entes sensiveis e as idéias.
Esta “regiao” aparece como uma nova mediagao que, advinda da causalida-
de errante, procura dar conta, de alguma maneira, da alteridade permanente
da multiplicidade sensivel. Se xuwpa € um passo, inquestionavel, na diregao
de permitir que o /6gos possa discursar sobre o outro e sobre como o outro
é perpassado pelo mesmo, se esta regido permite dar algum ser & nogéo
fantasmagérica da imagem, se € nova em relagdo & teoria socratica das
idéias, sem duvida, também cabe agora perguntar: a erréncia por essa es-
tranha terra, regido-mae (xwpa), teria atingido uma verdadeira superagdo
das aporias parmenideanas a teoria das idéias? Aquelas levantadas pelo
sdbio de Eléia ao jovem Sdcrates? Teria, sobretudo, esta errdncia nos
afastado dos pardmetros parmenideanos que até agora haviam regido a
teoria das idéias na sua formulagio socrdtica? Se as metaforas bioldgicas,
sem duvida, em imagem, rompem com o logicismo parmenideano, ao pen-
sar a participagdo como um processo similar ao engendramento da vida, no
entanto, qual a extens&o real de tal reconhecimento do outro e do devir? Em
outras palavras, qual a extenséo da viagem errante de Timeu? Teria a sua
nave se afastado, deveras, da regido de Eléia?

5. Aquém ou além do parricidio?

Na verdade, na descrigcdo desta segunda génese, quando Timeu rea-
liza a sua formulag@o da teoria das idéias, introduzindo essa regido-matriz
gue recebe as imagens semelhantes as idéias, Timeu estd, de fato, introdu-
zindo um terceiro elemento a partir do qual se unem os outros dois. Ora,
seria isto radicalmente novo na polémica Sécrates-Parménides a respeito da
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teoria das idéias? Timeu aqui ndo estaria recaindo nas célebres aporias
parmenideanas inerentes ao processo de participagédo, aquelas que desem-
bocam no paradoxo do “terceiro homem”?® N&o seria necessario, logo apés
o terceiro, um quarto elemento e depois um quinto e assim ao infinito, como
previra Parménides, quando o jovem Sdcrates propusera a participagdo
através da idéia como unidade sintética e a participacéo pela relagéo cépia-
modelo?’

Pode-se, no entanto, sustentar que, aqui, esta regido-matriz nao sin-
tetiza, envolve ou cerca os outros dominios, naqueles sentidos refutados por
Parménides. Esta regido-matriz ndo encampa, enquanto um terceiro, os
outros dois dominios, ou seja, aqueles do icone e do paradigma. Seria esta
regido-matriz, na verdade, apenas um receptaculo, sem qualquer forma
propria, que permite que se gerem as imagens originadas a semelhanga das
idéias. Poderia tal ente estranho e de dificil descricdo resolver bem esse
processo mimético de participagao?

Ora, na verdade, se esta regido matriz for interpretada como um ter-
ceiro ente que ndo envolve o0s outros dois, ainda assim seria um terceiro
externo que permanece ameacado pela sombra de outro paradoxo de Par-
ménides, também bastante aporético: este receptaculo ou matriz & similar
aquela substancia atépica ou absurda da ‘“instantaniedade”
(T é€aidvms) (Parm., 156d). Como descrevia Parménides, naquela ocasiio,
esse estranho ente: a instantaniedade é o ponto de partida de duas mudan-
¢as inversas que se situa entre (Letal), no intervalo do movimento e da
imobilidade, fora de todo tempo, € o ponto de chegada e o de partida para a
mudanga do mdvel que passa ao repouso como para aquele do imével que

® Alexandre de Afrodisia: Metafisica, 990b 15, p.83, ed. M. Hayduck, Ac. Berlin, 1891.
? Cf. Platdo, Parm.,132a-b; ibidem, 132e-133a.
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passa ao movimento (Parm., 156d-e). Assim, Parménides explicava, esca-
pando da contradigdo, como o Ser-Um podia passar ao multiplo. Quando
esta nesta substéncia atdpica do instantaneo, o Ser ndo é semelhante nem
dissemelhante, ndo possui nenhuma predicagdo, como essa regido-matriz
(xwpa), a instantaniedade seria um receptaculo intermediario entre o que
permanece mesmo e o que se transforma. Era dessa maneira que a instan-
taniedade salvava a lei da ndo-contradi¢cdo, mas gragas somente ao para-
doxo de fazer o sujeito perder por um instante todas as determinagées. Mas,
nesse caso, no Parménides, tornava-se indiferente possuir todas as deter-
minagdes como ndo possuir nenhuma, paradoxo sempre presente na univo-
cidade absoluta do Ser-Um parmenideano que jamais pode dar uma pleni-
tude &ntica ac ndo-ser e a contradigio.

Parece-nos, neste sentido, que a relagdo entre 0 Mesmo e o Qutro, a
introdugé@o do tempo como imagem da eternidade e mesmo a errancia por
xwpa, Ndo constituem uma violéncia decisiva ac /6gos analitico de Parméni-
des. Timeu permanece, quanto a dois pontos fundamentais (negacgdo de
plenitude ac ndo-ser e sustentacdo do principio de néo-contradicao), am-
plamente fiel a Parménides. Como vimos, ele sustenta que ndo podemos
atribuir propriamente ser ao nao-ser (Timeu, 37b) e também repete, em ou-
tra passagem, uma variante da lei da ndo contradigéo (Timeu, 52c-d). No
dominio das idéias, para Timeu, continua impossivel a alteridade. Esta ndo
existe em si. Se na produgdo do mundo o demiurgo faz o Mesmo penetrar
aquilo que se torna outro, & justamente para dominar o Qutro, para subme-
te-lo, para anula-lo sob a poténcia da identidade. Por isso, de maneira preci-
sa, o Outro jamais perpassa aquele que € eternamente igual a si préprio. Ao
contrario é este, o Outro, que “por forga” € submetido & violéncia do Mesmo.

Timeu parece assim permanecer, apesar de relacionar o Mesmo e o Outro,
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apesar de dar existéncia ao tempo, apesar da causa errante e da estranha
regido de khodra, sob a vigéncia de uma ontologia ainda fiel as leis parmeni-
deanas.

Assim, se o discurso de Timeu néo coincide totalmente com aquele de
Sdcrates, no entanto, pemaneceria fiel & teoria das idéias e aos principios
parmenideanos-imobilistas desta teoria. Ja o didlogo Sofista, ao contrario,
nos traz o discurso do estrangeiro de Eléia que rompe, realmente, com a
dialética na sua forma parmenideano-socratica. O estrangeiro de Eléia reali-
za ndo somente a violéncia (n&o-parricida) de introduzir o Mesmo no Qutro
(quando o Outro é o Mesmo que si), como também, a violéncia de fazer com
que o Outro seja introduzido no proprio Mesmo (quando o Mesmo é Outro
que o Ser, quando o Mesmo € Outro que o Outro, quando 0 Mesmo é Qutro
que o Movimento). Se podemos ver em Timeu uma violéncia jamais pratica-
da por Sdcrates nas suas tentativas de entrelagar o inteligivel e o sensivel,
sem ddvida, no entanto, a violéncia de Timeu ndo é aquela do parricidio
cometido pelo estrangeiro. Em tudo isso, nesses trés discursos diversos,
aqueles de Sdcrates, de Timeu e do estrangeiro de Eléia, como de maneira
unificada descrever isso que se chama dogmaticamente “pensamento de
Platao”? O cisne de Apolo continua nos escapando, saltando de arvore em
arvore e, assim, mais do que todos os seus proprios personagens, perma-
nece ndo-idéntico a si proprio, praticando uma secular violéncia contra o
l6gos analitico que, passados dois mil anos, ainda procura aprisiona-lo.
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Luciana Romeri*

Antes de tudo, queria explicitar o principal objetivo deste trabalho. Eu
cheguei as Leis através do Banquete de Platdo, que estudei no quadro da
minha pesquisa sobre a tradicdo dos banquetes filosdficos — na verdade, é o
contrario, pois comecei a me interessar pela tradicdo dos banquetes filoséficos
através das Lejs, que, porém, logo deixei de lado para me dedicar ao Ban-
quete, ou seja, a um claro exemplo,a meu ver o primeiro, de banquete filosdfi-
co. Talvez seja melhor dizer, entdo, que eu voltei as Leis através do Banquete.

Em todo caso, na origem de meu interesse por esse texto havia uma
vontade de ver se nas Leis (em particular nos dois primeiros livros) se pode
encontrar, ou reconstituir, algo como uma teoria convival, uma teoria acerca
dos sympdsia, que seria também uma legitimagdo do banquete — obvia-
mente um banquete corretamente realizado. Nesse sentido, eu me pergunto
se entre Banquefe e Leis é possivel encontrar a mesma relagéo que ha
entre o Banquete dos sete sabios e as Questdes convivais de Plutarco.

" Pés-doutoranda (UNICAMP) e bolsista (FAPESP).
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A primeira vista, parece dificil sustentar que ha uma tal relagé@o, pois
ha pelo menos dois pontos fundamentais sobre os quais esses dois textos
se distanciam:

1) as Leis se interessam somente pelos banquetes publicos, ou seja, pelas
festas (‘eoptal) da cidade, enquanto o Banguete encena um banquete
privado, oferecido a fim de comemorar a vitéria de Agatéo;

2) a oposigdo, ou melhor, a incompatibilidade entre a esfera do alimento
{Tpogn)) e a do discurso (Aéyog), que caracteriza o banquete de Agatao,
parece totalmente alheia das preocupagdes as Leis.

Acredito, todavia, que essas reservas s@o mais aparentes do que
reais. Com efeito, formulo as seguintes perguntas:

1) um banquete publico ndo obedecera, mutatis mutandis, aos mesmos
principios de funcionamento aos quais obedece um banquete privado,
segundo a mesma relagédo que existe entre uma cidade e um individuo —
ainda mais nas Leis, onde a educagdo da cidade corresponde exata-
mente a educacio do individuo?

2) a incompatibilidade entre tpog® (alimento) e Aéyoc (aqui, discurso) que
encontramos no Banquete ndo tera um paralelo no antagonismo entre
mowdelo (educagdo) e Aéyog (aqui, razdo), que parece estar presente nas
Leis — ainda mais que um termo freqlientemente usado nas Leis para
designar mowdela é precisamente tpopt (aqui, formagio)?

N&o sei até onde se pode chegar com esse paralelo nem se efetiva-
mente é sustentavel. Aqui quero simplesmente mostrar o funcionamento da
dupla nmawdele e Adyog nas Leis, isto é, da relagdo entre educagdo e razéo.

A questdo da educacgéo das criangas coloca-se, no primeiro livro das
Leis, como um desvio do Estrangeiro de Atenas, a fim de responder a uma
pergunta bem precisa e direta de Clinias (641a5-6):
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"Qual bem (&yo#év) nos poderia trazer, se existisse um costume cor-
reto (opdov T6... véuLpov) relativo as bebidas?".

Em vez de responder diretamente, o Ateniense passard pela educa-
¢ao das criangas: uma crianga bem educada, e ainda mais um coro de cri-
angas bem educadas, sera um bem para a cidade porque serdo valorosas
(&yadol) e, como tais, poderdo vencer os inimigos nas batalhas. Com essa
resposta indireta, o Ateniense sugere um paralelo: um banquete bem regu-
lamentado tem a mesma utilidade para a cidade que uma boa educagéo
para as criangas. De saida, o Ateniense atribui & pratica convival um grande
papel (641d, peydin polpa) na educagdo. Com efeito, um homem bébado é
como uma criancinha, ou melhor, quanto a sua alma, ele torna aoc mesmo
ponto em que estava quando crianca (645e5-6).

Essa pergunta scbre a utilidade dos banquetes para a cidade posta
por Clinias, essa pergunta bem simples posta praticamente na metade do
livro | (641a5-6) vai influenciar toda a conversa que segue até o livro Il. As-
sim, a segunda metade do livro | e o livro Il constituem uma espécie de blo-
co & parte no interior das Leis, mas um bloco indispensavel, na medida em
que as questdes aqui colocadas, educagdo e banquete, sdo prévias para
todo discurso sobre a constituigdo. Quero dizer, para usar a terminologia
das Leis, que esses dois livros podem ser considerados como um longo
predmbulo as leis em seu conjunto’.

A necessidade de um tal preambulo é implicada e ja esta justificada
em uma observagéo do Ateniense no livro | (636d5-e4):

“Quando homens se dedicam a um exame das leis, praticamente todo
0 exame diz respeito aos prazeres e dores, tanto nas cidades quanto

! De resto em IV 722d2 o Ateniense dira justamente que tudo o que foi dito até al € um preld-
dio, mpoolpuicx, as leis.
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nos caracteres individuais (i8loig #i%eouv). Com efeito, essas duas
fontes foram pela natureza deixadas livres de escorrer; e aquele que
se serve destas onde se deve, quando se deve e na medida em que
se deve é feliz, seja ele uma cidade ou igualmente um particular ou
qualquer ser vivo, mas aquele [que se serve] sem saber e fora do
momento oportuno vivera de maneira contraria a desse outro”.

Prazer e dor, cujo bom uso vai determinar a felicidade ou infelicidade
de toda vida, estdo na base tanto do discurso sobre a educagéo do indivi-
duo quanto do discurso sobre as leis, logo sobre a educacgdo da cidade. E
esse exame de prazeres e dores que vai levar das leis aos banquetes e a
educacgao o discurso do Ateniense.

Se a questdo da educagdo das criangas aparece desde o livro |
(641b), € a partir do livro |l que comega a ser desenvolvida e aprofundada.
Justamente no inicio do livro Il se encontra a passagem relativa ao comego
da formagéao (tpogr) das criangas, que desejo examinar de maneira mas
detalhada (Il 653a5-c4):

“Afirmo, entdo, que a primeira sensagio infantil das criangas é prazer
e dor (hSoviiv xal Mimmv), € que é por meio dessas coisas que virtude
e vicio (&petr} xal xo{or) se apresentam (mapary(yvetal) pela primeira
vez & alma, mas que é uma sorte se discernimento e opinides verda-
deiras estdveis se apresentarem a alguém mesmo na velhice. E, com
efeito, um homem completo aquele que possui essas coisas e todas
as que pertencem a estas. Por educagdo entendo, entdo, a virtude
que pela primeira vez se apresenta as criangas: se prazer e amizade,
dor e ddio se engendrarem corretamente nas almas daqueles que ain-
da nao podem entender com a razio (Adyy AoupBdverv)?, e se, depois
de eles terem entendido a razdo (Aopévtwv tév Adyov), [prazer e ami-
zade, dor e ddio] estiverem de acordo com a razdo (cupgpuviiowot r&j

2 Sigo aqui a ligdo dos manuscritos principais (A e O), que apresentam Aéyyw, e ndo aceito a
corregdo de Eustacio em éyov, como faz Des Places (edi¢éo Les Belles Lettres, Paris, 1951).
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Méyw) quanto ao fato de terem sido corretamente habituados com ha-
bitos adequados, esse acordo (cupguwvie) serd uma virtude total; e
desta o que foi corretamente formado acerca de prazeres e dores, de
modo a odiar o que se deve odiar logo desde o inicio até o fim e, por
outro lado, a amar o que se deve amar, circunscrevendo-0 com a ra-
z&80 e denominando-o ‘educacdo’ (rowdelov), na minha opinido vocé o
denominara corretamente”.

Antes de tudo, observamos um detalhe terminoldgico: essa primeira
sensacéo, dicdmoLg, das criangas é qualificada de infantil, mouwsuei. Ou seja,
nao so, ela chega em uma alma infantil, macia e maledvel, mas ela também
é infantil, logo macia e maledvel. E sobre essa dupla maleabilidade da alma
e da sensacéo provada que o educador deve agir intervindo com suas ma-
nipula¢des antes da chegada da rigidez.

E agora, os pontos que quero frisar nessa passagem.

1. Prazer e dor, que nédo tem em si nada de moral, que ndo sdo em si
nem bons nem ruins, constituem, todavia, a primeira possibilidade para vir-
tude e vicio chegarem na alma. Ou melhor, é em relagio a retidao da for-
magao de prazeres e dores que na alma surgira virtude ou vicio. Dai a ur-
géncia para o bom educador de escolher e implantar uma boa tpog, de
modo que a crianga — que nao tem nada a escolher — seja dirigida na dire-
¢&o da virtude e n&o do vicio. Ha aqui uma espécie de dupla competi¢do, ou
uma dupla corrida contra o tempo para o educador: de um lado, ele tem de
impor sua boa tpogn, 0 que implica que ha também necessariamente outras
néo boas que podem usurpar seu lugar na alma; e, de outro lado, coisa
ainda mais estranha, ele tem de impor sua boa tpogpn antes de que a razio,
Aérog, chegue na mesma alma. A chegada da razio coincide, com efeito, com
uma fixagao da Tpogt) recebida, seja ela qual for. E o maior perigo esta justa-
mente em um Aéyoc que crisatalize uma ma tpogt. Trate-se, para o educador,
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de criar mas também de alimentar a crianga (& o duplo sentido de tpogt, que se
pode referir tanto & alma quanto ao corpo®), de modo a formar nele um bom
gosto orientado para a virtude. Depois da chegada da razdo, o educador nio
pode mais grandes coisas, ou seja, ja é tarde de mais para educar. A oposi¢do
aqui é entre a maciez, a maleabilidade da infancia, de um lado, e a dureza da
idade adulta, da idade da razéo, do outro. O Aéyog endurece e imobiliza a tpogt
dada, seja ela qual for. Desse ponto de vista, n&o s 0 Aéyoc da crianca ndo tem
papel algum na educag&o, mas o proprio Aéyoc ndo é educavel, o educador ndo
age sobre um Adyog; pelo contrério, ele pode agir somente se este nao esta
presente. O Aéyog pode apenas mostrar o resultado da educagéo.

2. Esse € o segundo ponto da passagem que me interessa resaltar.
Retomo o texto:

“...se, depois de eles [i.e. 0s educandos / educados] terem entendido a
razdo (Aapévtwv tév Abyov), [prazer e amizade, dor e 6dio] estiverem
de acordo com a razéo (cuppuviowor Tw Aéyw) quanto ao fato de te-
rem sido corretamente habituados com habitos adequados, esse
acordo (cupgwvia) serd uma virtude total”.

A estrutura da frase é complicada e estranha. N3o é a razdo do edu-
cado que vai estar de acordo com as orientagdes recebidas reconhecendo a
retiddo da formacgéo. Mas séo as primeiras percepgdes que s&o prazer e dor
(mas também amizade e édio) que estido de acordo com a razdo, reconhe-
cendo terem sido corretamente orientadas. Aqui também, o Aéyoc daquele
que é educado parece nao ter nenhum papel na elaboragéo da mouSefa. E

% Sobre o verbo tpépw cf. Claude Moussy, Recherches sur tpépw et les verbes grecs signifiant
‘nourrir’, Paris, Klincksieck, 1969; Paul Demont, «Remarques sur le sens de tpépuw», Revue des
Etudes Grecques, 91 (1978), p. 358-384; e «La polysémie d'un verbe grec: tpépw, ‘cailler,
coaguler, nourrir, élever'> em Questions de sens, Etudes de littérature ancienne 2, Paris,
Presses Ecoles Normale Supérieure, 1982, p. 111-122,
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sO a posteriori que a razdo intervém. Mas sua intervengdo ndo modifica em
nada o estado de coisas, quando muito ela reconhece esse estado de coi-
sas. E se ela reconhecer um bom estado de coisas, entdo o que era a pri-
meira aparigdo de virtude sera denominada virtude total. Pode-se ter a im-
pressédo de que a razdo intervém s para identificar e denominar um pro-
cesso ja completado. De resto, € exatamente nesses termos que o Atenien-
se encerra essa passagem. Educacao é, em primeiro lugar, ter sido criado
como se deve em relagdo a prazeres e dores e, em segundo lugar, saber
iss0, ou seja, reconhecer que essa tpop1| € a boa Tpopv por meio da razéo
que a identificou e circunscreveu (&moteuuiv).

3. Aqui se coloca o terceiro aspecto da questio. O Ateniense faz in-
tervir um elemento suplementar mas essencial para a elaboracdo da sua
teoria da educacéo, a saber, o habito, €doc. Prazer e dor, diz ele, estdo de
acordo com a razdo quanto ao fato de terem sido corretamente habituados
com habitos adequados. Ser corretamente habituado corresponde, enfim, a
ser corretamente educado, e vice-versa. Trata-se de formar bons habitos na
crianga; e o €Joc seria, entdo, como um ato de memédria prolongado do qual
se teria perdido a origem. De resto, na Republica também (cf. 1ll 402a1-2)
fica claro que n&o é por conhecimento nem por disposi¢do natural que a
alma da crianga se dirige para as boas obras e despreza as ruins, mas por
uma educagdo que forma habitos a partir da imitacdo de um modelo im-
posto. E aqui também, quando a razdo aparece (é\eBéTos 8¢ Tol Adyou),
trata-se sO de tornar evidente, de reconhecer (yvwpilwv), 0 que ja esta pre-
sente e é familiar & alma por habito (cf. |l 402a3-4).

Em suma, a eficacia da educagdo consiste em formar corretamente,
em alimentar corretamente prazeres e dores (Il 653c7-8, bpdwg Te-

Fpappévwy hSovwy xal Avmwv). Educar é, entdo, de fato forjar um desejo. E
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se a virtude total consiste em um acordo entre ser bem educado e raciocinar
segundo um habito correto, segue-se que um cidad&o nao é virtuoso gragas
a seu Adyoc, mas gragas a um bom habito adquirido antes de ter alcangado
a sua razdo. Em outras palavras, ndo se € virtuoso porque se faz um bom
uso do Adyog, mas se fard um bom uso do Aéyoc se ja se for virtuoso, gracas
a hébitos e exercicios. No final da apresentacdo da imagem da caverna, no
livro VIl da Repablica, Socrates diz explicitamente que educagéo ndo é in-
trodugdo na alma de um saber que ndo estava presente (VI 518¢-519a, obx
evolong &v T YuxT EmoTAENG opélc evtidévar), como se se introduzisse
a vista em olhos cegos. O 6rgéo que permite o discernimento, o homem ja o
possui; trata-se de o virar do lado certo. E isso requer justamente uma pro-
gressdo feita de habitos e exercicios ((%eoL kol doxrfoeoiv). Socrates preci-
sa aqui que o Adyog, ou seja, a disposicéo para o discernimento (&petr} Tov
gpovroai) pode ser tanto dtil e benéfica quanto indtil e nociva, segundo a
condugdo giratéria que age sobre ele (bnd Tng meplaywyng). Por isso, po-
dem-se achar almas de pessoas malvadas (movnpo{), mas sabios (copol)
com uma vista, um discernimento perfeitamente penetrante. Simplesmente,
nessas pessoas a poténcia do Aéyoc é obrigada (e o verbo é &voyxdTelv) a
se por ao servico do vicio (urmpeTelv xaxia). Uma vez mais, néo € porque
temos um Aéyoc penetrante e poderoso que somos necessariamente virtuo-
s0s. O Adyoc ndo nos torna bons. Em caso de ma orientagdo, ele é obrigado
a servir o vicio, exatamente como em caso de boa orientagdo € obrigado a
servir a virtude. Mas o Aéyoc nunca escolhe, nem o vicio nem a virtude.

Ora, se a razdo ndo intervém na escolha de uma orientagdo no lugar
de uma outra, qual &, entdo, a fungdo do Aéyoc na educacgdo? O Aéyog esta-
ria totalmente excluido da mawdefar? E claro que néo.
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Se nenhum Adyoc estd presente em quem é educado, &, ao contra-
rio, na medida em que tem um Adyoc perfeitamente acabado que o educa-
dor pode agir e impor sua orientacéo, seja ela qual for. Quem educa é o
Aéyoc. E gragas a um velho que raciocina bem que a educagao se realiza.
Claro que esse velho educador ndo vai educar as criangas por meio de
argumentagdes racionais, ou seja, ele ndo vai tentar convencé-los gragas
a um Aéyog, no sentido forte da palavra, uma demonstragéo; pelo contra-
rio, ele vai usar mitos. Os velhos das Leis s@o verdadeiros pudordyor,
contadores de historias (cf. Il 664d3) — o que implica inclusive que, do
ponto de vista da educagao, Aéyog e pidoc ndo se opdem, mas colaboram.
No entanto, essa auséncia de argumento racional na pratica educativa ndo
impede que seu objetivo seja perfeitamente racional. A educacéo de uma
crianga e, mutatis mutandis, a legislagdo da cidade s&o em vista desse
bem que € a virtude total. Nisso a educacéo & racional. S6 que a raciona-
lidade e, por assim dizer, externa. Se a alma da crianga é dominada prati-
camente sé pelo elemento desiderativo, ou melhor, se, do ponto de vista
da triparticao da alma que aparece na Republica (IV 441c), se pode dizer
que a alma da crianga ainda n&o € tripartida — pois, por um lado, o Aoyio-
Twkév falta e, por outro lado, o enduunTixdy domina — essa mesma alma
¢, todavia, conduzida por um Aéyoc externo e obrigada a conformar seu
futuro Aéyoc a este.

A imagem da marionete evocada no livro | das Leis (644d-645c)
mostra bem essa idéia de uma dominagdo vinda de fora. A marionete é
puxada em todas as diregBes por afecgdes (nddm) que a arrastam entre vicio
e virtude. Ora, esse estado de indecisdo em que se encontra a marionete é
modificado a partir do exterior pela intervencdo de um Aéyog (644e5-7). Como

explica o Ateniense, é o Aéyoc que diz que se deve seguir uma Unica tragao,
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qgue nunca se deve deixa-la, mas que se deve puxar no sentido contrario &s
outras (&v¥éixeirv). Essa imposicdo que vem do exterior e é operada pelo
Mévog € chamada também de ‘condugdo do raciocinio’ (tod Aoylopmod &ywyr).
O que interessa aqui € a idéia de que o individuo deve obedecer a essa
razdo externa até adquirir em si mesmo um Aéyoc dAndnc (645b4). Trata-se
de seguir e de se conformar ao Aéyoc imposto de fora, de modo a forjar em
si mesmo um idéntico. Por isso acredito que essa cuuopwvic, a qual o cida-
ddo chega na virtude total, pode certamente ser entendida como aquela
entre sua razéo e seu desejo, mas também como uma cuppwvic da razdo
individual com a raz@o da educagao, ou seja, da cidade. A razédo dos dife-
rentes cidaddos tenderia por meio da educagdo a uma semelhanga e a uma
conformidade que negaria entao toda diferenca entre os Aéyou individuais.

O que tudo isso implica?

O Adyog do educador ndo age sobre um outro Aéyoc e, em todo caso,
néo se confronta com um Adyoc ndo educado ou mal educado. Nesse senti-
do, literalmente ele néo dialoga com a crianga, ele impde-se — mesmo se
pode tentar convencé-la com fabulas, elogios ou ameagas. Do mesmo
modo, o legislador das leis ndo dialoga com os cidaddos, ndo demonstra
uma lei, nem tenta obter um acordo quanto ao carater fundamentado das
leis. Quando muito, ele procura persuadi-los a obedecer com louvores, re-
provagdes, honras, desonras, histérias etc. Mas, que eles sejam persuadi-
dos ou nao, no final o legislador impde-se e impGe o conjunto das leis.
Quando o Ateniense menciona dois modos possiveis de ser legislador por
meio da imagem de dois médicos, o escravo e o livre — 0 primeiro se limita-
ria a dar prescricdes sem nenhuma explicagdo, enquanto o segundo se
informa junto ao doente e informa o préprio doente para persuadi-lo de suas
prescri¢des (cf. IV 720a-e) —, ele menciona de fato duas possibilidades para
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0 estabelecimento das leis: uma simples e breve (enunciagdo da lei e da
pena), a outra dupla e longa (que une a forga a persuaséo, pia e weld) (cf.,
por exemplo, a lei sobre os casamentos, 721a-e). Mas em ambos 0s casos
ha uma imposi¢ao, uma obrigagéo, ou seja, um ato de for¢a do legislador. E
Platao nunca diz que a segunda forma seria melhor que a primeira. Sim-
plesmente ela pode ser mais eficaz, principalmente com cidadios bem edu-
cados. Dai a idéia original do Ateniense de antepor a lei um predmbulo so-
bre a mesma para fazer com que seja aceita com benevoléncia (ebpevag) e
maior docilidade (ebpodéotepov). Mas a lei em si ndo se discute. Ela é tao
forte, ou seja, se serve da forga tanto quanto a do primeiro médico-
legislador, que era indicada como tiranica (722e8)*. De resto, é preciso ob-
servar que a melhor cidade nas Leis seria a conduzida por um tirano (cf. IV
710d), obviamente um tirano ideal que retine em si todas as caracteristicas
da virtude total (709e-710a). Essa figura do tirano no comando da cidade,
um tirano jovem, que compreende bem (ebpodic), que tem memdria, que é
magnanimo, corajoso e temperante e ao qual um destino feliz faria encon-
trar um verdadeiro legislador (cf. 710c, 710e), é a que encarna melhor esse
Abyoc que se impde na educagdo dos cidaddos. Se o melhor regime para
uma cidade é o do tirano ideal, a melhor educagéo para o individuo sera
igualmente a de um Abyog Thparvvog que se impde em vista da virtude. Em
suma, a melhor educagéo seria uma educacao tiranica, autoritaria.

O Adyog nunca lida com outros Aéyor; o educador lida com criangas ou
com adultos que voltaram a ser criangas. Para ser eficaz ele tem de lidar
sempre com a auséncia de Aéyog no outro. Na Republica (Ill 414¢-415d), no
final do percurso da educag@o, Sécrates exprime suas diuvidas quanto &

* Cf. também IX 857c : o legislador deve dar leis e ndo (somente) instruir. Aqui 0 médico que
fala com o doente (logo o legislador que quer persuadir) aparece ridiculo.
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possibilidade de convencer os cidaddos e especialmente os governantes
daquele duplo mito que ele chama de ‘nobre mentira’ e que visa ao bem da
cidade. Nesse caso também o mito tem uma finalidade bem clara e perfei-
tamente racional. Trata-se de salvaguardar a cidade reforgando a ligagao
dos cidadaos entre eles e, ao mesmo tempo, evitando, gragas a uma afini-
dade original, segregac¢des e elitismo, pois de uma alma de ouro pode nas-
cer uma de ferro e vice-versa. Ora, como admite Sdcrates, sera dificil achar
algum expediente (tvva pmyoviiv) para persuadir disso os guardides con-
temporaneos (415c7). A dificuldade estaria em conseguir persuadir homens
ja racionais. No entanto, como sugere Glaucon, talvez ndo fosse dificil achar
um expediente para persuadir seus filhos e todos os homens que virdo de-
pois (415d1-2, o. totepov). Qual é a diferenga entre o caso dos homens
contemporaneos e o dos que virdo depois sendo a possibilidade de introdu-
Zir 0 mito desde a primeira infancia dos homens vindouros? Nas criangas
esse discurso sera eficaz como mito educativo, e ndo enquanto iéyoc. E
através de um mito educativo se alcangara o objetivo buscado, isto &, uma
maior atencao dos cidadaos com a wélg e de uns com os outros; em outras
palavras, sera mantida a paz na cidade (415d3-5).

Na verdade, esse antagonismo entre razéo e educacdo ndo se limita
a infancia, mas pode ser encontrado também na idade adulta toda vez que
a educagéo for renovada ou quando a educagéo tiver fracassado. Para con-
cluir, quero considerar dois exemplos desse antagonismo na idade adulta.

O primeiro & o caso extremo de fracasso da educacéo. No livro X das
Leis é tratada uma questdo chave para a fundagéo da cidade. Trata-se da
questdo do existéncia dos deuses e da elaboragdo de uma lei contra o
ateismo. Eu ndo vou entrar nos detalhes da questdo (que é abordada por
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Luc Brisson em um artigo que vai sair em portuguéss), mas queria observar
que o predmbulo do livro X que anuncia a lei contra o ateismo € o Unico pre-
ambulo das leis a ser propriamente demonstrativo, ou seja, a fazer uso do
Moyoc a fim justamente de demonstrar a necessidade de crer nos deuses (cf. X
887d-888a)°. Trata-se de tentar raciocinar com 0s que nao créem e fazé-los
entender as razdes da cidade, literalmente de ensinar a verdade (Su8doxerv).
Em outras palavras, trata-se de usar um Aéyoc em que a educagdo com os
mitos ndo funcionou. O Aéyog intervém nos casos de ateismo como Ultimo
recurso do educador e, a0 mesmo tempo, como ¢ Unico argumento ainda pos-
sivel com adultos. Ja que eles ndo sdo mais criangas, os ateus serdo instrui-
dos por uma demonstragdo. Note-se que se tem ai uma falha na educagéo,
mas néo necessariamente uma falta de instrugao. Quero dizer que o Aéyoc dos
ateus funciona, mas esta ao servigo do vicio e, nesse sentido, é falho. Ora, a
interveng&o desse Adyog que € a lei ndo é normal e, de resto, nem se tem cer-
teza de que funcione. O normal € o cidadao que cré nos deuses por ter sido
desde pequeno corretamente educado, um cidadao que adquiriu o habito de
rezar e fazer sacrificios, ao ouvir os mitos sobre os deuses, ao assistir as tra-
gédias, enfim, ao ver os pais que rezam e fazem sacrificios diante dele.

O segundo exemplo é o dos banquetes, ou melhor, do uso correto do
vinho. Esse n&o é um exemplo qualquer, j& que & gragas ao uso correto do
vinho nas festas publicas que a educagdo pode ser salvaguardada. Lembro,
de resto, que todo esse discurso sobre a educagdo nasceu a partir de uma
pergunta de Clinias relativa ao bem que 0s cuumnéoia bem conduzidos poderiam

% “A religido como fundamento da reflexdo filoséfica e coma meio de agao politica nas Leis de
Platéo”, Scripta Classica. Historia, Literatura e Filosofia na Antigiiidade Classica, 2 (2002), no
relo.
Sobre os diferentes tipos de predmbulo nas Leis cf. Luc Brisson, «Les préambules dans les
Lois» in L. Brisson, Lectures de Platon, Paris, Vrin, 2000, p. 235-262, e André Laks, «L'utopie
législative de Platon», Revue Philosophigue de la France et de I'Etranger 4 (1991), p. 417-428.
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trazer & cidade (I 641a5-6). O Ateniense responde, entdo, que uso correto
(kT opddv) do vinho € um bem e um beneficio (cf. Il 652a). Um bem porque
0 vinho é um edppeacov que permite reconhecer (xati&elv) as naturezas e as
disposi¢des das almas (cf. | 650b, yvovor toc @ioeic e xol €felc TWV
Yuxwv). Essa idéia ndo é sem conseqiiéncia. A alma do homem embriagado,
explica o Ateniense, volta a infancia (| 645e). Ora, na infancia a alma ndo tem
Aéyog, o que significa que a alma do homem embriagado tampouco teria
Mvog. Em outras palavras, se o vinho descobre a disposigdo da alma de
guem bebe, e se essa disposigdo € como a de uma crianga, significa que o
vinho tira a razdo da alma. Dal a segunda parte da resposta do Ateniense: o
vinho € um beneficio (byperie) enquanto salvaguarda a educagdo. Suspen-
dendo a razdo, ele permite a renovagdo da educagéo. N&o desejo entrar na
questdo de saber como essa renovagao se d4 através de coros — e logo com
a musica, exatamente como na infancia. Desejo simplesmente observar que a
agdo da educagéo é possivel somente porque o individuo estda momentanea-
mente desprovido de Aéyog, mas, como quando crianga, ha um Aéyoc externo
que o educa e modela (671¢1-2, mawdedelv te ol mAdtrelv). Trata-se das leis
conviviais (671c4) e daqueles seus guardides que saco os velhos ultra-
sexagenarios presentes ao banquete em plena sobriedade (671e). Esses
velhos sdbrios que vigiam os adultos ndo sébrios nos banquetes da cidade
correspondem exatamente aos educadores que conduzem as criangas, e
logo aquele que, com sua razdo, conduz aquele que ndo tem razdo. Ora, no
banquete de Agatdo encenado por Platdo, € Socrates o Unico a permanecer
sébrio e a fazer ouvir seu Aéyog até o fim: nisso ele corresponde ao educador
das Leis e, assim, ao Aéyoc de fora que sabe dirigir todos os outros em dire-
¢do & virtude. Fica por saber se Socrates considera os outros convidados de
Agatdo como criangas ou como adultos de Aéyoc falho.
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DA dvTLdoyla A kowwwria: SOBRE A FUNGCAO DO
OUTRO NO SOFISTA DE PLATAO

Maria Carolina Alves dos Santos”

Introdugao

Conduzida por um estrangeiro de Eléia a discussdo no Sofista detém-
se, a certa altura da investigacao, sobre este ausente do face a face do
dialogo, na questdo que ele mesmo langa em defesa prépria, a impossibili-
dade de pensar ou dizer o falso (ye@Bos - 237a). Apoiando-se na tese de
Parménides (o "Nao-Ser nao é"), infere, habilmente, a veracidade necessa-
ria de todo juizo: se néo se pode pensar ou dizer coisas que ndo s&o, por-
que elas ndo s&o, tudo que se diz ndo é verdadeiro? Para pensar ou discor-
rer com a profundidade que a genuina filosofia exige, sera preciso enfrentar
esse complexo e, talvez, mal definido problema do Nao-Ser, demonstrando
minuciosamente sua existéncia (237a), a conseqiiente possibilidade do erro,
por fim, a natureza deste que o nega, o sofista.

* Profa. Dra. (UNESP - Marilia) e pés- doutoranda (UNICAMP),

Boletim do CPA, Campinas, n°® 13/14, jan./dez. 2002 191



Maria Carolina Alves dos Santos

1. A teoria do Ser relacional

A questéo do erro, controvérsia entdo em voga, na verdade, é cronica
ha muito discutida tanto pelos partidarios do Mudiltiplo e do Devir quanto pe-
los defensores do Um e do Repouso. Para os que propdem o continuo flu-
X0, a cada instante, nos nos tornamos outros, e nossas sensagdes, em de-
corréncia, sao todas verdadeiras (Teet. 160e); e, aos que postulam a exis-
téncia do Ser apenas (e negam o Nao-Ser), também nao ha erro, desde que
o pensamento alcanga sempre o que é': assim, apesar de adotarem princi-
pios opostos, chegam ambos a idéntica conclusao e se alinham as proposi-
¢des da sofistica.

O enfrentamento da embaragosa assertiva — é contraditério que se
possa pensar ou afirmar falsidades — postula, preliminarmente, arduo con-
fronto com toda a tradi¢ao filosdfica (as grandes teses dos materialistas e
idealistas, mobilistas e imobilistas, pluralistas e monistas) que ocupara a
parte central do Didlogo (237b-264b): as conflitantes representagdes que
fazem da natureza do Ser, obscurecem-no a ponto de torna-lo tdo enigmati-
co e impenetravel quanto a do Ndo-Ser.

Para o condutor da discussao no Sofista, a dvtiloyla ndo é modo
conatural a vida filosofica mas seu antipoda, acaba por induzi-la ao tipo de
ceticismo expresso na doutrina do homem-medida (Teet. 152d) e na propo-
sicdo de Goérgias quanto a inexisténcia de um critério de verdade®. Buscan-

! Segundo a terceira parte do Poema de Parménides, o mesmo € pensar e ser (...
TO yap alTd voelv eaTiv Te kal €lvat+), portanto, o ser &, por esséncia, sempre cognoscivel.

2 Em Do N&o-Ser ou da Natureza, Goérgias estabelece trés pontos fundamentais: primeiramen-
te, que nada existe, segundo, que, se existe qualquer coisa, ela ndo pode ser apreendida pelo
homem, e, terceiro, que, mesmo apreendida, ndo pode ser enunciada e explicada a outro.
Portanto, nao se pode dizer que existe qualquer coisa: tanto o Ser quanto o Nao-Ser nac exis-
tem. O Ser ndo é nem eterno, nem engendrado, nem Um, nem Multiplo; entre o Ser e N&o-Ser
ndo ha coexisténcia possivel. Conseqlientemente, é o nada (16 pédev) que é (cf. Sextus Empi-
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do salvar do descrédito o Advos filosdfico, o Estrangeiro dispde-se a entrar
nessa yuyavropayia... Tis mepl Tiis ovoias, CUjo momento crucial é a critica
radical ao monismo parmenidiano, que inviabilizaria todo discurso, com a
negacéo absoluta do N&o-Ser. O desafio maior serd, propriamente, o con-
fronto com este "dictum" paternal que exclui a realidade do N&o-Ser (undauids
ov), declarando-o impensével, contrario absoluto do Ser (fr. 7, I-2, D.K.):

"Como falar ou pensar (Méyew 7 Sofdlewr) que o falso é real (Yevsd
dvTws elval), sem estar em contradigio, sem enveredar pelo perigoso
terreno onde o Ser parece entrelagar-se ao Nao-Ser, que Parménides,
pai primordial da filosofia do Ser e da inflexivel recusa do N&o-Ser,
propds a interdigdo?" ( Sof.236e)

1.1. Trabalho "nem f&cil, nem pequenco”, um tal empreendimento re-
quer a precisao do método da divisdo por espécies para, sem temor, extrair-
lhe as dltimas conseqiéncias®. De posse da arte dialética, o Estrangeiro
chegara a negar a tese do absolutismo da esséncia, a conceder existéncia
ao Nao-Ser e a afirmar que "este, sob certa relagéo, é e o Ser, por sua vez,
de algum modo n&o-é". E, ao quebrar assim o eixo da Iégica do pai venera-
vel, age figuradamente como parricida (Sof. 241d), gesto extremo, o mais
abominavel dos crimes entre os gregos.

Nas Leis, Platédo propde legislagéo rigorosa para a defesa sistematica
da figura do pai, simbolo dos valores familiares e sociais, garantidora da

ricus. Contre les Mathématiciens. V Il, p. 65-87. Paris: Aubier, 1948). Gérgias da a sua obra
(Sobre a Natureza) o mesmo titulo que quase todos os fildsofos pré-socraticos, mas os afronta
propondo a reversdo de suas teses (cf. B. Cassin. Ensaios Sofisticos. Sdo Paulo: Siciliano,
1990, p. 25).

® O Estrangeiro estendera o exame das concepgoes do Ser nao s6 a Parménides, mas & fami-
lia eledtica inteira, que abrange o proprio Platdo, enquanto, em Didlogos anteriores, afirmara a
inexisténcia do Nao-Ser absoluto e a tese das Idéias transcendentes, seres separados, imuta-
veis e imoveis (Rep. 478b-c, Teet. 188d-189b, Eut. 248a-c, Crat. 385b-c).
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ordem religiosa e politica (869b, 930e-931a). Na Republica também, a
agress&o ao pai é considerada falta grave, esta na origem da teoria da de-
gradagdo dos costumes: da deterioragdo das relagdes entre pais e filhos,
decorre a corrupgdo das cidades de que fala o Livro VIII. Dir-se-d, entéo,
gque a proposicdo metafdrica do parricidio significa a tentativa de salvar a
Filosofia, liberando-a da tutela de um pai implacével, mediante o combate
metddico, e ndo com a violéncia daquele que se coloca no terreno da selva-
geria, onde ndo ha imperativos . E , nesse caso, ela pode ser lida como a
morte da tautologia do Ser, da unidade sempre igual a si, isolada de toda
relagcdo, o que inviabiliza o discurso filoséfico: dessas intrépidas especula-
¢Oes em torno da relativizag&o do Ser e do Nao-Ser, e da incisiva demons-
tracéo da possibilidade de kowwvia entre ambos, em infinitos entrecruza-

mentos, resulta a total modificacdo da problematica do Ser®.

1.2. Com a nova teoria do ser relacional, o Estrangeiro institui original
sistema conciliatério entre escolas distintas, rivais: as que postulam a unidade
do Ser, partidarias da imutabilidade, e as que afirmam sua multiplicidade,
defensoras do devir. Uma lingua especial, filoséfica®, viabiliza essa intima
coexisténcia ao aplicar a palavra Ser, tanto ao Movimento quanto ac Repouso
(os quais entre si ndo podem se misturar - 249b-250a), enquanto um terceiro

* De acordo com J. Souilhé, a doutrina da kowvwvia encontra-se presente em didlogos anterio-
res ao Sofista. No Fédon, por exemplo, pode-se deduzir os seguintes principios: a) uma Forma,
permanecendo ela mesma, recebe uma outra ou, dizendo de outro modo, ha comunicagio
entre os Géneros. Com efeito, 0 €l8os de certos seres supde uma formalidade distinta, que
entra em sua constituigéo: a triade é necessariamente impar, a diade par, ha unido intima entre
ambos que ndo é extensiva a todos os Géneros. Entre alguns contrarios ha verdadeira incom-
patibilidade, tal como a grandeza, que ndo recebe a pequenez (102d, J. Souilhé. La Notion
Platomc:enne d'Intermédiaire dans la Philosophie des Dialogues. Paris: F. Alcan, 1919, p. 216).

® Essa lingua especial para a Filosofia, que est sendo elaborada pelo Estrangeiro, segundo A.
Soulez, é boa para o estudo formal das relagGes entre certas Idéias, uma gramatica de combi-
nagdes ideais no seio da ciéncia do Ser (A. Soulez. La grammaire philosophique chez Platon.
Paris: PUF, 1991, p. 183).

194 Boletim do CPA, Campinas, n° 13/14, jan./dez. 2002



Da dvmidoyia a kowwiia: sobre a fungdo do Outro no Sofista de Platéo

Género, fora (¢ktés) da contrariedade deles®. E, para preservar a determina-
¢ao objetiva, precisa e intransferivel de cada um, ele propde um quarto género
e ainda um quinto, o Mesmo e o Outro, que circulam entre todos como predi-
cados possiveis do Ser (254d): o Mesmo s6 se define em relagdo ao Outro. O
Ser, O Mesmo e o Outro, enquanto Formas entre as Formas’, séo as bases da
realidade inteligivel, na qual se apdiam os principios de objetividade, de de-
terminag&o, de distingao. Assim, sendo esta relagdo uma sintese do Mesmo e
do Outro, pode-se afirmar que o Movimento é o mesmo que ele mesmo e ou-
tro que o Repouso. Destes cinco Géneros supremos, todas as demais Formas
participam, circulando através do vasto universo que compdem.

2. O Estrangeiro enquanto Outro

O personagem central do Sofista, um eleata companheiro (étaipév)
dos do circulo de Parménides e Zenao (216a)%, é ali um estrangeiro (Eévos)
ilustre. Referindo-se ndo sé a sua origem n&o-grega, este termo remete
também a uma estranheza que se opera, digamos, no eixo vertical: com
ciéncia e lingua incomuns, um filésofo auténtico sera considerado ser extra-

® Segundo A. Roig, o Ser no Sofista é uma realidade relacional e dinamica que esta fora (éxrds)
da contrariedade do Movimento e do Repouso, mas ndo mais além (émékewva), tal como se diz
do Bem. Ou seja, nao implica numa total transcendéncia, tampouco em pura imanéncia: ao
lado de sua alteridade, tem a fungdo de integragéo, de unidade, expressa quando se diz uma
terceira coisa que torna a realidade una apesar de ser mdltipla (A. Roig. Platén - La filosofia
como libertad y expectativa. Mendonza: Instituto de Filosofia, 1972).

0 Estrangeiro denomina igualmente todos os grandes Géneros €i8os, i8¢a, yévos, pois estas
palavras designam os inteligiveis (cf. M. Vanhoutte,La Méthode Ontologique de Platon, Lou-
vain-Paris, Ed.Nauwelaerts, 19586, p. 127-128).

® De acordo com D. Laercio (I, 52), o Estrangeiro n&o teria sido diretamente discipulo dos dois
grandes fildsofos, mas teria pertencido ao circulo de discipulos diretos deles. Para G. Rugge-
rone, ele é o jovem Aristételes, preludiando no Sofista, a critica que fara a Parménides na
Metafisica 2, 1008a833, na qual afirma que "o Ser se diz em muitos sentidos". G. Ruggerone. /
Dialoghi Platonici del Forestiero di Elea. Milano, Marzorati Editore, 1990, p. 28 e ss.
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ordinario e divino (216b). Se nem a cidade dos homens pode privar-se de
trocas com estes hdspedes®, portadores da alteridade diante da qual as
identidades se definem, tampouco a da Filosofia. Com sua Téxvn de im-
pregnar os espiritos com a visdo de espetaculos inteligiveis, o Estrangeiro
vislumbra a comunidade de seres ideais onde, com maxima pertinéncia, se
processa o intercdmbio dos dpotot e dos €Tepot, que deve viger no discurso
humano. Utiliza-se dos recursos linglisticos proprios ao grego para apontar
a oposi¢ao ao idéntico, na forma de reduplicagdo ou de repetigdo, exploran-
do, assim, as ricas possibilidades do sufixo em "Ttepos" que, no estudo clas-
sico da lingua, permite nomear cada um dos dois partidos como "o grupo
dos outros" (tepol), deixando claro que a reversibilidade é natural decor-
réncia: cada um dos dois é "outro" porque a divisdo metddica opera-se sob
o modo simétrico dos dois (etimologicamente étepos significa outro de dois).

Guiando a discusséo por meio dos grandes circuitos ordenados da
divisdo por espécies, o fildsofo estrangeiro busca infatigavelmente as de-
terminacdes essenciais dos Géneros supremos. Faz partilhas, opera sinte-
ses, reduz antagonismos, usando nogdes que funcionam como intermedia-
rias, os étepa’®. Sdo estas que tornam possivel a harménica kolvwvia entre
as realidades inteligiveis distintas, e mesmo contraditérias, cujo estatuto
metafisico € ser o mesmo que elas mesmas e outra que as outras. A intro-
ducdo do Outro, dito assim relativamente a outra coisa (255d-e), permite

pensar o Ser como identidade e como diferenga; e é exatamente essa rela-

? Eévos significa também héspede, aquele que vem de fora e beneficia-se das leis da hospitali-
dade (cf. E. Benveniste. O Voocabulério das Instituicées Indo-Européias. Vol. |, Campinas: Ed.
da Unicamp, 1995, p. 354).

'° De acordo com J. Souilhé, é trago caracteristico do método platonico multiplicar os interme-
diarios, os meio-termos, entidades de natureza conciliadora, principio unificador, de organiza-
¢do, que aproxima os extremos e provoca fusdes: as Idéias relativas, mais que uma doutrina
intencional claramente concebida e destinada a preencher um papel determinado, constituem
um método (op. cit., p. 245, 253).
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cionalidade intermediada por ele (segundo a lingua deste fildsofo) que fa-
culta & investigagéo contrapor-se, com éxito, ao Ser absoluto, voltado sobre
si mesmo, que se basta a si préprio, enunciado por Parménides.

2.1. E a dupla presenga do outro no Didlogo — a do Estrangeiro dis-
tinguindo metodicamente o Outro enquanto Género — que possibilita cons-
tatar a existéncia do N&o-Ser entre os seres ideais. Cada um destes sendo,
por esséncia, o mesmo que ele mesmo e outro relativamente & outra coisa
(255d-e), enquanto outro que o outro é também outro que o Ser, isto &, Nao-
Ser (256e): este termo ¢ visto pelo filésofo, entre as Formas, ndo como pura
negagdo do Ser (o nada), porém como sua presenca indireta no negativo, a
partir, justamente, do desdobramento do Outro. E, tal como o Ser, o Néo-
Ser por ele divisado circula através de todos os Géneros (255€), exercendo
funcéo de identificar os "outros" que €, ao mesmo tempo, intermediadora.
Se v e pun év ndo possuem valor absoluto, se sdo pura relagdo, postulam a
kowvwiia entre todos eles'’; e p) év, que, na verdade, € um desdobramento,
um movimento de 6v, ndo somente é fator de distingdo entre os Géneros,
mas de unido, de sintese igualmente: para M. Vanhoutte, ele funciona como
o real ponto de jungdo na comunidade dos inteligiveis'.

A demonstrag@o dos mecanismos da cupmhokn entre o €iSos do Ser e
0 do Nao-Ser — de um N&o-Ser que é e um Ser que ndo é — resulta desse
rigoroso idioma que o Estrangeiro domina, capaz de enunciar a ambos

"' Segundo J. Souilhé, sao as Idéias relativas que circulam entre todos os seres, separando-os
e unindo-0s, que constituem essa "kolvwria" conciliadora, principio capital de toda a filosofia
platénica": dv, uf v, Bdtepov, TavTév sA0 Seool, intermediarios que, distribuindo-se entre as
Idéias, realizam sua unido, assim como as vogais que se estendem através das letras, estabe-
lecendo ligagdes indispenséveis para unir os elementos e constituir as silabas (Sof. 252e).
Gragas a essas petali todos os Géneros entram em relagio e explica-se, no seio da unidade
fundamental, o sentido da multiplicidade (op. cit., p. 226, 253).

'2 M. Vanhoutte, op. cit.,56, p.124-128.
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(tanto o que é como o que ndo-é), superando, assim, as dificuldades de um
dizer filosoficamente correto (259e). Aplicando & comunidade de nomes e
verbos que compde as regras da kowwiia divisada entre os Géneros — onde
o N&o-Ser circula livremente, exercendo fungdo mediadora — o Eévos realiza
os propdsitos da discuss@o: chega ao sofista, que, embora ndo esteja dire-
tamente presente, é exaustivamente buscado nas falas do debate até sua
circunscri¢ao final numa definigdo.

2.2. Fazendo a triagem dos conceitos com o poder interrogante de
seu método, o Estrangeiro trara a luz este que é outro que o outro que ele
mesmo €& (enquanto filésofo), o sofista (personagem explicito porém au-
sente). Provocativo, discutindo pelo prazer da dvTihoyia, segundo a Repu-
blica, o sofista exerce pratica adolescente da dialética, utilizando-a apenas
para contradizer(539c); e, no Teefeto, tenta transformar raciocinios piores
em melhores sem se importar com a veracidade deles(166d-167d): a crenca
de que nZo ha realidade alguma no falso, retomada no Sofista, reduz drasti-
camente os horizontes da Filosofia, pois o auténtico filésofo, com sua Téxvn,
visa a colocar o interlocutor em contradi¢do consigo mesmo face a asser-
¢bes ndo verdadeiras; a promover a conversao de sua alma as esséncias; a
vislumbrar a kowwvia existente entre elas (Rep. 518d), a apreender o
AoyosTiis ololas de cada coisa tornando-se capaz de explica-las a si e a
outrem(543b). Por essa razao, é Teeteto que esta aqui presente em tao vital
investigagdo para o destino da Filosofia, enquanto discipulo treinado em
argulicdes "psicagogicas”, cujo espirito penetrante, flexivel toma sempre a
defesa do Adyos. Educado para abarcar a xowwvia entre os seres ideais
mediante a divisdo dialética, contribui de modo decisivo para o sucesso da
investigagdo em mostrar as relagdes entre o sofista e o filésofo no dominio
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do discurso, no qual ambos exercem "métier" diferente, como sera eviden-
ciado, sucessivamente, a partir de uma trajetéria em que os "outros" vao se
desdobrando.

3. Desdobramentos ontoldgicos do Outro

No Adyos do Estrangeiro, o Outro é reconhecidamente um Género
(vévos - 254a), possui natureza propria (Tf atrov diow Exov - 258d), é for-
ma (eidos - 255¢-255e), é i8ea (255€). Segundo diz, integrar um Género
consiste em participar de sua ¢iois ou i8ea, sendo os dois termos aqui si-
noénimos (255e). A natureza assim participada, conseqiientemente, apre-
senta-se distribuida em todas as diferentes espécies compreendidas na
unidade em que cada Género se constitui',

Género em perfeita comunidade com os demais Géneros (260b), o
trabalho do Outro &, justamente, "fazer outro®. Nesta convivéncia participati-
va, o Outro revela dupla face, & outro no singular (enquanto Género é unici-
dade) e, ao mesmo tempo, ndo cessa de trabalhar para imprimir determina-
¢bes na pluralidade de outros que vao surgindo desse esforgo de "alteriza-
¢ao". Esse incessante movimento intermediador que o Outro exerce em
torno de um Género para apontar — ao lado de sua unicidade e empenho
em ser 0 mesmo que ele mesmo — sua multiplicidade infinita, assim entre-
cruzada e tecida, correspondente ao nimero de vezes que ele ndo é, é
desenvolvido pelo Outro, mais precisamente ao se desdobrar em Nao-Ser.

' P. Kucharski. Les chemins du savoir dans les deriers dialogues de Platon. Paris: PUF,
1949, p. 175).

Boletim do CPA, Campinas, n°® 13/14, jan./dez. 2002 199



Maria Carolina Alves dos Santos
3.1. O Nao-Ser enquanto negativo

Avancando em suas determinagles, o Estrangeiro confere ao Néo-
Ser valor ontologico derivado de seu ser outro, de modo que falar dele e ato
assertivo; afirma-se que este ser (que € o N&o-Ser) existe, necessariamen-
te, em todos os Géneros. A cada um, ele faz outro que o Ser, resultando
deste trabalho o afloramento de uma infinidade de popia, com nomes espe-
cificos, vinculados aquele Género do qual participam. O Nao-Belo, por
exemplo, sendo outro que o Belo, ndo tem menos ser que ele (257e,
258¢)'*: a negagao o i ou o ob, diante de uma Forma, nao significa con-
trariedade (évavtiov) e sim relagé@o opositiva (avrtifeois), introduz uma reali-
dade diferente (aA\’ éTepov pdvov - 257b). Nao se trata mais, portanto, da
escolha sumaria entre Ser e Nao-Ser, o leque amplia-se infinitamente —
enquanto o Ser é uma coisa, ndo € a inumeravel quantidade de outras —
reformula-se o principio da ndo-contradigao®.

Em suma, a natureza do Nao-Ser, tida até entdo como obscura e ina-
preensivel, & agora progressivamente desvelada. Encontra-se fracionada

' No Banquete, afirma-se que Eros ndo é nem belo, nem sébio, mas que também nio &, ne-
cessariamente, seu contrario, feio, ignorante (201e-202a).

'S O trabalho do Outro em tornar a multiplicidade de seres em infinita quantidade de néo-seres,
afirma A. Soulez, é um processo orientado que nao conhece retorno: ndo pode voltar atras e
percorrer inversamente o caminho da" alterizagdo"; e, nesse sentido, 0 campo aberto pelo
exame do Nao-Ser leva mais longe do que o previsto, além das fronteiras do dominio circuns-
crito pela injungao parmenidiana, nao mais € possivel encontrar o Ser a partir do seu contrario
(op. cit., p. 193). Segundo Ch. Kahn, apds laboriosa analise, a discussao traz a luz as confu-
sfes escondidas no argumento de Parménides, confusdes que permeiam apenas o conceito
negativo do Nao-Ser, enquanto a concepgao positiva emerge sa e salva e predomina por mui-
tos seéculos na tradicdo ocidental (Ch. Kahn. “Ser em Parménides e em Platao" In: Sobre o
verbo grego Ser e o conceito de Ser. Cadernos de Traducgéo, 1, Nicleo de Estudos de Filosofia
Antiga. PUC-Rio, Rio de Janeiro, 1977, p. 222). Entretanto, nesse caso, se a concepgéo positi-
va é preservada, € em virtude de significativa mudanga em sua defini¢éo, vista essencialmente
como relagdo, como identidade e, também, como diferenga, uma vez que o desdobramento de
onde se deriva o Nao-Ser tem origem em seu proprio interior.

200 Boletim do CPA, Campinas, n® 13/14, jan./dez. 2002



Da dvtidoyia a kowrwria: sobre a fungdo do Outro no Sofista de Platédo

(Sof. 260b) — um fracionamento por distribuigdo (Sieomapuévov) — entre as
multiplas e complexas caracterizagbes que ele engendra, continuamente,
com sua incanséavel tarefa de fabricagdo, em todos os seres constitutivos da
oupmhokt TOV €(8Gv por ele intermediados. E mantém, ao mesmo tempo,

unidade e integridade enquanto diretamente vinculado a um Género préprio,
o Outro'®.

3.2. O Nao-Ser enquanto falso

O Na&o-Ser, presente na cupmlokn Tdv €i8Gv, tem possibilidade de
participagédo, seja na urdidura dos discursos do dialético e ser verdadeiro,
seja nos do sofista e ser falso, se respeitar ou desrespeitar as regras des-
sas combinacgdes ideais. E justamente essa sua transgressao frontal que
acarreta a transmutacdo do N&o-Ser, enquanto negativo, para o Nao-Ser
enquanto falso. O discurso € ato do suijeito, juncédo (cuvbeis - 262d), fabrica-
¢ao (amepydEetar - 262d, 262e), ajustamento harmonioso (Fpuooev) de no-
mes e verbos (évopa e pnpa). Versado nessa espécie de "demiurgia®, o Es-
trangeiro utiliza-o para expor as normas de compatibilidade e de incompati-
bilidade vigentes na comunidade dos Géneros (258d). O discurso nasce
para nds (6 Adyos yéyovev Mty - 259e), quando associado a eles (259d-e),
assegurando-lhe, assim, um lugar entre estes seres supremos, especial-
mente aos que tém maior poder de kowvwvia, tal como o Ser e o Nao-Ser,
que se articulam a todos eles sem distingdo: aquele que infringe as normas

*® De acordo com M. Vanhoutte, a comunidade dos Géneros nio esté firmemente estabelecida
sendo apos a demonstracdo da existéncia do Nao-Ser: as duas demonstragdes sdo concomi-
tantes (op. cit., p. 121). E 0 Nao-Ser é o verdadeiro elemento de articulagio da comunidade
mutua entre essas esséncias (op. cit., p. 128).
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dessa cupmiokt, engendrando frases logicamente impossiveis, e representa
0 que € como nao-€ e vice-versa, torna-se falso.

A medida que a trama do Diélogo vai sendo urdida sem descanso, o
Estrangeiro enfoca, com acuidade critica, a prépria lingua, que é filosdfica
por exceléncia, para ressaltar-lhe o rigor. Fica mais claro que a
ouphoky TOV el8idv € distinta das assergdes cambiantes do discurso huma-
no — porque positivas ou negativas, verdadeiras ou falsas — em relagédo a
sua ordenacgdo eterna, preexistente no plano ideal. E que ela independe do
entrelagamento composto por um sujeito, segundo a arte de sua escolha (a
dialética ou a sofistica) com nomes e verbos (bvopa e pApa - 262¢)". A di-
namica das combinagdes entre eles, exatamente por sua procedéncia hu-
mana, pode ter ou ndo correspondéncia com o que realmente &, no que se
refere as determinages ou as qualidades de uma coisa. Assim, se ndo
depende do sujeito que, enquanto Género, o Movimento n&o participe do
Repouso, a reunido lingiistica de signos (8e\opaTa), que diz erroneamente
(263d) "Teeteto, aqui sentado (Repouso), voa" (Movimento), resulta da pro-
posicao dele, estabelecida a revelia da inalteravel ordem das Idéias'®.

Calcada sobre o modelo da comunidade inteligivel, a ordem do dis-
curso do Estrangeiro é constituida pelo entrelagamento de palavras sob o
modelo das Formas (259e), cuja viabilidade foi determinada pela dialética,
ciéncia suprema. A exceléncia da arte por ele escolhida consiste no conhe-
cimento de quais delas ndo combinam e quais aparecem em todas as arti-
culagbes como fator de unificagdo (252e-253c): o Ser e o Nao-Ser — tal

7 No Cratilo, afirma-se também que os discursos sdo uma ouvvleois de pripata e

de ovépaTa(431b).

'8 Segundo A. Soulez, para dar conta do projeto semantico do Sofista, ndo se pode trabalhar
apenas com a tese da gupmiokn TG €dav, O fato assertivo esta no entrecruzamento da
ontologia e da gramatica lingiiistica (op. cit., p. 163).
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como as notas na musica e as vogais na gramatica, que exercem procedi-
mento unificador, circulando respectivamente entre letras e sons'® — quando
tratados metodicamente, estabelecem associagdes harmoniosas entre os
Géneros. O bom dialético vai dividindo-os, sem tomar por Outro um que é o
Mesmo, nem pelo Mesmo um que é Outro. O procedimento essencial é a
prévia ascensdo vertical da multidao de sensiveis a um em conceito tnico,
em si, para entdo, num segundo movimento, o de descensdo, discernir to-
das as Idéias secundarias nele presentes, analisar pacientemente todos
esses étepa ou intervalos, por meio das subdivisdes (por vezes muito nume-
rosas), afim de reencontrar, finalmente, o €i8os Unico, de onde provém a
generalidade (Sof. 253d-e).

Ao bem reproduzir formalmente aquela kowwvia ideal, o Estrangeiro
restabelece a confianga no discurso da Filosofia, agora claramente distinto
dos da sofistica. Face & universalidade da dialética, esta ndo é competéncia
verdadeira, incapaz de alcangar o que é, e, em decorréncia, de determinar
as ligagbes possiveis e impossiveis que garantem sua veracidade. A arte da
contradi¢do (avTihoyikr) sobre qualquer assunto (Sof. 232d) é indiferente ao
objeto e & verdade®, ¢ exercicio ftil, fala do Ser de modo outro do que ele
é: embora possa reunir, numa assergao, dois termos que sejam reais num
enunciado gramaticalmente correto, afirma entre eles uma ligagdo nio
existente, diferente do que ela é em si mesma e, portanto, falsa.

' Essa imagem da composigdo dos elementos do alfabeto & bastante corrente em Platdo
(Crat. 393d, 424c-426d; Rep. 368d). No Filebo, o exemplo das combinagdes de letras e de
sons € dado ndo somente para ilustrar as nogbes do Um e do Multiplo, do finito e do infinito,
mas também para indicar qual via vai ser seguida para conhecé-las e saber distingui-las (16b-
18b).

2 platgo propde, no Fedro, que a retdrica seja presidida pela dialética para tornar-se auténtica,
para renovar-se, e ser capaz de conduzir as almas a ascensao verticalizante (Fedro 262c,
269d, 271cd).
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Conclusio

Apesar dos mil embaragos da incursdo ac pretensamente inexpugnavel
abrigo do sofista, num trabalho arduo de fazé-lo outro, o fildsofo estrangeiro che-
ga a divisao do seu género em espécies contrarias e o subordina aquela mais
adequada. O impulso adquirido pelos passos metddicos precedentes, na busca
do sofista, leva o filosofo a apreensdo de si mesmo, enquanto fildsofo: sendo
outro (estrangeiro) em busca do outro (que € o sofista), chega a este que é o
mesmo que ele mesmo. O filésofo € o que é conhecedor dessa poténcia media-
dora do Ser que se desdobra no N&o-Ser, capaz de reuni-los em harmbnica
kolvwvia nas tramas de sua lingua filosdfica; e o que a desconhece e com suas
antilogias cria dissensdes; e no discurso "separa tudo de tudo" (259¢), ndo pode
ser o mesmo que o fildsofo, & o ndo-filésofo. E o que significa ser ndo-filosofo?

O Estrangeiro filésofo esboga uma classificagdo ontolégica, uma es-
pécie de triagem, que torna inteligiveis os verdadeiros e os falsos preten-
dentes®' nesse ainda mal conhecido terreno do discurso. Ligados pelo Nao-
Ser, os dois termos, filésofo e nao-filésofo (o0 "ndo" introduz, portanto, uma
realidade diferente), vivem em kowwvia neste dominio que lhes é comum (o
do M\éyos), mas agem de modo oposto: aquele que quer salva-lo, alinha-o
aos Géneros do Ser (260a), € um real héspede (Eévos) da luminosa regido
das Formas; e o que se comporta de modo desagregador, aniquilando-o de
modo radical, € seu imitador (268c), mas nido tem acesso ao real: pouco
familiarizado com a regido onde habitam os Géneros do Ser, é o verdadeiro
estrangeiro no Didlogo, ele € nao "aquele que vem de fora", mas "aquele

n22

que esta fora dos limites daquela comunidade" , é quem permite, ao ser

assim definido, reciprocamente, a conceituacgao do filésofo.

2! G. Deleuze. Logique du Sens. Paris: Minuit, 1969, p. 292.
E. Benveniste, op. cit., p. 354.
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Mariluze Ferreira de Andrade e Silva®

Lysis faz parte dos didlogos da "juventude" de Platio ou didlogos
“socraticos". Estes didlogos tém sempre um tema Unico como ocorre em
Eutifron que trata do tema da piedade, Laques a coragem e Carmides a
temperanga. Em Lysis, o objeto do didlogo € a amizade a partir de um ponto
de vista ético uma vez que o que estd em questdo é a felicidade e o bem
estar que a relagao de amizade proporciona.

A amizade (philia), em Plat&o, caracteriza-se como sendo uma rela-
¢&o de afeigdo mitua que exige uma reflexdo ética a partir de um ponto de
vista da cultura do mundo grego. A philia, como entende Platao, pode existir
independente da relagéo de parentesco familiar, por exemplo, entre um jo-
vem e o seu preceptor, mas sem perder a caracteristica familiar. E Sdcrates
quem leva os seus interlocutores a encontrar uma definicio de philia colo-
cando em discussao os sentimentos de afeicdo, o amor e a benevoléncia a
partir de trés espécies de relagdes distintas: a relagéo afetiva entre os familia-

* Profa. Dra da Universidade Federal de Sao Jodo del Rei - MG.
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res, entre 0s amigos e entre os amantes. E sobre a ética da amizade, dis-
cutida no referido Diadlogo de Platao, que faremos algumas consideragdes.

O dialogo ocorre entre Scécrates, Hipotales, Cesipo, Menexeno e Li-
sis, sendo Lisis 0 objeto de interesse do dialogo.

Nos Dialogos platdnicos, hd sempre a descricdo do cendrio onde
ocorre a discussdo do tema e uma situagdo. Neste caso, Sdocrates voltava
da Academia para o Liceu quando se encontrou com Hipotales, Cesipo e
um grupo de jovens, entre eles Lisis e Menexeno. Hipotales convida So-
crates para participar de uma palestra que seria proferida pelo sofista Mico.
Socrates faz restricdes aos méritos desse sofista, mas Hipotales insiste
com o convite e Sdcrates aceita sob duas condigdes: dizer sobre que tema
o sofista falara e, entre os jovens daquele grupo, qual ¢ mais bonito.

E a segunda exigéncia de Sdcrates, na verdade, que introduz o tema
do didlogo sobre a amizade. Hipotales, que € o sujeito dessa situagao, nao
responde porque envergonha-se de revelar a Sécrates os seus sentimentos
em relagéo a Lisis. Cesipo declara ser Lisis o mais formoso e para quem
Hipotales faz versos e cangdes expressando o seu amor. Nesse primeiro
momento, observamos que o conceito de amizade, para Hipotales, tem um
sentido, sensual, romantico e unilateral. Trata-se de um sentimento decla-
rado de forma protocolar literaria e, assim, ndo correspondido. A partir des-
se momento Socrates inicia a construgéo do conceito de "amizade".

Rejeigdo ao temor da opinido publica

Sdcrates repreende Hipotales por se envergonhar de tornar publico
os seus sentimentos. Isto significa dizer que a amizade entre duas pessoas
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nao deve temer a opinido publica; trata-se de uma relagdo que diz respeito,
apenas, as partes envolvidas por este sentimento.

A forma da declaragio

Sdcrates critica a forma protocolar que Hipotales usa para expressar
seu sentimento: declarando versos e compondo cangdes. Na verdade, essa
€ uma forma romantica que distancia o objeto desejavel colocando-o0 em um
plano de relacionamento ideal, mas, na verdade, o que é essencial fica
oculto nas figuras do pensamento e nas formas poéticas deixando ao leitor
0 seu desvelamento e interpretagdo. Essa forma de declaragdo fantasia a
amizade e o amor tornando-os irreais. Do ponto de vista ético, a felicidade
torna-se um objeto de desejo inalcangavel.

Sécrates insiste em conhecer o pensamento de Hipotales sobre Lisis.
Mas, quem & Lisis? Lisis € uma crianca e Cesipo tem uma visdo moralista
do comportamento de Hipotales; critica a sua paixéo de adolescente por
uma crianga, e as suas declaragdes através de versos e cangdes. Socrates
n&o direciona as suas ligbes ao comportamento de Hipotales; o objetivo de
Socrates é encontrar um conceito ético da amizade e do amor e, hessa
perspectiva, entende que o método usado por Hipotales gratifica a sua pro-
pria vaidade porque honra a si mesmo quando se declara a Lisis com ver-
S0s e cangles. A arte poética amorosa de Hipotales inclina o leitor e o ou-
vinte a elogia-lo pelo mérito da sua conquista ou a ter compaixdo da sua
derrota amorosa. Trata-se de uma atitude prépria de um adolescente que
vislumbra o amor e a amizade como um sentimento interiorizado. No enten-
der de Sécrates, as pessoas engrandecidas nos seus sentimentos néo de-
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vem enaltecer 0 amado antes de fazé-lo senhor dos seus sentimentos, isto
é, antes de ter certeza da reciprocidade dos sentimentos. Nesse caso, Hi-
potales também contribui para alimentar a vaidade de Lisis ao invés de lhe
despertar o amor porque, Lisis, enquanto crianga, se envaidece com os
elogios tornando mais dificil a conquista ou a receptividade a amizade. Sé-
crates ndo recrimina Hipotales mas o recomenda ndo expor a sua amizade
com versos e cantos. Hipotales pede a Sécrates que |he ensine como fazer
para ser retribuido no amor e o convida para, junto com Cesipo, ir até ao
local onde os adolescentes estavam reunidos com as crian¢as que acaba-
vam de voltar da festa de Hermes e falar sobre o assunto. Entre as criangas
estava Lisis que seguiu Menexeno e foi juntar-se a Sdcrates e a Cesipo, em
seguida chegou Hipotales mas n&o se deixou ser visto por Lisis.

Sdcrates iniciou a sua palestra dirigindo a palavra, primeiro, a Mene-
xeno perguntando se entre eles havia a preocupacac de saber qual era o
maior, o melhor nascido ou qual o mais belo. Na cultura grega, a origem e a
beleza eram consideradas virtudes e, na verdade, estas questdes formula-
das a Menexeno preparam o contexto para uma discussdo sobre a verda-
deira amizade a partir de um ponto de vista ético. Menexeno era, de fato,
naquele contexto, o mais indicado para falar sobre a questéo tendo em vista
ser amigo e companheiro de Lisis. Menexeno respondeu de forma afirmati-
va as questdes de Sdcrates e acrescentou que ndo havia a preocupagao de
saber qual o mais rico porque tudo era comum entre eles, uma vez que
eram amigos. Aqui ja se encontra os elementos que fundamentam a ética
da amizade, do ponto de vista de Menexeno. O fator econdmico ndo entra
em questdo porque os bens sdo comuns, mas trés coisas sdo fundamentais
para que haja a aproximagdo e o inicio de uma amizade: ser 0 maior, 0
melhor nascido e o0 mais belo. Entende-se que, do ponto de vista de Mene-
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xeno, ndo pode haver amizade se entre eles faltar uma dessas trés virtu-
des.

A seguir Socrates quer saber a opinido de Lisis. Menexeno saiu e
Sécrates de dirigiu a Lisis estabelecendo o seguinte didlogo':

Socrates: Penso, Lisis que teu pai e tua mée te amam muito, nio?
Lisis: Inteiramente.

Sdcrates: Portanto, eles te desejam o maior bem e felicidade possi-
vel, ndo?

Lisis: Evidentemente.

Socrates: Crés que se pode ser feliz sendo escravo e sem ter possi-
bilidade de fazer o que quer?

Lisis: Certo que néo.

Sdcrates: Por conseguinte, se teu pai e tua mae te querem, se eles
desejam tua felicidade, eles buscam todos os meios de assegurar-te
essa felicidade, ndo?

Lisis: Como ndo?

Socrates: Deixam-te, pois, fazer sempre teus caprichos sem nunca
repreender-te e sem proibir-te nada?

Lisis: De nenhuma maneira, Socrates; eles me proibem de muitas
coisas.

Observemos que as questdes de Sdécrates dirigidas a Menexeno,
enfocaram a amizade entre os amigos enquanto o didlogo com Lisis, o
amor em relagao & familia.

A resposta de Lisis surpreende Sécrates que, aparentemente, vé
uma contradi¢do. Como pode se querer a felicidade de alguém proibindo a
realizagdo dos seus desejos? Apesar das provocagdes de Sdcrates, Lisis
explica que seus pais lhe proibem fazer coisas que ele ndo tem idade para

! Platio. Lisis. In: Obras Completas. Madrid: Aguilar, 1972, p. 314,
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fazé-las. Sdcrates volta ao assunto perguntado a Lisis por que, entdo, os
pais deixam escrever, ler, afinar e tocar a lira de acordo com a sua vontade.
Lisis da a resposta que Socrates esperava: ".....eu conhego estas coisas e
ndo conheco aquelas". Socrates mostra a Lisis que o que faz alguém ter
confianga na outra ndo é a idade mas a sabedoria que ela é portadora.

Entende-se que Socrates quer chegar aos afetos de Hipotales por Li-
sis, uma vez que Hipotales € adulto e Lisis € crianga, mas néo sera a idade
que ira estabelecer a relacdo de amizade entre eles, mas a maturidade
(sabedoria) da relagéo afetiva.

Encontrando este ponto comum de compreensao sobre a confianca
gue um deve encontrar no outro, de acordo com o grau de sabedoria, S6-
crates retoma o tema da amizade e continua o didlogo com Lisis:

Soécrates: Como entdo encontrar amigos? Que afeto podemos ter
como objeto se carecemos de toda gqualidade Util aos demais?

Lisis: E impossivel, com efeito.

Socrates: A ti mesmo, nem teu pai nem tua mae podem amar, nem
ninguém pode amar a quem quer que seja na medida em que € indtil.
Lisis: Nao & provével.

Socrates: Sim, pois, filho meu, chegas a ser sabio, todos os homens,
serdo para ti amigos e parentes, porque chegaras a ser bom e util. Do
contrario, ninguém te fard objeto de sua amizade, nem teu pai, nem
tua mae nem teus parentes. Como pensar orgulhosamente de si
mesmo, Lisis, se ndo és ainda capaz de pensar?

Sécrates quer chegar ao ponto em que Lisis ainda nédo tem o pensa-
mento formado sobre certos temas, nem sabedoria, ndo pbdendo, portanto,
compreender certos assunto na mesma medida de quem tem experiéncia
sobre eles. Lisis concorda com Sécrates e, nesse momento, Socrates se
dirige a Hipotales e o faz compreender que ele deveria levar em considera-
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¢do a pouca sabedoria de Lisis sobre questoes de amor e amizade. Sendo
Lisis incapaz de pensar por si mesmo e de saber o significado do amor e da
amizade, n&o podia corresponder ao sentimento intenso que Hipotales lhe
dedicava.

Nesse momento retorna Menexeno, primo de Cesipo que é aluno de
Sécrates e amigo de Lisis, e senta-se ao lado de Lisis. Eles eram compa-
nheiros, estavam sempre juntos, tinham os mesmos interesses e a mesma
sabedoria sobre a amizade. Hipotales tinha entre 15 a 16 anos e entendia a
amizade de acordo com a sabedoria da sua idade que estava, de certo
modo, um pouco distante da de Lisis.

Lisis pede a Sdcrates que repita para Menexeno o que ele acaba de
ouvir, e Sécrates pergunta a Menexeno:

“Rogo-te que respondas, Menexeno, a uma questdo. Desde quando
eu era crianga ha uma coisa que desejei sempre; todo o mundo tem
uma paixdo: para um, sdo os cavalos; para outro, os cachorros; para
outro o ouro e as honras. Quanto a mim, todos os objetos me deixam
indiferente, mas, em troca, desejo vivamente conseguir amigos e um
bom amigo me agradaria muito mais que a codorna mais bela do
mundo, (...). Eu creio que preferiria um amigo a todos os tesouros de
Dario; a tal ponto estou 4vido de amizade. Por isso, quando vejo Lisis
e a ti, me sinto maravilhado e os proclamo perfeitamente ditosos por
haver podido, j& em jovens, adquirir t80 rapido e tio facilmente um
bem semelhante: tu, Menexeno, a amizade tdo pronta e tdo profunda
de Lisis, e Lisis a tua. Quanto a mim, estou tdo longe de uma felicida-
de semelhante que nem sei de que maneira as pessoas se fazem
amigas e esta é a questdo que quero colocar-te que o sabes por ex-
periéncia. Responda-me, pois: quando alguém ama a outro, quem & o
amigo, o que ama ou o que é amado, ou ndo ha diferenca?"?

= Op. cit., p. 317.
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Para Menexeno nao ha diferenga entre uma coisa e outra, tanto &
amigo o que ama como o0 que & amado. Mas Sdcrates insiste em perguntar
se pode ocorrer uma pessoa amar e nao ser correspondida e por causa
disso o amor incitar ao 6dio. Pode ocorrer, diz Menexeno, mas nao existe
amizade quando ndo ha reciprocidade.

Dai segue um didlogo abstrato com Menexeno, colocado por Sécra-
tes, no sentido de compreender se pode existir amor unilateral. A questéo é
colocada a nivel da nao reciprocidade da amizade do homem com os ca-
valos, vinho, ginastica e sabedoria, por exemplo. O homem diz que ama
estes objetos, mas, na verdade, estes objetos ndo entendem o que é o
amor e a amizade. Desse modo, Sécrates conclui que o objeto amado é
amigo de quem ama, embora 0 amado nac partilhe deste amor. Assim se
entende que 0 amigo € o que € amado ndo o que ama, € o inimigo € o que
é detestado ndo o que detesta.

Sécrates volta ao didlogo com Lisis retomando o assunto em outra li-
nha: os poetas e os escritos dos sabios dizem, a principio, que o seme-
Ihante atrai o semelhante entdo o semelhante atrai a amizade do seme-
lhante isto €, ndo pode existir amizade sendo entre os bons, e os maus néo
podem ter amizade verdadeira nem com os bons nem com os maus. Por
outro lado, 0 semelhante ndo € amigo do semelhante porém o bom é amigo
do bom. Assim, ndo se pode amar ao que nao lhe da nenhuma satisfacéo e,
nas palavras de Sécrates: "De que maneira, vao ser 0s bons amigos dos
bons, a nosso modo de ver, se a auséncia de um nac € de maneira alguma
penosa para o outro — ja que cada um deles se basta, e se sua uniao nao
os procura nenhuma vantagem? Como vao dois seres desta classe consi-

derar preciosa sua intimidade?"
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Neste caso, ndo seriam amigos porque um nio sentiria a falta do
outro. Mas Sdcrates recoloca a questdo a partir do ponto de vista de Hesio-
do para quem o semelhante est4 em constante luta com o semelhante e os
bons em luta com os bons, isto significa dizer que é mais coerente cada
coisa aspirar a seu contrario e nao a seu semelhante. Ora a hostilidade ea
amizade sdo sentimentos contraditérios e torna compreensivel o inimigo ser
amigo do amigo e o amigo, amigo do inimigo, porque, neste caso, sdo os
contrarios que se atraem. Para Sécrates, existem 0 bem, o mal e o gue nao
€ bom nem mau e com isso Sécrates chega & conclusao do que é e do que
ndo € a amizade. O amigo é amigo com referéncia a um objeto. O objeto
amado ou € amigo ou inimigo ou nem uma coisa nem outra.

Este assunto retorna & questdo que Sécrates colocou a Menexeno no
inicio do Dialégo. E necessario haver elementos que atraiam e construam a
amizade. O maior, ou 0 melhor nascido ou o mais belo. Isto &, a principio a
unido entre os amigos se faz a partir das semelhancas estética, social e tam-
bém das dessemelhangas econémica, por exemplo, pois isto entre eles n3o
era prioridade uma vez que viviam em comunidade partilhando todos os bens
materiais.

Sdcrates prossegue com essa discussio por um bom tempo tentando
entender se € o caso de alguém dedicar amizade a outro, apesar da sua
indiferenga. Para sair do impasse ele retoma o assunto fazendo um resumo
de toda a discusséo da seguinte maneira: "Se nem o amante, nem o amado,
nem os semelhantes, nem os diferentes, nem os bons, nem os que estdo
aparentados com estes, nem outra categoria qualquer das que foram enume-
radas (....) € o amigo absoluto, ndo tenho mais remédio, sendo calar-me"®. O

3 Op. cit. p. 325.
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didlogo termina porque os pedagogos vieram buscar Menexeno e Lisis. S6-
crates chega a conclusdo que, apesar da discussdo, eles n&o foram capa-
zes de descobrir o que é um amigo.

Consideragoes finais

Sécrates, a principio, demonstra um certo desconforto quando des-
cobre que Hipotales tem uma certa fascinagdo por Lisis e que ele expressa
este sentimento entre os jovens da sua idade, através de poesias e cantos,
mas, tem vergonha de assumi-lo diante de Sécrates que € um sabio. Anali-
sando o comportamento de Hipotales em relagéo a sua fascinagdo por Lisis
e a vergonha de assumir este sentimento fora do contexto dos jovem, po-
demos fazer uma leitura abrindo dois caminhos para analise. O primeiro diz
respeito ao método e o segundo ao preconceito de Hipotales. Primeiro, S¢-
crates desaprova o método que Hipotales usa para chamar a atengéo de
Lisis. Cantar e declamar para Lisis criava um problema ético em relagéo a
reciprocidade de sentimentos porque ao invés de Lisis corresponder ao amor
de Hipotales ele usaria esta expressdo de sentimentos para se orgulhar e se
envaidecer, enquanto Hipotales se sentiria infeliz com a n&o correspondéncia
dos seus sentimentos e com o tormento da busca do confronto do prazer com
a satisfagéo do seu desejo tornando a sua amizade um conflito interior. As-
sim, a amizade de Hipotales por Lisis da surgimento a trés elementos anti-
éticos: o orgulho, a vaidade de um e a infelicidade do outro.

A palavra "sentimento" significa "notar" um objeto e estéa relacionada
com os sentidos. S&o os sentidos que captam as qualidades corpéreas do
objeto. Hipotales captou a beleza de Lisis e esta beleza lhe despertou o
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amor. Mas Hipotales n&o dava o salto para a interioridade dos seus senti-
mentos. A primeira tentativa de Sécrates foi a de tornar compreensivel a
diferenga entre amar sentindo o amor no seu interior e amar somente a
forma exterior do objeto desejado, no caso de Hipotales, amar a beleza de
Lisis. Como o amor de Hipotales era inspirado pela beleza, declamava e
cantava a beleza do objeto amado e, com isso, 0 objeto amado se distanci-
ava mais dele por orgulho e vaidade da sua prépria beleza. Assim se esta-
belece uma amizade cuja atragdo é a dessemelhanga. Hipotales ama Lisis
mas Lisis ndo ama Hipotales.

Segundo, a diferenga de idade entre Hipotales e Lisis também marca
uma amizade com um elemento dissemelhante. Lisis sendo uma crianga,
néo tinha sabedoria para corresponder 4 amizade de um adolescente.

Em contrapartida, Menexeno & colocado no didlogo para mostrar uma
relagao de amizade entre semelhantes. Enquanto a relagdo Hipotales-Lisis
é entre dissemelhantes e a amizade ndo se concretiza, a relagdo Menexe-
no-Lisis é entre semelhantes e, neste caso, Lisis corresponde & amizade de
Menexeno. No primeiro caso, ndo existe a correspondéncia e Sdcrates
chega a falar na possibilidade do surgimento do édio quando ndo h& cor-
respondéncia do objeto amado. Isso, na verdade, ndo ocorre no didlogo
uma vez que Socrates convence Hipotales que a linguagem que ele usa
para atrair Lisis € inadequada para o grau de sabedoria de Lisis sobre
questdes de amor e amizade. H4, apenas, a decepgio.

Nesta relagdo entre semelhantes e dessemelhantes, Socrates intro-
duz o conceito ético de bom/bem, mau/mal e indiferente. De modo geral é o
mau que € amigo do bom, é o doente que é amigo do médico, mas ha ca-
$0s em que o bom é amigo do bom e ha casos da indiferenga. Socrates,
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entretanto diz que, "é também necessério que o verdadeiro amante, o que
ndo é um simples simulador, seja amado em correspondéncia pelo objeto
do seu amor™.

O didlogo termina ndo porque Sdcrates encerre o assunto sem che-
gar a alguma conclusdo sobre o que é um amigo mas porque, como o dia-
logo se estabeleceu entre adolescentes e criangas com o propdésito de in-
vestigar o que eles pensavam sobre o amor e a amizade, Sécrates tinha a
intencdo de deixar um espago aberto para os adultos meditarem sobre o
assunto, como diz no final do didlogo: " ... tinha eu a intengdo de provocar
ao debate algum dos ouvintes de mais idade". Mas os pedagogos vieram
buscar Menexeno e Lisis. Sécrates, nao concluiu 0 assunto pela circunstan-
cia da retirada de Menexeno e Lisis mas, sendo um assunto inconcluso, ele
queria saber da opinido de um adulto. Assim vimos o conceito de amizade e
do amor em trés niveis: Hipotales-Lisis, 0 amor sensual, Menexeno-Lisis a
amizade entre amigos com caracteristica familiar e Lisis-familia, amor do
parentesco familiar. Desses trés niveis, a philia, isto &, a amizade e amor
mutuos, se encontra na amizade entre amigos e entre familiares. Entre Hi-
potales e Lisis, como vimos, ndo havia reciprocidade de sentimentos.

Bibliografia

PLATAOQ. Lisis. In: Obras Completas. Madrid: Aguilar, 1972.

4 Op. cit. p. 325.

216 Boletim do CPA, Campinas, n°® 13/14, jan./dez. 2002



SE O CONFLITO E A REGRA QUAL RELAGAO DE
NECESSIDADE HERACLITO CONSTRUIU ENTRE
REGRA E CONFLITO?

Miguel Spinelli

1. Heraclito & tido como o filésofo da discordancia e do acordo,
tanto no que diz respeito ao conhecimento ou ciéncia quanto a assuntos da
politica (referentes as relagdes humanas ou a vida social). Varios aconteci-
mentos de sua vida, como o de ter se recusado a tomar parte de um mau
regime politico, 0 de convencer um tirano a abandonar o poder, o de sair
em defesa de seu amigo Hermodoro, e o de convocar o povo a defender as
suas leis, expressam muito convenientemente o lado politico de sua ativi-
dade filosdfica. Nao consta, porém (como era comum dentre os sabios na
época), que ele tenha sido um magistrado, ao contrario, consta que ele se
recusou a elaborar leis. No entanto, a questdo do governo, da justica e da
lei € um dos temas presentes em seus fragmentos.

' Prof. Dr. (Histéria da Filosofia Antiga da Universidade Federal de Santa Maria, RS).
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Quando hoje os lemos ou de algum modo nos envolvemos com eles,
a impressao que se tem & a de Heraclito se moveu pelo seguinte propdsito:
transpor a idéia da unidade (inferida a partir da observagdo de um Todo
césmico diversificado) para a construgdo de um ordenamento racional que
fosse, enquanto conceito, formalmente valido para vérios setores da vida
humana, sobretudo, para a agdo. Nesse sentido, a intengdo de Heraclito
parece advir do seguinte: assim como a Natureza (ou seja, 0 mével de todo
0 ser ou fazer-se) sabe retirar a harmonia dos contrarios, o fazer humano,
imitando-a, poderia realizar o mesmo. Com esse propdsito (dentro do qual o
Cosmos é tido como um Um organizado1), o que efetivamente o moveu, foi,
em Ultima instancia, a descoberta da possibilidade de instituir (ou cultivar),
para a ciéncia e para a acgdo, a idéia de um Um indiferenciado. Ele seria
indiferenciado porque, em si mesmo, estaria destituido de conflito, como tal,
comportaria um valor universal, e, portanto, resultaria apropriado para re-
mover {ou mesmo qualificar), na forma de um principio (logos) os mais di-
versos caprichos das intengdes subjetivas.

E no contexto de sua reflexdo filoséfica sobre a Natureza (mais pro-
priamente sobre a physis) que Heraclito envolveu tudo o que diz respeito a
idéia de justica, de lei e de governo humano. Mas ndo exatamente ao modo
dos pitagoricos, ou seja, a partir das ideias de ordem e de harmonia, e sim
das ideias de confiito <pdlemos> e de discordia <éris>, de modo que, para
ele, nao é a ordem, mas o conflito que é a regra. Com efeito, nao foi a or-
dem (segundo diz) que fixou que uns sejam senhores e outros escravos,

' HEGEL constatou em Heragclito "el perfeccionamiento de la idea hasta la totalidad, que es el
comienzo de la filosofia, enquanto que este comienzo proclama la esencia de la idea, el
concepto de lo infinito, del ser en y por si, como lo que es, a saber: como la unidad de lo
contrapuesto” (HEGEL, G.W.F., Lecciones sobre la Historia de la Filosofia (l). Trad. Wenceslao
Roces. México: Fondo de Cultura Economica, 1985, p. 261).
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mas a discrepancia: "A guerra € o pai de todas as coisas e de todas o rei
(garante). de uns fez deuses, de outros, homens; de uns escravos e, de
outros, homens livres"?,

Assim posto, ou seja, ao instituir a regra como sendo o conflito, Hera-
clito procedeu de um modo muito extraordinario, desde a sua época: ele
elevou a importancia da existéncia real do conflito ao mesmo nivel da idéia
filosdfica de ordem ou de unidade. A bem da verdade, esse seu modo dual
de pensar, contrapondo o conflito & ordem, a discérdia & harmonia, a plura-
lidade & unidade, é tipicamente pitagérico. O que ele fez, no entanto (ele
mesmo tido também como um pitagdrico), foi sobrevalorar a idéia do con-
flito em relagdo & idéia de ordem, tornando-o prevalente. Claro que esses
dois conceitos sdo igualmente importantes, mas foi o de conflito e n&o o de
ordem que Heraclito fez dele a regra, e por duas razdes: uma, porque o
conflito existe sempre, e € permanente, enquanto que a ordem s6 existe em
dependéncia dele, ou seja, & sempre a ordem (regra ou lei) de um certo
conflito; outra raz&o é porque o conflito (enquanto norma ou lei), ao contra-
rio da ordem, n&o dita, a par de si mesmo, a transgressio, de modo que (ou
em outras palavras) o conflito requer a lei e, a lei, desperta o conflito. Toda-
via, é porque existe a possibilidade da transgresséo que existe o conflito, e,
com ele, a possibilidade da ag&o do pensar e da manifestagdo do pensa-
mento mediante discurso... E se é assim, a questdo que aqui logo se impde
é a seguinte: se, para Heréclito, o confiito é a regra, qual a relagéo que po-
demos estabelecer entre regra e conflito? Formulada de outro modo: se o
conflito & a regra, que relagdo de necessidade Heraclito construiu entre

% Pélemos pantén meén patér esti, pantdn de basileus... (Hipdlito. Refutagdo de Todas as
Heresias, X, 9; DK 22 B 53 — FONTE: DIELS, Herman & KRANZ, Walther. Die Fragmente der
Vorsokratiker. 182 ed., <Unveranderter Nachdruck der 6. Auflage 195l>, Zirich-Hildesheim,
Weidmann, 1989).
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regra e conflito, a ponto de leva-lo a propor duas coisas: uma, o acordo das
opinides (nos termos do que chamariamos de Um gnosiolégico apropriado
a Ciéncia); outra, o acordo das vontades (tal como denominamos de Um
indiferenciado, fonte da lei e da justica, e que é apropriado para a vida cole-

tiva ou social)?

2. A bem da verdade, ndao ha, em Heraclito, como de resto nos Pré-
Socraticos, uma Filosofia da Natureza. O que existem s&o fragmentos de
uma filosofia, sinteses e recortes enquanto esbog¢o de uma doutrina. A Filo-
sofia ou Ciéncia a eles atribuida ou se deve a ousadia tedrica (fundada, na
maioria das vezes, em observages empiricas e ordenadas em forma de
méaximas ou de principios), ou a um conjunto de termos (arché, physis,
kosmos, I6gos, diké, etc.) que se combinam entre si. Cada termo, de um
modo geral, evoca por si mesmo um significado, como também se repete
em cada autor, ou seja, os temas alcangam um dominio publico, e assim
s&o acrescidos de significados, de valor histdrico e de interesse filosdfico.
Inseridos no contexto reflexivo de cada autor, assumem uma forga evocati-
va especifica, que s6 pode ser desvendada por uma combinagao de con-
junto.

Em Heraclito, a questao do governo e da lei, dentro da qual se insere
a de discérdia e a do conflito, ndo foge a essas regras. A sua Filosofia da
Natureza (se assim podemos dizer) se resume a um conjunto de termos e
também de principios ordenados. E na formulagdo desses principios (es-
critos em forma de aforismos) que ele expressa a sua ciéncia, cujo rigor
Idgico recai na ordenagdo mesma do principio € ndo em uma sistematiza-
¢ao discursiva. Estes, digamos, sdo os seus principios primeiros ou mais

gerais: "Tudo advém conforme o destino e todas as coisas sdo harmoniza-
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II4

das pelo acordo dos contrérios™. "Todas as coisas nascem por oposicdo

"nascem e morrem segundo discérdia e necessidade"

. Todas elas sé&o
mutuamente contrarias, mas o contrrio congrega, pois dele nasce a mais
bela harmonia®.

O principio de que "tudo advém conforme o destino" ou segundo a
necessidade, é bastante difundido no mundo Pré-Socratico. Varios autores
concebem o devir desse modo, e fazem uso desses termos (destino e ne-
cessidade) a fim de expressar um inabordavel, tanto em relagdo a origem
(arché) quanto ao processo da geragéo (physis). Tal inabordavel é, em ge-
ral, denominado de theion: um termo com o qual, de algum modo, eles ex-
pressavam uma regi@o que se subtrai ao conhecimento. Tanto que os lati-
nos o traduziram por ex mundi ratione (fora do mundo da raz&o): pelo sim-
ples fato de terem nele constatado a expresséo de tudo aquilo que néo se
submete ao ordinario da vida humana, e que, bem por isso, ndo consegue
receber uma explicagdo adequada. Ora, destino e necessidade sio termos
ou conceitos dessa ordem. Mas, além deles se referirem, no discurso da
physis, a um inabordavel, referem-se também, e nesse mesmo discurso, &
perpetuidade do processo mesmo da geragdo. Destino, nesse sentido, &
também express&o de um sentido de diregéo; designa aquilo que, enquanto
physis, faz com que algo (na medida em que cresce ou se desenvolve)
venha a ser o que necessariamente deve ser. E nesse sentido que Hera-

® Diégenes Laércio, Vidas e Doutrinas dos Filésofos llustres, IX, 7; DK 22 A 1.

4 Diogenes Laércio, Vidas e Doutrinas dos Filésofos llustres, 1X, 8: DK 22 A 1.

® Origenes, Contra Celso, VI, 42; DK 22 B 80.

5 Aristételes, Etica a Nicémacos, VIII, 2, 1155b 4; DK 22 B 8.

? HEGEL & de opinido de que devemos entender o ser em Herdclito como a unidade do
contraposto e que "esta unidad en la contraposicion es lo que él llama destino (eimarmené) o
necesidad. Y el concepto de la necesidad consiste precisamente en esto: en que la
determinabilidad constituye la esencia de lo que es como algo individual, pero referiéndo-se
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clito diz, por exemplo, que ninguém pode evitar o seu destino®, porque de
sua prépria physis (do movimento que o faz ser restrito aquilo que deve ser,
no sentido exclusivo da génese) ninguém pode escapar. Isso se aplica a
cada individuo em particular (ao que ele denomina de daimén de cada um),
mas vale igualmente para todos, e, portanto, para o processo da geracéo
em geral: que se garante por si mesmo e que independe de uma vontade
alheia ou externa ac seu devir.

A idéia que sustenta esse ponto de vista é de origem pitagérica, se-
gundo a qual ha, extensivamente (nos termos da psyché ou da alma do
Cosmos®) um daimén que é garantia da perpetuidade e do acerto do pro-
cesso da geragdo como um fodo. Enquanto tal, ele € um, e nao varios. Por
ser um, esta sempre em acordo consigo mesmo; e é deste modo que ele
tudo governa, sem que haja outro (ou outros) que o cologue em desacordo
ou que tumultue o processo. Se quiséssemos, segundo Heraclito, poderia-
mos chama-lo de Zeus. Mas isso € indiferente (acrescenta), pois "o Um, o
dnico sébio, quer e ndo quer ser chamado de Zeus"'°. Ou seja, se o cha-
marmos, ele ndo recusa; se nao o chamarmos, ele ndo se importa. Com

cabalmente, a través de ello, a lo opuesto..."(Lecciones sobre la Historia de la Filosofia (1), op.
cit., p. 271).

8 Consta, nesse sentido, no framento 105, que Heraclito supbs que Homero tambhém foi um
astrélogo, em razéo desse verso: "N&o ha homem que possa evitar o seu destino" (Escélio &
lliada, XVIII, v. 251; DK 22 B 105; lliada, VI, v. 488).

Destino, em Heraclito, & daimon (carater, indole, "personalidade"). Trata-se de um termo com
conotag@o ontoldgica, que evoca, nesse sentido, um principio de individuagdo, expresso en-
quanto physis. Physis, em geral, e pelo ponto de vista ontoldgico, € expressac de aquilo de
onde ou de aquilo conforme o qual (originario, no sentido da arché), e que é imanente ao devir:
é aquilo que, enquanto se move, se manifesta. No dizer de ARISTOTELES: "Chama-se physis,
em um sentido, a geragdo das coisas que crescem; (...), em outro sentido, aquilo primeiro e
imanente a partir do qual cresce o que cresce. Além disso, aquilo de onde procede em cada
um dos entes naturais o primeiro movimento... E se chama também physis o elemento primei-
ro, informe e imutdvel desde a sua propria poténcia..." (ARISTOTELES, Metafisica, V, 4,
10114b 16-19).

? Cf. Filosofos Pré-Socraticos, p. 133ss.
19 Clemente de Alexandria, Misceldneas, V, 116; DK 22 B 32.
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efeito, ndo ha (na perspectiva Pré-Socratica, e do mesmo modo em Hera-
clito), um ente ou a "pessoa” de um criador, melhor do que isso: ndo ha um
ato isolado criador, ou ainda, uma vontade mantenedora desassociada do
processo. Mas isto ndo quer dizer que ndo haja um processo de criagao.

"Este cosmos (sentenciou Heraclito), igual para todos, nenhum dos
deuses e nenhum dos homens o fez; sempre foi, e serd...""". Ninguém o fez,
porque ele € eterno, e, por conseqliéncia, incriado e imperecivel: desprovi-
do de uma vontade criadora anterior (ou externa) 4 sua destinacdo de se
reproduzir sempre. Por isso, este mundo, ¢ indicado como dado, posto ai,
diante dos nossos olhos ou dos nossos sentidos, e 0 que temos a fazer, é
buscar compreendé-lo por aquilo que se mostra. Mas nem tudo nele é es-
tritamente perceptivel ou abordével por esta via. Existem zonas das quais a
verdade se oculta a uma profundeza inacessivel. Assim & a physis, que (na
expressdo de Herdclito) "ama esconder-se"'?. No entanto, mesmo que ela
se dissimule na aparéncia, nela também se ostenta. O mundo de fenéme-
nos, ao mesmo tempo em que se mostra, oculta sempre, e de alguma ma-
neira, as suas razdes ™. E de sua indole, tanto o se ocultar como também o
se assumir, mediante uma aparéncia ou maquiagem comunicativa, pela
qual a Natureza provoca em nés o desejo de a conhecer.

3. Conhecemos a Natureza néo tanto por aquilo que se mostra, mas
principalmente por aquilo que inferimos sobre ela. Mas ela é detentora (e

' Clemente de Alexandria, Estromatas, V, 105; DK 22 B 30.
"2 Temistios, Discursos, V, p. 69; DK 22 B 123.

A titulo de ilustrag@o: quantos ndo entraram na banheira antes de Arquimédes e observaram
a agua que se derramava; quantos outros também observaram, antes de Newton (segundo a
lenda), a maga que caia... ver a aparéncia de um fenémeno, nao basta. O que a ciéncia faz é
construir, explicando, a partir daquilo que se vé, o que ndo se vé, e, por este, da-se como
conhecido aquele; do fendémeno da queda, o fenémeno gravitacional ou a lei da gravidade.
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isso & muito importante de ser salientado na filosofia de Heraclito), de uma
ciéncia especifica e prdpria, ou seja, de um saber que, de certo modo, se
esconde por detras de uma aparéncia observavel, e que cabe ao logos
humano desoculta-la, pela via da observacao e da inferéncia. Esse seu
saber e a sua lei (némos), e também o seu logos, aquele que "tudo gover-
na"'*: o pensamento que governa tudo através de tudo. Logos, nesse senti-
do, ndo é expresséo de um ente, e sim de um governo ou de uma acgéo: de
um nomos dominante. Nesse seu sentido cosmoloégico, ele € expressao de
um saber uno, de uma razao ou pensamento coincidente com o préprio
governo da Natureza. Heraclito denomina-o afirmativamente de o dnico
sabio (hen to sophdn): um e divino. Um, porque contéem (de modo univoco)
a ciéncia ou conhece o pensamento (epistasthai gnémen) de tudo; divino,
porque é excelente, e tambem porque nos ulirapassa. Ele nos excede, por-
que, por um lado, € theion (esta fora do alcance imediato do experienciar e
do conhecer humanos), por outro, porque € um saber uno (distinto do saber
humano, que ndo conhece de modo univoco o pensamento de tudo, a ndo
ser nas diferencas, vistas ou percebidas). No entanto, os humanos aspiram
a um tal saber, mas ele s¢ Ihes resta como desafio - expresso por Heraclito,
nestes termos: "Um é o saber: conhecer o pensamento que governa tudo
através de tudo"*®.

De um modo geral, o governo (/6gos) da Natureza, em referéncia ao
fodo, é tido por Heraclito como um dominio (physis) que se estende a todas
as coisas, e que, portanto, ndo independe de tudo o que existe (pois "go-
verna tudo através de tudo"). Pelo ponto de vista da physis, ou do daimén

em relagéo ao fodo, ha, na conjetura de Heraclito, uma correlagéo de de-

% Marco Aurélio, Pensamentos, IV, XLVI; DK 22 B 72.
® Didgenes Laércio, Vidas e Doutrinas dos Fildsofos llustres, IX, |; DK 22 B 41.
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pendéncia entre todos os individuos ou todas as coisas — assim como
consta no fragmento 10: "Correlagdes: todo e ndo-todo”, convergente e
divergente, acordo e desacordo, e de todas as coisas <advém o> um, e de
um, todas as coisas"’®. Da-se que o logos, em referéncia ao todo, é a ex-
pressao articulada dessas correlagdes, de modo que o Cosmos (tido, ao
mesmo tempo, como um o ser e um acontecer'’) é intuido mediante uma
unidade de contrapostos'®. Resulta, portanto, que Heraclito ndo infere a
idéia de uma ordem universal (seja ela uma proposicao teérica, ou um con-
ceito explicativo, ou uma lei) mediante a observagédo dos semelhantes, e
sim dos contrarios (ou das diferengas), assim como sentenciou o pitagérico
Filolau: "A harmonia nasce somente dos contrarios, pois ela é a unidade do
misturado e a concordancia dos opostos"'®. Dito de outro modo: "é das dife-
rengas que nasce a mais bela harmonia..."*". Delas também nasce a justica,
assim como Heraclito diz no fragmento 23: "Se n&o fossem estas (coisas,
as injusticas), os homens nZo saberiam o que é a Justiga®'. E porque
existem os opostos, que a justica se impde, e por duas razdes: uma, porque

) No sentido de um todo inteiro ou nao-inteiro, completo ou incompleto.

*® Pseudo-Aristételes, Sobre o Mundo, V, 396 b 7; DK 22 B 10,10-12.

"7 Ele é tido como "um fogo eternamente vivo, iluminando-se em medida e apagando-se em
medida" (Clemente de Alexandria, Misceldneas, V, 10l; DK 22 B 30). "O fogo se converte em
todas as coisas e todas as coisas em fogo..." (Plutarco, O que significa a palavra Ei, 8, 388e:
DK 22 B 90); "Ele (o cosmos) & gerado a partir do fogo e no fogo se consome: em periodos
fixados por toda a eternidade. E isso se processa segundo o destino" (Didgenes Laércio, Vidas
e Doutrinas dos Filésofos llustres, 1X, 8; DK 22 A 1).

O Logos "talvez deva ser interpretado como férmula unificadora ou método proporcionado de
disposigdo das coisas, 0 que podia ser quase classificado de plano estrutural das coisas, tanto
individuais como em conjunto. O significado técnico de /6gos em Heréaclito estd provavelmente
relacionado com o sentido geral de "medida", "calculo” ou "proporgac"..." (KIRK, G. S. &
RAVEN, J. E. & SCHOFIELD, M.. Os Filésofos Pré-Socraticos. Histéria Critica com Seleccdo
de Textos. trad. de Carlos Alberto Louro Fonseca, Lisboa: Gulbenkian, 1994, p. 194).

'® Nicomaco de Gerase, Introduggo & Aritmética, I, 19, ed. Hiller, 115, 2; DK 44 B 10.
2 DK 22 B 8 Os homens "ndo compreendem como, separando-se, podem harmonizar-se:
harmonia de forgas contrérias, como a do arco e a da lira" (DK 22 B 51).

' Literalmente: "N&o saberiam o nome Justiga, se nao fossem estas <coisas, as injusticas>"
(DK 22 B 23).
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s ela e capaz de restituir a unidade; outra, porque se impde (nos termos da
idéia da lei ou do Um indiferenciado) como se fosse uma "vontade ou de-

terminagdo tnica"*

, com a qual (mediante persuasdo) se constrdi uma
comunidade <koindnia> ou uma unido.

Heréclito, portanto, afirma a unidade de todas as coisas a partir, di-
gamos, de um equilibrio inquieto de forgas, que se harmonizam enquanto
se opdem. "O cosmos (diz ele) <ou a ordem> é semelhante a um amontoa-
do de dejetos*®. Ele pressupde, enquanto fonte de unidade, um desequili-
brio permanente e insanavel entre o estabelecido como ordem e o conflito:
em primeiro lugar, porque ndo ha uma unidade que nao seja em si mesma,
e por forga de sua relagdo com o todo diversificado, conflitual; em segundo,
porque na medida em que se estabelece uma certa ordem (enguanto go-
verno, ou na forma da lei), ela por si s6 impde, a partir de si mesma, a pos-
sibilidade da transgress&o... Com efeito, também & bem provavel que,
guando Heraclito fala (no fragmento 5l) de "harmonia de forgas contrarias"
ou de "harmonia de resisténcias opostas” (palintropos harmonié)®*, tivesse
em mente a teoria do equilibrio césmico formulada por Anaximandro. Esta é
a teoria: a Terra permanece em repouso, em razéo de um equilibrio de for-
cas que a impede de se mover”®. Mas Heréaclito ndo é propriamente o filé-

2w gi é também obedecer a vontade de um s6 — noémos kai bouléi peithesthai hends" (Cle-
mente de Alexandria, Misceldneas, V, lI6; DK 22 B 33). E importante ressaltar que esse frag-
mento (em que hends também poderia ter o sentido de ancesfral), associado ao 49 ("Um so,
para mim, vale mais do que dez mil, se ele & excelente"), tem permitido atribuir a Heréclito
Esreferéncia por uma forma aristocratica de governo.

Teofrasto, Metafisica, 15, 7 a 10; DK 22 B 124. Cf. também "Metafisica de Teofrasto", trad.
de Antbnio P. de Carvalho, in Revista Brasileira de Filosofia, Sao Paulo, 1958, 8 (29): 110-122.
2 "Heraclito declara que: o todo ¢ dividido-indivisivel, gerado-ingénito, mortal-imortal... Se ndo
é a mim, mas o légos que vocés escutaram, é sébio convir que tudo é um", "E porque nem
todos reconhecem isso, assim os admoesta: Eles ndo sabem como o diferente <diapheréme-
non> concorda consigo mesmo, trata-se de uma harmonia de resisténcias opostas, como a do
arco e da lira" (Hipdlito, Refutagdo de Todas as Heresias, 1X, 9; DK 22 B 50 e B 51).

% Aristoteles, Tratado do céu, 11, 13, 295b 10.
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sofo do equilibrio, e sim do paradoxo, e o que ele busca compreender, em
ultima instancia, ndo é exclusivamente o Cosmos, e sim 0 mundo humano,
mais precisamente as relagdes conflituais dos homens entre si, e consigo
mesmo, e, destes, com o todo. Ocorre que o individuo, deixado a si mesmo,
independente de qualquer relagéo, isolado, ndo entra em conflitos, a nio
ser consigo mesmo (com ou a partir de seus préprios modelos’). No entan-
to, sem oposicdo ou diferengas, o viver humano, por um lado, seria insus-
tentavel, e a raz&o é a seguinte: porque desativaria todo o mével do querer
e do agir, e, por consequéncia, o proprio logos autentificador do némosOda
deliberagdo humana. Por outro, na falta da deliberagéio, ndo haveria Justica
(diké®); por conseqliéncia, ndo haveria nenhum tipo de clamor (na forma
de discurso ou inerente & agdo) em beneficio ou favor da retitude; bem por
isso, as maximas ou sentengas deixariam de ser prescritivas, e, como tal,
fontes primeira da sabedoria existencial; sem Justica, enfim, o mével ativa-
dor da regulamentag&o normativa do bem viver, resultaria desativado.

4. "O oposto € conveniente (nos assegura Heraclito 8), e das coisas
diferentes nasce a mais bela harmonia..."®’. Esse principio é muito valido na
orientagao do ordenamento das relagdes humanas, mas, em tese, Heraclito
se propds com ele desvendar os segredos da génese inerente as coisas e

" Entendemos por modelo um determinado modo de conceber as coisas em dependéncia de
uma certa consciéncia que se tem delas; entendemos por consciéncia um certo tipo de expli-
cagdo das coisas as quais concebemos; ja a explicagéo se define em dependéncia do arranjo
ou ordenamento de signos; esse arranjo ou ordem é determinada pelo pensamento ou razéo,
de modo que, é através desse processo (como num ciclo), que se constréi um determinado
modelo de racionalidade, do qual se gera a consciéncia, efc.

* Segundo Beneviste, Diké (Justica) é conata do verbo latino dico, dicere <dizers
(BENEVISTE, Emile. Le Vocabulaire des Institutions Indo-Européennes. Paris: Minuit, 1969, p.
107ss).

¥ 16 antixoun synphéron kai ek ton diapherénton kallistén harmonian... (Aristételes, Etica a
Nicémacos, VIII, 2, 1155b 4; DK 22 B 8).
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ao Cosmos. No que diz respeito ao Cosmos, se em si mesmo nao contives-
se a antinomia do nascer e perecer, ou do gerar e corromper, ou de vida e
morte, a perpetuidade e a existéncia da vida (nele manifesta) seria insus-
tentavel. Tais antinomias (por um ponto de vista ldgico) sdo absolutamente
necessarias em beneficio da continuidade da vida. Sendo assim, é por isso
que "todas as coisas nascem por oposi¢ao”, ou que todas elas "s@o gera-
das pela discérdia™®: oposicdo (éris) e discérdia (em que provavelmente
esta presente a idéia hesiddica do caos (chdos™) sdo os dois termos pelos
quais Heraclito justifica o nascer ou o gerar de tudo o que existe, e, por
conseqléncia, o movimento. Ele toma como exemplo perceptivel desse
nascer ou gerar (sustentado por uma idéia de movimento enquanto mistura
de contrarios) o "Cicéon".

O cicéon era uma bebida feita de vinho misturado com mel, queijo de
cabra ralado e graos de cevada branca, batida com um ramo de poejo que
a perfumava (com todos esses ingredientes ela deveria ser muito sauda-
vell). O segredo de sua durag@o consistia no cuidado de agita-la regular-
mente (do modo como Heraclito, talvez ele mesmo um apreciador, dava a
receita): "O cicéon se decompde (alertava) se nao o movimentamos"*’. Ou
seja, se nao fosse regularmente agitada, os vérios elementos de sua com-
posigdo se separariam, desfazendo-se a unidade da mistura, estragando-se
a bebida. Por isso, a garantia de- perenidade do cicéon era o movimento,
mas ndo um movimento qualquer, e sim aquele destinado a proporcionar

B kai panta kat' érin ginesthai (Aristdteles, Etica a Nicémacos, VIII, 2, 1155b 4; DK 22 B 8).

2 .. para o nome Khéos uma boa tradugao possivel é a palavra Cissura... Ha na Teogonia
duas formas de procriagdo: por unido amorosa e por cissiparidade. (...). Como principio cos-
mogobnico, Khédos é a poténcia que instaura a procriagéio por cissiparidade, € um principio de
cissura e de separagdo, e como tal opde-se a Eros..." (TORRANQ, Jaa. Estudo e Tradugao da
Tecgonia de Hesiodo, op. cit., pp. 44 e 46).

* Teofrasto, Sobre a Vertigem, 9; DK 22 B 125,
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uma unidade de mistura de contrérios. Neste sentido: gerava-se o cicéon,
fazendo com que os elementos de sua composicdo perecessem, de certo
modo, entre si, ou com que cada um vivesse a morte do outro.

Tal era, pois, a garantia da vida (perene) do cicéon, e, por analogia, a
do k6smos, assim como vem dito em varios fragmentos: no 76: "O fogo vive
a morte da terra e o ar vive a morte do fogo; a dgua vive a morte do ar e a
terra a da agua™'; "A morte do fogo é nascimento do ar; a morte do ar, nas-
cimento da &gua"®. No 62: "Imortais-mortais, mortais-imortais: a vida des-
tes, a morte daqueles, e a vida daqueles, a morte destes*®®, Esse movi-
mento ciclico de vida e morte (o fogo vive a morte da terra, a terra a da agua,
a dgua a do ar, o ar a do fogo, o fogo a da terra, e assim sucessivamente, ou
entao, da terra nasce o fogo, do fogo o ar, do ar a 4gua, da agua a terra...),
este movimento ciclico de nascimento e perecimento, é a garantia da eterni-
dade ou da perenidade do mundo, e o processo de sua geracdo depende
dele. A vida humana, alids, é o exemplo mais acessivel desse movimento
ciclico: "A mesma coisa em nés (diz Her4clito) & estar vivo e estar morto,
estar acordado e estar dormindo, ser jovem e ser velho. Aqueles se transfor-
mando da nestes, e estes, naqueles”; dito de outro modo: "Em nés manifesta-
Se sempre uma e a mesma coisa: vida e morte, vigilia e sono, juventude e
velhice. Pois a mudanga de um d4 o outro e reciprocamente"®.

Na sua exposigdo do ciclo da vida, de geragéo e perecimento, Hera-
clito mistura entre si (a exemplo do cicéon) os quatro elementos funda-
mentais da constituicdo do mundo (terra, fogo, ar e agua). Mas atribui ao
fogo, ndo propriamente prevaléncia, e sim uma maior significagao em rela-

*' Méxima de Tiro, Discursos, XIl, 4, p. 489; DK 22 B 76.

* Plutarco, O que significa a palavra Ei, 18, 392c; DK 22 B 7.

4 Hipolito, Refutagédo de Todas as Heresi as, IX, 10; DK 22 B 62.
* Plutarco, Consolagdo a Apolénio, 10, 106 e; DK 22 B 88.
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¢do aos demais. Dado que a sua Filosofia da Natureza é uma filosofia das
relages, nela, o fogo (coextensivo ao logos) se apresenta como o elemento
constituinte do cosmos®, e também como a metafora mais significativa de
seu filosofar. (Afinal, Heraclito é conhecido como o filésofo diante da larei-
ra®®). O fogo (que em Hesiodo é um atributo de Zeus, expressa o seu brilho
e esta contido em suas entranhas®), em Heraclito ¢ um simbolo do mito a
servigo de sua filosofia (do mesmo modo as figuras da /uta e da guerra <de
éris e de pdlemos>). Nesse sentido, o fogo lhe serviu extraordinariamente
como expressao (metaférica, na forma de um elemento sutil ou enquanto
conceito) do processo mesmo da geragdo; cujo processo é concebido poe-
ticamente nestes termos: "aquilo que conduz a geragao, € guerra e acordo,
mas o que conduz a deflagragéo, acordo e paz". Ora, este aquilo, € sempre
um "indefinido”, e, como tal, inabordavel. No entanto, o fogo, & a sua defini-
¢do ou expressdo perceptivel. O ato, por exemplo, de gerar o fogo (do as-

3 wpor vezes, Logos foi, provavelmente, concebido por Heraclito como um verdadeiro consti-
tuinte das coisas, e, em muitos aspectos, é co-extensivo com o constituinte cosmico primario, o
fogo". "Deste modo, o fogo € naturalmente concebido como verdadeiro constituinte das coisas,
que determina, ativamente, a sua estrutura e comportamento — que garante ndo apenas a
oposigdc dos contrarios, mas também a sua unidade através da discérdia” (KIRK, G. S. &
RAVEN, J. E. & SCHOFIELD, M. op. cit., pp. 194 e 206).

3 Uma tradigdo que se formulou a partir do que consta em Aristételes: "Como disse Heraclito a
uns forasteiros que o procuravam e espantaram-se ao vé-lo aquecer-se junto a lareira: podeis
entrar, aqui também moram deuses" (De Partibus Animalium, 1, 5, 645a 17).

O fogo, na antiguidade classica, esta associado ao mito de Prometeu. Esse mito foi descrito
ndo s6 por Hesiodo como também por Esquilo (no Prometeu Acorrentado) e por Platéo (no
Protagoras). Hesiodo descreve o fogo como um dom ou como uma qualidade natural perti-
nente a Zeus. Em Os Trabalhos e os Dias, versos 47-58, concentra na posse do fogo toda a
querela entre Zeus e os homens (representados na figura de Prometeu). O fogo é um atributo
que Zeus, ac ocultar em suas entranhas, sonega aos homens. Nele esta contido todo o seu
poder. E ele que faz com que Zeus seja extraordinario. Prometeu, desfalcado desse atributo,
tenta a todo custo adquiri-lo, langa mao de alguns artificios, mas, para obté-lo, se vé obrigado
a rouba-lo. Ent&o encolerizado Zeus disse: "apraz-te furtar o fogo, fraudando-me as entranhas;
grande praga para ti e para os homens vindouros! Para esses em lugar do fogo eu darei um
mal e todos se alegrardao no &nimo, mimando muito este mal". Zeus deu-lhes uma mulher:
Pandora (Cf. HESIODO. Os Trabalhos e os Dias. Tradugao, introdugdo e comentarios de Mary
de Camargo Neves Lafer, Sao Paulo: lluminuras, 1996, pp. 25-26, vv. 47-58).
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cender e do queimar), € um ato (perceptivel) de guerra e de discérdia; a
deflagragéo (o incéndio alastrado ou a percepgao da chama estabelecida) é
acordo e paz. Por um ponto de vista, entre o que estd queimando (na agéo
e reagdo do que queima no queimar), ha guerra e discérdia; por outro,
acordo e paz. Tal € o processo da geragdo do kdsmos: assim como um
incéndio que se alastrou ou como uma guerra generalizada. Tudo nele é
guerra e acordo, ou discérdia e paz. A paz € a conflagragdo ou destruigao
(a vida do cicéon, em repouso, se decompde); e, a guerra, a geragao™ ou a
conservagao (a vida em movimento). Por isso ela "é o pai e o rei de todas
as coisas": a expressé@o de um movimento pelo qual o chdos (desordenado
e indoméavel) se submete a uma Ordem (Késmos) de forgas antagdnicas.

6. Em conclusao: foi Heraclito quem trouxe para o interior da Filosofia
grega a idéia de que a inteligibilidade do que quer que seja passa pela via
do discurso. Foi em decorréncia dessa idéia que ele mesmo, e também os
filosofos posteriores conceberam o conceito de um Um inteligivel, através
do qual se institui, na ciéncia e na vida social, em decorréncia do confiito e
das manifestagdes das diferengas, o acordo das opinides e das vontades. A
bem da verdade, foi Tales quem, por primeiro, frente & diversidade obser-
vavel na Natureza, pressupds que tudo é um™. Foi, todavia, Heréclito quem

% uLa pensée poliique d'Héraclite pense, en premier lieu, la guerre. La guerre n'est point
d'abord, ni uniquement, une force sociale. La guerre est une puissance supréme qui se fait jour
a l'intérieur de la totalité; en tant que puissance véritablement divine, elle est promoteur du
devenir qui oppose et unit les contraires. {(...). La guerre étant universelle, elle peut étre a la fois
loi du monde et loi historique concréte. Le rythme du devenir universel, qui englobe les
devenirs des cités, est un rythme guerrier. Tout ce qui se fait dans le monde se fait par et dans
la discorde et la nécessité. (...). La discorde est a ce point loi majeure qu'elle est nécessité. La
nécessité sociale est égalemente discordante, et Ia discorde sociale ne peut étre abolie"
gAXELOS, Kostas. Héraclite et la Philosophie. Paris: Les Editions de Minuit, 1979, p. 151).

® “Tales e os de sua escola diziam que o cosmos & um" (Aécio. Opinibes, Il, 1,2 — DK 11 A
13b).
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sujeitou o Cosmos, aparentemente multiplo, a idéia de uma /lei (némos),
como um vigor (physis) ou "vontade" dominante, nele imanente, e, como tal,
Gnico e imutavel. E foi a partir desse modelo que ele pressupés um referen-
cial orientador de um bom governo deliberativo humano — fundado na idéia
de justica e da lei, nos termos da ordem ou de uma norma diretiva, pela
qual se institui o conceito de determinagéo ou de vontade dnica.

Nés dizemos, por vezes, que a Natureza é determinista, em razdo de
uma regularidade observavel: fava gera fava, feijdo gera feijgo... Mas, He-
raclito, em seus fragmentos, propde simplesmente que ela é justa. A Natu-
reza € justa, digamos, para com as favas ou para com os feijdes. Na lin-
guagem aristotélica, "tudo aquilo que depende da acgéo natural &, por natu-
reza, tdo bom quanto deveria ser**, de modo que a arché e a physis, além
de manifestarem um principio de justica, sdo também expressdo de um
principio de bondade; cada ser ou coisa encerra em si mesma a sua physis
particular e prépria: aquele conjunto proporcional de caracteristicas estaveis
pelo qual (segundo o processo da génese) € o que deve ser, e nao dife-
rentemente, ou aqueles /imifes (ou medidas) dentro dos quais "quer" e age
— de modo semelhante ao que propds Anaxagoras: "Como poderia o cabelo
vir daquilo que ndo é cabelo, e a carne daquilo que ndo é carmne?""' Na ar-
ché esta o télos, ou seja, no ponto de partida do processo da geragéo esta

o objetivo ou "causa" final*

daquilo que nasce, cresce e se realiza en-
quanto tal. E nesse sentido que o governo da Natureza é justo para com

todos: cada coisa ou ser ndo ultrapassa "os seus limites <métra>, se isso

“° Aristételes, Etica a Nicémacos, 1, 9, 1099b 22-23.

41 [Escélio] a Sdo Gregério de Nazianzo, XXXVI, 911, Patrologia Grega de Migne; DK 59 B 10.
2 Aristételes aplica esse mesmo principio cosmoldgico para o agir moral: "na agdo a causa
final & o primeiro principio”, ou seja, na conduta ética, o objetivo final & o ponto de partida da
agdo (Aristételes, Etica a Nicomacos, VI, 8, 1151a 186).
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acontecer (sentencia Heraclito — servindo-se de uma nogdo comum a He-
siodo®) as Erinias, auxiliares da Justica (Diké), saberdo descobri-lo"*, As
justiceiras Erinias (deusas do vigor benevolente, vingadoras de todas as
transgressdes, e a quem cabe preservar a ordem e manter o equilibrio)
saber&o ocupar-se.

Num certo sentido, no sentido da physis, nada é permitido, a ndo ser
aquilo que e permitido, pois nada ultrapassa os limites dentro dos quais
esta predisposto a ser o que deve ser (da semente de fava sempre devera
nascer, crescer e se desenvolver a fava, sem surpresas, e esse principio
vale para tudo o resto). No entanto, num sentido distinto do da physis, nada
esta previamente deliberado, e, portanto, ndo h4 limites a ultrapassar, a ndo
ser que se delibere. "Heréaclito (...) dizia (por exemplo) que, por natureza, o
homem €& desprovido de razio"*. Com isso provavelmente queria dizer que
n&o ha uma determinagéo (nos mesmos termos da physis) pela qual a inte-
ligéncia humana pudesse se desenvolver naturalmente, sem aplicagdo ou
exercicio, independente do querer e do agir®. Por consequéncia, tudo o
que diz respeito a agéo e a qualificagdo do humano pede pela deliberacéo,
ao mesmo tempo em que requer (nos termos da paidéia) persuaséo, ou
seja, que cada individuo se convenca, por si mesmo ou através de um ou-
tro, dos beneficios da unidade <da koinénia>.

“ A nogéo de éris, de luta, combate, discérdia, disputa (Cf. HESIODO. Os Trabaihos e os Dias,
op. cit., vv. 9 ss.) da qual deriva ndo propriamente a nogéo de Justi¢a, e sim do modo como
preserva-la. Ou seja, a Justiga, por principio, ndo é benevolente (a favor ou contra) e sim
severa (determina o que é favoravel e o que é contrario).

40 Sol nao ultrapassara os seus limites, se isso acontecer..." (Plutarco, Sobre o Exilio, I, 604
A; DK 22 B 94),

“ Apolénio de Tyana, Cartas, 18; DK 22 A 9.

% 'E necessario que os amantes da filosofia investiguem muitas coisas —, chré gar et mala
pollén historas philoséphous éndras einai* (Clemente de Alexandria, Misceldneas, V; DK 22 B
35).
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Da-se que, antes da deliberagdo, e por principio, ao homem tudo é
permitido, pois esta livre para satisfazer os caprichos de sua vontade ou
para dar folga aos seus impulsos naturais. Mas, nesse caso, nao teriamos
propriamente o conflito, € sim, mais precisamente, o caos. Pois, para que
haja o conflito é necessaria a deliberagdo, mediante a qual se impde uma
ordem ou unidade. No entanto, ndo basta deliberar. E preciso deliberar
bem. E é aqui que se pde, por um lado, a ciéncia do saber como deliberar, e,
por conseqliéncia, de um critério de deliberagdo; por outro, requer tambem
um suposto modelo universal de bondade e de justica deliberativa. Ora, que
tudo seja permitido, isso é extraordinario. Pois indica que a liberdade é o
principio da agdo e que ndo ha uma vontade tirdnica predeterminante do
querer e do agir. Mas também nio se deve pressupor que uma tal vontade
deva persistir apds a deliberagao. Por isso, a necessidade de um critério de-
terminante; mas de um critério universal, e nao particular: comum a todos, e,
portanto, disponivel em todos e em cada um; especifico, mas nédo exclusivo
ou excludente; interno, e ndo externo, pois so6 assim teria validade enquanto
6rgao de acordo ou enquanto critério de verdade universal.

Os fragmentos 2 e [I4 ilustram bem a idéia filoséfica de Heraclito que
sustenta um tal critério. Alids, esses dois fragmentos estédo intimamente
relacionados, e, inclusive, se completam, mas de modo que o 2 deveria ser
lido na seqiiéncia do 114, que diz: "Os que falam com inteligéncia devem
apoiar-se no comum a todos, assim como uma cidade na lei, e ainda muito
mais. Pois todas as leis humanas nutrem-se de uma Unica lei divina. Essa
domina tanto quanto quer, basta a todos e ainda os ultrapassa"*’. "Por isso
(e este é o fragmento 2) o comum a todos deve ser seguido. Mas apesar do

4T Estobeu. Florilégio, lll, 1, 179; DK 22 B 114.
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logos ser comum a todos, a maioria vive como se a acéo do pensar (a
phrénésis) fosse particular®®. E ndo &, pois, como esclarece o fragmento
134: "A phénésis é comum a todos"*. Por isso, & necessario apoiar-se nela,
do seguinte modo: a) apoiar-se na phénésis (no comum a todos) significa
falar com inteligéncia, e isso quer dizer circunscrever o pensamento na
articulag@o das palavras, de modo que, ao se fundir a inteligéncia com a
palavra, o discurso resulte assim como um cosmos organizado®™; b) apoiar-
se no comum a todos € fazer o mesmo que se faz numa cidade (na pdlis):
ela tem o seu governo apoiado nas leis, e ndo na vontade de um individuo
ou de um grupo, de modo que um tal governo deve estar acima da vontade
subjetiva de individuos particulares; c) apoiar-se no comum a todos é fundar
um dominio (um agir epistémico) condizente com o governo da Natureza,
sempre sébio e verdadeiro, e que se caracterize pela sua eficiéncia, justeza
e durabilidade, e que, sobretudo, baste a todos. Enfim, foi Heraclito quem
deu ao conceito de comum <koinds> um duplo significado: politico e gnosi-
olégio. Mas ele também tem um sentido ativo e passivo: em sentido ativo,
comum € a phoénésis, a agdo do pensar; em sentido passivo, comum é o
que é cultivado por todos (universalmente valido) ou como um saber ou
como um bem. Mas n&o ¢ pelo fato de ele ser comum que prontamente seja
reconhecido: s6 "para os despertos (garante Heréclito), ha um mundo tnico
e comum <koindn késmon>*'. Eram despertos, para ele, os que possuiam
saber ou ciéncia: ndo sé os que eram dotados da capacidade de discerni-
mento, mas, sobretudo, os que tinham disposi¢do para o pensar correto e

“® Sexto Empirico. Contra os Matematicos, V11, 133; DK 22 B 2.

“ xynén esti pasi to fhronéein (Estobeu, Florilégio, Ill, 1, 179: DK 22 B 113).

% Do modo como Parménides, por exemplo, definiu o seu préprio discurso: "cosmos inventive
das minhas palavras — késmon emén epéén" (DK 28 B 8, 52).

¥ Plutarco. Sobre a Superstigao, 3, 166; DK 22 B 89.
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pela busca da verdade. Pois, afinal, "comum é o inicio e o fim na circunfe-
réncia do circulo"?. Ele é assim, porque diz respeito a um saber em si
mesmo acabado, do modo, digamos, como disse Parménides, uma verdade
bem redonda <alétheiés eukuléos>>, e que, bem por isso, seja um saber
merecedor de confianga, persuasivo e convincente.

52 porfirio. Questdes Homéricas sobre a lliada, XIV, v. 200; DK 22 B 103.
% Sexto Empirico. Contra os Matematicos, VII, 111-114; DK 28 B , 29.
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A CONCEPGAO DE dyafds NO
FILEBO: SABEDORIA,
PRAZER OU |LLKTOS

Valcicléia Pereira da Costa *

“... uma vez que ja ouviste afirmar com freqliéncia que a idéia
do bem (tob dyabfod (8éa) é a mais elevada das ciéncias, e

que para ela é que a justica e as outras virtudes tornam-se

(teis e valiosas™.!

O tema do dyafds aparece em'quase todos os didlogos de Platdo,
principalmente nos didlogos que enfatizam as questbes éticas e politicas.
Na Republica, livro Il, a questio sobre o tipo de dyafés que é a dikatooiun,
introduz uma classificagdo em trés tipos de bens: (a) aqueles que gostaria-
mos de possuir por serem estimados por si mesmos, como a alegria
(To xaipew) e os prazeres (at nBovai), que séo inofensivos e dos quais nada
resulta de futuro; (b) aqueles de que gostamos tanto por si mesmos quanto

*Profa (UFA) e doutoranda (UNICAMP).
' A Repdblica, VI, 505 a. Tradugao de Maria Helena da Rocha Pereira.
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por suas conseqiiéncias, como a sensatez (T0 dpoveiv), a vista (Td opav) e a
saude (10 Uyalewv); e (c) agueles que sao aceitos somente pelas suas con-
sequéncias como a ginastica (yuprdlecBat), o tratamento das doencgas e a
pratica clinica (To kdpvovta tatpevecbal kal tdTpevols) e as outras maneiras
de obter dinheiro.? Dos tipos apresentados, Sécrates inclui a Stkatocivn
naquele considerado por ele como o mais belo, agquele que € estimado por
si mesmo e suas conseqliéncias.

Um outro aspecto do dyabés surge no livro VI, quando Sdcrates diz a

Adimanto que “a idéia do bem € a mais elevada das ciéncias™

e que, devido
a ela, a justica e as outras virtudes tornam-se uteis e valiosas. Com isso,
destaca duas posturas distintas sobre a questdo: uma que relaciona o bem
com a ndovr] e outra com a $pdvmats. Adimanto diz que a maioria dos ho-
mens identifica o bem com a f8ovy, ja 0s mais requintados com a ¢pdrmots.
Sdcrates responde que tanto uma quanto a outra apresentam problemas;
uma vez que os defensores da ¢ppdvmals, por ndo saberem explicar o que é
o bem, sdo forgados a dizer que & o saber, sem, no entanto, esclarecerem o
seu significado, e os defensores da ndovn sdo constrangidos a admitir que,
alem dos prazeres bons, ha também os maus, que causam prejuizos aos
homens. Diante dessa obje¢ao, Adimanto pergunta a Sdcrates afinal o que
ele afirma ser o bem: a émomjun ou a 8owr) ou qualquer outra coisa.’ Nesse
momento Glducon intervém e pede que Sécrates faga uma exposicéo sobre
0 bem, como havia feito com a Sikatoovvn, com a cwdpooivn € as oufras

2 Republica, I, 357 b-d.

8 Republica, V1, 505 a. “.../ Tob dyafol (8éa péyioTor pddep...”

* Reptblica, VI, 506 a. Nesse passo, Platio utiliza ¢ppéimots e émoTiun referindo-se a mesma
questdo. Segundo BAILLY, Dictionnaire Grec Frangais, o sentido de $pdvnors como inteligéncia
razoavel, razdo e sabedoria esta ligado a e¢momiun, vobs, Puxr e Sudvota (p. 2099). Sendo
assim, a utilizagao dos dois termos de forma intercambiavel € justificada pela sua aproximagao
de sentidos.
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virtudes. De forma surpreendente, Socrates propde deixarem para depois a
questao de saber o que € o “bem em s” (¢oTi Tdyafov) e que exponham
apenas o “filho do bem” (éxywés Te Tob dyadod).’ A investigagdo prossegue
sem que o tema seja retomado como havia prometido Sécrates. Entretanto,
na questdo feita por Adimanto em 506 b, encontramos uma terceira possibi-
lidade que identificaria o bem com outra coisa além da ¢moTriun ou da
ndovn. Essa possibilidade, apesar de nao ser discutida na Repdblica, entre-
vé a questdo do piktés, que serd desenvolvida no Filebo, um dos Ultimos
dialogos de Platao.

1. O dyaBés que torna a vida feliz

“A partir deste momento, cada um de nés se esforcara
por demonstrar qual é o estado e a disposi¢do da alma
capaz de proporcionar vida feliz aos homens”
(tév piov evdaipova).’

No Filebo, o tema propulsor do didlogo ¢ uma competicao sobre o
tipo de bem que tornaria a vida do homem feliz. Em resposta a essa ques-
tao, Filebo toma o partido do hedonismo, enquanto Sdcrates defende gue &
0 saber (10 dpoeiv), a inteligéncia (To voelv), a memdria (o pepvijobal) e
tudo o que se relaciona com o conhecimento, como a opinido certa
(86Eav Te opbmY) e o raciocinio verdadeiro (d\ndeis Aoyiouos).

% Repablica, V1, 506 d-e.
® Filebo, 11 d.

Boletim do CPA, Campinas, n° 13/14, jan./dez. 2002 239



Valicicléia Pereira da Costa

A investigagcao acerca do ayabds estende-se num primeiro momento a
“todos os seres animados",7 mas, logo a seguir, delimita-se a sua abrangén-
cia ao “estado e a disposicdo da alma capaz de proporcionar vida feliz aos
homens”.? O deslocamento do problema para o homem suscita uma série
de questdes sobre os aspectos existentes que sdo considerados como bons
e que possibilitariam com isso uma vida feliz. No caso, se o prazer for apre-
ciado por todos os homens como bom, ele sera o vencedor, mas se apenas
alguns homens observarem dessa forma, perdera para a sabedoria. A
mesma coisa acontecera com a sabedoria, que precisara ser reputada
como boa por todos 0s homens.

Apesar de o exame do prazer ocupar a maior parte do didlogo e So6-
crates ressaltar que ndo seriam “condescendentes com a inteligéncia” {(vois)
e o conhecimento (¢moTiun)”,’ isso ndo significa que o prazer seja o tema
predominante, uma vez que a sua supremacia dependeria do que haveria
de “mais puro” (kalapdTaTér) e “mais verdadeiro” (dinfeoTdTols) em sua
natureza”. Além disso, essas duas condigbes também seriam importantes
para a sabedoria e para todos aqueles que participassem de alguma forma
de sua natureza.

A disputa entre o prazer e a sabedoria pressupde, principalmente, o
entendimento do que seja o “bem para o homem” e do que seja uma “vida
feliz”. A elucidagdo do primeiro fornecera os indicios para a compreensao
do segundo.

No Filebo, encontramos uma série de problemas que a principio pa-

recem deslocados do tema, mas que, aos poucos, sdo contextualizados e

” Filebo, 11 b.
8 Filebo, 11 d.
® Filebo, 55 c.
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relacionados a questéo proposta. Esses temas, objeto de investigacdo e
divergéncia entre os estudiosos de Platdo, constituem ao mesmo tempo
elementos de esclarecimento e obscuridade. Isso porque alguns desses
temas, abordados em didlogos anteriores, sdo retomados no Filebo com
uma outra perspectiva e inseridos em outros problemas, dificultando com
isso a sua compreensdo no todo do didlogo. E o caso dos problemas do
Uno e do Mudltiplo, do Limite e do llimitado, do Mesmo e do OQutro, do Ser e
do N&o-ser, e as classificagdes intermedidrias entre eles.

(a) Uno e Multiplo

A introdug&o do Uno e do Muiltiplo surge com a afirmagéo de que o
prazer “é vario e mditiplo”, pois quando é designado parece Unico e simples,
mas na realidade assume “variadas formas™."® A recomendacao de Sécrates
de que Protarco n&o deveria confiar “num argumento que reduz & unidade

tantos opostos""

vem acompanhada de uma objegdo & afirmagdo de que
‘todas as coisas agradéveis sdo boas”. A identificagdo do prazer com o
agradavel e, por conseguinte, do agradavel com o bem, pressupde, no ar-
gumento de Protarco, que todos os prazeres sejam bons. Porém, a referén-
cia de Socrates a existéncia de alguns prazeres que se tornam prejudiciais
ao homem, faz com que Protarco reconhega que nem todos os prazeres
sao bons. Sendo assim, nem pode afirmar que o prazer é uno, nem que é

universalmente bom.

Filebo, 12 ¢.
" Filebo, 13 a.
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O surgimento dessa contradicdo na identificagdo do prazer com o
bem faz com que Socrates se lembre de uma “dadiva divina” concedida aos
antigos e conservada pela tradigao: “que tudo o que se diz existir provém do
uno e do mdltiplo e traz consigo, por natureza, o finito € o infinito”."* No en-
tanto, essa “dadiva prometeica” ndo possuiria nenhum valor se os homens
nao soubessem interpretd-la corretamente, buscando significagéo tanto
para os seus elementos quanto para os seus intermediérios.’ No processo
de decifragdo desse conhecimento divino Socrates destaca dois tipos de
sabios: aqueles precipitados, que passam de um elemento a outro, sem
verificar o seu valor e o processo de passagem, e agueles que procuram
compreender tanto a natureza de cada elemento quanto dos seus interme-
diarios, detendo-se atentamente num e s passando a outro depois de uma
longa investigacao.

Diante da dificuldade de Protarco e Filebo entenderem a relag&o en-
tre a “dadiva prometeica” e o tema principal da discusséo, Socrates esclare-
ce que tanto a f8ovr quanto a ¢ppdimots estédo ligadas ao problema do uno e
do multiplo, pois, ao serem nomeadas parecem una, mas, na realidade,
assumem miultiplas e variadas formas, sendo, portanto, consideradas, ao

Filebo, 16 c.

¥ Assim como as letras do alfabeto, os géneros ndo podem se comunicar e se misturar ao
acaso, mas precisam obedecer as regras impostas pela natureza de cada um. Sendo assim, o
problema do Uno e do Mdltiplo reconduz no Filebo a um problema extremamente espinhoso na
filosofia platonica: a composigdo, a mistura e os intermediarios entre os géneros.

Segundo Boussoulas, ja nos didlogos socraticos aparece a nogéo de péoos. Cita como
exemplo o Profagoras, o Lisis, e o Eutidemo. Aponta o Fédon como o didlogo onde a questao
dos contrarios faz com que a nogao de intermediario tome uma outra forma, admitindo entre os
contrarios originarios de outros contrarios, um petafv de dois movimentos diferentes. No Ban-
quete a nogéo de intermedidrio aparece na origem de Eros: meio termo entre os mortais e 0s
imortais, entre a ciéncia e a ignorancia. Na Republica cita como exemplo de intermediario o
problema da 86Ea, meio termo entre a ignorancia completa e o perfeito conhecimento. Mas ¢
justamente no Filebo (16d-e, 17 a) que a teoria dos intermediarios toma sua forma mais expli-
cita. Cf. L'étre et la composition des mixtes dans le "Filébe” de Plafon. p. 9-13.
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mesmo tempo, “um e mditiplo”.'* Sendo assim, o prosseguimento na dis-
cuss&o precisaria necessariamente passar pelas espécies, nimero e natu-
reza tanto do prazer quanto da sabedoria.

(b) “Conhecer tudo” e “ndo desconhecer a si mesmo”

“Se para o sabio € belo conhecer tudo, o segundo rotei-
ro de navegagdo sera ndo desconhecer a si mesmo.”*

As palavras enigmaticas proferidas por Protarco parecem a principio
referir-se a um outro problema, mas aos poucos fornecem os indicios para a
compreenso do dyafds. No didlogo, Protarco aponta dois caminhos a se-
guir: um que conhece tudo e outro que ndo desconhece a si mesmo. O pri-
meiro parece invidvel, pois implicaria conhecer todas as coisas humanas e
divinas e, como o acesso humano ao divino estd condicionado as conces-
sOes deste, seria dificil o conhecimento do seu todo. Sendo assim, resta-lhe
ainda a segunda alternativa: conhecer a si mesmo e as coisas relacionadas
a ele. No caso, o significado da expressao “ndo desconhecer a si mesmo”
implica um tipo de bem ligado especificamente as coisas humanas.

No encalgo desse bem, Sdcrates, em 20 b, lembra de uma velha fra-
se gque “teria ouvido em sonhos ou acordado”, sobre o bem ndo ser nem o
prazer nem a sabedoria, mas uma terceira coisa, diferente e melhor do que

os dois. Ele e Protarco concordam que esse bem deveria reunir as seguin-

"Filebo, 18 e-19 a.
"SFilebo,19c.

dMhG kadov pev O Evpmavta yryvdopely Tw otidpovt, SelTepos & €lval mhols Sokel un AavBdvely
avTov avTos.
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tes caracteristicas: (a) ser perfeito (Té\eov), (b) suficiente (Lkavév), e (c) uni-
versalmente desejado pelos homens.'® De posse desses critérios, reco me-
¢am a investigagado sabendo que tanto a ndovy quanto a ¢ppovriols, para se-
rem consideradas como dyafds, precisam necessariamente de fodas essas
caracteristicas, pois a auséncia de um inviabilizaria a sua candidatura ao
primeiro prémio. Eles também resolvem examinar cada uma separadamen-
te, ou seja, o prazer destituido de sabedoria e a sabedoria sem nenhum
prazer.

Quando Sécrates indaga a Protarco se ele aceitaria viver exclusiva-
mente de prazer, responde sem hesitar que sim, mas, quando Sdécrates
pergunta como compreenderia e avaliaria o prazer desfrutado sem o discer-
nimento, ele emudece por ndo saber o que responder. A consideragdo de
Socrates seria de que o prazer sem 0 vols, @ pviuns, & émoTiun € a
86Ea dAnBA ndo seria vida de gente, mas de algum animal marinho," isso
porque sem memodria ndo haveria recordagio do prazer passado, avaliagdo
do presente, assim como sem opinido verdadeira ndo haveria projegédo de
um prazer futuro. O argumento de Sdcrates enfatiza os principais aspectos
que diferenciam a vida humana da vida animal e, consequentemente, a
avaliagédo de sua atuagdo no tempo. Isso porque o prazer é proprio tanto
dos animais quanto dos homens, a diferenca € que os Ultimos possuem a

'® Filebo, 20 d. O principal atributo do dyafiés — Teheér — pressupde um acabamento, um des-
envolvimento pleno de sua natureza. Tudo aquilo que participa do mais ou do menos, que
possui algum defeito, seja por excesso ou caréncia, nao pode por natureza, encontrar um
termo, um Téhos.

No Protagoras, 322 b, a vida dos primeiros homens nao podia ser considerada completa
porque a arte que possufam era suficiente (ikavds) apenas para a obtengdo de alimentos, ndo
para a defesa contra as feras. Na Repudblica Il, 371 e, alguns servidores sdo admitidos como
assalariados na cidade em fungdo unicamente de sua forga fisica suficiente (ikavos) para a
realizagao de alguns trabalhos pesados. Essa concessao € estabelecida unicamente em bene-
ficio daqueles que habitariam a cidade e que néo poderiam realizar essas tarefas pesadas.

7 Filebo, 21 a-c.
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capacidade de compreender, mensurar e avaliar os seus prazeres. Abdicar
dessa aptidéo natural ¢ despojar o homem daquilo que Ihe é proprio; o raci-
ocinio. Na consideragéo da vida inteligente, sem nenhuma participagdo com
o0 prazer ou a dor, ambos reconhecem a dificuldade de alguém aceitar uma
vida assim, destituida de toda e qualquer satisfaczo.

Como nem o prazer nem a sabedoria, considerados isoladamente,
foram suficientes e desejados por todos os homens, Sécrates e Protarco
resolvem trilhar uma terceira via, misto de prazer e sabedoria, para verificar
se ela poderia ser a causa do dyafds.

Antes de prosseguirem na discussdo, Sécrates distingue o tipo de
inteligéncia que ele e Protarco incluirdo na vida mista, da “inteligéncia ao
mesmo tempo divina e verdadeira”.'® Sem maiores esclarecimentos sobre
esse tipo de inteligéncia, acrescenta que néo disputard o primeiro prémio
para a inteligéncia da vida mista, mas tentara o segundo lugar, desde que
esta seja a causa do bem.

Na disputa pelo segundo lugar, resolvem utilizar outras armas, tais
como a divisdo em géneros (yévos). A principio eles encontram trés: o
finito (mépas), o infinito (dmeipor) e a mistura dos dois (To pikTov). Mas,
depois, Socrates diz que ird precisar de um quarto género e, talvez, de um
quinto. O quarto género seria a causa (aitia) da mistura do género finito
com o infinito.

Desses quatro géneros, Sécrates propde separar trés para anotar a
dissociabilidade de dois deles (finito e infinito) e verificar se cada um deles
pode ser, a0 mesmo tempo, uno (év) e miltiplo (moA\d). Primeiro, tentara
mostrar se, em certo sentido, o dmetpov € multiplo (moA\d).

"®Filebo, 22 c.
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2. A busca do bem na classificagdo dos quatro yévos

(a) &meLpov: Socrates lembra que o assunto é dificil e controverso, porém ele
e Protarco ndc podem deixar de considera-lo. O primeiro aspecto que
encontram no dmelpor é a presenga de graus, tais como o “mais” e o
“menos”, que dificulta a delimitagdo de algo. No exemplo do “mais
quente” e do “mais frio”, verificam que, enquanto dura a a¢éo, o “mais” &
0 “menos” possuem uma atuagdo efetiva e a hipdtese de término da
acdo pressupde também o término da existéncia do “mais” e do “menos”.
No entanto, como & proprio da natureza do dmelpov, 0 “mais” e o “me-
nos”, a hipdtese de delimitagio de sua agéo, implicaria a perda de sua
fungdo basica, a introdugao dos graus que impedem a quantificagao de-
finida. Também fazem parte desse yévos o “maior”, o “menor”, o “forte”, o
“fraco”, o “muito”, etc.

Em 27 e, quando Sécrates pergunta a Protarco em qual género ele
incluiria o prazer sem mistura alguma (dpikTov), ele responde: “o prazer
deixaria de ser todo o bem (mdv dyabov), se ndo fosse infinito por natureza,
em grau e em quantidade”. A dificuldade salientada por Sécrates é que as-
sim como o prazer inclui 0 “mais” e o “menos”, também o seu oposto a dor
(A0mm), o que inviabilizaria esse “todo bem” do prazer. Socrates propde que
eles procurem fora desse género “algo” que comunigue aos prazeres uma
parcela de bem,' uma vez que a presenca do “mais” e do “menos” pressu-
poria uma oscilagédo de ida e volta tanto entre o mesmo elemento, prazer e
prazer, quanto entre elementos diferentes, prazer e dor.

' Filebo, 28 a. "11 pépos Tais Hbovais dyabod”.
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(b) mépas: Socerates sem discutir a natureza do mépas, apenas afirmando que
€ 0 yévos que admite os seus contrarios como o igual e o duplo, passa
para a mistura dos dois.

(c) perov: A sua principal caracteristica é a mistura do mépas com o dmetpov.
Como exemplo de mistura Sécrates destaca a saude e a doenca, uma
reconhecida pelos homens como boa e outra como ma. A primeira mistu-
ra denominada de 6péf kowwwvia, baseada na harmonia e proporgdo dos
elementos contrarios, produziria a salde, e, a segunda, sem nenhuma
proporgdo ou delimitagéo, a doenga. A mesma coisa aconteceria com a
musica, com as estagbes do ano e tudo o que houvesse de belo. Além
disso, estende os efeitos benéficos do pkrov & alma, afirmando que é
esse yévos que a “conserva”, devido a presenga da harmonia e da propor-
¢80.%° Nesse género, Sdcrates e Protarco incluem a “vida misturada de
prazer e sabedoria”, ou seja, “de todos os infinitos ligados pelo limite" 2!

Protarco estranha quando Sdcrates inclui também nesse género a
origem do prazer e da dor. O filésofo esclarece que, quando ocorre nos
seres vivos a dissolugéo da harmonia prépria da natureza das coisas, surge
a dor, e quando ela retorna ao seu estado original, o prazer. No caso espe-
cifico da fome e da sede, elas representam uma espécie de dor por causa
da sua caréncia no organismo, e a satisfagdo dessa caréncia, um estado de
prazer, uma vez que possibilita a conservagéo da vida. Além desse tipo de
prazer e dor, proprio do corpo, inclui um segundo tipo, que se origina na
alma a partir da expectativa de algo. Essa expectativa pode ser agradavel
ou nao: agradavel quando alguém espera um resultado que Ihe seja benéfi-

2 Filebo, 25 b — 26 a.
! Filebo, 27 d.
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co, e desagradavel quando espera algo desfavoravel ou prejudicial, resul-
tando, com isso, em sofrimento e dor, seja fisico ou nao.

O problema é saber como se origina a expectativa de um prazer na
alma, se na realidade ele ainda n&o ocorreu. Socrates responde que a sua
origem estaria na memdria, e que por isso ele e Protarco precisariam escla-
recer primeiro o que € a sensagéo (aicbeots) e, depois, o que é a memdria.

No caso das afecgbes (madnudrwy) a que esta sujeito o corpo, algu-
mas, de menor intensidade, afetam somente o corpo, enquanto outras con-
seguem atingir também a alma, deixando nos dois alguma impresséo, seja
boa ou ma. E a essa dupla atuacdo das afecgdes no corpo e na alma o que
Sdcrates entende por sensagdo. E quando essa sensagdo & conservada na
alma é denominada de meméria. O esclarecimento desses dois conceitos &
de suma importancia para a discuss&o da possibilidade dos prazeres falsos,
tanto na sua expectativa, quanto na sua realizagao.

(d)aitia: Nesse yévos Socrates e Protarco incluem a causa da mistura
(TRis pi&ews) e da geragéo (yevéoews). Concordam que tudo o que vem a
ser possui uma causa, sendo esta anterior as coisas criadas.?

E justamente essa causa que é reivindicada por Sécrates como ori-
gem do universo. Baseado nos sabios que acreditavam que no universo
haveria uma inteligéncia (vols) e uma sabedoria (bpévnots) que governaria
tudo, Sdcrates relaciona essa causa com o tipo de yévos que pertenceriam
a inteligéncia e a sabedoria humana. Todavia, ressalta que enquanto a inte-
ligéncia do universo seria baseada nos atributos das divindades, a humana
seria de qualidade inferior. A mesma coisa aconteceria com os elementos

gue comporiam a natureza corpérea de todos os seres vivos: fogo, agua, ar

22 Filebo, 26 e — 27 a-b.
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e terra. Sem maiores esclarecimentos sobre a natureza divina dos corpos
do universo, acrescenta que todos os corpos existentes se alimentariam
desse corpo divino. Também afirma que assim como o corpo humano &
dotado de alma, o corpo do universo é animado por uma alma e inteligéncia
reais formadas pelo poder da causa.

3. A possibilidade da opinido e dos prazeres falsos

Quando Socrates pergunta se as sensagées de prazer e dor s3o to-
das verdadeiras ou falsas, ou se algumas sdo verdadeiras e outras falsas,
Protarco indaga como o prazer e a dor poderiam ser falsos. Sdcrates res-
ponde que poderiam ser falsos a partir de um temor, de uma expectativa ou
de uma opinido que se acreditava verdadeira, mas que na realidade se
mostrou falsa. Protarco concorda que uma opinido possa ser verdadeira ou
falsa, porém discorda que um prazer possa ser falso.

Diante da afirmag&o de Protarco da inexisténcia dos prazeres falsos,
Socrates ressalta que o sonho (Svap) e a loucura (pavia) ilustram como al-
guém pode pensar que esta alegre, quando ndo estd, e, ao contrério, imagi-
nar que sofre alguma dor, quando de fato ndo sente nada.?® A referéncia as
sensagles de prazer e dor que ndo condizem com a realidade conduz ao
exame da veracidade das proposicBes: “formar opinido” (Sokdlelv) e “sentir
prazer’ (W6eobat), uma vez que tanto a opinido quanto o prazer dizem res-
peito a alguma coisa. Protarco concorda que a opinido, quer seja verdadei-
ra, quer seja falsa, ndo deixaria de ser opinido. A mesma coisa aconteceria

= Filebo, 36 e.
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com a sensacao de prazer, que continuaria a ser prazer, fosse verdadeiro ou
falso. Protarco, ao concordar com o raciocinio de Sdécrates, contraria a sua
afirmacéo anterior da existéncia dos prazeres verdadeiros, e inclui nestes as
gualidades que fazem com que uma coisa seja vista como boa ou néo.

Quando percebe que ndo pode fazer isso, sem excluir a intensidade
dos prazeres, que havia incluido no género infinito, assente em discutir a
origem das opinides verdadeiras e falsas. Concorda também que a opinido
e 0 esforgo de opinido (Biadofdlelv) surgem da sensagédo e da memoria. No
caso, quando algo é visto a disténcia, o primeiro empecilho € de ordem es-
pacial, pois o observador é obrigado a elaborar consigo mesmo um série de
hipéteses sobre o seu significado, surgindo com isso a opinido. Pode acon-
tecer de estar sozinho e conceber como validas as suas reflexdes solitarias;
também pode acontecer de chegar alguém e, ao externar em palavras a sua
opinido, ser informado que cometera um engano e que a sua opiniao inicial
era falsa. Com esse exemplo Sécrates compara a alma a um livro onde a
memcria registraria tudo o que acontecesse por meio das sensagoes.
Quando registrasse uma opiniao condizente com a realidade, surgiria na
alma a opinido verdadeira, no entanto, quando registrasse algo diferente,
originaria com isso a opinido falsa. Tanto uma quanto outra, quando verbali-
zadas pelo homem, dariam origem aos discursos verdadeiros ou falsos.
Além desse primeiro registro na alma, discutem a hipdtese de um outro
Snuioupyds sob a forma de um pintor, que registraria as imagens (eixdvas)
descritas pelo primeiro escrevente.

Esse conhecimento, dependendo da veracidade ou ndo da opinido
descrita pela memdria, poderia ser a origem dos falsos prazeres, sendo
estes conseqUéncia ou de opinides falsas, ou da ndo relagdo com objetos
existentes.
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4. Aplicagdo da combinagéo mépas-dmeLpov na vida mista

A vida mista incluida na combinag&o mépas-dmeipov possui elementos
de prazer e sabedoria. A principio, poderiamos pensar que essa combina-
¢éo seria proporcional, entretanto a constatagéo da existéncia de dois tipos
de mistura e a dos prazeres falsos demonstra a complexidade desse tipo de
vida. O primeiro aspecto a considerar é a mistura denominada opdT kolwvia
considerada boa, e o segundo é a especificagdo dos prazeres e conheci-
mentos incluidos na mistura para que o seu resultado seja considerado bom
aos homens.

Em 61 a, apds Sdcrates e Protarco acordarem que nem o prazer, nem
a sabedoria seria 0 bem perfeito e universalmente desejado pelos homens,
reiteram a necessidade de formar um Timos claro ou pelo menos aproxima-
do do bem. Nesse momento, Sécrates lembra que eles ja haviam encontra-
do um 686s que os levaria ao bem. Esse caminho, apesar de nao conduzir
ainda & morada do bem, pelo menos indicava o local onde poderia ser en-
contrado, na vida mista.

Como a vida mista seria composta de prazer e sabedoria, ambos re-
solvem inquirir como essa mistura seria realizada para gue fosse considera-
da boa. A primeira proposta seria a combinagdo de todos os prazeres com
toda a sabedoria, mas, diante da incerteza de Protarco, resolvem procurar
uma outra combinagdo, baseada na classificagdo que encontraram dos
prazeres e conhecimentos. Decidem incluir primeiramente os prazeres e
conhecimentos verdadeiros, todavia, quando verificam de perto a inteligén-
cia, descobrem que haviam incluido somente as emomipats divinas, dei-
xando de fora as humanas, indispenséveis para que uma vida fosse consi-
derada verdadeira. Com isso, incluem todos os conhecimentos, tanto os
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puros quanto os impuros. Porém, ao retornarem aos prazeres, resolvem
permanecer somente com os prazeres puros e verdadeiros, ligados & saude
e a temperanga, uma vez que aqueles ligados & intemperanga poderiam
ocasionar uma sedi¢gdo na mistura, Posteriormente, incluem também os
prazeres necessdrios (dvaykalat), sem, no entanto especificarem que pra-
zeres sdo esses. Talvez esses prazeres impuros, ao lado dos puros, quei-
ram significar que uma vida de verdade ndo pode prescindir de bens Uteis a
manutengdo bioldgica do homem, como a satisfagdo do alimento e da bebi-
da, uma vez que propiciam um certo prazer, mesmo que este ndo seja o
verdadeiro prazer almejado pelos sabios. O problema da mistura de conhe-
cimentos e prazeres impuros ao lado dos puros estaria na sua combinagéo
certa, que possibilitaria uma vida saudavel em todos os sentidos, na qual as
opinides fossem refletidas, comparadas e as verdadeiras adotadas como
regra de conduta as agdes humanas.

Outro elemento indispensavel & mistura seria a verdade (dinbeia),
pois sem ela a mistura n&o poderia subsistir.?*

ApGs Sdcrates e Protarco concordarem que se encontram no “vesti-
bulo da casa do bem”, passam a discussdo do “elemento mais precioso da
mistura”, para que seja desejada por todos os homens.? O primeiro aspecto
que encontram é a necessidade de medida e proporgéo, para que a mistura
seja regular. A referéncia & medida e a proporgdo faz com que Socrates
lembre que esses ‘“elementos” fazem parte da natureza do belo
(Tod dyaBob dUow) e que precisam retornar a natureza do bem

(Tol kakoD Slvapls).

% Filebo, 63 a — 64 b. Rodier esclarece que na terminologia platénica a palavra “verdade” néo
designa somente o acordo do pensamento individual com a realidade, mas também a realidade
objetiva ela mesma; “a verdade” & freqiientemente utilizada como sindnimo de “ser”’
gdmeem kai 6v) — Republica VI, 501 d; 508 d. Cf. Etudes de Philosophie Grecque, p. 131).

5 Filebo, 64 c.
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Sdcrates propde que, se ndo puderem encontrar o bem por meio de
uma dnica idéia (i8¢a), devem recorrer a trés: a beleza (kd\\el), a proporgéo
(EvppnTpla) e a verdade (dAndeia), para que juntas possam ser considera-
das a causa da mistura, transmitindo & mesma tudo o que possuem de
bom. % Depois pergunta se j& podem julgar qual o parente mais préximo do
bem, estimado pelos homens e deuses: o prazer ou a sabedoria. Ambos
decidem considerar separadamente a beleza, a verdade e a simetria, em
relacédo com o prazer e a inteligéncia, para saber & qual dos dois atribuirdo o
maior ou o menor grau de parentesco. Protarco responde que a inteligéncia
e a sabedoria participam em alto grau da beleza, pois as duas n&o sdo e
nao podem se tornar feias, enquanto o prazer sim. Declara que o prazer ndo
pode ser o primeiro dos bens, nem mesmo o segundo, e que o primeiro s6
pode ser concedido a medida (éTpov) e tudo o que a acompanha, enquanto
0 segundo a proporg&o (1o ouppeTpov), 0 belo (kalév), o perfeito (o Téleov),
o suficiente (ikavév) e tudo o que faz parte da mesma familia.

Quanto ao terceiro lugar, Socrates indaga se podem conceder 2 inte-
ligéncia e a sabedoria. Protarco assente, mas fica em duivida quanto a atri-
buigdo do quarto lugar aos conhecimentos (¢moTdual), as artes (réxval) e
as chamadas opinides veridicas (86Eat opfai). Ao quinto lugar eles reservam
para os prazeres isentos de dor denominados prazeres puros (fBovat
kabapai) da alma, acompanhantes dos conhecimentos (émoThual) ou das
sensagdes (alobrois).?

®Filebo, 64 e - 65 a. Na Republica VI, 509 b, a Idéia do Bem & concebida como fundamento de
toda existéncia, de toda verdade e de todo conhecimento; que ela supera o ser em poder e
antigliidade. Nao sendo possivel a razdo humana perceber com exatidio toda a sua esséncia.
No Fifebo, Platdo determina os principais aspectos do bem — beleza, medida e verdade — que
viabilizariam nao s6 o acesso humano a esse bem, mas também a compreensao de sua es-
séncia.

¥ Filebo, 65 e — 66 c.

Boletim do CPA, Campinas, n° 13/14, jan./dez. 2002 253



Valcicléia Pereira da Costa

Apo6s encontrarem uma hierarquia de bens, ambos recapitulam que
nem o prazer, nem a sabedoria poderiam ocupar o primeiro lugar por ndo
possuirem perfeicdo (téAeov), suficiéncia (ikavés) e autonomia
(abTapke(a).?® Se compararmos esse passo, com as caracteristicas do
bem enumeradas em 20 d, verificaremos que Sodcrates substitui o bem
“universalmente desejado” pela adTapkeia. Além disso, apesar de encon-
trarmos dois passos no Filebo que poderiam significar o “bem em s/, veri-
ficamos que no contexto eles se referem a um bem constituido a partir da
boa mistura. Em 61 a, o bem perfeito e desejavel pressupde também o
humano e por isso ndo pode ser incluido & parte do mesmo. A mesma
coisa podemos deduzir de 67 a, onde Sdcrates inclui uma caracteristica
nova, a avTopKeid.

Na Republica ll, quando Sdécrates inclui a justica no tipo de dyafos
estimado por si mesmo e pelas suas conseqiiéncias, como a sensatez, a
vista e a salde, observamos uma mediagdo entre duas coisas distintas:
primeiro, entre as benéficas por si mesmas e pela sua utilidade; segundo,
entre coisas benéficas ao corpo como a salde e a vista, e benéficas ao
corpo e alma, como a sensatez e a salde. Isso sem contar que no livro VI,
506 a, Adimanto j& havia exposto a possibilidade do bem ser uma outra
coisa, além da émoTthipn ou da ndovrj. Essa terceira coisa, como observa-
mos, constitui no Filebo o dyadds pertencente a vida mista.

Assim como na Republica VI, Platdo, por meio dos seus interlocuto-
res, resolve deixar para depois a investigagdo do “bem em s’
(éoTL TdyaBov), passando primeiro a investigagdo do ‘“filho do bem”
(éxywis Te Tob dyadol), também no Filebo continua investigando o filho,

Brilabo, 67 a.
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sem no entanto chegar ao pai. Isso fica claro, quando eles constatam que
haviam chegado, na investigagao, apenas ao “vestibulo da casa do bem™°,
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