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APRESENTAGAO

’
com muita satisfacdo que apresentamos a comunida-

de académica o resultado desse trabalho coletivo em
torno da Etica Antiga. O presente livro, cujo titulo é “Etica
Antiga & suas ressondncias na contemporaneidade”, mais
do que propor uma interessante oportunidade de conhe-
cer parte do universo de questdes e categorias conceituais
da Filosofia Antiga, em suas multiplas cores e vertentes,
tem o intuito de oferecer pistas, indicacoes e apontamen-
tos, a partir dos quais o leitor, especializado ou néo, possa
estabelecer relacoes bastante praticas entre o arcabouco
intelectual legado pelos antigos e a situacdo concreta de
sua vida.

A nossa liberdade, ainda que condicionada por varia-
veis histdricas, culturais, econémicas e politicas, ndo nos
deixa escapar do desafio didrio da escolha. A aposta aqui
é que os filésofos antigos podem propiciar o contato com
ideias pertinentes a uma leitura atual de nossa realidade.
O que somos, com base em que decidimos ou significa-
mos, o que de fato é importante para nds, se hd e até que
ponto existe algo de imutavel na realidade natural e social
etc., sdo exemplos de indagacdes as quais os pensadores
classicos tentaram responder e, a0 mesmo tempo, que se
referem a temas que mobilizam presentemente a nossa
atencao.

Nessa perspectiva, duas sdo as intencoes da obra: 1)
reunir estudos diversificados pelos quais se consiga pro-

7
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mover um contato rico com a temadtica da ética antiga; 2)
estimular o exercicio intelectual ou espiritual de didlogo
entre as fontes filosoficas antigas, em especial da ética, e a
compreensao do horizonte contemporaneo de acdo huma-
na. Em termos gerais, a presente obra estd disposta em or-
dem histdérica. Todavia, a leitura dos escritos é autdbnoma
e ndo pretende constituir uma abordagem rigorosamente
linear. Os temas sdo explorados a luz de excelente amparo
bibliografico e tedrico sem perder de vista a clareza e o di-
datismo que nos parece fundamental. A obra esta dividida
em duas partes nomeadas respectivamente “Etica na Filo-
sofia Classica” e “O Bem, a Amizade e a vida na Filosofia
Antiga”.

Em Etica na Filosofia Classica, contamos com
os escritos Platdo e a aprendizagem da virtude em Atenas,
escrito pelo Prof. Dr. José Trindade Santos (UFC); Socrates
e Gorgias: A retorica filosdfica e a filosofia da retorica, de
autoria do Prof. Dr. Vicente Brazil (UECE); A alma e a ci-
dade: sobre a analogia estruturante da Reptblica de Platdo,
desenvolvido pelo Prof. Dr. Rafael Silva (UECE); O proble-
ma do riso na Republica de Platdo, composto pelo Prof. Dr.
Felipe Gall (UERJ); Consideragdes éticas sobre a educagdo
dos poetas proposta por Platdo na Reptiblica 111, escrito pelo
Prof. Dr. Savio Siqueira (UEPB).

Em O Bem, a Amizade e a vida na Filosofia
Antiga, contamos com os trabalhos; A amizade em Platdo e
em Aristdteles: um vinculo filoséfico fundamental, composto
pela Profa. Ma. Viviane Rodegheri (UFRJ) e pelo Prof. Ivan
Oliveira (UFRRJ); O critério das afeccdes e o novo modo de
vida em Epicuro, desenvolvido pelo Prof. Dr. Marcos Dama-
sio (UECE); O bem supremo em Aristoteles e Plotino, escrito
pelo Prof. Dr. Bernardo Branddo (UFMG); Notas sobre o
tema da amizade em Séneca, escrito pelo Prof. Me. Gabriel

€£»



APRESENTAGAO

Aquino (UFCQC); Belchior: uma ontologia da epiderme, de au-
toria do Prof. Dr. Aldo Dinucci (UFES).

Tal obra remonta, em parte, as atividades de pesqui-
sa do estagio pds-doutoral do Organizador, realizado no
Programa de Pds-Graduacdo da Universidade Federal do
Ceara (PPGFIL-UFC), sob a supervisdao do Prof. Dr. José
Gabriel Trindade Santos. Nesse sentido, outras publicacoes
como essa estdo previstas, em fase de revisdo e ampliacao,
especialmente a partir de um atual projeto de pesquisa
junto a Pré-Reitoria de Pds-Graduacdo e Pesquisa — (PROP-
GPq-UECE), a ser desenvolvido até meados de 2028. Ao
estimado professor Gabriel Trindade sdo devidos todos os
nossos agradecimentos, bem como aos companheiros de
producdo académica que generosamente compartilharam
suas reflexdes.

Nesse contexto, é importante enaltecer o trabalho da
Editora da Universidade Estadual do Ceara (EDUECE), em
particular a atuacgéo do Prof. Dr. Emanuel Angelo da Rocha
Fragoso, a qual tem expressado com exceléncia sua voca-
cdo para apoiar e difundir a producdo académica em nivel
de pesquisa, ensino e extensao, de seus professores e de
todos os companheiros que a ela se associam.

Desejamos a todos uma proveitosa leitura, que pro-
duza ressonancias intelectuais e praticas.

Prof. Dr. Robert Brenner Barreto da Silva (UECE)
Membro Permanente do PROGRAMA DE POs-GRADUACAO EM FILOSOFIA
da UNiversiDADE EstapuaL po CEARA (PPGFIL-UECE)

Fortaleza-CE, 25 de fevereiro de 2024.
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Carituro I

PLATAO E A APRENDIZAGEM DA VIRTUDE EM ATENAS

Jost GABRIEL TRINDADE SANTOS'

INTRODUCGAO

orque este tema e esta metodologia? Dezenas de co-

mentadores, ao longo do século passado, se debru-
caram sobre a motivacdo que incitou Platdo a escolher a
‘virtude’ como tema comum ao grupo dos didlogos conhe-
cidos como “socraticos” ou “didlogos da juventude”?. Pare-
cendo 6bvia intuitivamente, a associacao destas brilhantes
pecas dialéticas a personalidade de Sécrates manifestard a
intencdo de homenagear o Mestre na composicdo da Obra
que condensara a primeira filosofia platénica. Mas a que
custo?

A ideia se revelara mais sugestiva do que esclarece-
dora e por motivos distintos. Por um lado, a persisténcia
da personagem ‘Sécrates’ ao longo da Obra Plat6nica en-
fraquece a relagdo estabelecida entre o Sdcrates histérico
e os inicios da producdo filoséfica de Platdo; por outro, o
aprofundamento da andlise destes textos, cruzando o tema

1 Professor Catedratico pela Universidade de Lisboa (UL). Doutor
em Filosofia (UL). Membro do corpo docente da Pds-Graduacdo em
Filosofia da Universidade Federal do Ceard (UFC). Coordenador do
Grupo de Estudos Platonicos (GEP-UFC).

2 Sem assumirmos preferéncia pela orientacdo “desenvolvimentista”
na cronologia da filosofia platonica, aproveitamos o amplo consenso
que coloca o grupo “socratico” nos inicios da composicdo da Obra

Platonica.
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escolhido com a metodologia aplicada®, nao s6 nado revela
nada de especificamente “socratico”™, pelo menos de uma
perspectiva temdtica, como aponta ao alargamento do
conjunto de obras constitutivo do grupo®. Se por fim nos
dermos conta de que a colagem de uma hipétese histori-
cista a uma consequéncia filoséfica adia a manifestacio de
Platdo como pensador maduro, percebemos quanto uma
opcao arbitrdria pode, ao atribui-las a outro pensador, tor-
nar “menores” pecas notdveis, sem contribuir significativa-
mente para a interpretacdo daquelas que as seguem.

Tentando sair do impasse, optamos por nos interro-
gar sobre a motivacdo que justifica a escolha da ‘virtude’
como tema dominante neste grupo de obras. O problema é
que, como Autor dos didlogos, o filésofo nada pode nos di-
zer; a menos que conceda a alguma das suas personagens
o direito de nos dar explicacbes sobre a questao. Porven-
tura, mais do que qualquer outro, a ‘Sécrates’ caberia essa
tarefa. Mas o Mestre de Platdo sempre se mostra demasia-
damente envolvido com os seus interlocutores para poder
nos ser util nesta empresa. Deveremos confiar no que por
outros foi dito para responder a pergunta?

1 VIRTUDE

Passemos aos fatos narrados nos didlogos. Podemos
considerar a virtude o codigo de conduta que rege a prati-

3 A metodologia de investigacdo aplicada por ‘Sdcrates’, enquanto
personagem dos didlogos “socraticos”, foi bem estudada por Richard
Robinson no classico, Plato’s Earlier Dialectic (1953). O A. cunhou
o termo ‘elenchus’ para abranger e caracterizar o conjunto das
obras que aplicam essa metodologia a abordagem da temadtica da
“virtude” (areté). Esta classificacdo foi bem aceite pelo consenso dos
comentadores que aceitou caracterizar estes didlogos como “elénticos”
4 Exceto a “busca do universal nas definicoes, no dominio ético” e a
“argumentacdo indutiva”, que mais de uns cinquenta anos mais tarde
Aristételes registrard na Metafisica A5, 987b1-4; M4,1078b29-31.

5 E essa a proposta de C. Kahn, ao dividir os didlogos platonicos nos
grupos “socratico” e “pds-socratico” (1996; 2014).

>



CariTuLo 1

ca politica de cada cidadao, entendendo-a no seu sentido
mais amplo. Uma vez que, na Atenas democratica, cada
um participa no exercicio do poder ora como governante,
ora como governado, a formacdo do cidadao constitui uma
incontorndvel exigéncia a qual os cidadaos mais ambicio-
sos e preparados terdo de atender®. Dai a pergunta sobre
como poderd um cidadao adquirir essa capacidade numa
cultura cujo sistema educativo nao inclui um ensino supe-
rior, que nao dispde de um livro que contenha o conjunto
de valores regulador da acdo politica, nem de se apoiar
numa hierarquia religiosa que os concretize em manda-
mentos objetivos.

2 O PROTAGORAS

Esta mesma serd a questdo debatida por Socrates e
Protagoras diante de uma ilustre assisténcia, no didlogo a
que foi dado o nome do sofista, porém, na perspectiva in-
versa. O debate que opde os dois pensadores acha-se cen-
trado na questao da virtude, focando em particular a ques-
tdo da sua ensinabilidade. E a virtude ensindvel? Havera
argumentos para considerar Protagoras apto para levar a
cabo com éxito essa tarefa?

2.1 O Mr11o

O sofista responde afirmativamente ao questiona-
mento a que é submetido. Para fundamentar a sua pre-
tensdo recorre a uma ampla narrativa cuja finalidade é

6 Na Apologia, desvalorizando o seu saber (23a-b), em comparacido
com as pretensOes dos sofistas, Sdcrates inquire sobre quem sera
capaz de desenvolver nos filhos de Calias, “a virtude que lhes é
propria” (20a-b). A mera consideracdo do tdpico mostra ser esse
questionamento habitual num pai com posses, como é o caso do
citado Cdlias. Lembremos, contudo, que o processo de tiragem a sorte
dos magistrados é considerado mais democratico do que a eleicdo
por mérito, pois qualquer cidadio deve estar apto a desempenhar as
funcoes que lhe sdo confiadas (Aristételes, Politica IV4, 1291b21-38).

15
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descrever a origem da vida na Terra’. O passo, por muitos
conhecido como “O Mito do Protdgoras® (320c-328c), € ini-
ciado pela descricao das agdes de Epimeteu e Prometeu, a
quem os deuses confiaram a criagdo das “criaturas mortais”.
Mas a narrativa logo abandona o mito que a inicia, para
ir incluindo informacdes histéricas sobre a democracia ate-
niense — que ninguém na assisténcia contesta —, em particu-
lar, sobre a educacdo e a transmissdo da virtude. A estas o
sofista oportunamente acrescenta comentarios seus.

Interpretada por largo nimero de ilustres comenta-
dores, no seu todo, a narrativa se tornara compreensivel a
partir da ampla abertura dos sentidos em que Protdgoras
usa a nocao de ‘virtude’. Desde as referéncias iniciais as
misturas de fogo e terra (320d) —explicativas da ordenacao
dos corpos dos animais —, até a manobra pela qual € justifi-
cada a diversidade de critérios explicativos da distribuicao
dos distintos tipos de virtudes, que a encerra (327a-328a),
toda a descricdo aponta ao paradigma da virtude.

Mas serd no aprofundamento da série de catéstro-
fes provocada pela “falta de previsao” de Epimeteu® — que
o seu irmdo Prometeu se ira dedicar a corrigir (321c ss.)
— que a tensdo entre as diversas acepg¢oes da virtude se
tornard mais dramatica. Ao contrario das eficazes medi-

7 Para contextualizar o “Mito do Protdgoras® na cultura grega, é ainda
util consultar: W. Guthrie, 1969, 63-68; 255 ss.

8 Implicitamente as “poténcias” (dynameis) elementais serdo outro
tipo devirtudes, tal como as “qualidades” conferidas aos corpos dos
animais. Nesse mesmo sentido, a “sabedoria das artes do fogo”,
roubada por Prometeu a Atena e Hefesto (321e-322a), constituira um
principio de acOes virtuosas (note-se a participacdo dos homens no
“lote divino” (theia moira: 322a), associado a linguagem. Todas as
capacidades, subsequentemente subtraidas aos deuses e transmitidas
aos humanos, deverdo também ser entendidas nessa perspectiva
“técnica”, que Sdcrates criticara ao esposar uma abordagem “ética” da
virtude (Balaban, 1999). Sobre a abordagem do conflito entre as duas
concepcoes, ver o Hipias menor).
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das que tomou para proteger os outros animais, Epimeteu
deixou a raca humana singularmente desprovida. Com a
intervencao de Prometeu, contudo, a situacdo comecara
a mudar drasticamente. Quando, apds a transmissdao aos
humanos da sabedoria, acompanhada pelo fogo, roubados
a Atena e Hefesto, o uso da linguagem nao sé permite ao
Homem venerar os deuses, como os habilita a transformar
o ambiente em que vivem, inventando roupagens e habita-
¢oes para melhorar a sua vida (321d-322a).

2.2 A VIRTUDE E A SUA AQUISICAO

Apds muitas vicissitudes, o progresso dos humanos
culmina na fundac¢édo de cidades. Contudo, a caréncia da
“arte politica” pela sua parte suscita a intervencao de Zeus.
Este lhes envia entdo a virtude, consubstanciada no “Pu-
dor e Justica”, instruindo Hermes a que as distribua por
todos (322c). Poderd assim o sofista concluir que “todo ho-
mem incapaz de pudor e de justica sofrerd a pena capital,
por ser considerado flagelo da sociedade”, sendo “preciso
que todos participem dessa virtude, sob pena de [se] ser
excluido do convivio dos homens” (322c-323c; traducao
indicada adiante).

2.3 ENSINO E APRENDIZAGEM DA VIRTUDE

A ordem divina é dotada de tamanha eficacia que,
desde a mais tenra idade, mae, ama, preceptor e pai, envi-
dam os maiores esfor¢cos para que as criancas sejam edu-
cadas no respeito pela virtude®. Primeiro em casa, depois,
quando sao enviadas para a escola, recomendam aos pro-
fessores maior cuidado com os costumes do menino do
que com a aprendizagem das letras e da citara (325d-e).

9 A concepcdo que atribui a generalidade dos “cidaddos de bem” a
capacidade de “fazer as pessoas melhores” é defendida por Meleto, na
Apologia 24e-25a, e confirmada por Anito, no Ménon 92b.

17
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3 A VIRTUDE NA ESCOLA: APRENDIZAGEM DA CAPACIDADE DE LER
E ESCREVER

A aquisicao da virtude da entao lugar a descricdo do
modo como o processo educativo é implementado na es-
cola. O passo relativo a descricdo do processo pelo qual
ela é ensinada e aprendida nos parece suficientemente im-
portante para procedermos a sua transcricdo. Vamos que-
bra-la pela apresentacdo dos comentarios que julgarmos
oportunos.

[...] quando o aluno aprende a ler e comeca a compreender
0 que esta escrito, tal como faziam antes com os sons,
déo-lhe em seu banquinho a ler as obras de bons poetas,
que eles sdo obrigados a decorar, prenhes de preceitos
morais, com muitas narracées em louvor e gléria dos
homens ilustres do passado, para que o menino venha a
imit4-los por emulacdo e se esforce por parecer-se com
eles (PLATAO, Protagoras, 325e-3262).

Consideramos o texto transcrito a seguir tio revela-
dor da natureza do processo educativo da Atenas demo-
cratica, que iremos submeté-lo a detida andlise. Como se
V€, a pratica escolar, iniciada pela aprendizagem das le-
tras, contextualiza no “letramento” a esséncia da educa-
cdo, e confere-lhe tal intensidade, que se pode perceber
que aquele ndo mais se apartara da vida do cidadao.

3.1 INTRODUGAO DO PROCESSO DO “LETRAMENTO”

Do primeiro contato do jovem com a escrita a gradual
exploracdo e difusdo da escritura, até a circulacdo de do-
cumentos escritos gerar a inven¢do do TEXTO, uma nova
sociedade, uma outra Cultura, sempre diversa e renovada,
nascerao e renascerdo. SO outra, nova e ainda longinqua,
invencao — a Imprensa —, instituird a baliza que ha de lhe
impor outros condicionamentos.
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No plano mais intimo a cada um, a transformacio
dos habitos e da consciéncia do Leitor estdo ativos em cada
um dos participantes no processo, originando um fenéme-
no até ai inédito: a “compreensdo”'® do discurso escrito.
Correspondendo ao sucesso da revolucdo cultural na co-
munidade, uma outra revolucdo € por ela suscitada. Esta
serd — superando a rotina da memorizagdo — a da abertu-
ra da consciéncia do sujeito a assimilacdo de um tipo de
mensagem para a qual ndo se achava preparado: aquela
que é proporcionada pelo contato com a escrita.

Recapitulando os passos de uma frase muito compri-
mida, porém, prenhe de implicacoes. A recepcdo da men-
sagem dirigida ao leitor universal do texto requer, exige,
determina como condic¢do, que ele compreenda o que esta
escrito, que capte a intencdo a que visa aquele que o com-
pos (o que quis dizer quem o escreveu). Note-se que nao
nos referimos aqui a uma plena compreensao, menos ainda
a uma interpretacdo supostamente correta (!) do texto. S6
insistimos no ponto capital de a mensagem dever ser com-
preendida por quem a lé! A pergunta é: como? De qual das
infinitas maneiras em que a compreensao se faz presente a
cada um, nao nos interessa agora. Essencial é nos darmos
conta da erupc¢ao de algo totalmente novo na experiéncia
do leitor nao iniciado; e também da consciéncia liminar do
autor do texto, de que sem compreensao nao ha didlogo''.

Parece-nos bem sugestiva a comparacdo esbocada:
“tal como faziam antes com os sons”. Implica ela o perfeito
entendimento da complexidade envolvida pela trans-
missdo de uma mensagem escrita. Tal como o ouvinte

10 Note-se que muitos comentadores adotaram este termo para
traduzirem a expressdo usada.

11 Prova da consciéncia desta condicdo se acha condensada na
distincdo homérica das “palavras aladas” (com resposta; Il. I, 201) das
“sem asas” (ndo respondidas pelo interlocutor; Od. XVII, 57).

19



ETicA ANTIGA & SUAS RESSONANCIAS NA CONTEMPORANEIDADE
ROBERT BRENNER BARRETO DA Siiva, EMANUEL ANGELO DA RocHA FrRaGoso E JoAo EmiLiano Fortareza pE AQuNo (ORG.)

compreende, de um modo ou de outro, uma mensagem
oral, deve agora fazer corresponder a um som (ouvido)
um sinal grafico (visto) — uma letra (reconhecida) —, de
modo a poder associd-la a outras, tendo em vista a capta-
cdo da palavra escrita, bem como das que se lhe seguem
na frase. Nesta época ainda, se registre a nota, recorrendo
a um sistema em que a cesura que separa as palavras gra-
fadas ainda nao tinha sido inventada.

Tendo realizado a ndo pequena proeza a que chama-
mos “ler”, é entdo abordada a cadeia de novas operacoes
exigidas pela leitura. A primeira é a da memorizacdo: o
“decorar”. Decerto as primeiras mensagens estudadas fo-
ram decoradas antes de serem propriamente “lidas”, com
vista a poderem ser compreendidas; portanto, aqui nada
de novo. A novidade agora é a do mundo que vem ai, tra-
zendo a diversidade dos textos que se sucedem uns aos ou-
tros até a automatizacdo da leitura se implantar na cons-
ciéncia do leitor (e para 1a dela).

O processo deve continuar até a nova, talvez dltima,
fase: a do ensino e aprendizagem de um tépico concreto.
Seja como for, o leitor deve nalgum momento compreender,
uma vez mais, que as mensagens que decifra sdo instrucoes,
orientacoes que devem ajuda-lo a se integrar na comuni-
dade; ordens, por vezes, passando do coletivo da escola a
comunidade cultural cuja identidade estd a ser impressa na
sua personalidade e registrada pelo exercicio da memoria.
Por todos estes modos sera iniciada a formac&o na virtude.
Até, finalmente, ao se aproximar de nds, a captacdo do pro-
cesso comegar a ndo esconder qualquer dificuldade.

3.2 A Musica

O passo transcrito muda de assunto, revelando a se-
guir a segunda dimensao da educacao ateniense, na passa-
gem do V para o IV século:
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Do mesmo modo procedem os professores de citara;
envidam esforcos para deixar temperantes os meninos
e desvid-los da prdtica de acdes madas. Depois de
haverem aprendido a tocar citara, fazem-nos estudar as
criacdes de outros grandes poetas, os liricos, a que dao
acompanhamento de lira, trabalhando, desse modo,
para que a alma dos meninos se aproprie dos ritmos e da
harmonia, a fim de que fiquem mais brandos e, porque
mais ritmados e harmoénicos, se tornem igualmente aptos
tanto para a palavra como para a a¢do. Pois em todo o
seu decurso, a vida do homem necessita de cadéncia e
harmonia (PLATAO, Protagoras, 326a-c).

Com a interven¢do da Musica, com perfeita clareza
o passo transcrito evidencia a conjugacdo de finalidades
distintas. O seu inicio aponta a finalidade formativa que
serve: a aprendizagem da virtude, visando a aquisicdo da
capacidade de identificar e separar o bem do mal. A ela
associada, indistinta na frase, segue a instrucdo normativa
implicita: deve-se seguir uma e rejeitar a outra.

A intencdo instrutiva — aprender a ler e praticar na
leitura — se acrescentam agora objetivos complementa-
res: de um lado, a formacao da personalidade do “cidadado
educado”, do kalos k’agathos: o “homem de bem”; do ou-
tro, o cuidado com o seu “aspecto” exterior, a “figura” (ei-
dos), resultado da modelacdo estética das suas maneiras.
Uma e outra se conjugam na definicdo de um autodominio
consciente de si, que mais ndo sera do que a combinacéo
na sua personalidade das diversas facetas de uma mesma
virtude: a s6phrosyné. Mas todo este complexo é refletido
pela novidade da aquisicdo de conhecimento, da assimila-
¢do da “Cultura” pela sua formacdo. Preludiada pelo cul-
tivo da Musica, esta prenuncia a sedimentacdo da Litera-
tura na identidade grega: o espelho em que a sua alma se

contemplara.
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3.3 A NECESSIDADE DO EXERCICIO FiSICO (GINASTICA:
COM E SEM ARMAS)

Até, no seu final, o passo transcrito dar azo a ma-
nifestacdo do — por mais que sempre presente, até aqui
refreado — corpo do jovem cidadio. E a este que serd diri-
gido, com vista ao cultivo, a terceira dimensao do projeto
educativo ateniense:

De seguida, entregam-nos os pais ao professor de gindstica,
para que fiquem com o corpo em melhores condigdes
de servir o espirito virtuoso, sem virem a ser forcados,
por fraqueza de constituicdo, a revelar cobardia, tanto
na guerra como em situacOes consemelhantes. Assim
procedem os que mais podem, e podem mais os ricos, cujos
filhos comecam muito cedo a frequentar a escola e sdo
os ultimos a deixd-la. Quando saem da escola, a cidade,
por sua vez, os obriga a aprender leis e a toma-las como
paradigma de conduta, para que nao se deixem levar pela
fantasia a praticar qualquer malfeitoria. Da mesma forma
que procede o professor primario com os alunos que
ainda ndo sabem escrever, tracando com seu estilete as
letras e depois pondo-lhes nas méaos a tabula, e os obriga
a escrever de acordo com o modelo apresentado: assim
também prescreve leis a cidade, inventadas por antigos
e virtuosos legisladores, exigindo que governem e sejam
governados por elas (PLATAO, Protagoras, 325e-326d).

Registrada mais uma derradeira observac¢do norma-
tiva — o corpo deve ser adestrado no servico que presta ao
“espirito virtuoso” —, pouco havera a acrescentar a finali-
zacdo de um texto transparente tanto na unidade da sua
composicido, como no cumular das inten¢des que, de uma
a outra ponta, convergem na coeréncia do projeto que ex-
pressam. Ao abandonarem a escola para adentrarem a ci-
dade, os jovens devem compreender quanto ao longo da
sua existéncia mais nao fizeram, nem farao, do que imitar:
primeiro, na sua casa, os pais, seguidos dos familiares; de-
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pois, na escola, os mestres, porém, talvez acima deles, a
sua formacdo se mantém atenta aos companheiros.

E af que se preparam para o alargamento dos hori-
zontes da sua até entao curta existéncia, transitando — se
de vardes se tratar — do espaco fechado das suas casas e
das escolas que frequentaram, ao confronto com o espaco
e tempo da cidade em que vivem, e depois dela, ao mundo.
Em paz ou no estado de guerra em que eventualmente se
encontrem, o complexo processo da sua instrucdo, edu-
cacdo e formacdo na virtude deve té-los preparado para
aprenderem a coragem, agindo em qualquer circunstancia
como unidades politicas funcionais. Pois, o que a familia,
os amigos e companheiros, e agora o complexo dos con-
cidadaos, deles espera é que se achem prontos a defender
a identidade que a sempre presente cidade lhes outorgou;
sabendo que, em qualquer momento, podera lhes ser exigi-
do que definitivamente a assumam, renunciando a vida'2.

Deve se ressaltar a breve nota de realismo com o tex-
to se fecha. Todos sdo cidadaos. Todavia, ha classes! Uns,
os ricos, aproveitam sempre melhor, as oportunidades que
lhes sdo concedidas; dos outros se espera que aprendam a
licdo. Registrada de passagem a pontual (!) discrepancia,
é entdo que — suprema concretizacdo da virtude — a Lei se
manifesta. Por ela suportada, retorna a inflexivel analogia.
Tal como os mestres outrora ensinaram o jovem a ler e a
escrever, sdo agora as leis que lhe apontam os caminhos
da recém adquirida cidadania plena. Esta — nenhum Ate-
niense pode esquecé-lo! — implica a dupla aprendizagem

12 Podera parecer retorica e casual esta breve adverténcia. Mas nao
o serd. Pois ndo poderemos esquecer que é com ela que o elenchos
do sofista se fecha. A prova de que a coragem € saber — mais uma,
na unidade da virtude —, é obtida pela contraprova (361d) de que

7

“a cobardia € “ignorancia das coisas que se devem, ou nio, temer”

(Taylor, C. C. W, 1976).
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exigida pela democracia. H4 um saber necessario a gover-
nacdo, consubstanciado na justica. Ao jovem formado na
virtude, contudo, é-lhe ainda exigida uma outra forma de
sabedoria. Selada pelo exercicio da temperanca (sdphrosy-
né), esta se manifestard mediante a experiéncia quotidiana
de o que ¢é “ser governado”.

4 PArRA 1A DO PROTAGORAS

No didlogo, o Mito é oferecido pelo sofista como
resposta as perguntas de Sdcrates, portanto, é inserido
no contexto competitivo de um debate entre intelectuais
prestigiados. Correspondendo ao desafio de Sécrates, Pro-
tadgoras pretende com o Mito provar duas teses, para ele
paralelas: 1. a virtude é ensindvel; 2. ele proprio acaba
de (esmagando a assisténcia com o brilhantismo da sua
intervencdo) provar a sua competéncia para realizar esse
ensino. Socrates, porém, tem como de costume “uma pe-
quena objecao” a apresentar (328e). Mas essa que, como
vimos, cabe no resto do didlogo, por mais que contenha a
resposta do filosofo a exibicdo do sofista. ndo nos interessa
agora'.

Que é que nos interessa entdo? Resgatando na narra-
tiva do sofista a funcdo desempenhada pela virtude na for-
macao dos jovens atenienses, compreender quanto esta,
por um lado, emana da cidade; por outro contribui para a
definicdo da identidade cultural dessa Atenas do sécs. V-IV.
Pois, é nesse periodo que a cidade, que acaba de triunfar
sobre a invasao persa, comeca a implantar o sistema de-
mocratico, cujas sementes plantou ainda antes da guerra,
assimilando as revoluciondrias transformacdes politicas,
sociais e culturais que lhe garantirdao um lugar na Histéria
da Europa (e do Mundo!, espera-se).

13 SANTOS, J. T, 2022, p. 59-91.
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Encontramos assim resposta para a pergunta com a
qual iniciamos este texto. Parece-nos perfeitamente justi-
ficada a motivacao que leva Platdo a comecar a sua pro-
ducao filosofica pela composicdo de didlogos focados na
tematica da ‘virtude’. Pois, a relevancia filoséfica do tema
da virtude independe de todo da concepcdo que cada um
esposar relativamente a ela — Sdcrates e Protagoras inclui-
dos —, ja que nela vive a alma da cidade!

Poderemos talvez achar ir6nico que a indicagéo te-
nha sido apontada pelo sofista cujas propostas Sdcrates
tanto se encarnica a refutar. Sobram, contudo, no didlogo,
indicios de nesta refutacdo haver entre os dois contendores
mais respeito do que é habitual em obras dominadas pela
pratica da antilogia. No final, Protdgoras acaba vencido,
mas com certeza que ndo convencido (360e, 361d-e). Dai
a iluséria estranheza da situacdo descrita e avaliada pela
inesperada intervencao do ocasional “interlocutor anéni-
mo” (361a-c). Esta poderd explicar a inversao das posicoes
dos dois protagonistas no final do confronto? Uma forma
de a tornar compreensivel residird na circunstancia pouco
comum de, na realidade do seu ensino — que nao nos ob-
jetivos por ela visados —, as suas posi¢des nao se distingui-
rem assim tanto uma da outra, quanto a refutacdo podera
sugerir.

Ambos aceitam — e esse fato é capital para sustentar
o didlogo entre eles — a funcao capital da “sabedoria e do
saber” (352d) nas concepcoes de cada um (352b-d). Mas
ha também significativas diferencas a separa-las. Para o
sofista o “saber” é abordado de uma perspectiva puramen-
te formal: é aquilo que cada um sabe que o define como
cidadao, diferente de todos os outros. Para Platdo, pelo
contrario, “o saber” tem um valor epistémico e “conteudis-
tico”: cada um sabe apenas aquilo que mostra ser capaz de
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definir, mediante a apresentacdo de um logos que “diga o
que é” isso cujo conhecimento se busca'4.

Um e outro perseguem o mesmo objeto (intencional).
No entanto, enquanto o sofista se contenta com o gradual
desenvolvimento do processo de aprendizagem pelo qual
“cada dia o aluno se torna melhor” (318a) em cada sessdo
a que assiste (318a-b); o filésofo ndo pode parar de ques-
tionar a virtude enquanto nédo chegar a respostas irrefutd-
veis. Mesmo que nunca chegue a elas. Consequentemente,
fildsofo e sofista nunca poderdo concordar. E a discordan-
cia que os separa ndo poderd nunca vir a ser superada,
por mais que se respeitem um ao outro. Pois, neste pon-
to, se distinguem como adversdrios inconciliaveis. E por
uma razao tao profunda que se mantém ainda hoje viva
nos curriculos das Humanidades (neste caso, abrangendo
a formacao politica).

CONSIDERACOES FINAIS

O que o sofista procura e aparentemente o satisfaz
¢ uma clientela que careca dos seus servicos, cuja quali-
dade néao se discute, para chegar aonde quer. Por sua vez,
Platdo - o filésofo — continuara a questionar até encontrar
aquilo que a Atenas do seu tempo lhe ndo podia oferecer:
um ensino de nivel superior.

A Histdria prova que as empresas tanto de um, como
de outro, foram coroadas de sucesso. A prova é dada pelo
fato de os dois tipos de formacao ainda hoje conviverem,
embora niao com a harmonia que se poderia desejar.

14 Ver a interpretacdo do didlogo, proposta por O. Balaban (1999,
267-295). Para o sofista, a exposi¢do sobre a virtude acaba no final
do Mito. Para Platéo, pelo contréario, é ai que comega, para nio acabar

nunca.
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SOCRATES E GORGIAS:
A RETORICA FILOSOFICA E A FILOSOFIA DA RETORICA

ViceNTE THIAGO FREIRE BraziL'

INTRODUGAO

m primeiro lugar, nunca € demais relembrar que este

didlogo entre Goérgias e Sdcrates ndo possui qualquer
historicidade. Dito isto, importa-nos saber: por que inte-
ressaria a Platdo registrar tal embate? Que questdes e/ou
conceitos estdo contemplados num confronto idealizado
entre o icone filoséfico de todos os tempos, mais ainda nos
séculos V e IV a.C, e o maior representante da oratdria na
mesma época?

As respostas a estas questdes passam, pelo menos, por
duas grandes tematicas que foram artificialmente elabora-
das por Platdo no Gdrgias: a oposicéo entre filosofia e sofis-
tica, e — como uma consequéncia direta desta controvérsia
— uma apresentacao diferenciadora entre o0 modo como a
filosofia estrutura-se, a dialética e a maneira pela qual a
forma sofistica de estruturar o pensamento foi denominada
por Platdo, a retdrica. O esforco platonico em construir uma
clara diferenciacao entre Filosofia e Sofistica estd presente
nos primeiros passos do didlogo, especificamente quando
Sécrates pergunta e Gorgias responde prontamente:

Socrates: Com certeza. Mas ninguém estd perguntando

de que qualidade ela é, e sim que arte é essa, e por qual
nome Gorgias deve ser chamado. Assim como Querefonte

1 Docente da UNIVERSIDADE EstabpuaL Do CEARA. Professor Permanente do

PPGFIL/UECE.
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te formulou as perguntas anteriores e tu lhe respondeste
correta e brevemente, dize-me agora, de modo semelhante,
que arte € essa e por qual nome devemos chamar Goérgias!
Ou melhor: dize-nos tu mesmo, Goérgias, como devemos
te chamar e de que arte tens conhecimento!

Gorgias: Da retorica, Sécrates. (PLATAO, Gor, 449a).

E importante ressaltar que, a despeito da pronta res-
posta da personagem Gorgias sobre sua arte e a nomeacao
que lhe cabe, o pensador de Leontinos dificilmente res-
ponderia desta forma, por uma questdo muito simples: a
palavra retérica ndo era usual naquele momento histérico.
Assim, deve-se repetir, Gorgias nao se definiria como re-
tor, e provavelmente ndo definiria sua arte/pratica como
retorica, pois o pensador talvez nem conhecesse estes vo-
cabulos.

Deve-se assim, sempre que possivel, realizar as de-
vidas distin¢des entre o Gorgias histdrico e o Gdrgias fic-
cional. Dentre as caracteristicas préprias da personagem
platonica e suas atribuicoes pessoais pode-se elencar trés
questdes introdutdrias:

1. Capacidade de responder qualquer pergunta (447¢);
2. Pericia para ensinar retérica a qualquer pessoa (449b);

3. Habilidade de sintetizar todo e qualquer discurso
(4490).

A ReTORICA F1LosoricA E A FiLosoria pA RETORICA

Por sua vez, a sofistica é caracterizada no Gorgias de
modo muito caricatural, por exemplo, ela é definida como
uma pratica de discursos prolixos (449b). Sécrates exige
de Gdrgias que este comprometa-se a utilizar apenas res-
postas sintéticas (449c), o que, ao longo do texto, demons-
trar-se-a uma artimanha socratica uma vez que € o filésofo
quem, ao longo do didlogo, utilizard longas respostas, e
por fim, um grande mondlogo.

€
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Os termos técnicos para designarem essa questao da
critica aos longos discursos, e o elogio as falas sintéticas,
sdo, respectivamente, macrologia e braquilogia. Esse de-
bate ndo é exclusivo do Gdrgias, mas também estd expli-
citamente abordado no Protdgoras. Para Sécrates, no Pro-
tdgoras, o uso de longos discursos nada mais é que uma
estratégia dos sofistas para iludir seus interlocutores em
longos debates.

Socrates: Pois se igualmente alguém sobre essas mesmas
questdes qualquer um de nossos oradores politicos
interrogasse, talvez ouvisse também discursos assim
eloquentes, ou de Péricles ou de qualquer outro que seja
habil orador. Entretanto se perguntasse algo mais a um
deles, tal como os livros, eles nada podem responder nem
eles mesmos perguntar, mas, interrogados numa pequena
questdo tratada por eles, tal como os vasos de bronze,
que tocados ressoam por muito tempo e se prolongam
se ninguém interrompe, assim também os oradores a
uma pequena questdo estendem longamente o discurso.
(PLATAO, Prot., 329a-b).

Por outro lado, o Sofista de Abdera, sem qualquer
tipo de constrangimento, afirma que parte de sua estraté-
gia bélico-dialégica é entabular longos discursos serpen-
tiosos, de modo a beneficiar-se com a confusao mental e/
ou emocional de seu interlocutor. Diante de tantas vanta-
gens, por que o retor abdicaria de suas vantagens argu-
mentativas? Tal postura seria completamente irracional e
contraproducente, é assim que se defende Protagoras:

[...] “Sécrates,” disse ele, “sao intimeros os homens com
os quais ja entrei em contenda verbal, e se eu fizesse o que
me ordenas fazer, tal como se o contendor me ordenasse o
dialogo e eu entao dialogasse, eu ndo seria manifestamente
melhor do que ninguém, tampouco_haveria o nome de
Protagoras entre os Helenos.” (PLATAQO, Prot., 335a.).
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Sobre a clara diferenciagédo entre dialética e retdrica
que Platdo pretende estabelecer no Gdrgias podemos ler
em 448d-e:

Socrates: Nao; se tu mesmo quiseres responder,
serd mais aprazivel interrogar-te. Pois é evidente que Polo,
pelo que acabou de dizer, tem praticado antes a chamada
retorica do que o didlogo.

Polo: Por qué, Socrates?

Séc: Porque, Polo, Querefonte perguntou a ti de qual arte
Gorgias tinha conhecimento e tu passaste a elogiar a sua
arte como se alguém a vituperasse10; mas que arte € essa,
ndo respondeste. y

Pol: Mas nao respondi que é a mais bela? (PLATAO, Gor,
448d-e).

Quando o debate volta-se para a retdrica, algumas
caracteristicas desta forma de articulacdo dos discursos
vao sendo discutidas no texto, tais como:

v Ela é definida como a “mais bela arte” — n xoaA\iot —
(4480);

V A retdrica nio diz respeito a todas as formas de discursos
(449¢);

V A persuaséo é o elemento central da retdrica (453a).

A primeira definicdo de Retdrica que se registra no
Gorgias é a que se segue:

Gorgias: Porque, Sécrates, todo o conhecimento dessas
outras artes, por assim dizer, concerne a oficios manuais ou
a praticas desse tipo, ao passo que a retdrica ndo consiste em
oficio manual desse género; pelo contrério, toda a sua agéo
e realizacdo se fazem mediante discursos. Por esse motivo,
eu estimo que a arte retdrica diz respeito a discursos e digo
que essa afirmacdo é correta. (PLATAO, Gorg., 450b-c).

Rapidamente, Sécrates comeca a aplicacdo de seu
método refutativo, isto é, o elenchos. Deve-se, no entan-
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to, avaliar a argumentacdo socratica e demonstrar que o
filésofo distorce a afirmacao gorgiana por meio de uma
generalizacdo rasa e pouco consistente. Desqualificar a de-
finicdo de retdrica, em razdo do uso que outras areas do
conhecimento fazem do discurso, revela-se, no minimo,
um erro argumentativo de Socrates. O fildsofo, intencional
e conscientemente, distorce a definicdo de retérica apre-
sentada por Gorgias para tentar descredibiliza-la:
Socrates: Adiante entdo, e responde conclusivamente
ao que te perguntei! Visto que a retdrica consiste em
uma dessas artes que se servem preponderantemente do
discurso, e visto que, em contrapartida, também hd outras
artes do género, tenta dizer, entdo, a que coisa concerne

a retorica cuja realizacdo se dd no discurso! (PLATAO,
Gorg., 451a).

Ampliando a investigacdo sobre a definicdo de re-
térica apresentada por Gdrgias, Sécrates, ao empreender
seu esforco refutativo metddico, indaga sobre o que dizem
respeito os discursos que a retdrica engloba. A resposta do
sofista antecipa uma questdo central para o debate: o su-
premo bem. Neste primeiro momento, Gérgias fala sobre
“as melhores e mais importantes coisas humanas” (451d).

Fica bastante evidente, na resposta socratica (451e),
que para o filésofo existe uma intrinseca conexao entre éti-
ca e politica — relacdo que atravessara todo o didlogo. Para
Sécrates, as melhores coisas para alguém séo trés: Satde,
Beleza (corporal) e Riquezas (adquiridas de maneira justa
e honesta). Como veremos ao longo de todo o didlogo,
o filésofo sempre direcionard seus argumentos para uma
articulacdo moral.

Estd mais do que evidente que, se for este o funda-
mento da critica socratico-platénica ao conceito gorgiano
de retdrica, tal critica nao é valida, pois a arte gorgiana diz

€



ETICA ANTIGA & SUAS RESSONANCIAS NA CONTEMPORANEIDADE
ROBERT BRENNER BARRETO DA SiivA, EMANUEL ANGELO DA RocHA FraGOSO E JOA0 EmiLiaNO FORTALEZA DE AQUINO (ORG.)
respeito ao discurso — como seu objeto. J4 as demais ar-
tes fazem um uso meramente instrumental dos discursos,
porém, nao os possuem como objeto em si. Mesmo assim,
num esforco pedagdgico, Gérgias apresenta uma segunda
definicao para retérica:
Gorgias: A meu ver, ser capaz de persuadir mediante o
discurso os juizes no tribunal, os conselheiros no Conselho,
os membros da Assembleia na Assembleia e em toda e
qualquer reunido que seja uma reuniao politica. Ademais,
por meio desse poder terds o médico com o escravo, e
como escravo o treinador. Tornar-se-4& manifesto que
aquele negociante negocia ndo para si préprio, mas para

outra pessoa, para ti, que tens o poder de falar e persuadir
a multiddo (PLATAO, Gorg., 452e).

Ao apresentar sua segunda definigéo de retdrica, a
personagem Gorglas faz um forte aceno a tese gorgiana
com relacao a onipoténcia da linguagem amplamente de-
fendida pelo sofista no Elogio a Helena. Numa sociedade
do ldgos um retor é muito mais importante para a saude
que um médico, para a beleza que um professor de educa-
cdo fisica, ou para o comércio que um economista. Assim
discursa Gdrgias no Elogio sobre o poder intangivel da dis-
cursividade:

Se o discurso a persuadiu e sua alma enganou, ndo
é dificil, quanto a isso, defendé-la e, assim, libera-
la da responsabilidade. O discurso ¢ um grande e
soberano senhor, o qual, com um corpo pequenissimo e
invisibilissimo, divinissimas acoes opera. E possivel, pois,
pelas palavras, tanto o medo acalmar e a dor afastar
quanto a alegna engendrar e a compaixdo intensificar.
Que assim sdo essas coisas, mostrarei (GORGIAS Elogio
de Helena, §8).

Por outro lado, no Gdrgias, € assim que a onipoténcia
do logos é apresentada:
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Gorgias: [...] Ademais, por meio desse poder terds o
médico com o escravo, e como escravo o treinador. Tornar-
se-a manifesto que aquele negociante negocia nao para si
proprio, mas para outra pessoa, para ti, que tens o poder
de falar e persuadir a multiddo (PLATAO, Gérg., 452¢).

Percebe-se assim que o simples conhecimento téc-
nico de uma determinada arte nao é o suficiente para a
boa execucao dela, pois a persuasao das partes envolvidas
— no atendimento médico, na atividade fisica, na relacdo
comercial, para ficar sé nos exemplos socratico-platonicos
— ¢é fator determinante para o sucesso da atividade que se
pretende realizar. Nao basta ter a verdade, é preciso algo a
mais, neste caso, a persuasio. E desta forma que argumen-
ta Sécrates/ Platdo no Fedro:

Todavia, ndo teremos, meu caro, exagerado os limites da
dureza ao censurarmos assim a retdrica? Pode acontecer
que ela responda assim: “De que estais a tagarelar homens
de pouca monta? Nao sabeis por acaso que eu ndo obrigo
ninguém, que ignore a verdade, a aprender a falar, mas,
posto que o meu conselho tenha algum merecimento,
primeiro cumpre aprender a verdade e s6 a verdade e s6
depois de se dedicar a minha pratica? Eis, por conseguinte,
o que declaro solenemente: nem por isso, o que estiver de
posse da verdade a conseguird impor sem recorrer a arte
da persuasao (PLATAO, Fedro, 260d).

Num esfor¢o de aproximacdo e tradugdo/manipu-
lacdo das defini¢cdes gorgianas, SOcrates obtém o consen-
timento de seu interlocutor ao definir a centralidade da
retérica como “Afirmas que a retérica € uma produtora de
persuasao, toda sua funcdo e esséncia consistindo disso.”.
(PLATAO, Gérg., 453a). Diante da declaracio gorgiana so-
bre a centralidade da persuasdo para construcdo do co-
nhecimento oriundo da retdrica, Sécrates faz sua célebre
afirmacdo de ignorancia — parte fundamental de sua estra-
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tégia de refutaciio (elenchos). E assim que se deve enten-
der a suposta incapacidade socratica para compreensao do
que é e qual a amplitude da persuasao (453c e 455b).
Gorgias defende o resultado obtido pelo uso publi-
co da retdrica como o maior bem que se pode desejar na
vida politica (452d). Também € digno de nota a énfase na
repercussdo do uso da retdrica no universo comunitario,
pois, segundo a personagem Gorgias, com assentimento
de Sécrates no restante do didlogo, a retérica tem seu uso
por exceléncia nos espacgos de deliberacao coletiva (452e).
Deve-se destacar ainda que esta énfase no uso publico da
retorica aqui no Goérgias é algo bem diferente daquilo que
Sécrates/ Platdo advoga no Fedro ao afirmar que:

Socrates: Pois bem, néo te parece que a retdrica é uma
psicogogia, uma arte de conduzir as almas através das
palavras, mediante o discurso, nao s6 nos tribunais e locais
publicos, mas também em qualquer espécie de assembleia
privada? Uma arte que ndo varia consoante a grandeza ou
a pequenez do assunto em vista? Uma arte cuja pratica,
isto €, cuja pratica correcta, é tdo louvavel para tratar de
assuntos correntes como de assuntos nobres? Néo € isto o
que tens ouvido dizer? (PLATAO, Fedro, 261a-b).

Seguindo em seu método refutativo — o qual na parte
introdutoria tem como estratégia ganhar a confianca do inter-
locutor através de um nivel, ainda que retdrico, de adesao aos
argumentos deste — Sécrates apresenta uma relevante conexao
entre persuasao e paidéia, isto é, entre discursos que implicam
convencimento alheio e os processos educativos. Afirma-nos
Sécrates com o assentimento da personagem Goérgias:

Socrates: Adiante entdo, e fala-me da retdrica: apenas

ela, segundo teu parecer, produz persuasdo, ou também

as demais artes produzem-na? Refiro-me ao seguinte:

quando alguém ensina qualquer coisa, ele persuade
daquilo que ensina ou nao? (PLATAO, Gorg., 453d).
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Numa consequéncia direta desta associacdo entre
paidéia e peithd — Formacdo Educacional e Persuasao — S6-
crates indaga em 454d se aprender (uaOnoig) e crer (miotic)
sdo a mesma coisa — uma identidade entre conhecimento e
crenca, pois € apenas isso que se tem. Com o assentimento
de Goérgias, temos assim, mais uma vez, a ampliacdo do
campo e do poder da persuasdo, pois assim ela passa a
englobar todo o campo paidético.

Sécrates precisa discordar tanto dessa identidade en-
tre conhecimento e crenca, assim como, num esforco pro-
positivo de uma outra concepcao politica, o fildsofo pre-
cisa criticar também a onipoténcia da persuasio. E assim
que em 455a Sdcrates ataca veemente o projeto paidético
dos sofistas, e especialmente a instrumentalizacdo deste
pelas praticas discursivas na democracia ateniense.

Essa grave critica socratico-platénica encontra ecos
em varios outros didlogos, especialmente no Ménon e n’A
Reptiblica, onde o projeto paidético socratico-platonico é
apresentado em contexto de performance e, de maneira
muito dedicada, também é problematizado. O problema
do tempo para aquisicdo do conhecimento é central para
Sécrates-Platdo, pois para chegar a este requer-se dedica-
¢do e uma longa jornada reflexiva.

Na contraposi¢do daquilo que os fildsofos advogam,
os sofistas — conscientes da impossibilidade factual de aces-
so a verdades indubitaveis ou a compreensao essencial da
realidade — propéem um conjunto de técnicas (oratdrias,
mnemonicas, persuasivas) para garantir a vitdria dos indi-
viduos nos debates publicos, uma vez que sé o que temos
sdo opinides; e sdo estas que estabelecem as frageis formas
de conhecer.

O processo educacional socratico-platénico — que
parte da possibilidade de acesso e conhecimento da ver-
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dade/realidade — prevé uma jornada dialética que tensio-
na entre a ignorancia e a sabedoria. J& os sofistas — aqui
representados por Gorgias — descrentes que sdo na certeza
do conhecimento, e testemunhas que sdo da tragicidade da
realidade — apresentam um projeto educacional pragmati-
co. Com relacdo a essa diferenciacdo entre os projetos pai-
déticos dos sofistas e dos filésofos, algumas questdes podem
ser acrescidas: se Sécrates é capaz de conduzir um escravo a
reminiscéncia do teorema de Pitdgoras, porque Gérgias nao
poderia ensinar qualquer coisa a todas as pessoas? E nosso
dever destacar que o escravo ndo passou pelo longo pro-
cesso dialético para “parir” a complexa ideia matematica.
Entdo, o quanto os projetos entao de fato distantes?

Continuando seu ataque ao projeto gorgiano de co-
nhecimento, e tentando —neste momento especifico — des-
credibilizar a retérica em si, Socrates indaga que uso se
faria do “saber retdrico” na cidade. Se cada arte possui seu
préprio conhecimento técnico, e estes sdo os mais habili-
tados para designar os melhores atores de cada profissao,
qual seria entdo a razdo de existéncia de um retor na so-
ciedade?

Socrates: Quando houver uma reunido na cidade para
a eleicdo de médicos, ou de construtores navais, ou de
qualquer outra sorte de artifice, o rétor em nada podera
aconselhar, néo €? Pois € evidente que, em cada eleigéo,
quem deve decidir é o mais apto tecnicamente. (PLATAO,
Gorg., 455b).

A resposta gorgiana € inversamente tao forte quanto
0 questionamento socratico. O sofista lembra ao filésofo
que toda a magnifica estrutura portudria de Atenas, as-
sim como as fortes muralhas que defendem a cidade, nao
sdo fruto da acao de arquitetos, engenheiros, comandan-
tes nauticos ou militares, e sim, pela lideranca persuasiva
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de grandes politicos (retores) como Temistocles e Péricles
(455e).

Diante desta categodrica resposta do sofista, Socrates
recua — ou no minimo cede momentaneamente a argu-
mentacdo gorgiana — pedindo mais esclarecimentos sobre
0 que seria a retdrica, esta que parece divina (456a). Resta
saber se essa caracterizacdo especifica é uma ironia socréa-
tica ou uma referéncia a afirmacéo gorgiana no Elogio de
Helena (88). De todo modo, esta questao abre a oportuni-
dade de um grande momento de argumentacdo do sofis-
ta. Gorgias desenvolve entdo a célebre argumentacao que
pode ser definida como um verdadeiro encémio a retorica.
A breve exposicao gorgiana pode ser subdivida em:

i. A superioridade da utilidade da retdrica sobre a medicina
para o bem do corpo (no exemplo da participacdo de
Gorgias no tratamento de um enfermo);

[...] muitas vezes eu me dirigi, em companhia de meu
irméo e de outros médicos, a um doente que ndo queria
tomar remédio nem permitir ao médico que lhe cortasse
ou cauterizasse algo; sendo o médico incapaz de persuadi-
lo, eu enfim o persuadi por meio de nenhuma outra arte
sendo a da retdrica. (PLATAO, Gorg., 456b).

ii. A superioridade da retdrica sobre qualquer outra arte
no debate ptblico;

E se disputasse com qualquer outro artifice, o rétor, ao
invés de qualquer um deles, persuadiria as pessoas a
elegerem-no; pois ndo hd nada sobre o que o rétor nao
seja mais persuasivo do que qualquer outro artifice em
meio a multiddo. Esse é o tamanho e o tipo de poder dessa
arte. (PLATAO, Gorg., 456c¢)

iii. A isencdo do orador e da prépria retdrica com relagao
ao mau uso que um de seus discipulos possa fazer dos
discursos (a analogia da inimputabilidade do professor de

pugilismo);
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Todavia, Sdcrates, deve-se usar a retorica como toda
e qualquer forma de luta.

[...] Nem, por Zeus, se alguém, por frequentar o ginasio,
tiver uma boa compleicéo fisica e tornar-se pugilista, e
depois bater no pai ou na mde ou em qualquer outro
parente ou amigo, ndo é por esse motivo que se deve
odiar ou expulsar da cidade seu treinador ou quem lhe
ensinou o combate armado. [...] Assim, igndbeis ndo sdo
os mestres, tampouco culpada e igndbil é a arte por tal
motivo, mas as pessoas que Ndo a usam corretamente,
COmMO presumo. (PLATAO Gorg., 456d-e).

iv. A defesa da retérica como instrumento de promocao
da justica;

0] mesmo argumento também vale para a retdrica: o
rétor é capaz de falar contra todos e a respelto de tudo,
de modo a ser mais persuasivo em meio a multidao, em
suma, acerca do que quiser; porém nem mesmo por esse
motivo ele deve furtar a reputacdo dos médicos - Oois
seria capaz de fazé-lo - nem a de qualquer outro artifice,
mas usar a retdrica de forma justa, como no caso da luta
(PLATAO, Gorg., 457a-b)

CONCLUSAO

Nem a retérica, nem os oradores devem ser hostilizados
ou culpabilizados pelos erros dos oradores que agem
perversamente.

E se alguém, julgo eu, tornar-se rétor e cometer,
posteriormente, alguma injustica por meio desse poder e
dessa arte, ndo se deve odiar e expulsar da cidade quem os
ensinou. Pois este ultimo lhe transmitiu o uso com justica,
enquanto o primeiro usa-os em sentido contrario. Assim, é
justo odiar, expulsar ou matar quem os usou incorretamente,
e ndo quem os ensinou. (PLATAO, Gorg., 457b-c).

Sécrates reage ao discurso do sofista alegando que,
por vezes, o bom debate que poderia ser estabelecido en-
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tre dois individuos experientes como ele e Gérgias, muitas
vezes é prejudicado por uma inclinacdo ao espetaculo ve-
xatdrio e a ataques pessoais (457d). O constrangimento
deste tipo de debate é um consenso, e parece ser um anun-
cio proléptico de Platdo sobre aquilo que acontecerd entre
Sécrates e Calicles.

O filésofo afirma que seu propdsito, de modo algum,
é rebaixar o debate a ataques pessoais a Gorgias (457e).
Sécrates declara nao sentir qualquer vergonha em ser re-
futado, apesar de constranger-se pela possibilidade de
expor erros de um grande orador como Gérgias (458a).
Pode-se inclusive realizar uma clara associacao entre essa
compreensao de Sécrates e o principio de que é melhor
sofrer a injustica do que praticé-la.

CONSIDERAGOES FINAIS

Apds um interregno marcado pela duvida se o debate
deveria continuar ou ndo, a conversa é retomada partindo
de duas questdes centrais: a. A diferenciacdo entre ensino
e persuasdo (458e); e b. A preferéncia da poténcia da per-
suasdo sobre as multidoes em comparacao aos individuos
(459a). Resta saber se a associacdo retdrica e multidao
(vulgo) é uma dentincia que a desmerece ou um atributo
que a define.

A critica socratica relaciona a persuasao a uma forma
de producdo de saberes apenas na aparéncia, que influen-
cia apenas ignorantes. Todavia, com relacdo ao conheci-
mento que espelha a verdade ou para convencimento de
quem € perito em determinada arte, a persuasao nao tem
qualquer poder. Nao haveria uma retérica interna a cada
arte? Isto é, sempre haveria uma persuasdo perpassando
toda forma de saber?

No final do didlogo entre Gorgias e Sécrates, o fildso-
fo direciona suas criticas para o uso que se faz da retdrica,
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isto é, como esta se comporta no campo da moral. Seria a
retorica produtora de justica, nobreza, utilidade ou do seu
oposto (459c-460a). O didlogo converte-se nessa investi-
gacao sobre a repercussao ética do uso politico/publico da
retdrica e da persuasao.

Ha ainda um retorno ao problema da educabilidade
e a persuasao, no qual o filésofo indaga sobre os pressu-
postos para o processo paidético-persuasivo. S6 aprende
a verdade, a justica, o bem quem ja tem e conhece esses
conceitos ou esse saber é adquirido? (459e) Chegamos a
algumas conclusoes ildgicas oriundas da argumentacao so-
cratica, e que possuem o assentimento de Gorgias:

Socrates: E entdo? Quem aprendeu carpintaria €
carpinteiro, ou nao?

Gorgias: Sim.

Séc: Entdo, também quem aprendeu musica é musico?
GOr: Sim.

Séc: E a medicina, médico? E quanto as demais artes,
o mesmo argumento ndo se aplica desta forma: quem
aprendeu uma delas é tal qual o conhecimento que a
produz?

GOr: Sem duvida.

Soéc: Conforme esse argumento, pois, também quem
aprendeu o justo é justo? ;

GOr: Absolutamente certo (PLATAO, Gorg., 460Db).

Rapidamente o didlogo centraliza-se naquilo que
chamariamos de “aporias do intelectualismo socratico”. O
justo ndo pode desejar injusticas; o sabio néo realiza atos
insanos; o ignorante jamais agira bem. etc. A conversa en-
tre o filésofo e o sofista termina com uma rememoragao
dos argumentos apresentados e uma pretensiao contradi-
cdo gorgiana. Quem estd em constante contradi¢do, GOr-
gias ou Socrates?
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A ALMA E A CIDADE:
SOBRE A ANALOGIA ESTRUTURANTE DA REPUBLICA DE PLATAO

RAFAEL GUIMARAES TAVARES DA Siiva!

INTRODUGAO

Repuiblica é um monumento filoséfico-literario sem
igual na histéria do pensamento. Trata-se de uma
obra extensa, escrita por Platdo, que oferece o relato em
primeira pessoa do personagem de Sdcrates (para um in-
terlocutor que ndo reage e permanece sem voz ao longo de
toda a obra), narrando um animado debate do dia anterior,
durante o qual consideracbes preliminares sobre a morte
acabam se convertendo numa reflexdo sobre a melhor ma-
neira de se portar em vida, segundo uma argumentacao
que caminha paulatinamente para seu tema central, qual
seja, a justica. Ainda sera preciso levar em conta alguns de
seus aspectos composicionais, mas ja convém adiantar o
seguinte: tamanho é o cuidado de Platdo com detalhes de
ordem poética (escolha de imagens, similes, jogos de pala-
vras etc.), que essa obra pode ser facilmente considerada
uma espécie de epopeia filosodfica.
Para situar o(a) leitor(a) sem muita familiaridade
com o texto da Republica, é possivel resumir seu argumen-
to da seguinte forma: para buscar a almejada definicao de

1 Professor de Estudos Literarios da UNIVERSIDADE EstabpuaL Do CEARA
(UECE) e Membro Permanente do PrRoGrRAMA DE P6ds-GRADUAGAO EM FILOSOFIA
(PPGFIL-UECE). Doutor em Estudos Literarios pela UNIVERSIDADE FEDERAL DE
Mmas Gerais (UFMG). Coorganizador do Semindrio do NucLeo pE Estupos
ANTIGOS E MEDIEVAIS (NEAM, 2017-2021). E-mail: rafae.silva@uece.br
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justica, SOcrates recorre a uma analogia, segundo a qual
a justica no ambito da pdlis [cidade] equivaleria a justica
no ambito da alma de cada individuo (Rep. 368e); con-
siderando ser mais fécil falar antes da justica como um
valor constituido em comunidade, para em seguida refletir
sobre o que seria esse valor para o individuo, Sdcrates e
seus interlocutores refletem sobre a constituicio de uma
polis a partir das primeiras necessidades humanas (em
seus impulsos gregarios), até seus desenvolvimentos mais
nefastos, como a introdugao de riquezas e bens supérfluos,
o desejo por seu acumulo e a necessidade de preparar uma
classe de responsaveis por sua seguranca (interna e ex-
terna), assim como por seu governo. As reflexdes sobre
a educacdo reservada a essa classe de ajudantes e guar-
das ocupam a maior parte da Reptiblica e revelam alguns
de seus aspectos éticos e pedagdgicos, sendo no ambito
dessas discussoes que Platao introduz também seus céle-
bres argumentos de ordem epistemoldgica. Para ficar em
referéncias primarias: a analogia do sol (508b-509c¢), a
analogia da linha seccionada (509d-511e) e a imagem da
caverna (514a-520a). Com essas passagens, sintetizam-se
em esquemas bastante simples — e, talvez por isso, famo-
sissimos — algumas das principais discussées da Reptiblica
sobre ontologia e suas implica¢cdes para uma teoria do co-
nhecimento. Para encerrar esse breve panorama da obra,
é preciso ter em mente que, depois de definir a justica da
polis em termos de respeito ao arranjo social segundo uma
triparticdo das classes (produtores, ajudantes e guardas),
responsaveis respectivamente por suprir necessidades fi-
sioldgicas, de seguranca e de governo (434c), Sécrates
propde que a justica do individuo também consiste no
respeito a uma triparticdo equivalente no ambito de sua
propria alma: o elemento apetitivo [t0 epithymé&tikon], re-
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presentando os produtores; o emocional [to thymoeidés],
representando os auxiliares; e o elemento racional [to lo-
gistikon], representando os guardas (439e). Em ambos
os casos, hd uma hierarquizacdo segundo a qual a justica
sO existe em termos sociais quando a pdlis é governada
pela classe dos guardas e, em termos individuais, quando
a alma € guiada por seu elemento racional (443c-444a).
Essa analogia estruturante da Republica estd na base dos
apontamentos sobre os regimes politicos e suas transfor-
macoes (nos livros VIII e IX), assim como no que justifica a
retomada da discussao sobre a influéncia da poesia sobre o
comportamento dos individuos no livro X, incluindo o mito
da katdbasis de Er (ou seja, a narrativa sobre a descida de
Er ao reino dos mortos) e o que fica sugerido sobre os des-
tinos diversos de pessoas justas e injustas no post-mortem.

Esse breve resumo talvez seja capaz de indicar a
pertinéncia que as propostas gerais da Republica podem
ter para quem queira refletir com profundidade sobre a
propria vida, diante do fato inescapavel que é a iminéncia
constante de seu fim (pelo menos nos termos materiais em
que nos é dado conhecé-la). Com o objetivo de introduzir
essa possibilidade de reflexdo, além de apresentar alguns
dos desdobramentos que Platdo sugere a partir dos mean-
dros do didlogo que o personagem-narrador de Sdcrates
relata ter percorrido com seus interlocutores, proponho
uma analise de aspectos composicionais relevantes do li-
vro II da Reptiblica.
A ANALOGIA DAS ANALOGIAS

A analogia é um recurso discursivo comum na obra
de Platdo. Ela perpassa varios dos argumentos ldgicos
construidos pelos personagens de seus didlogos e orienta
muitas das discussoes promovidas por Socrates. Na pre-
sente andlise da Reptiblica, a analogia a ser mais explorada
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¢ aquela proposta entre a alma do individuo e a cidade,
no que diz respeito a justica de uma e outra. A construcao
argumentativa dessa passagem se guia pelo propdsito de
definir a justica e faz parte de uma estratégia composi-
cional teleoldgica existente em outros niveis da obra, ndo
apenas em sua macroestrutura, mas também no interior
de muitas de suas discussdes pontuais. O télos [fim] vi-
sado em diferentes passagens da Republica manifesta-se
das mais diversas maneiras, embora constitua de modo
geral a orientacdo segundo a qual o fio da argumentacédo
se desenvolve: a morte converte-se no termo da vida; a
virtude (que pode ser compreendida, numa de suas mani-
festacOes, como auséncia de temor) desenvolve-se como o
termo da morte; o conhecimento revela-se como o fim da
virtude; o Bem, por sua vez, como o fim do conhecimento.
Essa disposicdo diante das questoes finais concede a abor-
dagem platonica o carater de uma exposicao filoséfica que
transcende as reflexdes pontuais e suas limitacoes contex-
tuais — embora elas obviamente estejam presentes em toda
a obra e devam ser levadas em conta por qualquer leitura
do didlogo —, fazendo com que suas palavras se convertam
num discurso em que ecoam preocupacdes humanas fun-
damentais.?

Apesar da aparéncia arquitetonica do didlogo, dividi-
do em dez extensos livros — fato que poderia nos induzir a
considera-lo um alicerce para outras obras do corpus pla-
tonico —, ndo podemos falar da “coeréncia de um sistema
tal como essa palavra viria a ser aplicada na época mo-

2 A importancia desse expediente para toda uma tradicéo filoséfica
¢ bem apontada por Hadot (1995, p. 316): « On le voit, la prise de
conscience de soi, que ce soit dans le mouvement de concentration
vers soi ou dans le mouvement d’expansion vers le Tout, requiert
toujours I'exercice de la mort, qui est, en quelque sorte, depuis Platon,
I'essence méme de la philosophie. »
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derna” (NUNES, 1976, p. 24).> A coeréncia apresentada
pela Reptiblica é desenvolvida na medida em que segue um
processo dialético de construcdo do argumento 1dgico, to-
mando por base certos pressupostos que se tornam claros
a medida que a trama do didlogo se desenvolve. A leitura
construida a partir desse desenvolvimento, contudo, nao
deve perder de vista as fronteiras contextuais da situagdo
em que se da o didlogo, a fim de levar em conta certos
detalhes aparentemente ndo tedricos que tém influéncia
direta na compreensio das teorias esbocadas por ele.* E
na tensio entre uma exegese que se constréi de maneira
“universalizante” e uma leitura que leva em conta os apa-
rentemente mais infimos detalhes contextuais que preten-
demos encontrar novos e antigos questionamentos, bem
como proposicdes tornadas possiveis a partir deles.

A primeira palavra de Sécrates no didlogo, katében
[desci],® sugere uma rica associacdo se considerarmos o
relato que a segue, qual seja, o de que, tendo descido ao
Pireu, ele e Glauco admiraram um festival religioso, ao fim
do qual, encontrando-se com outro amigo, Polemarco, vi-
ram-se convidados e, em seguida, instados por este a irem

3 Mencionando o carater aporético de algumas discussdes dialéticas
em Platdo, Hadot (1995, p. 119) faz a seguinte ressalva: « Ceci n’exclut
pas le fait que les dialogues aient aussi un contenu doctrinal, puisqu’ils
posent en général un probléeme précis et en proposent ou tentent d’en
proposer une solution. Chacun forme un tout cohérent, mais ils ne
sont pas nécessairement cohérents les uns avec les autres. »

4 Parafraseamos as palavras de Bacon (2001, p. 343): “Many scholars,
perhaps most, now recognize that Plato’s philosophical message should
be understood within the boundaries of each dialogue’s context — that
the apparently non-theoretical details can in fact have a bearing on
how we understand what is said.”

5 Consultamos as traducdes da Reptiblica de Anna Lia Amaral de
Almeida Prado (PLATAO, 2006) e de Jac6 Guinsburg (PLATAO, 2014).
Quando optamos por alguma delas, a op¢éo sera especificada, embora
na maioria dos casos tenhamos preferido traduzir nés mesmos os

trechos gregos.
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a casa de seu velho pai, Céfalo, lugar em que eles principia-
ram uma discussdo motivada pelas preocupacoes do vetusto
anfitrido diante da iminéncia da prépria morte (327a-331d).
A justaposicao desses elementos sugere que o relato de So6-
crates, em primeira pessoa, contenha certas caracteristicas da
experiéncia dos cultos de mistérios: a descida,® o cortejo, a
iniciacdo, a contemplacido e a morte.” Nesse sentido, po-
demos ler essas alusdes promovidas por Platdo como uma
sugestdo do carater iniciatério do l6gos socratico, espécie
de ritual a ser reencenado por todo novo leitor da obra.?

Todos os temas acima mencionados sdo recorrentes ao
longo da Reptiblica (obra que apresenta uma forma de es-
truturacdo nao de todo alheia a técnica da ring composition,
com a constante retomada posterior de temas anteriormen-
te tratados), e suas frases de abertura (as quais poderiamos
considerar uma espécie de proémio da obra) sdo o bastante
para insinuar o tipo de abordagem proposta por um pensa-
dor capaz de ativar tamanha rede de sugestdes de maneira
tdo sutil. O que fica aqui apenas levemente insinuado no
tocante a “poética” da Republica — estrutura em ring com-
position, emprego de um proémio, alusdes poéticas — serve
para evocar o problema da complexa relacdo entre a obra
do filésofo ateniense e o legado poético helénico.

6 Lembrando que a palavra katdbasis (substantivo relacionado ao
verbo empregado por Sécrates) € usada para se referir a viagem ao
submundo (O’CONNOR, 2007, p. 59), tendo sido empregada pelo
proprio Odisseu quando ele conta para sua mulher, Penélope, o relato
de sua “visita aos mortos” (Od. 23.252).

7 Para um estudo sobre a relacdo entre esses elementos dos mistérios
e o platonismo, sugerimos a leitura do terceiro capitulo “Die Theologia
der Mysterien: Mythos, Allegorie und Platonismus”, do livro Antike
Mysterien, de Burkert (1990, p. 56-74).

8 O ponto é sucintamente colocado por O’Connor (2007, p. 76): “I
descended’: eerie echoes indeed. The small bell tolled in the first word
resounds like a carillon in a cave. Plato has rewritten Socrates in the
character of priest, prophet, and hero.”
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Desses temas “inicidticos”, contudo, aquele que sera
o responsavel por guiar diretamente toda a perquiricdo
acerca do principal assunto da Reptiblica — que ¢ a justica
[dikaiosyn€], ou seja, a maneira mais correta de se condu-
zir em vida - é, paradoxalmente, a morte. Nesse sentido
podemos dizer que a morte se converte para o filésofo no
termo da prépria vida e é justamente por isso que esse
tema se faz tdo presente ao longo de todo o didlogo, vindo
até mesmo a se inscrever em seu “epilogo” (no mito de
Er).? Embora as multiplas visdes escatolégicas apresenta-
das ao longo da discussao nao cheguem a formar um todo
coeso (HALLIWELL, 2007, p. 460), é claro que a decisdo
de se tomar como ponto de partida da investigacdo a uni-
ca certeza humana em vida converte-se numa estratégia

9 Vale a pena conferir o interessante “catdlogo” composto por
Halliwell (2007, p. 459) de passagens que, na Repiiblica, tratam sobre
as diversas “attitudes to the afterlife”: “The following is a necessarily
summary catalogue of the most pertinent passages. In Book 1 (330d-
e), Cephalus remarked that inherited myths of Hades are ridiculed by
most adults but arouse anxieties in the minds of those close to death.
In Book 2, appealing for a defense of justice’s non consequentialist
value, Adeimantus mocked Orphic and kindred images of an afterlife
in which the just enjoy a perpetual symposium, while the unjust are
mired in mud (363c-d); later on, he described widespread skepticism
about the idea of postmortem punishment for injustice (366a). In the
censorship of poetry at the start of Book 3, Socrates himself objected to
depictions of Hades as a place of terrors: how could future guardians
develop courage, he asked, if they believed things that inculcate fear of
death (386b)? In Book 4, Socrates referred all the ideal city’s religious
regulations, including the treatment of the dead, to the Delphic oracle,
with the categorical statement that ‘about such matters we ourselves
possess no knowledge’ (427b). Differently, but equally pertinently, in
Book 7 Socrates at one point equated arrival in Hades, for the soul
that lacks philosophical knowledge, with ‘falling perfectly asleep’
(534c—d): the language of this brief passage may be tinged with irony,
but the conception of death as eternal sleep was a historical option
and is in fact one of the two possibilities considered by Socrates,
noncommittally, at the end of the Apology (40c—e). By contrast, at
several junctures in the Republic Socrates permits himself to anticipate
a positive afterlife for deceased guardians or philosophers.”
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filosofica cuja fundamentacdo apresenta inegavel consis-
téncia argumentativa. Levando-se em conta tal dado, o
deslocamento do foco da discussao para a consideracao da
maneira mais correta de se portar em vida, o que por sua
vez leva a reflexdes acerca da justica, ndo se reduz a uma
divagacdo ou a um excurso, mas se revela uma interessan-
te forma de abordagem das “questdes finais”.

Nao nos deteremos nas acirradas discussOes entre
Sécrates, Trasimaco, Glauco e Adimanto, cujas exposicoes
compodem todo o livro I e o inicio do II, pois isso poderia
nos conduzir longe demais nas especificidades do debate
ético proposto por eles.!® O que nos importa é ver como o
dialogo ganha um novo direcionamento a partir dos argu-
mentos ai aventados (sobretudo por Glauco e Adimanto,
em seus discursos contra a tese de Sécrates, segundo a
qual a injustica ndo poderia ser mais proveitosa do que
a justica [354a]). Antes, porém, faz-se oportuno salientar
brevemente a complexidade do modelo dialético de com-
posicdo das obras platonicas.

A argumentacao de cada um dos personagens possui
uma espécie de coeréncia individual e pode ser lida como
uma peca retdrica que se sustenta por si mesma (em maior
ou menor grau, dependendo do personagem) a partir da
forca de suas constru¢des bem amarradas e de suas alu-
soes mitopoéticas.!’ Elas, no entanto, inserem-se no todo

10 Para uma boa introducdo a questdo (embora defasada em termos
bibliograficos): JAEGER, 2013, p. 763-7.

11 Tal como, por exemplo, o m§thos sobre o anel de Giges, que parece
reescrever a versdo de Herddoto (Histdrias 1.8-13), e propor um novo
desdobramento ético a partir dessa reescrita. Aqui vale lembrar a
ressalva de Halliwell (2007, p. 452-3) no tocante ao uso platonico dos
termos mythos e l6gos: “Within the Republic, muth- terms are applied to
a diverse spectrum of materials: the folktale parable of Gyges’ ring, the
subject matter of poetry, everyday storytelling, traditional mythology,
the ‘noble lie,” the scenario of the dialogue’s hypothetical city building,
and, by implication at least, the triform image of the soul at the end of
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do didlogo e suas varias alusdes ou sugestdes sdo multi-
plicadas quando levamos em conta o conjunto da obra.
E nesse sentido que podemos ler intimeros detalhes refe-
rentes, por exemplo, a figura de Giges: sua descida por
um abismo; sua introdu¢do num lugar restrito e sua con-
templacdo de um cadaver (359d), propondo uma versdo
especular da iniciagdo suscitada pela prépria Reptiblica;'? a
possibilidade de que se lhe compare a figura de Er, no livro
X;13 entre outros. O interessante € que o desenvolvimento
da argumentacao segundo tal arranjo dialético em vdrios
niveis multiplica as possibilidades de leitura e interpreta-

Book 9. [...] Muthos and logos are, it seems, in some sense intertwined
throughout the Republic. Contrary to what is sometimes claimed,
no simple, unqualified muthos/logos dichotomy is presupposed
in Plato’s work.” — Para um melhor entendimento dessa relacéo,
indicamos o livro de Luc Brisson, Platon : Les mots et les mythes, em
cuja conclusdo se 1€ o seguinte: « Chez Platon, miithos, qui auparavant
était essentiellement un nom de la « parole », n’en vient a désigner un
discours invérifiable et non argumentatif que par suite de '’émergence
d’un l6gos qui se prétend un discours vérifiable, parce que ses référents
habituels : dieux, démons, héros, habitants de 'Hadeés et hommes du
passé restent inaccessibles aussi bien aux sens qu’a I'intelligence ; et il
n’est pas un discours argumentatif, parce que ces référents sont décrits
et mis en scéne comme s’il s’agissait d’étres sensibles par un recours
systématique a 'imitation. Malgré I'infériorité du statut dont il le dote,
Platon reconnait au milthos une utilité certaine dans les domaines
de l'éthique et de la politique, ou il constitue, pour le philosophe
et le législateur, un remarquable instrument de persuasion, et cela
indépendamment de toute interprétation allégorique. » (BRISSON,
1982, p. 171).

12 A associacdo foi sugerida por O’Connor (2007, p. 69): “It is easy to
hear, in the tyrannical shepherd’s ‘descent’ (359d) into a chasm, all the
other descents and caves in the dialogue. The ‘storm and earthquake’
that ‘break open the earth’ (359d) beneath the shepherd have their
echoes, t0o0.”

13 Conforme a sugestdo de Bacon (2001, p. 345), pois Giges seria
o homem injusto que adquire a felicidade injusta, enquanto Er seria
o homem justo que adquire a felicidade justa. Nesse sentido, o
primeiro mito abriria a nova investigacdo acerca da justica (através
da via inaugurada por Glauco) e o segundo lhe proporia um ponto de
chegada (a partir da orientacdo de Socrates).
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cdo, dependendo da maneira pela qual se aborda o fio ar-
gumentativo ou se acompanha a trama de suas alusoes.'*

Retornando ao que afirmdvamos sobre o vigor
com que Glauco e Adimanto opuseram seus argumentos
a tese de Sdécrates, o fato é que o filésofo se vé obriga-
do a empreender uma nova abordagem sobre “a justica
[dikaiosyn€] e o injusto [adikias]”, além de “suas respecti-
vas vantagens” (368b-c). Essa nova abordagem consiste na
aplicacdo de um recurso extremamente comum na argu-
mentacdo do Sécrates platdnico: o emprego da analogia.
Acompanhemos aqui a letra do texto:!®

A busca que empreendemos nado é de mediocre
importancia, porém exige, na minha opinido, uma vista
penetrante. Ora, posto que nos falta esta qualidade, eis
como [...] creio ser preciso enfrentd-la. Se, a pessoas
que ndo possuissem vista penetrante, fosse ordenado ler
[anagnénail, de longe, letras bem pequenas [grdmmata
smikra], e se uma delas percebesse [enend€sen] que estas
mesmas letras [ta auta grdmmata] se acham tracadas
alhures [dllothi], mas em tamanho maior e com maior
espacamento [meiz0 te kai en meizoni], constituiria

14 Tal € a conclusao de Halliwell (2007, p. 455) proposta a partir da
andlise sobre a maneira por que operam os diversos mythoi na obra
de Platdo: “In the light of what has already been indicated about both
the terminology and the variable uses of muthos in Plato’s dialogues,
we should not expect to find a definitive key to the reading of any
Platonic myth. Instead, we should accept the existence of multiple
levels of significance within such philosophically framed narratives,
levels that can accommodate elements of the literal, the metaphorical,
the personificatory, the symbolic, the allegorical (i.e., systematically
symbolic), the speculative, and, ultimately, the mystical (a category
definable in terms of intrinsic resistance to rational interpretation).”

15 Adotamos nesta passagem a traducdo de Jacd Guinsburg (PLATAO,
2014), embora em dois trechos (sublinhados) tenhamos recorrido
as palavras de Anna Lia Amaral de Almeida Prado (PLATAO, 2006).
Nas passagens substituidas, Guinsburg introduz uma distin¢do entre
“letras” e “caracteres” ausente do original grego: “letras tracadas
em diminutos_ caracteres”; “em grandes caracteres sobre um espaco

maior” (PLATAO, 2014).
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para elas, imagino, um feliz acaso [hérmaion] poder
ler primeiro as letras grandes e examinar [episkopein],
depois, as pequenas, para averiguar se sdo as mesmas [ei
ta auta onta tynkhdnei]. (368d).

E por meio dessa analogia — entre a leitura das letras
pequenas e a leitura das letras em tamanho maior e com
maior espacamento — que a analogia entre a justica do in-
dividuo [henos andrds] e a justica da cidade [pdleds], em
368e, ingressa como um elemento que ha de se revelar fun-
damental para a estruturagdo da Republica.'® Antes, porém,
de tratarmos sobre esse desenvolvimento, detenhamo-nos
no trecho que acabamos de destacar e que, por razoes a
serem explicitadas em breve, somos levados a compreender
como a analogia das analogias desse didlogo.

O fato de que Socrates tenha se valido de uma ima-
gem escritural para sugerir o funcionamento de sua ana-
logia néo é de todo fortuito. A possibilidade de se recorrer
a leitura das letras “em tamanho maior e com maior espa-
camento” s6 pode se revelar um hérmaion (literalmente,
um dom de Hermes)!'” para aqueles que, apesar de nao
terem a vista aguda, sdo obrigados a ler letras pequenas,
uma vez que, independentemente das diferencas materiais
entre as letras, todas sdo percebidas como sendo “as mes-
mas” [td autd grdmmata). E preciso atentar ao fato de que

16 Nas palavras de Jaeger (2013, p. 762): “O conceito platénico da
justica situa-se acima de todas as normas humanas e remonta até a sua
origem na prépria alma. E na mais intima natureza desta que deve ter
o seu fundamento aquilo que o filédsofo denomina justo.”

17 Indiquemos de passagem, a fim de que se compreenda a possivel
funcdo hermenéutica desempenhada pela figura de Hermes (e outras
associadas a dele) no interior do jogo de oposicoes estabelecido pelo
pensamento de Platdo, o tratamento dessa questdo por Derrida no
capitulo 3, “Tinscription des fils: Theuth, Hermeés, Thot, Nab(i, Nebo”,
do texto “Pharmacie de Platon” (1972, p. 105-118). Na traducdo
brasileira: DERRIDA, 1991, p. 31-42. Sobre o emprego do mesmo
termo, hérmaion, e suas implicacdes (no Gorgias): NIGHTINGALE,

1995, p. 84-5.
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tal percepcdo (intelectual, uma vez que se dd por meio
do ndos [intelecto], como o verbo ennoein bem o indica)
¢ uma constatacao da qual se parte: é como se, num nivel
que transcendesse as aparentes diferencas sensiveis, uma
identidade entre os mais diversos elementos (no caso, as
letras pequenas e as maiores) fosse perceptivel ao ndos.
Ainda assim, a verificacdo da identidade entre as diferen-
tes letras sé pode ser confirmada apds se terem examinado
[episkopein] as letras pequenas a partir da leitura que se
estabelecera para as letras maiores.

A andlise minuciosa do procedimento analégico des-
crito por Sécrates nessa passagem da Reptiblica apresenta
resultados curiosos, como se pode notar a partir do se-
guinte esquema: i) parte-se da constatacdo da identida-
de fundamental entre dois fenomenos aparentemente di-
versos; ii) aplica-se essa constatacdo de identidade para
que, tomando como ponto de referéncia o fenomeno que
se mostra mais claramente a percepcdo, seja possivel in-
terpretar o fenomeno que se lhe apresenta de modo mais
obscuro; iii) confirma-se a identidade dos dois fendGmenos
a partir da identidade das interpretacoes propostas a cada
um deles, ou seja, a partir da constatacao da identidade
entre eles (identidade que, por sua vez, ja fora postulada
no principio). A tautologia presente em tal argumentacao
é clara demais para que seja necessdrio expd-la de ma-
neira mais detida. Interessa-nos antes sugerir que, embora
seja um recurso habitual de Sécrates em varios dos argu-
mentos presentes nos didlogos platonicos, o procedimen-
to analdgico encontra nessa passagem da Reptiblica a sua
formulacgéo tedrica mais clara. Por isso a revelagdo de sua
fragilidade como argumento 16gico é oferecida de modo
mais direto do que em outras passagens, nas quais, apesar
de estar igualmente presente, parece sustentar-se de modo
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mais firme. A andlise aqui desenvolvida, contudo, pode ser
estendida a maior parte das analogias em que se baseiam
argumentos inteiros trabalhados nos didlogos. Embora o
personagem de Sdcrates pretenda que suas analogias va-
lham como procedimento légico em seu fio argumentativo
(e seus interlocutores parecam aquiescer a tal pretensao),
no qual dedugdo légica e demonstragdo racional preten-
samente teriam lugar, acreditamos que a exposicao dessa
“analogia das analogias” tenha indicado alguma fragilida-
de comum a esse tipo de argumento.

A ANALOGIA ENTRE AS FORMAS DA JUSTICA

Prossigamos com a leitura, apesar disso, como se
aceitassemos o procedimento analégico e acompanhemos
a aparente deducdo légica segundo a qual: i) “a justica é
um atributo nao s6 do individuo, mas também da cida-
de inteira”; ii) “a cidade é maior do que o individuo”; iii)
“talvez num quadro maior a justica seja maior e mais facil
de se estudar” (368e). Desse desenvolvimento dedutivo
segue-se a conclusdo oferecida por Sécrates a seus inter-
locutores:

Entdo, se vocés quiserem, procuraremos primeiro de que
modo [a justica] se d& nas cidades [en tais pdlesi]; em
seguida, vamos examind-la [episkepsometha] em cada
individuo [en heni hekastoi], de maneira a examinar
[episkopoiintes] a semelhanca da grande [tén toii meizonos
homoidtéta] na forma da pequena [en téi toil heldttonos
idéai]. (369a).

Essa analogia entre a justica individual e a justi¢ca na
polis, tal como fica aqui sugerida, tem como consequén-
cia, na continuacdo do argumento desenvolvido pela Re-
publica, o estabelecimento de “um elo indissoltvel entre a
conduta individual e a acdo na pdlis, entre uma politica e
uma ética” (BOLZANI, 2006, p. xxvi). Em que pese o que
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apontamos no tocante a fragilidade argumentativa sobre
a qual tal desenvolvimento ético-politico do pensamento
platonico se desenvolve, ndo podemos negar que se trata
de um dos momentos fundamentais da obra e que suas
implicacOes sobre a histéria do pensamento se revelam
profundas e duradouras. Acompanhemos, portanto, o de-
senrolar de tal argumento.

Sécrates defende a opinido segundo a qual uma pdlis
nasce porque ninguém € autossuficiente [autdrkés], mas
carente de muitas coisas [pollén on endeés] (369b), o que
de certa maneira ja sugere um dos principios fundamentais
da Republica: o da especializacio. Nesse sentido, as pessoas
sdo dependentes umas das outras, pois cada uma somente
¢ capaz de executar bem determinada funcao e, por isso,
aceita se unir as outras a fim de intercambiar aquilo que
faz por aquilo de que tem necessidade, acreditando que
tal € o melhor para si mesma [haut6i dmeinon] (369c). E
preciso chamar atenc¢do para esse principio da especializa-
cdo que, embora aqui apareca apenas levemente sugerido,
terd implicacdes profundas na argumentacdo de Sécrates,
sendo em breve retomado e mais bem definido.

Na sequéncia, como Adimanto concordasse com as
consideracdes de Socrates, esse afirma: “Vamos! [...] — com
o ldgos, a partir do principio [ex arkhés], facamos [poid-
men] uma cidade [pdlin]; nossa necessidade [hEmetéra
khreia], ao que parece, é que vai fazé-la [poiései]” (369c).
Fizemos questdo de elencar os principais termos gregos
empregados na formulacdo de Sdcrates, pois, oportuna-
mente, vamos comparar essa fala a uma outra de estrutu-
ra sintdtica muito semelhante a fim de melhor aclararmos
uma segunda analogia que vai acompanhar (de modo ta-
cito) a analogia jd explicitada entre a justica do individuo
[heis anér] e a da cidade [pdlis]. Além disso, é interessan-
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te notarmos o emprego do verbo poiein [fazer; construir]
por Sécrates nessa passagem, pois ele ha de se repetir em
muitas outras nas quais o objeto em questdo sera um dos
varios construtos discursivos empreendidos pelo filésofo e
seus interlocutores.

As primeiras necessidades de que se ocupam esses
“fazedores de polis” sdo as mais basicas: alimentacdo, mo-
radia e vestudrio (369d). Partindo disso, surge a questao
acerca da forma pela qual tais necessidades haveriam de
ser supridas: ou cada homem dedicando-se a uma apenas
e obtendo o provimento das outras por meio do intercam-
bio, ou, ao contrario, todos se ocupando do provimento
de todas elas, mas pouco tempo a cada uma (370a). Pelo
que ja ficara decidido sobre o fato de ninguém ser autos-
suficiente [autdrkes], Adimanto indica a primeira opcao.
Nos termos com que Sécrates propOe as alternativas, e
principalmente na resposta de seu interlocutor, deixa-se
entrever outro principio importantissimo para o desenvol-
vimento do didlogo: o da simplicidade. Nao é que cada
habitante s6 seria capaz de se prover individualmente de
uma unica necessidade (o mero fato de SOcrates ter elen-
cado a alternativa em que cada um se proveria de todas
as necessidades basicas indica bem a sua factibilidade),
mas € que, quando cada um se dedica de modo exclusivo
a um Unico trabalho, isso se revela mais facil, mais simples
[rdion] (370a).

Na sequéncia, entdo, SOcrates explicita a tese segun-
do a qual: “ninguém nasce semelhante a cada um dos ou-
tros, mas diferindo [diaphérdn], por natureza [tén physin],
na execucao [prdxin] de um ou outro trabalho [érgou]”
(370Db). Ai se encontra, em germe, o principio da diferenca
natural entre os homens, o que, por sua vez, fundamenta
com um argumento de ordem natural o principio da es-
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pecializacdo acima mencionado: uma vez que a natureza
faz cada individuo melhor no desempenho de uma fungao
especifica, ndo lhe ha de ser permitido dedicar-se a um tra-
balho diferente daquele que desempenha melhor. Afinal, “a
maior parte disso vem a ser mais belo [kdllion] e mais facil
[rdion], quando cada um, conforme a natureza [kata phy-
sin] e a oportunidade [en kairédi], ndo se ocupando de outras
coisas [skholen ton dllon agon], executa [prattei]” (370c).

Note-se a quantidade de principios explicitados por
Sécrates — e aceitos por seus interlocutores — no breve in-
tervalo que vai do inicio da concepc¢ado da pélis com o l6gos
(369b) até a primeira tentativa de se refletir sobre a justica e
a injustica existentes em tal sociedade (372a): i) principio da
simplicidade, que, conjugado ao ii) principio da diferenca na-
tural entre os homens, engendra o iii) principio da especiali-
zacdo. Temos aqui os principios fundamentais que orientarao
ndo apenas a criacao e o desenvolvimento dessa poélis, mas
inimeros argumentos avancados por todo o didlogo.

A simplicidade da pdlis, contudo, desenvolvida com o
assentimento entusiasmado de Adimanto e louvada por So6-
crates em 372a-b, é duramente criticada por Glauco: ‘Ao que
parece, vocé estd fazendo [poieis] esses homens se banque-
tearem [hestioménous] sem petisco nenhum [dneu dpsou].”
Observe-se que a requisi¢do de Glauco por um grau maior
de sofisticacdo — aqui na referéncia ao dpson (nome dado ao
prato preparado que se consome num banquete e que se faz
acompanhar pelo pao e pelo vinho, sendo normalmente com-
posto por carnes e temperos)'® — voltara a se repetir depois
da réplica com que Sécrates elenca uma série de pratos ve-

18 O dpson talvez pudesse ser definido como o “suplemento” (um
algo a mais diferencial), no sentido derridiano. Para detalhes sobre o
entendimento desse vocabulo, em Xenofonte e em Platdo (a partir de
uma anadlise bastante atenta a essa passagem da Republica): ROMERI,

2002, p. 148-170.
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getarianos compondo um estilo de vida pacifico e saudavel.
Glauco deplora suas palavras, sugerindo um sentido obsceno
a proposicao anterior de seu interlocutor (na medida em que
iguala a pdlis proposta por ele a uma cidade de porcas [hyon
pdlin], em 372d)," e sugere que, conforme o costume [hdper
nomizetai], os homens devem deitar-se sobre leitos [epf te kli-
nén] e comer em mesas [apo trapezon], além de ter petiscos
[dpsa] e sobremesas [tragémata] (372€).

Sdécrates se nega a admitir que 0s excessos propostos
por Glauco fizessem parte da verdadeira cidade [al&thiné
polis], mas admite que analisar uma cidade luxuosa [try-
phésan pdlin] pode se revelar interessante para indicar de
que maneira surgem a justica e a injustica.?® Assim sendo,
Sécrates ndo chega a desenvolver nessa passagem os des-

19 Vale a pena ter em mente a analise proposta por O’Connor (2007, p. 84)
ao comportamento de Adimanto e as alusoes sugeridas pelos comentarios
de Glauco na passagem: “Adeimantus’ interest in simplicity also shows
itself in his affection for the rustic innocence of the age of Cronus. [...]
Adeimantus’ nostalgia for this bucolic life is comical, because he does
not acknowledge the ambiguity of innocence. When he and Socrates first
construct a city-in-speech, Socrates describes the idyllic existence of its
inhabitants — one can hardly call them citizens, since they seem to have no
political structures — as if he sees nothing lacking in a commune of naked,
shoeless, hymning vegetarians (372a-b). When Glaucon protests that
these people lead a meager existence, Socrates tweaks him by gushing
over the simple pleasures of a diet of figs, chickpeas, beans, myrtle, and
acorns (372c). This is intentionally provocative, in part because Socrates’
praise of such simple fare is so hyperbolic, and in part because these plants
are standard comic slang for the sexual organs (e.g., see Aristophanes’
Acharnians 801-2). Glaucon is provoked to respond in kind (372d): And
if it were a city of pigs, Socrates, you were providing for, isn’t this just how
you would feed them?’ Glaucon makes it clear the pigs he has in mind are
sows, since he uses the feminine form of the pronoun ‘them’ (autas). To
the Greeks, the pig was a figure of ignorance.”

20 A l6gica dessa passagem € explicitada por Romeri (2002, p. 164)
com as seguintes palavras: « En faisant en sorte que le sitos ne soit plus
suffisant a la vie de la cité, ce plus, cet dpson va, dans la perspective du
Socrate de la République, faire basculer cette méme cité de l'intégrité
de sa vérité a la variété du luxe, de la santé a la maladie, et finalement

de la paix a la guerre. »
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dobramentos éticos indicados pela analogia entre o indi-
viduo e a pdlis saudavel [hygiés], mas, ao contrario, os de-
senvolve a partir de consideracgdes sobre a polis inflamada
[phlegmainousan].*

A introducéo de leitos e mesas proposta por Glau-
co a primeira polis socratica conduz ao afluxo de uma
infinidade de excessos adicionais: outros moveis [tdlla
skeug], petiscos [opsa], perfumes, incensos, cortesas, gu-
loseimas, e cada uma dessas coisas em grande variedade
[hékasta toutdon pantodapd] (373a). A consequéncia 16-
gica disso é que muitos outros profissionais, “cuja pre-
senca nas cidades de modo algum se da por causa do
necessario” [ha oukéti toil anankaiou hénekd estin en tais
polesin] (373b),?* terdo que se apresentar a ela: todos
os cacadores, bem como os mimetizadores [mimétai].??
Essa é a primeira ocorréncia de uma palavra da familia

21 Sécrates s6 parece considerar que retoma seu fio argumentativo,
interrompido nessa passagem por Glauco, quando afirma que eles
vdo aos poucos expurgando a pdlis inflamada (399e), embora
pudéssemos legitimamente indagar o seguinte: como a verdadeira
polis de Sécrates se desenvolveria, sem a introducdo desses excessos,
até alcancar o estagio de sofisticagdo apresentado na Republica? Um
artigo de Claudio William Veloso (2003) investiga justamente essa
hipotese.

22 Note-se, portanto, que a admissdo dos excessos comportamentais
metonimicamente representados pelas camas e mesas de Glauco (e
acompanhados por muitos outros) promove o rompimento com a
ideia antes proposta por Socrates segundo a qual apenas a simples
necessidade [khreia] construiria a cidade concebida por eles (369c).
23 Somos da opinido de que a critica de Halliwell a traducdo candnica
do termo mimesis por “imitacdo” deva ser estendida aos derivados do
mesmo radical (tais como miméomai, mimétai, miméma, mimétikds)
e optaremos pela manutencdo em portugués de palavras derivadas
a partir deles (mimetizar, mimetizadores, mimema, mimético). Nas
palavras do helenista: « Je suis convaincu que, pour des raisons
historiques assez embrouillées, cette traduction canonique du terme
grec fait obstacle a l'interprétation de la fonction complexe du lexique
de la mimésis dans la pensée philosophique et esthétique grecque. »

(HALLIWELL, 2005, p. 44-5).
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de mim@&sis na Republica e seria interessante notarmos o
que acompanha, como aposto, esse substantivo plural de
agente (mimétai) a fim de compreendermos o que Platao
relaciona a tal palavra:
[...] e os mimetizadores, muitos com relacdo as formas
[peri ta skhémata) e cores [khromata], muitos com relacio
a arte das Musas [peri mousikén],?* poetas [poigtai] e os
seus assistentes [hypérétai], rapsodos [rapsdidoi], atores
[hypokritai], coreutas [khoreutai], empresarios de teatro
[ergoldboi], fabricantes de moéveis e de grande variedade
de coisas [skeudn te pantodapon démiourgoi], bem como,
além de muitos outros, aqueles com relacdo ao ornamento
feminino [peri ton gynaikeion késmon]. (373b-c).

Ora, o que fica sugerido por essa passagem € que a
atividade dos mimetizadores estaria ligada as composi-
¢Oes plastico-visuais, poéticas (tanto épicas quanto dra-
maticas) e manufatureiras. Chamamos atencdo para o
fato de que essa relagéo esteja absolutamente clara nessa
passagem do livro II (o que ha de apresentar consequén-
cias importantes para toda e qualquer compreensao ge-
ral do termo mimé&sis na Republica) e que sua introducao
na pélis se dé& em termos manifestamente negativos. E
de se notar ainda que leitos e mesas formam a imagem
metonimica pela qual tudo aquilo que ha de se revelar
corruptor da alma aos olhos de Sécrates é introduzido
na pdlis: os prazeres sexuais, os prazeres estéticos (no
sentido etimoldgico da palavra [aisthétikos], ou seja, rela-
tivo aos sentidos da percepcao) e os prazeres despertados
pela mimésis.

24 A palavra grega mousiké engloba nfo apenas aspectos musicais, mas
principalmente os aspectos poéticos (em sua expressdo pelo l0gos),
tal como os proprios personagens deixam claro ao longo da Reptblica
(376e; 398b-c). Por isso optamos por traduzir o termo mousiké pela
expressao “arte das Musas”, que é mais abrangente e neutra do que as

opcoes “poesia” ou “musica”.
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Outra consequéncia desse novo desenvolvimento da
polis é a previsdao de que muitos bens serdo requisitados
por seus habitantes e de que a guerra se tornara inevitavel
(373d-e). A necessidade de que uma nova classe seja pen-
sada para se ocupar desses assuntos é mero desdobramen-
to légico do argumento e,

[...] como é regra fundamental nesse exercicio de

pensamento a que Sdcrates convidou os seus amigos

respeitar-se a especificidade das funcoes, ninguém
devendo fazer sendo aquilo de que for capaz, a necessidade

de defesa exigira desde logo o surgimento de um corpo de
guardas. (NUNES, 1976, p. 14).

Os principios da simplicidade, da diferenca natural
entre os homens e da especializacdo surgem novamente
explicitados (374b-e) a fim de tornar ainda mais premen-
te a necessidade de que esse corpo de guardas possa se
dedicar exclusivamente as suas tarefas e desenvolver as
caracteristicas necessarias ao pleno desempenho de sua
funcdo.? Eis chegado um dos momentos mais importantes
do didlogo, pois, a partir das consideracdes sobre a melhor
forma de se levar a cabo tal desenvolvimento, a Reptiblica
desenvolve uma resposta que ha de se revelar “uma ino-
vacdo revoluciondria de alcance histérico inalcancdvel”
(JAEGER, 2013, p.773): a educacao [paideia] dos guardas

25 Na passagem entre 375a-376d, Socrates sugere o cdo jovem como
modelo de comportamento aos guardas, na medida em que ambos
devem se mostrar hostis aos desconhecidos, mas, ao mesmo tempo,
afaveis com os conhecidos. Segundo essa ideia de um conhecimento
canino (conhecimento que transcenderia as aparéncias, pois o cdo
reconhece o inimigo, mesmo sem ter sofrido maus-tratos dele, bem
como o amigo, ainda que jamais tenha sido bem tratado por ele), a
natureza desse animal € citada como um paradigma para a do amante
do conhecimento [philomathés] (376b). Vale notar que, na criacdo
dessa analogia, Platdo recorre ainda a uma aproximacdo baseada
na semelhanca sonora entre as palavras skylax [cdo jovem] e phylax

[guarda].
L &4 g
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de acordo com um sistema legalmente estabelecido pelo
Estado.?

Vale a pena atentar a formulacdo com que Sécra-
tes explicita a sua proposta: “Vamos! Entdo, como se es-
tivéssemos mitologando [mythologoiintés]*’ com um mito
[mythdi] e passando o tempo [skholén dgontes], com o [6-
gos eduquemos [paideidomen] os homens [toius dndras]”
(376d-e).® Gostariamos de aproximar essa passagem de
outra ja mencionada, na qual se 1é: “Vamos! [...] — com
o l6gos, a partir do principio, facamos [poiémen] uma ci-
dade [pdlin]” (369c). O que fica sugerido pela aproxima-
cdo dessas duas passagens® é uma equivaléncia analédgica
entre as atividades de se fazer uma cidade [poiémen po-

26 Em que pese o brilhantismo da proposicao platénica e seu impacto
sobre o desenvolvimento de determinadas concepcoes politicas (como
no caso da formacdo dos Estados modernos tardios, por exemplo, a
Alemanha), é preciso nuancar o otimismo na leitura dessa passagem do
didlogo. Bolzani (2006, p. xxix), por exemplo, fala que “a cidade una
e harmonica depende da adequada educacgdo que receberdo artesdos,
guardibes e o filésofo”. Contudo, ndo nos parece que na Repiiblica
haja a previsdo de um sistema educacional que englobe também a
classe dos artesdos (ou produtores). Teriamos antes lugar para falar
de “adequacdo” ao sistema do que propriamente de “educacdo” no
caso deles.

27 O verbo mythologein pode ser traduzido por “narrar uma estéria”
(ou “contar um mythos”), mas como se trata de uma palavra formada
por duas outras que também aparecem separadamente na mesma frase,
optamos por explicitar o jogo verbal platénico. Para um comentdrio
sobre os conceitos de I6gos e mythos em Platdo, cf. n. 11.

28 A nossa interpretacio da passagem diferiu das que apresentam os
dois outros tradutores consultados: “Bem! Entdo, como se estivéssemos
devaneando ao contar um mito num momento de lazer, imaginemos
que estamos educando esses homens.” (PLATAO, 2006) “Vamos
pois! E como se contdssemos uma fabula com vagar, procedamos em
pensamento a histéria da educacdo desses homens.” (PLATAO, 2014).
29 Tal aproximacdo parece-nos pertinente na medida em que, além
de apresentarem uma estrutura sintdtica muito semelhante, ambas
marcam o inicio de um novo desenvolvimento imperativo a ser
executado com o l6gos — desenvolvimento este que da inicio a uma

nova fase da argumentacéo.
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lin] e de se educar os homens [paidéudmen tous andras],
ambas explicitamente executadas com o [6gos. A analogia
anteriormente aludida, entre o individuo e a pdlis, encon-
tra-se aqui subentendida, mas o mais importante é uma
nova sugestdo, que até entdo nao havia sido explicitada
assim: poiein ¢, de certo modo, paidetiein.*® Podemos indi-
car agora, portanto, o que motiva a opcao de Platdo pelo
emprego, em passagens cruciais, do verbo poiein para se
referir ao filésofo, em sua atividade criadora (ou seja, sig-
nificando “fazer”), embora o sentido de tal verbo ja suge-
risse, a época do filésofo, inegdveis remissdes a atividade
poética (ou seja, relacionado ao “poetar”). As intencoes
agonicas de Platdo, em sua defesa da precedéncia devida
a filosofia para a funcdo de educadora do ser humano (e
de formadora da cidade), revelam-se assim, ainda que em
forma de alusoes veladas, ja desde o livro II da Republica.

Dessa maneira, as consideragoes sobre a paideia a ser
conferida aos guardas da pélis dao inicio a um novo mo-
mento do didlogo. Para encerrarmos com um breve esboco
da discussdo que ha de prosseguir, recorramos as palavras
de um importante estudioso da paideia helénica:

30 A frase pode ser entendida de dois modos: “fazer é, de certo modo,
educar” ou “poetar é, de certo modo, educar”. A nossa sugestao € a de
que tal dubiedade foi trabalhada pelo préprio Platédo a fim de produzir
um choque entre as duas concepcdes de poiésis: feitura (ligada ao
“fazer”) e poesia (ligada ao “poetar”).

31 Os estudiosos da obra platénica concordam, de maneira geral,
que a motivacdo para a querela entre a filosofia e a poesia, tal como
desenvolvida e trabalhada por Platdo, encontra seu fundamento
nas prerrogativas pedagdgicas de que os poemas tradicionais
pretensamente gozariam a sua época. Tate (1932, p. 168) ja afirmava
que: “Plato, as a teacher of ethics, was really, in the circumstances
of the time, competing with Homer. His Homeric criticism is part of
his attempt to save his contemporaries from preferring the Homeric
ethics to the Platonic.” — Para reflexdes mais detidas sobre as criticas
de Platao aos poetas (ndo apenas na Reptblica, mas também no Ilon e
nas Leis): SILVA, 2018, p. 285-314; SILVA, 2022, p. 318-321.
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Para Platéo, a solucdo do duplo problema da formacéao do
corpo e da alma do Homem ¢€ a paideia da Grécia antiga,
com a sua divisdo em ginastica e musica [arte das Musas],
paideia que, portanto, ele conserva como base (376e).
Devemos encarar essa posicao a luz das manifestages de
Platdo sobre o quanto seria funesta qualquer inovacdo no
sistema educacional ja implantado, sem perder de vista o
seu apego conservador ao que ja existia, em face da critica
radical, de detalhe, ao conteudo da antiga educacio.
Geralmente, e por razdes compreensiveis, coloca-se em
primeiro plano a negacdo, na qual se revela, sem sombra
de duvida e de modo muito especial, o novo principio
da filosofia platonica. Mas o que na posicdo platonica é
sugestivo do ponto de vista pessoal e ao mesmo tempo
decisivo para a evolucdo da cultura assenta precisamente
na fecunda tensdo entre o seu radicalismo conceptual
e o seu sentido conservador a respeito da tradicao
espiritualmente plasmada. (JAEGER, 2013, p. 773-4).

Apesar de estarmos de acordo com os apontamentos
gerais de Jaeger, vale notar que essa paideia helénica —
embora tenha de fato um fundamento tradicional — encon-
tra respaldo numa teoria platonica da pedagogia que nao
parte de uma dicotomia entre alma e corpo, mas de uma
dicotomia no interior da propria alma.* E importante ter-
mos isso em mente para ndo nos enganarmos com relacdo
ao objeto da preocupagdo platonica nessas consideracoes

32 Nosso entendimento das consideraces psicolégicas pressupostas
no que se afirma sobre a teoria musical nos livros III e IV é grato
ao artigo de Brancacci (2005, p. 89-106). Com relacdo a presenca
dessa teoria musical desenvolvida com base numa particdo da alma,
tal autor afirma: « La conclusion de Platon est claire: '’ame est dotée
de deux éléments, ’émotionnel, appelé thymoeidés, et l'intellectuel,
qui est appelé ici philésophon. Sur ces éléments, la musique et la
gymnastique ont des effets opposés : la musique détend le premier et
active le second, tandis que la gymnastique produit I'effet contraire.
Il en découle quun dieu a donné aux hommes ces deux arts, ‘non
pour se rapporter a ’ame et au corps, sinon de fagcon secondaire, mais
vraiment en fonction de ces deux éléments (all’ ap’ ekeino 411e)’. »

(BRANCACCI, 2005, p. 103).
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pedagégicas: a importancia do corpo se dd na medida em
que trabalha-lo ajuda a desenvolver de modo justo as par-
tes da alma.

As consideragdes especificas sobre a paideia a ser
conferida aos guardas da pdlis dao inicio a um novo mo-
mento do didlogo, na linha do que foi resumido na In-
troducdo do presente texto. Embora seja fundamental
compreender as especificidades dessa paideia — junto
aos desdobramentos que fazem com que ela se comple-
xifique e acabe tendo aspectos de um treinamento bélico
destinado a uma classe de ajudantes (responsaveis pela
seguranca), assim como aprofundamentos epistemoldgi-
cos de uma formacao politica especifica para os guardas
(responsaveis pelo governo) —, continuar seguindo a ar-
gumentacdo da Reptiblica poderia nos afastar de nosso
objetivo inicial, qual seja, refletir sobre a centralidade es-
truturante da analogia entre a justica no nivel da pdlis e
a justica no nivel do individuo.

CONSIDERAGOES FINAIS

De tudo quanto vimos, fica claro que a Repuiblica par-
te de uma discussdo sobre a morte, convertendo-se rapi-
damente numa reflexdo sobre a melhor forma de se portar
em vida, e encaminha-se para uma investigacdo sobre a
definicdo de justica. No ambito desse debate, uma analo-
gia explicitamente desenvolvida se revela estruturante do
fio argumentativo seguido pelos interlocutores: a justica
no interior da alma de cada individuo pode ser compreen-
dida a partir da justica na cidade. Na sequéncia, um des-
dobramento dessa analogia aparece na sugestdo de que
a educacdo do individuo equivaleria, de certa maneira, a
formacdo da cidade. A partir do exposto, fica claro que os
esforcos de Platdo para delinear a educacdo da alma tém
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uma dimenséao politica, consistindo numa reflexdo profun-
da sobre a melhor maneira de (trans)formar a propria ci-
dade.

Sem mencionar aqui os impactos disso para discus-
sOes sobre educacdo na Antiguidade (entre poesia, retd-
rica e filosofia), cumpre destacar as consequéncias peda-
gbgicas, éticas e politicas de propostas como essas para o
presente. Muitas sdo as discussdes e polémicas contem-
pordneas sobre as relacdes entre familia, educadores e
Estado. Sem qualquer pretensdo de pautar esses debates
pelos posicionamentos de Platdo na Repiiblica, chegamos
ao fim da presente exposi¢do com a convic¢do de termos
oferecido uma série de caminhos para quem queira re-
fletir sobre a prépria educacao — isto é, sobre o cuidado
com sua prépria alma —, levando em conta o tipo de vida
que pretenda viver. O aporte fundamental de Platdo para
reflexdes dessa natureza é o de jamais negligenciar a di-
mensao comunitdria que ajuda a dar um sentido mais
amplo a vida de toda pessoa, na medida em que esse sen-
tido se estende e perdura, para além da morte da propria
pessoa, na continuacao da vida de sua comunidade. Toda
filosofia capaz de refletir radicalmente sobre a existéncia
humana reconhece que pedagogia, ética e politica andam
sempre de maos dadas.
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Carituro IV
0 PROBLEMA DO RISO NA REPUBLICA DE PLATAO*

FeLipE Ramos GaiL!

INTRODUGAO
Este artigo mapeia e comenta as consideracdes de Pla-
tdo sobre o riso e o comico na Reptiblica. Em linhas
gerais, ridiculo, para Platao, é a kakia (mal, vicio), o que
também implica dizer que o bem e a virtude nunca séo
ridiculos, ou dignos de riso. Entregar-se ao riso violento,
arrebatador, seria, entdo, perigoso para a educacao do ca-
rater, uma vez que todo prazer poderoso e intenso tende
a se tornar um hdbito, e habituar-se a um prazer dessa
magnitude é fortalecer a parte desejante de nossa alma,
fornecendo a ela armamento pesado contra a parte racio-
nal, sublevando aquela contra a autoridade desta, gerando
uma guerra civil interna. Tal sedicdo torna a pessoa ma —
uma vez que ser dominado pelos apetites é caminho certo
para o vicio — e, consequentemente, ridicula.

Por isso, mesmo alguém decente, que se exime de
fazer certas piadas ou dizer vulgaridades, caso tome gos-
to por quem ousa fazer tais coisas, rindo disso, tende a
ir vendo desabar, uma a uma, as muralhas do pudor, até
se entregar de vez, transformando-se em um bufio para
si mesmo. Nesse sentido, o riso nesse contexto seria um
“Cavalo de Troia” para a alma, danoso para a educacao e
perigoso para a fortaleza de um carater virtuoso.

* O presente texto redne e sintetiza partes da minha tese de doutorado.
1 Professor Adjunto de Filosofia Antiga da UNIVERSIDADE DO ESTADO DO
Rio pe Janero (UERJ). Doutor em Filosofia pela PUC-Rio. Contato:

felipegall@outlook.com.
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1 O riso coMmo PROBLEMA NA REPUBLICA
1.1 O PROBLEMA PEDAGOGICO

Na Reptiblica, o riso é tematizado por Platdo primeira-
mente no inicio do Livro III, no contexto da educacao musical
dos futuros guardides da Kallipolis, a cidade construida com
o l6gos por Sdcrates, com o auxilio de Glaucon e Adimanto,
visando manifestar a Ideia de Justica, questdo que é a alma
do didlogo. O contexto, portanto, é o da polémica critica de
Platdo a Homero e Hesiodo?, da reforma moral desses poe-
mas para fins pedagogicos, conforme a nova concepc¢ao de
paidéia platonica. Esses dois poetas, pilares da cultura grega
e verdadeiros educadores de toda a Hélade, seriam, segundo
Sécrates, contadores de mentiras carentes de beleza ou no-
breza?, pois, em seus discursos, representam mal as esséncias
dos deuses e dos herdis*. E qual seria, entdo, segundo Sécra-
tes, a verdadeira esséncia divina, que os poetas falharam em
representar? A de que o divino é bom®, causa apenas do bem,
e ndo de males®, que € simples, implicando com isso que ele
ndo sofre transformacgdes’, e que € incapaz de mentir®.

A correcdo da poesia nesse sentido € importante no
contexto, pois SAcrates visa criar modelos morais capazes de
orientar a acdo dos futuros guardides da cidade, que desde
pequenos deveriam ouvir exemplos de agdes nobres e virtuo-
sas e aprender que os deuses sdo bons etc. Por conseguin-

2 Cf. PLATAO, Republica, II, 377c ss.

3 “un kaAdg Pevdntar”, PLATAO, Republica, II, 377d.

4 Eis a passagem completa ‘Otav su{é((n LG KK ovoiav @ Aoyoa
mept Bedv T Kol NPpwwY olol glow, Gomep ypawevs undev gokdta
Yph@wv oig dv dpox BouAndi ypou]Jou ” PLATAO, Republlca I,
377el-2. Sobre a relacio entre o pintor e a representacio dos deuses
cf. PLATAO, Critias, 107a.

5 PLATAO, Republica, II, 379b1.

6PLATAO Republica, 1, 379c.

7 PLATAO, Reptblica, II, 380d.

8 PLATAO, Republica, II 382e.

L 7



CarituLo IV

te, serd com base nessa concepcao dos deuses que SOcrates
condenard as passagens poéticas que mostram deuses lamen-
tando-se, o que nao sé é vergonhoso para uma divindade,
mas faria com que meros mortais, ouvindo essas narrativas,
se permitissem agir de modo semelhante?®, ja que se trata de
modelos de acdo e conduta. Serd também com base nessa
concep¢ao da esséncia divina que entrard o ponto que nos in-
teressa, a critica ao riso. A passagem em questado € a seguinte:
Mas, na verdade, também nio devem ser amantes do riso;
porquanto quase sempre que alguém se entrega a um riso
violento, tal fato causa-lhe uma mudanca também violenta.
[...] Por conseguinte, ndo é admissivel que se representem
homens dignos de consideracdo sob a acdo do riso; e
muito pior ainda, se se tratar de deuses. [...] Portanto,
ndo admitiremos aquelas palavras de Homero acerca dos
deuses: “Um riso inextinguivel se ergueu entre os deuses bem-
aventurados, ao verem Hefesto afadigar-se pelo paldcio fora.”
Isto ndo pode admitir-se, segundo a tua argumentacao'®.
A citacdo que Socrates usa como exemplo na passa-
gem acima é de um famoso trecho do primeiro canto da
Iliada™. A cena em questdo ¢ a seguinte: Hera confrontava
Zeus por conta do encontro dele com Tétis, mae de Aqui-
les. Tétis havia suplicado a Zeus que ele honrasse Aquiles e
prejudicasse os Aqueus, de modo a punir o comportamen-
to de Agamémnon, e Hera suspeitava e receava que Zeus
havia sido influenciado por tal pedido, decisdo que causa-
ria pesar a ela e a muitos dos deuses olimpicos. E, de fato,

9 PLATAO, Republlca 111, 388d.

10 “GAAd pnv 0vdE (ptkoyskwrou; ye 8&i glvat. csxs&ov yap dtav Tig sgom
lO‘XUp(D YEAWTL, oYupav Kal usrocBoAnv ana T0 totodtov. [...] olte
Gpa avBpwmToug aELoug ?\oyou Kparouusvoug V70 YEAWTOG Gv TIg oL,
dmodekTéov, TOAD 8 TTOV, £0v BE0VG. omcovv Oun pov 0V8E TG TolXDTA
omoSsEousSoc Tepl Bedv—"“dofeotos & dp’ gva)pro ye)ta)g UAKAPEDTTL
Oeoiowy, ¢ idov "Hpaiatov Sie doduata mormviovta:” odk anodektéov
Kot tOv o0ov Adyov.” PLATAO, Republica, 111, 388e-389al. Tradugéo
de Maria Helena da Rocha Pereira, com modificacoes.

11 HOMERO, Iliada, I, vv. 599-600.
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Homero narra um clima pesado entre os deuses naquele
momento'?. Hefesto, entdo, por ndo suportar ver a angus-
tia de sua amada mae, incumbe-se de alterar o animo da
situacdo: primeiro diz que ndo valia a pena que se exaltas-
sem tanto assim por causa dos mortais, depois aconselha
a mae a aceitar a autoridade e respeitar a hierarquia de
Zeus, pois ele era o mais poderoso e ndo havia nada que
pudesse ser feito, e entdo ele apanha uma taca de asa du-
pla, coloca-a nas maos de sua mae, e reforca seu pedido de
reconciliacdo, contando que ele ficou coxo justamente por
ter sido atirado do Olimpo por Zeus quando tentou salvar
Hera dele, e que ndo valia a pena enfrenta-lo. “Assim falou,
e sorriu a deusa, Hera de alvos bracos./ Sorrindo, recebeu
na mao a taca do filho”*3. Hera sorri, sinal de que se acal-
mou, e aceitou a taga, sinal de reconciliacado, pois nao se
brinda com inimigos. E é nesse momento que vem a parte
citada por Socrates:

Depois, da esquerda para a direita, a todos os outros deuses/
ele serviu o doce néctar, tirando-o de uma cratera./ E brotou
entre os deuses bem-aventurados o riso inexaurivel,/ quando
viram Hefesto afadigando-se pelo paldcio./ Deste modo,
durante todo o dia, até ao por do sol/ se banquetearam; e
nada lhes faltou no festim compartilhado*.

Os dois ultimos versos deste canto narram que, ao fim
do dia, apds o banquete, Zeus deitou-se e dormiu junto

12 “GxOnoav 8 ava sdua Awwg Beoi Ovpaviwves”. HOMERO, Iliada,
I, v. 570.

13 “@¢g @aTo, peidnoev 8¢ Bed AsukwAevog “Hpr,/ pednoaca 8¢ madog
é6¢tato xelpi kOmeAdov”. HOMERO, Iliada, I, vv. 595-596. Traducéo
de Frederico Lourenco.

14 “advtap 6 Toig dAAoloL Beoig évoelia TaoLY/ 0ivoXOEL YAUKD VEKTOP
and KpPNTHpog dvoowv:/ Gofeotog & Gp’ EvAPTO YEAWG MOKAPETTL
Beoiow/ o¢ i6ov "Hepatotov 810 Swpata mourviovta./ ®G TOTE pev
mpdmav fuap & nédov katadivta/ Saivuvt’, 008¢ Tt Buuog E8sveTO
Sautog élong”. HOMERO, Iliada, I, vv. 597-602. Tradugéo de Frederico

Lourenco. Grifo meu.
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com Hera. Hefesto foi bem sucedido em sua missao de
paz. Antes de voltarmos para a questdo da Republica, ha
pontos importantes aqui a serem considerados. Em pri-
meiro lugar, de que riam os deuses? Creio que a grande
maioria, ao ler estes versos pela primeira vez, interprete
que os deuses estdo rindo do Hefesto, numa atitude de
escarnio, vendo um deus coxo claudicando pelo palacio
olimpico, esforcando-se para servir a todos, pois um deus
manco e servil pode facilmente ser compreendido como
ridiculo. Mas ha uma outra possibilidade, uma alterna-
tiva mais sutil, que Halliwell propde'® e eu subscrevo: a
de que Hefesto fazia os demais deuses rirem propositada-
mente, isto €, os deuses riam com Hefesto. Hefesto, entio,
fazia o papel de gelotopoids, de bufao ou comediante. Ele
queria, deliberadamente, fazer com que os demais deuses
gargalhassem, de modo a aliviar a tensdo e trazer a paz.
Podemos imaginar que Hefesto servia o vinho fazendo
bobeiras, servindo de modo afetado ou algo do tipo. Se,
em outra ocasido, ele ndo conseguiu salvar sua mae pela
forca bruta, agora ele consegue salva-la pelo riso e pela
festa, propondo um banquete’®.

Ademais, o mesmo verso “E brotou entre os deuses
bem-aventurados o riso inexaurivel”, aparece na outra épi-
ca homérica, na Odisseia'’, e mais uma vez a causa do riso

15 Cf. HALLIWELL, 2008, p. 63.

16 Um pouco antes de Hefesto intervir, Zeus havia ameacado Hera
fisicamente: ““Senta-te em siléncio e ouve as minhas palavras,/ com
receio de que em nada te ajudem os deuses no Olimpo/ quando
de ti me aproximar, para te por minhas maos irresistiveis.”/ Assim
falou; amedrontou-se Hera rainha com olhos de pldcida toura.”
(“0AX’ axéovoa kabnoo, éud 8 EmureiBeo pvB,/ un vO TOL 0V
xpaiopwow 6ool Beol eic’ &v OAVuTw/ dcoov i0vl’, GTe kEV TOL
4T TouG XEIpaGS £@eiw.”/ &G Epat’ Edsloev 8¢ Bodmis woTvia "Hpn”).
HOMERO, Iliada, I, vv. 565-568.

17 Cf. HOMERO, Odisseia, VIII, vv. 266-366. O verso 326 (“6ofeotog &
Gp° évdpTto YéAws pakapeoat Beoiol”) é idéntico ao verso 599 da Iliada.
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olimpico é Hefesto: trata-se da cena cantada por Demo-
doco na corte dos Fedcios, onde Hefesto havia preparado
uma armadilha e capturado sua esposa Afrodite traindo-o
com Ares. Nas duas épicas, direta ou indiretamente, Hefes-
to € artifice do riso divino!®.

E importante notar que em ambos os contextos, tanto na
Iliada quanto na Odisseia, embora Homero represente 0s
deuses rindo violentamente, um “riso inextinguivel”, eles
sempre riem entre si, jamais dos mortais. Nao ha, em ne-
nhuma das duas épicas, alguma cena em que os mortais
sofram com o escarnio ou zombaria divina. Nesse sentido,
a critica de Sécrates ao riso dos deuses nao pode ser a
de que o poeta apresentou os deuses ridicularizando os
mortais, sendo “causa de males”. Resta, pois, dentre os
atributos divinos elencados por Sécrates, a simplicidade/
imutabilidade como o tnico que faz sentido para justificar

18 Fato apontado por Proclo: em seu Comentdrio a Republica de Platdo,
Proclo se questiona sobre o significado do riso divino. Como Homero
¢é tido por Proclo como um poeta teoldgico da mais alta categoria, o
riso divino cantado por ele deve ter um propdsito. A grande sacada
de Proclo foi notar que em ambas as ocasides em que irrompeu um
riso inextinguivel entre os deuses a sua causa foi Hefesto, o artifice
divino, que Proclo vai entender como um simbolo para o demiurgo
criador do mundo sensivel. Com efeito, a atividade divina é, sobretudo,
a de contemplar as causas mais elevadas da hierarquia ontolégica, e
isso é a atividade divina séria; mas também as causas dos niveis mais
baixos dessa hierarquia sdo por eles contempladas, e essa atividade
secundaria seria como que uma madia, uma brincadeira para os deuses,
e, onde ha brincadeira, ha riso. Desse modo, o riso dos deuses significa,
segundo Proclo, a providéncia divina relativa ao mundo sensivel, e,
como tal providéncia é constante e nunca cessa, o riso dos deuses deve
ser inextinguivel. Portanto, o riso dos deuses é entendido como uma
atividade generosa para com o universo e causa de seu ordenamento. O
mais importante disso é que o termo usado por Proclo para designar tal
generosidade é dpBovog, o que alude a tematizacdo do comico operada
por Platdo no Filebo (48-50), onde ele vai radicar o riso no @8ovog,
isto é, na inveja ou malicia. Assim, o riso divino seria o exato oposto
do humano. Cf. PROCLO, In Remp. 1.127.21 ss. Cf. também HEATH,

2019, pp. 95-96.
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tal critica. A questao aqui, portanto, é o perigo do riso for-
te ou violento, pois, como visto na passagem da Reptiblica
acima, ele também implica uma transformacao ou mudan-
¢a violenta ou poderosa. Se seguirmos o argumento de
Sécrates, esse tipo de riso seria um vicio, ou no minimo
algo condenavel para um modelo de conduta. A questao,
portanto, é: por qué?

Analogamente a questdo do sofrimento, mostrar os
deuses rindo violentamente nos poemas destinados as
criancas seria, se entendo o argumento de Sdcrates, mos-
trar que agir desse modo era aceitdvel'?, e isso faria com
que os jovens fossem “tomando gosto” por prazeres desse
tipo, tornando-se philogélotas, “amantes do riso”. De ma-
neira preliminar, entdo, podemos interpretar que o peri-
go de os guardides tornarem-se philogélotas se deve ao
fato do riso violento poder causar uma mudanca violen-
ta e, por conseguinte, se algo ji € bom, como os deuses
sdo (e também como Sécrates almeja que seus guardides
o sejam), qualquer mudanca ou transformacao sé pode
significar passar do bom para o pior, ou para o “menos
bom”, e, nesse sentido, ser tomado por um forte acesso
de riso, ser dado a esse tipo de prazer, os tornaria piores,
ja que tal riso tem a capacidade de causar uma mudanca
desse tipo.

Ademais, dirda Socrates no Livro V que “é tolo quem
julga ridicula qualquer outra coisa que nado seja o mal,
quem tenta fazer rir tomando como motivo de troca qual-
quer outro espetaculo que nao seja o da loucura e da mal-

19 Parece estar subentendido aqui o tema platonico de que devemos nos
esforcar para nos tornarmos semelhantes a deus na medida do possivel
(“@uyn 6¢ dpoiwoig Bed katd to Suvatdv’, PLATAO Teeteto, 176a-b; cf.
também Republica, X, 613b1.), s6 que isso implica e necessita, claro,
que deus seja bom, ou mesmo o Bem, pois 0s poetas representavam 0s
deuses mentindo, roubando, traindo e coisas do tipo.
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dade™, e, nesse sentido, jd que, segundo Sdcrates, o ver-
dadeiro objeto do riso é to kakon, o mal, rir de Hefesto, ou
de qualquer outro deus, seria toma-lo como mau, o que
vai diametralmente contra a tese socrdtica de que deus é e
deve ser bom. No contexto da passagem da Iliada, portan-
to, hd, para Platdo, uma dupla representacdo da maldade
divina: tanto Hefesto é tido como mal, por ser rebaixado
qua objeto de riso, quanto os demais deuses também se
rebaixam a um estado mal por rirem violentamente dele.
Acrescenta ainda Trivigno que hd um aspecto de passivida-
de envolvido nesse tipo de riso:

A descricdo de Socrates de uma experiéncia de riso
violento pde o agente que ri em uma posicao passiva, na
qual € o riso, e ndo o agente, que estd no controle. [...]
Entregar-se ao riso violento parece ameacar a estabilidade
do estado emocional do agente e, por conseguinte, seu
cardter e autossuficiéncia?!.

1.2 O PROBLEMA MORAL

E nesse contexto do Livro V, onde Platio vai eleger t0
kakon como o tnico objeto digno de riso, que encontramos
uma sutil tese platdnica sobre o comico. Na exposicdo que
Socrates faz do “drama das mulheres”??, ele vai defender
que, na Kallipolis, as mulheres deveriam receber a mesma
educacdo que os homens, pois, como elas realizariam os
mesmos servicos que eles, deveriam ter também a mesma
instrucdo. Socrates entdo comenta:

20 “dTL patawog Og yeAolov dAA0 TL Myeital fi TO KAKOV, Kai O
YEAWTOTOLEWY EXLXELPAV TPOG BAANV Tva OPLv dmofAETwy OG YeAolov
i TV 10D Gpovidg Te kai kakod”. PLATAO, Republica, V, 452d-el.
Traducdo de Maria Helena da Rocha Pereira.

21 “Socrates’ descriptions of the experience of powerful laughter put
the laughing agent in a passive position, in which it is the laughter, not
the agent, that is in control. [...] Indulging in powerful laughter seems
to threaten the stability of an agent’s emotional state and thereby his
character and self-sufficiency.” TRIVIGNO, 2019, p. 16. Traducdo minha.
22 Cf. PLATAO, Republica, V, 451c1-2.
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—Mas talvez muito do que agora se disse pareca ridiculo, e
contrario aos costumes, se se executar o que declaramos.
— Com certeza. )
— Qual das coisas notas tu que seja a mais ridicula? E
evidente que serdo as mulheres nuas a fazer gindstica com
os homens nas palestras; ndo s6 as novas, mas também
as que sdo positivamente mais velhas, tal como os velhos
nos ginasios quando, cheios de rugas e pouco agradaveis
a vista, mesmo assim gostam de praticar a ginastica?

— Sim, por Zeus! Pareceria bem ridiculo, pelo menos nas
condicoOes atuais.?

Gostaria de ressaltar a énfase dada por Platdo ao
cardter espaco-temporal, ao hic et nunc em questdo: ago-
ra, diz Socrates, aqui em Atenas, nessa Atenas em que as
mulheres estdo excluidas da vida politica, uma proposta
como a minha vai contra os costumes (para to éthos), e,
por causa disso, tal proposta parecera ridicula. Ridicula
para quem? Ao senso comum, aos “muitos”, sem sombra
de davida. Glaucon assevera: sim, de fato, parecera ridi-
culo, a0 menos para o que esta estabelecido, para o que ai
se encontra disposto, para as condi¢oes atuais (en t0 pares-
toti). O termo paristemi é justamente aquilo sobre o que
nos encontramos, o que se apresenta ai, o dado presente,
o senso comum dado em certo contexto, portanto. Mas S6-
crates prossegue, afirmando que eles ndo deveriam temer

as zombarias dos “engracadinhos”:
— Mas, uma vez que comecamos a falar, avancemos
para as asperezas da lei, depois de termos pedido aos
“engracadinhos” que ndo exercam a sua atividade

23 “—{owg &M, einov, 7Tocpa 10 €006 yslow( av cpouvou:o woMa 7T£p1 T()L
VOV Aeylpeva, €l wpaEsraL 1 Aéyetal. — kai ucx)ux 8(pT] -1, Mv § syw
yeAoldtatov adTdv 0pdg; f tha o1 6TL YUpvag Tog yuvouKag €V TAiG
Walaicrpoug Yupvalopevog usra eV depd)v 00 u(’)vov Tag VEQS, aM\(‘x
Kai n8n oG wpscBurspag, Bomep rovg YépovTag v TOoig yuuvacrLOLg,
dtav puooi kai pum nﬁag TV 6PV Spwg QUAOYLUVACTOOL; — VI} TOV
Ala, £pn: yeloiov yap Gv, &G yYe &v T® TAPECTATL, Pavem.” PLATAO,
Repliblica, V, 452a-b. Traduc;éo de Maria Helena da Rocha Pereira.
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especifica, mas que sejam sérios, e de termos lembrado que
ndo ha muito tempo que parecia aos gregos vergonhoso e
ridiculo, como ainda agora a muitos dentre os barbaros, a
vista de um homem nu, e que, quando principiaram a fazer
gindstica, primeiro os cretenses, depois os lacedemonios,
foi tudo uma galhofa para os cidadaos de entdo. Ou nao
achas?

— Acho, sim.

—Mas depois que, com a pratica, segundo julgo, lhe pareceu
melhor desnudar-se do que cobrir-se em todos estes atos,
entdo aquilo que aos seus olhos era visivel desvaneceu-se,
por influéncia da razdo, que lhes revelava o que era melhor.
E isto demonstrou que é tolo quem julga ridicula qualquer
outra coisa que nao seja o mal, quem tenta fazer rir tomando
como motivo de troca qualquer outro espetdculo que nao
seja 0o da loucura e da maldade, ou entdo se empenha
seriamente em alcancar a nobreza, pondo o seu alvo em
qualquer outro lado que néo seja o bem.*

E impressionante a lucidez de Platio nessas passagens:
utilizando uma terminologia moderna, podemos dizer que Pla-
tdo compreendeu que o senso comum, os costumes, sendo habi-
to, morada em que habitamos, é sempre uma construcao so-
cial, um “a priori histérico”, diriamos hodiernamente. Ou
seja, os padroes, as normas, a normalidade, estdo sempre
mudando, sempre se transformando, como tudo o mais

24 “— GAX" émelmep )\s’ysw ﬁpEdusSa Wopsv‘céov TPOG TO TPAYL TOD
vouou 581’]9810[\) TE TOVTWV U1| TA om‘tcov wpa‘r‘taw GAAQ 07701)80({81\)
Kod Dnouvnoacw 6tL oV ﬂrro?\ug XPOvog € ob Toig “EAAN oY £80KeL aioypdt
glvat kai yskow( outsp ViV Toig TOAAOTG ‘tcov BapBapmv YUUVOLG avSpag
opdoBat, kai 8te fipyovto TdV yuuvocmcov mpdToL pév Kpijtes, Enerta
Aoucs&xluovtm &NV Toig To1E aotstou; TAVTA TODTA Kwuo)st 7} ook
olel; — &ywye. — 00\7\ snSLSn ouwu xpmusvmg auswov T0 dmodvecHal Tod
GUYKO()\UWTE[V TAVTA TO TOLXDTA AV, Kod TO €v ToiG dOaApoig 61
yeAoiov §€epplin VO TOD €v Toig Adyols unvuBévtog dpiotou: kai TodTo
évedel€ato, OtL ué(‘rouog 0g ys)\oiov GAAo TL fyEital 1 TO Kakov, Kai 0
ya?\u)‘towoww 5mxstp(ov wpog a?\lnv Twa 01]le amoBAET WV oog ys?\OLou
il Tnv T0D a(ppovog Te Kol KakoD, Kai KaAod o omovdalel mpog GAAov
T OKOTOV GTNOGEVOS 1j TOV Tod dyabod.” PLATAO, Republica, V,
452c-e. Traducdo de Maria Helena da Rocha Pereira, modificada.
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CarituLo IV

da ordem do imanente, do mundo do devir. Ora, sendo o
ridiculo, nessa perspectiva, aquilo que é fora do normal,
consequentemente também o senso de ridiculo estaria pe-
renemente mudando e se transformando, se adaptando. O
que hoje, agora, é normal, amanha pode se tornar ridicu-
lo, e vice-versa; o que aqui é normal, 1a pode ser ridiculo,
e vice-versa. Dai Sdcrates afirmar que “o homem que ri
das mulheres nuas quando fazem gindstica para alcancar a
perfeicdo, colhe imaturo o fruto da sabedoria, que é o riso,
sem saber ao que parece, de que se ri nem o que faz”%.

Nesse sentido, somente a razdo, que enxerga para
além das aparéncias, seria capaz de intuir o melhor, per-
cebendo que verdadeiramente ridiculo é apenas o mal, o
vicio, a vileza. Todavia, uma vez que a maioria das pessoas
€ mdtaios, isto €, tola, va, futil, néscia, querendo isso aqui
dizer que nao usam adequadamente a razao, sdo incapazes
de enxergar o que, para Platao, é o “ridiculo em si”, e, por
conta disso, tomam o senso comum como um substituto da
razdo, absolutizando algo que, por sua propria natureza, é
contingente e voltvel; desse modo, assumem que o que é
certo para o senso comum € o verdadeiramente certo, que
o que é bom para o senso comum € o verdadeiramente bom
etc., vendo como ridiculo o que foge a esses parametros.

O caso contra o riso na Republica terd seu argumento
final no Livro X, complementando o que foi apontado no
Livro III. Nesse tultimo livro do didlogo Sécrates retoma a
questdo da poesia e da mimese, e, mais uma vez, surgem os
temas das lamentagdes e do riso, agora explicitamente rela-
cionados aos festivais e ao teatro®, a tragédia e a comédia,

25 “0 8¢ yeddv avnp émi yvpvaic yvvadi, tod BeAtiotou Eveka
yupvadopévatg, <ateAii> tod yedolov <oco@iag Spémwv kapmdv>,
o08ev oidev, OG Eolkev, €@ @ yeAd ovd OtL mpatter.” PLATAOQ,
Republica, V, 457b1-3. Traducdo de Maria Helena da Rocha Pereira.
26 Cf. PLATAO, Republica, X, 604e.
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portanto. Sécrates, depois de mais uma vez lancar méo do
exemplo do pintor, volta sua atencao para a didnoia, “pen-
samento”, como sendo a parte da alma que se deixa tocar
e tomar pela poesia mimética, de modo a investigar se tal
poesia possui valor baixo ou elevado®. A seguir, Sdcrates, de
certo modo, define o que ele entende por poesia mimética:

Apoesia mimética, diziamos nés, mimetiza homens entregues
a agdes forcadas ou voluntdrias, e que, em consequéncia
de as terem praticado, pensam ser bem-aventurados ou
desventurados, afligindo-se ou regozijando-se em todas
essas circunstancias®.

Desse modo, quem se entrega aos prazeres da mimese
tende a perder sua unidade ou harmonia interna, pois pas-
sa a internalizar uma série de contradicdes. H4, mais uma
vez, uma conotac¢ao de passividade, como se se tratasse, no
caso da mimese, de um se deixar tomar e levar pelos afetos,
um certo arrebatamento. Sécrates usa o exemplo do anér
epieikés*, do homem comedido, que, ao sofrer terrivel infor-
tinio, como a perda de um filho, até chega a suportar a des-
graca com mais facilidade que os demais, mas que podemos
supor que ele sé o faz em ptblico, por conta de l6gos kai no-
mos, da razao e da lei, mas que, quando estivesse sozinho,
se entregaria as lamentacOes mais vergonhosas, dizendo e
fazendo coisas que nunca ousaria fazer caso estivesse sendo
observado — e Sdcrates usa aqui o termo hélkon, participio
presente do verbo hélko, que significa tragar, sugar, arras-

27 “aAAd kod & adTd ad EABwpEV TiiG Stavoiag TodTo @ TPOooOWAED
N TAG Tomoews MunTky, Kai dwpev @adiov 1 omovdaiov éotw.”
PLATAO, Republica, X, 603b-c1. Cabe notar que os termos usados
por Platdo aqui ecoardo na Poética, de Aristételes.

28 “mpdttovtag, @apév, avBpwmoug pipeitar N pmtkn  Piovg
fi €kovoiag mpatelg, kai €k ToD TPATTEW 1| €0 olopévoug 1| KOKMDG
mempayéval, kKai &v toltolg &n mwdow fj Aumoupévoug §| xaipovrtag”.
PLATAO, Republica, X, 603c. Traducdo de Maria Helena da Rocha
Pereira, com modificacoes.

29 Cf. PLATAO, Republica, X, 603e ss.
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CarituLo IV

tar a forga, para falar dessa entrega, desse se deixar tomar
e levar pela autocomiseracdo e sofrimento® — e isso como
antitese, contraposicdo ao l6gos kai némos que “mantém
as aparéncias” em publico. Tal exemplo é apropriado para
mostrar as contradi¢des internas da alma, onde uma parte
estd disposta a obedecer a razdo e a lei, e a outra é como
uma violenta ressaca do mar, que traga e arrasta o pensa-
mento para o campo gravitacional da dor.

Com isso, Sécrates reforca a dicotomia de que hd em
nds uma parte racional e outra irracional, e que esta ulti-
ma tem prazer com a dor, ela gosta de habitar o passado,
operando a reminiscéncia dos sofrimentos, dos conflitos
dolorosos, das lamentacdes insacidveis pelo que deveria
ter sido e nao foi, e que, em tultima instancia, nos torna co-
vardes®.. E justamente essa parte irascivel*2 da alma a mais
apropriada para a mimese poética, pois oferece um ma-
terial poético amplo e vivaz, colorido, ao passo que uma
disposicao de animo calma e sensata ¢é dificil de ser mime-
tizada, e ndo seria compreendida diante de um publico tdo
diverso quanto o dos festivais de teatro (eu acrescentaria:
mais do que ser dificil de mimetizar e de se compreender,
seria algo ainda mais grave: tedioso e aborrecido).

Com isso, chegamos finalmente ao teatro. O ponto de
Sécrates, apds essa breve preparacao, serd justamente a de
que o poeta dramdtico®® nao é alguém comedido e ordena-
do, que da preponderancia a parte racional da alma, que
30 “to 8¢ £Akov émi T AVTag adTod T mhOog”. Cf. PLATAO,
Republica, X, 604b1.

31 “10 8¢ mpog TaG avapvioelg Te Tod TaBoug Kol TPOG TOVG OSUPHOVG
&yov kai AmAoTws EXov VTV Gp’ 00K GAGYLOTOV TE PTCOLEV Elval Kai
apyov kai eldiag @idov.” PLATAO, Republica, X, 604d.

32 O termo usado por Platdo é dyavaxtntikdg, literalmente irascivel
ou irritadico, e ndo Bupoedr|g, a parte “animosa” da alma descrita no
Livro IV da Reptiblica.

33 Pegando emprestado aqui o termo aristotélico. Platdo usa “piuntucog
omTng”, poeta mimético. Cf. PLATAO, Republica, X, 605a2.
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obedece a razdo e a lei mesmo quando ndo tem ninguém
olhando. Pelo contrario: sua tendéncia é para essa dispo-
sicdo arrebatadora e variada, que agrada a multiddao. Com
efeito, Sécrates o poe no nivel do pintor, como alguém cujo
trabalho esta longe da verdade, pois o poeta esta sempre
forjando fantasias e ficcdes com palavras, ao passo que o
pintor o faz com tintas. Mas ndo é essa a principal critica
a poesia de Sdcrates; sua acusacdo principal é acerca do
“dano que ela pode causar até as pessoas honestas, com ex-
cecao de um escassissimo nimero, pois isso € que é o grande
perigo.”* Pois, diz Sécrates, mesmo os melhores homents,
quando ouvem Homero ou algum poeta trdgico mimetiza-
rem um herdi aflito gemendo e se lamuriando, tém prazer
com isso, e a tendéncia é se deixar levar e se entregar a
esse prazer, sofrendo junto, sentindo ao maximo aquela dor
prazerosa, pois a nossa alma, por natureza, ¢ — numa bela
expressdo de Platdo — “sedenta de lagrimas™>. Com efeito,
as pessoas decentes, acreditando que tais espetaculos sao
inofensivos, se deixam levar por tais prazeres, sem se darem
conta de que isso afetard suas respostas emocionais futuras
para os infortinios que ocorrerdao em suas proprias vidas.

Do mesmo modo como havia feito no Livro III, tam-
bém no X, apds falar do sofrimento e da tragédia, Socrates
passa a tratar do comico para reforcar o seu ponto:

Porventura nao se aplica também o mesmo argumento
ao comico? Se, numa mimese cdmica ou numa conversa
particular, ao ouvires gracejos de que pessoalmente te
envergonharias, te divertires bastante e ndo os desprezares
como coisa inferior, ndo estds a proceder exatamente do
mesmo modo que quando se trata de sentir comiseracao?

34 “10 yap kai ToOG EMIEIKETS ikaviv ivat AwBacBat, EKTOG TdvyL TIVdY
OAiywv, mav8ewov mov.” PLATAO, Republica, X, 605c. Traducéo de
Maria Helena da Rocha Pereira. B

35 “nemetvnkog tod Sakpdoai”’. PLATAO, Republica, X, 606a.
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E que a vontade de fazer rir, que continhas pela razio,
com receio de ganhares fama de bufdo, das-lhe entao livre
curso, e, retomando a impudéncia juvenil, muitas vezes te
deixas levar, sem dares por ela, a fazer de autor cémico
em tua casa.>®

Toda a argumentacdo precedente estd concentrada
neste trecho. Quando Sécrates fala que também se aplica
0 mesmo argumento ao comico e ao ridiculo, ele se refe-
re tanto ao fato de o cOmico alimentar a parte irracional
da alma quanto a acusacdo mais grave, a de que pessoas
decentes possam pensar que seja algo inofensivo, sendo
enormemente prejudicadas por conta disso. O anér epieikés
de Sdcrates pode muito bem se divertir e rir de uma piada
que ele proprio nunca teria a coragem de contar, ja que
ndo é impudente. Mas rir de uma tal piada seria aprova-la,
ainda que implicitamente, nutrindo a parte irracional de
sua alma, que adoraria fazer esse tipo de piada, se nao
fosse pela coer¢do da razdo. O ponto, tal como na questdo
do sofrimento, é que essa aprovacdo constante, esse con-
sentimento dado a esse tipo de piada pelo riso, tido como
inofensivo — ja que a vergonha estaria apenas em fazer a piada,
e ndo em rir dela — vai enfraquecendo paulatinamente o po-
der da parte racional da alma de domar a parte irracional,
até que, potencialmente, pode chegar ao ponto de a parte
racional consentir que ndo hd mal nem em rir dessas pia-
das e nem em fazé-las, e o homem contido e decente, sendo
tomado por um impeto juvenil®’, perde o medo se ser tido

36 “Gp’ 0hV 0y 6 adTdG AdY0S Kod TEpi TOD Yyehoiov; 8L, &v adTdg adoxvvolo
yz»:?\u)rovmd)v &v ulw']oa o¢ Ku)uoa&}cﬁ ﬁ kad i8lg drovwv 0<pc')8p(x Xopiis
Kol ) oG 6 TOVNPE, TAVTOV TOLEL dnep £v TOIG £AEOIS; O Yap T Aoy
ad KaTeXeS &V ooUTdH Bov)\ousvov ys?\wrowmsw poBovpevog 60§av
Bmpokoxw(g, 0T av awsv;, Kol €KET VEaVKOV rou|oag EAADES TOAAAKLS €V
101G oikelolg EEeveyBeig ote kwpmSomoldg yevéobal.” PLATAO, Reptiblica,
X, 606c¢. Tradugio de Maria Helena da Rocha Pereira, com modiﬁca(;()es
37 Aristételes também, vai dizer que € préprio do jovem ser
@Uoyélwtes. Cf. ARISTOTELES, Retorica, 11, 12.
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como bufdo® e se torna um comediante em sua propria
casa, retomando também o ponto da dicotomia vergonha/
aparéncia, do homem que sé se contém em publico, mas
que em casa, as escondidas, se deixa tomar pelas paixoes.

Com efeito, essa passagem do Livro X esclarece e apro-
funda o ponto de Sécrates no Livro III. Tornar-se um philogé-
lotas, acostumando-se a risos violentos como se inofensivos
fossem, apresenta-se como um grande perigo psicoldgico,
“nutrindo e regando [a parte irracional da alma], quando
deveria seca-la, estabelecendo-a como soberana, quando
deveria obedecer”. Por conseguinte, a passividade aludida
no Livro III agora se explica como a parte irracional da alma
comandando a racional. Trivigno adiciona que

A ideia no livro 3 de que rir leva a rir mais pode ter
parecido ad hoc — mas aqui temos tal aspecto reprodutor
fundado em um mecanismo psicolégico especifico.
Em suma, a parte inferior da alma tem uma tendéncia
natural ao riso, e entregar-se a seus prazeres so serve para
fortalecé-lo [...]. Isso também ajuda a entender o foco no
riso violento, ja que a parte inferior da alma estd sempre
buscando prazeres mais profundos e intensos*.

38 Platdo usa o termo PwpoAoxia, “bufonaria”. Para uma discussdo
pormenorizada sobre o Bwpoloyog e uma tomada de posicdo critica
quanto a sua etimologia, cf. KIDD, 2012. Na Historia dos animais
(VIII, 617b18) Aristoteles nomeia um tipo de gralha como BwpoAdyoc,
supostamente por ser uma ave que rouba comida dos altares (Bwpog
¢ altar, e Adyog é emboscada, espreita). Essa ave também é referida
por Arquiloco (fr. 172 West). Essa atitude de profanacdo de um
lugar sagrado, contida no étimo do termo, sugere que uma traducao
oportuna de BwuoAoxia seja “irreveréncia”.

39 “rpépeLyap tadta dpdovoa, S€ov ady ey, kKai GpxovTaniv kabionoy,
Séov apyecbar”. PLATAO, Repuiblica, X, 606d4. Tradugio minha.

40 “The ideia in book 3 that laughter leads to more laughter might have
seemed ad hoc — but here we have the reproductive aspect grounded in a
specific psychological mechanism. In short, the lower part of the soul has
a natural tendency toward laughter and giving in to its desires only serves
to strengthen it [...]. This also helps to make sense of the focus on powerful
laughter, since the lower part of the soul is always seeking deeper and more
intense pleasures.” TRIVIGNO, 2019, p. 19. Traducfio minha.



CarituLo IV

Também podemos deduzir que Homero apresen-
ta Hefesto como um bomoldkhos, um bufdo, caracteristi-
ca que Sécrates compreende como ja condenavel para os
mortais, que dird para os deuses*'. Ademais, os outros deu-
ses possivelmente estariam no papel daqueles que riem de
algo que eles préprios teriam vergonha de fazer.

CONSIDERACOES FINAIS

A partir do que foi apresentado, cabe notar que Sécra-
tes parece condenar apenas o riso violento, e néo fica claro
no contexto da Reptiblica se todo tipo de riso levaria ao forta-
lecimento da parte irracional da alma, ou teria potencial para
nos transformar em bufdes. Platdo também néo esclarece na
Reptiblica o porqué de rirmos de palhacadas como as de He-
festo e dos comedidgrafos, apenas tratou dos efeitos psicolo-
gicos do riso violento. Tais questoes serdo desenvolvidas no
Filebo* e em Leis®, sendo essa triade de didlogos a principal
fonte para se compor aquela que seria a tese de Platdo sobre
o comico. No entanto, por mais que a Republica ndo seja a pa-
lavra final de Platdo sobre o riso, nela ja se encontra o fundamen-
to dos demais desenvolvimentos da questdo na obra platonica,
bem como a orientacao para essas tematizagdes posteriores.

41 No Mito de Er, Tersites, o bufio humano da Iliada, ressuscitara
como um macaco: “roppw & &v VoTATOoLS 18TV TNV Tod YeEAwTOTOL0D
Oepoitov wifnkov Evduopévnv.” PLATAO, Republica, X, 620c2.

42 Cf. PLATAO, Filebo, 48a-50b.

43 Cf. PLATAO, Leis, VII, 816d3-817al; XI, 934e3-935d2-e4.
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CariTuLo V

CONSIDERACOES ETICAS SOBRE A EDUCAGAO DOS POETAS
PROPOSTA POR PrATAO NA REPUBLICA IIT*

SAvio LivMA SIQUEIRA!

INTRODUGAO

Faremos algumas consideracdes sobre as questoes éti-
cas presentes na proposta educacional apresentada por
Platdo na Republica, no livro III. Destacaremos que as cri-
ticas feitas as representacoes poéticas nao sdo de carater
estético, mas pedagdgico e ético. Assim, a chamada ex-
clusdo dos poetas na Republica nao ocorreu, compreendendo
como Platdo foi o primeiro a pensar a educa¢ao de uma forma
seletiva, a elaborar a concepgao filosofica de mimesis e a siste-
matizar as formas narrativas.

A SELEGAO POETICA DA FORMA NARRATIVA PRESENTE NA REPUBLICA

A revisdo executada por Platdo na Reptiblica de toda
a producao poética Grega serd concluida com a andlise das
formas assumidas pela narrativa. Mas entéo o que justifica
essa transiciio para esta nova apreciacio? E a compreen-
sdo do modo como as producdes poéticas sdo realizadas,
no que se refere ao modo como as coisas devem ser ditas,
ou representadas pelos poetas através da Movoikn (392c).2

* Este trabalho revisa o primeiro capitulo da tese de doutorado do
autor (cf. SIQUEIRA, 2022).

1 Doutor em Filosofia (UFPB). Professor substituto na Universidade
Estadual da Paraiba (UEPB) e Professor Substituto na Universidade
Federal de Campina Grande (UFCG). E-mail: saviofilosofia@gmail.com.
2 PLATAO. A Republica. Introducdo, traducido e notas de Maria
Helena da Rocha Pereira. 12. ed.; Lisboa: Calouste Gulbenkian, 2010.
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Aparece imediatamente a perturbacdo de Adimanto, que
afirma ndo entender o que a nova investigacdo de Sdocra-
tes busca. O indicador mais significativo do carater inova-
dor dessa abordagem da literatura aparece e, além disso,
determina uma exposicdo particularmente ampla de S6-
crates sobre as formas representadas pelos poetas. (Rep.
392d-e)3.

Platdo apresenta entdo trés formas de producio poé-
tica, primeiro a narrativa simples, depois a imitacdo e a
ultima, que sdo ambas, que seria uma forma mista de nar-
racdo com imitagdo. Precisamos assim compreender a die-
gese, a realidade propria da narrativa, dentro dos costumes
da Grécia do século IV a.C para compreendermos a selecao
Platonica (GASTALDI, Silvia, 1998:362).4

Como Adimanto exige mais esclarecimentos, Socra-
tes se declara um professor ridiculo, mas inicia uma longa
explicacdo didatica, exemplificando gradualmente cada
tipo de diegese com o uso de um texto escrito a seus inter-
locutores, como vimos (392d-e) o primeiro canto da Iliada
utilizado como exemplo. (Rep. 393 a-c)°. A forma narrati-
va simples (diegesis haple) € identificada com a pura expo-
sicdo dos fatos, realizada pelo poeta em terceira pessoa,
sempre de maneira objetiva.

O processo mimético (dia mimeseos), por outro lado,
envolve a ocultacdo da figura do autor por tras das perso-
nagens, o que significa, de acordo com a expressdo plato-
nica, a “assimilacdo” (homoiosis) a outra em voz e atitude,
uma imitacdo, uma representacdo. O proprio poeta fala
como se fosse o préprio personagem que dissesse, e ndo o

3 Ibidem.

4 PLATONE. La Repubblica, traduzione e commento di M. Vegetti,
Vol.II Libri II e III, Napoli, 1998.

5 PLATAO. A Republica. Introducfo, traducdo e notas de Maria
Helena da Rocha Pereira. 12. ed.; Lisboa: Calouste Gulbenkian, 2010.
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poeta criador da obra. Evidentemente em toda obra poéti-
ca de Homero, como qualquer poeta, utiliza a assimilacao
de personagens, fazendo discursos como se o préprio per-
sonagem falasse e fizesse tais atos, assim sdo representa-
dos todos os acontecimentos em toda a Iliada e Odisseia.
Ambas as formas estdo presentes no texto homérico, que
de fato serdo indicadas como um exemplo paradigmatico
da narragdo por meio da assimilacdo e representacdo dos
personagens (Rep. 394c).°

Sécrates estda empenhado em mostrar a diferenca
entre os dois tipos opostos de producdo poética: antes
de tudo, transforma uma longa passagem em diegese. Do
mesmo primeiro canto da Iliada, identifica na exposicdo
mimética aquilo que, pelo contrdrio, elimina qualquer in-
tervencdo narrativa, dando a palavra, alternativamente,
aos varios caracteres. Entdo, ndo temos dificuldade em re-
conhecer, no ultimo modo de exibicdo, o especificamente
dramatico, préprio da tragédia.

Constatamos entdo que Platdo é o primeiro a pen-
sar a educacdo de forma seletiva, também a produzir uma
classificacdo sistemdtica das formas narrativas e, acima de
tudo, a elaborar totalmente a nocao de mimesis, que se tor-
na parte do léxico literario filoséfico para a compreensao
da nossa problemadtica nessa tese. A analise das ocorréncias
do termo nessas passagens mostra claramente que valores
diferentes se entrelacam nele: por um lado, de fato parece
emergir o sentido mais geral de “imitacdo”, que envolve a
reproducdo de uma pessoa ou de uma coisa através da voz
e do gesto; por outro, a atencao é polarizada em um tipo
especifico de imitacdo, o inteiramente resolvido na vida,
emprestado aos personagens, que aparece especialmente
na poesia dramadtica.

6 Ibidem.
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O primeiro significado de imitag¢do, embora a palavra
mimesis ainda esteja ausente e apenas o verbo pipgioBat
apareca, € conhecido na poesia arcaica, na qual existem
referéncias precisas a capacidade do poeta de reproduzir
0s aspectos caracteristicos de alguém ou algo.

Como aponta Gentili, uma estreita conexdo entre
invencdo e imitacdo parece ser vislumbrada aqui, que se
tornam aspectos complementares de um mesmo processo
composicional: assim, Alcmane se orgulha de conhecer e
poder reproduzir os sons de todos os passaros e Pindaro,
em Pitica XII vv.19 sgg., afirma que foi a deusa Atena
quem inventou o nomos policefalo, imitando os lamentos
da Gérgona ao som do auli. De fato, a musica e a danca
intervém frequentemente em apoio da palavra, e os trés
componentes convergem na representacdo, que é sempre
dirigida a um publico.” (GASTALDI, 1998, p. 364).8

A dimensdo mais especifica de mimesis se une a esse
significado mais geral, expressamente a mimesis dramati-
ca, que consiste em dar vida aos personagens, em repre-
senta-los, como se a imitacao fosse a causa natural para o
surgimento da producdo poética, como encontramos em
Aristételes na Poética (POETICA, 1448Db).

Da mesma forma € o significado que Platao aceita
na Reptiblica no livro III. “Compreende portanto - prosse-
gui - que ha, por sua vez, o contrario disto, que é quando
se tira palavras do poeta no meio das falas, e fica sé o dié-

7 Come sottolinea Gentili, sembra qui prospettarsi unastretta connessione
tra invenzione e imitazione, che divengono aspetti complementari dello
stesso processo compositivo: cosi, Alcmane si vanta di conoscere e di
saper riprodurre i suoni di tutti gli uccelli e Pindaro, nella Pitica XII,
vv.19 sgg. , afferma che fu la dea Atena inventare il nomos policefalo,
imitando con il suono degli auli i lamenti della Gorgone. Spesso infatti
la musica e la danza intervengono a supporto della parola, e le tre
componenti convergono nella rappresentazione, che si indirizza sempre
a un uditorio.

8 PLATONE. La Repubblica, traduzione e commento di M. Vegetti,
Vol.II Libri IT e III, Napoli 1998.
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logo” (Rep. 394b) , onde, como a narracdo realizada pela
mimesis indica precisamente esse tipo de poesia atuada
em cena, que no século V assumiu uma predominancia
clara sobre as demais composicoes poéticas, e que, por-
tanto, a forma parece correta por exceléncia da poesia
mimética:
Certamente, o esquema de classificacdo criado nestas
passagens reflete uma situacdo que, nos anos em que a
Reptiblica foi composta, parece de certa forma desatualizada:
a producdo teatral ganhou novas caracteristicas e tende
sobretudo a espetacularidade, a redundancia do cenario
e a0 mesmo tempo, o ditirambo, aqui indicado como um
exemplo paradigmatico de composicdo narrativa simples,
evoluiu para caminhos cada vez mais dramaticos. Essa
mudanca, que sem duavida atinge seu climax com Timéteo,
estd sujeita a censura, pois envolve a perda da estrutura
original, intimamente ligada a pratica cultural, favorecendo
uma mimetizacdo exasperada, obtida sobretudo através

da musica complexa e emocionalmente envolvente.’.
(GASTALDI, 1998, p. 365).1°

Evidente que a finalidade é a identificacdo das trés
modalidades narrativas diferentes!! e a busca de qual delas
€ compativel com a educacao proposta no modelo educa-

9 Certamente lo schema classificatorio proposto in questi passi riflette
una situazione che, negli anni in cui la Repubblica viene composta,
appare per certi versi superata: la produzione teatrale ha assunto nuove
caratteristiche e tende soprattutto alla spettacolarita, alla ridondanza
dell aparato scenico, e al contempo il ditirambo, che viene qui indicato
come esempio paradigmatico di composizione narrativa semplice,
si e evoluto verso modalita sempre pit decisamente drammatiche.
Questo mutamento, che tocca senz’altro il culmine con Timoteo,
€ oggetto di censura, perché comporta il venir meno dell’assetto
originario, strettamente connesso alla pratica culturale, privilegiando
un mimetismo esasperato, ottenuto soprattutto attraverso una musica
complessa ed emotivamente coinvolgente.

10 PLATONE. La Repubblica, traduzione e commento a cura di
Vegetti, Vol.II Libri II e III, Napoli 1998.

11 A narragdo, a Imitacdo e Ambas.
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cional platonico desenvolvido na Republica. A necessidade
da andlise critica serd precisamente mimética. Se Platdo
fez anteriormente a transicao de um significado da mime-
sis mais genérico para um significado mais especifico, ago-
ra parece estar implementando o procedimento inverso,
abandonando qualquer referéncia a imitacdo dramatica
para enfrentar o processo mimético como um todo e testar
sua consisténcia ética.

ASPECTOS POSITIVOS E NEGATIVOS DA EDUCAQ[\O PELA MIMESIS

A critica de Platdo a mimesis afeta os Poetas e os seus
executores da mesma maneira. Compor ou executar obras
miméticas envolve representar para outros e, portanto,
uma duplicacdo, uma imagem para uma plateia. A mimesis
pode, portanto, introduzir desordem na cidade, a sobrepo-
sicdo de figuras e papéis, conforme apresenta nas teses da
justica do Livro I (Rep. 338c,e) em que as representacoes
equivocadas, como que a vida do injusto é mais feliz que a
do justo, sdo ensinadas através das representacoes miméti-
cas pelas producoes poéticas (Rep. 360d.). Parece evidente
que foi dada uma resposta negativa a possibilidade edu-
cacional através da mimesis, o que justifica que a censura
de praticar imitacdo livremente seja estendida a todos, e
com as mesmas motivacoes, dentro da cidade boa e justa
presente na Repuiblica (Rep. 395a).?

Analisando também as atividades mimeéticas, o mes-
mo individuo ndo pode ser rapsodo e ator, nem ao mesmo
tempo ator tragico e comico. No entanto, uma possibili-
dade positiva permanece em aberto, a mimesis pode ser
aceita se tornar o meio da educacdo em virtude, isto €, se
os modelos a serem reproduzidos forem os aceitos na pdlis
platonica presente na Republica (Rep. 395c¢).

12 PLATAO. A Reptblica. Introducio, traduciio e notas de Maria
Helena da Rocha Pereira. 12. ed.; Lisboa: Calouste Gulbenkian, 2010.
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Nesse caso, estamos desvelando a imitacdo de uma
figura marcada pela perfeicéo ética. Conformar o compor-
tamento de alguém no de personagens virtuosos constitui
uma poderosa ferramenta educacional, porque leva, atra-
vés do exercicio da repeticdo, a formacdo de um hébito, de
uma segunda natureza. A simples reproducdo das caracte-
risticas externas, da voz e dos gestos, € apenas 0 comeco
de um processo que logo envolve a estrutura psiquica, a
formacdo da alma. No entanto, o reconhecimento dessa
funcdo positiva da educagdo poética através da Movoikn
estd ligado a clara consciéncia do perigo inerente aos mo-
delos ruins, capazes de gerar, pelo contrdrio, toda uma
gama de vicios.

Da educacdo musical eliminam-se todas as fabulas miticas
narradas pelos poetas, que sao falsas e ddo uma imagem
de deuses e herdis sujeitos que as mesmas maldades e aos
mesmos vicios que pertencem aos homens (376e-378e).
Os discursos poéticos devem representar os deuses como
realmente sdo, baseando-se em duas regras. A primeira
é que a divindade é boa e, por isso, é causa s6 de bens
e ndo de males; a segunda é que a divindade ndo muda
porque € perfeita. Portanto, os deuses ndo enganam e nao
sdo falsos nem com palavras nem com agdes: é necessario
proibir aos poetas que apresentem as divindades como
enganadoras e mentirosas (378e-383c). (CASERTANO,
2011, p. 17).13

Necessario seria entdo iniciar uma longa série de
proibicoes, uma lista de personagens e acOes repreensi-
veis que nunca devem ser objeto de mimesis através da
Movokr), deixando claro que nao se trata de uma censura
de cardter estético, mas sim pedagogico e ético. Platdo de-
fine assim que todo o repertério educativo que ndo condiz

13 CASERTANO, Giovanni. Uma introducdao a Republica de
Platao. Traducdo Maria da Graga Gomes de Pina — Sdo Paulo: Paulus,

2011. — (Como Ler Filosofia).
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com a ética do projeto educacional proposto sera elimi-
nado dos poemas e, consequentemente, as performances
e execucdes musicais também. E proibido aos cidadios
que desejam se tornar o guardido desta pdlis fundada em
Adyog presente na Reptiblica, personificar figuras social e
moralmente inferiores, como mulheres, escravos, homens
perversos e covardes.
Estes sdo os protagonistas da literatura contemporénea, entre
os séculos V e IV: por tras das personagens femininas que,
na exemplificacdo platonica, se abandonam a lamentar ou
sdo vitimas de uma paixdo amorosa, nao é dificil reconhecer
as heroinas do teatro Euripidiano ou os protagonistas dos
ditirambos de Timéteo, que chega ao ponto de imitar as dores
do parto, nas figuras mais desacreditadas que se expressam
com insultos e palavroes, identifica os tipos caracteristicos de
comédia que, com um prazo definido para se tornar cinone
da Poética de Aristdteles, sdo designados como phauloi.'*
(GASTALDI, 1998, p. 368).15
O fundamento citado justifica a censura de Platdo com
relacdo a algumas imitacoes presentes da Republica (Rep.
397a). Por isso os comportamentos que devem ser categorica-
mente excluidos da mimesis indicam expressamente aqueles
proprios dos artesdos e marinheiros da frota, um grupo que
ndo possui claramente uma educacao para discernir a forma
do Bem simulada na representacdo poética. (Rep. 396b)*°.

14 Si tratta dei protagonisti dela letteratura contemporanea, tra V e
IV secolo: dietro i personaggi femminili che, nell’esemplificazione
platonica, si abbandonano ai lamenti o sono preda della passione
amorosa non ¢ difficile riconoscere le eroine del teatro euripideo o le
protagoniste dei ditirambi di Timoteo, che arrivano addirittura a imitare
sulla scena i dolori del parto; nelle figure piu screditate, che si esprimono
con linsulto e il turpiloquio, si individuano i tipi caratteristici della
commedia, quelli che, con un termine destinato a diventare canonico
con la Poetica di Aristotele, sono designati come phauloi (397a).

15 PLATONE. La Repubblica, traduzione e commento a cura di M.
Vegetti, Vol.II Libri II e III, Napoli 1998.

16 PLATAO. A Republica. Introdugio, traducdo e notas de Maria
Helena da Rocha Pereira. 12. ed.; Lisboa: Calouste Gulbenkian, 2010
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Analisando as imitacdes negativas, se posicionarmos
em uma escala, o passo mais baixo sera representado pela
reproducdo do que sai da esfera humana, ou seja, dos ani-
mais ou fendmenos da natureza, uma pratica bem docu-
mentada, como vimos, na poesia arcaica, mas que para
Platdo constitui a pior forma de imitacdo, que é digna ape-
nas dos homens e de suas mentes (Rep. 396b).

A lista de tudo que é incompativel com a educacao
correta dos defensores é seguida por uma indicacdo con-
creta: o tinico modelo a ser imitado € o homem que é ver-
dadeiramente kadokaya06g, cuja realizacdo ética envolve
a adocdo de um modelo de vida e expressdo capaz de se
impor como paradigma. Platdo reforca aqui a conexao,
desta vez de maneira positiva, entre o carater moral e os
costumes, e pondera que a incontroldvel multiplicidade de
gestos e discursos confere lugar a um discurso e agdo mar-
cados por medida, o autocontrole, a fidelidade ao préprio
modo de agir, ser e estar.

O modelo literdario mais préximo desse paradigma
de correcdo, no qual o elemento imitativo parece redu-
zido em relacdo ao eixo principal da narrativa objetiva,
é representado pelos poemas homéricos, os quais cons-
tituiram a identidade cultural da Grécia Antiga (Rep.
606e), representando as imitacoes da categoria dos vicios
e usando indiscriminadamente toda forma de assimila-
¢do mimética, essa mutabilidade de imitacOes, que visa
surpreender e trazer apenas oS prazeres, ndo possui um
projeto educacional planejado e elaborado pelo bem da
cidade. Por outro lado, as leis do homem virtuoso na Re-
ptiblica renunciam aos enfeites e as representagdes mera-
mente prazerosas. Ndo por acaso, Adimanto a compara,
com certa ironia, a de um retérico, como se quisesse sub-
linhar seu carater claramente discursivo e pouco poético
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— mas representativo do trago ideal que deve ser seguido
por todos.

Portanto, servi-se-4 de uma forma de exposicdo no

género da que nos abordamos hd pouco a proposito das

epopeias de Homero, e o seu estilo participard de ambos
0s processos, a imitacdo e as outras formas de narracdo;

mas, num discurso extenso, pouco lugar haverd para a

imitacdo (396e)".

A nobreza desse projeto educacional proposto depen-
de, entdo, de dois fatores: o primeiro é a qualidade ética do
sujeito e o segundo a presenca diminuida do elemento imi-
tativo, além de se limitar a representacdo de outros. Eviden-
temente toda imitacdo nao pode ser confundida com o seu
original. Por conseguinte, parecem ser censuraveis as obras
poéticas que possuem qualidades opostas, isto é, aqueles
que representam um individuo sem qualidades morais, e
que revertem a correta relacdo entre a narragado e a repro-
ducdo mimética, ndo apenas atribuindo a este ultimo um
papel absolutamente dominante, mas imitando caracteres
igualmente ou mesmo os aspectos mais baixos da natureza.

Os dois géneros poéticos assim selecionados sdo de-
signados como géneros puros, aos quais € adicionado um
outro tipo, definido como misto. Mas todos os Poetas e
aqueles que querem contar alguma coisa através de uma
producdo poética reproduzirdo a uma ou outra destas for-
mas de expressdo, ou a uma mistura das duas.

— Se prevalecer a minha opinido, receberemos a forma

sem mistura que imita o homem de bem.

— Mas na verdade, 6 Adimanto, também a forma mista

tem o seu encanto, e é muito mais aprazivel para criancas

e preceptores e para a multiddo em geral a inversa da que
tu preferes (397d)'8.

17 PLATAO. A Republica. Introducio, traducio e notas de Maria
Helena da Rocha Pereira. 12. ed.; Lisboa: Calouste Gulbenkian, 2010.

18 Idem.
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Evidente que uma forma sem mistura, que imita a
forma do bem, é menos persuasiva em termos de encanta-
mento. Assim, o primeiro lugar é ocupado pelo estilo nar-
rativo oposto ao correto, rico em variados componentes
miméticos, cuja seducdo é tanto maior quanto menor o
perfil moral da audiéncia, entre aqueles que Platdo apre-
cia, sdo utilizadas criancas, figuras de incompletude e to-
dos os homens que compoem a multidao de espectadores.

Na cidade da Republica, é notdrio que o objeto de
total censura é a poesia dramdtica (398a). Se tragédia e
comédia estdo unidas pela mesma critica de desvaloriza-
¢do, a comédia é ainda mais negativa devido ao nivel so-
cial e moralmente mais baixo de seus protagonistas, que
se qualificam, como Platdo ressaltou, por comportamen-
to excessivo e indisciplinado. E evidente, portanto, que o
contraste é jogado entre os dois modos puros indicados em
oposicao, e que o positivo ndo se identifica com precisao
com nenhum género poético existente.

Os ASPECTOS DA EDUCAGAO MUSICAL INICIAL DA REPUBLIcA
REEXAMINADOS NAS LEIS E PROTAGORAS

E constantemente complexo tentar relacionar os didlogos
platonicos em busca de uma unidade interpretativa sobre um
tema, pois isso sempre parece quase impossivel. Por exemplo
procurar uma unidade interpretativa sobre a reminiscéncia nos
didlogos: Menon, Fedon e Fedro. Nao fazemos aqui esta via
interpretativa da unidade, como se cada didlogo platénico
propusesse uma hipdtese filoséfica delimitada dentro de
cada problema proposto. Mas isto nao nos impede de rela-
cionar os didlogos.

Platdo tratard a educacdo musical sim, em outros
dialogos, como Protdgoras e as Leis, mas nunca pensando,
por exemplo: como a educa¢do musical pode auxiliar na
preparac¢ao para a ciéncia da dialética, tendo como finali-
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dade a Ideia de Bem (508e), pois esta é a grande questao
filoséfica da Reptiblica. Apesar das diferentes problemati-
cas dos didlogos, uma situacdo aparece muito semelhan-
te a que Platdo delineia no seu ultimo didlogo as Leis, na
qual, no contexto de um discurso educacional semelhante,
a producdo literdria tradicional é censurada e substituida
por um modo de discurso completamente novo, o que se
desenvolveu no préprio didlogo (Leis VII 811c-812a)'°.

O estilo literario privilegiado da Reptiblica é do tipo
retdrico, sério e austero como convém aos fildsofos, dos
quais o préprio Sécrates é o paradigma. A educacdo nas
Leis ndo parece totalmente estranha a esse horizonte educacio-
nal proposto (Leis VII 817b)%. E evidente que nio aprofun-
daremos a revisao do projeto educacional nas Leis, porém
se torna imprescindivel, para compreendermos a visdo
Platonica da Movoukij, perceber, que a visdo da vigilan-
cia e censura em relacdo as obras miméticas continuam.
Nos dois didlogos, Reptiblica e Leis, o destino reservado aos
Poetas é incompativel com as demandas éticas nas quais a
cidade se baseia e é andlogo, pois ha proibicdo de repre-
sentar suas proprias obras livremente sem dimensionar os
ensinamentos éticos das mesmas.

Nas Leis, 0s governantes assumem o mesmo papel que
o arconte desempenha em Atenas: o de avaliar a producéo
teatral e decidir, como diz a férmula, conceder ou nao o coro.
Como Sdcrates reitera, a utilidade é o parametro que deve ser
privilegiado, que a eficacia educacional esta ligada apenas
a reproducao dos discursos austeros do homem bom.

— Se chegasse a nossa cidade um homem aparentemente

capaz, devido a sua arte, de tomar todas as formas e imitar
todas as coisas, ansioso por se exibir juntamente com os

19 PLATAO. Leis e Epinomis. Trad. Carlos Alberto Nunes. Para:
Universidade Federal do Para, 1980. vol . XII-XIII.

20 Ibidem.
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seus poemas, prosternavamo-nos diante dele como de um
ser sagrado, maravilhoso, encantador, mas dir-lhe-iamos
que na nossa cidade ndo ha homens dessa espécie, nem
sequer € licito que existam, e manda-lo-iamos embora
para outra cidade, depois de lhe termos derramado mirra
sobre a cabeca e de o termos coroado de grinaldas. Mas
para nos, ficariamos com um poeta e um narrador de
histdrias mais austero e menos aprazivel, tendo em conta
a utilidade, a fim de que ele imite para nds a fala do
homem de bem e se exprima segundo aqueles modelos
que de inicio regulamos, quando tentdvamos educar os
militares (Republica, 398a- b).*!
A educacao proposta na Reptiblica é a revisao do pro-
jeto das praticas musicais e da instrucao literaria, prevé a
investigacdo da musica como uma etapa importantissima,
no aspecto vocal e instrumental. Uma vez que o acom-
panhamento musical sempre fez parte integrante da per-
formance poética, a insercdo de textos em uma estrutura
melddica e ritmica é um suporte indispensavel a apren-
dizagem e a memorizacdo, que normalmente desconside-
ra a referéncia a palavra escrita, e também contribui para
tornar a mensagem comunicada pelo poeta mais eficaz,
envolvendo artistas e espectadores. O exemplo dessa edu-
cacdo musical através da mimesis encontramos no didlogo
platonico Protdgoras:
[...] bons poetas, que eles sdo obrigados a decorar, prenhes
de preceito morais, com narracoes em louvor e gléria dos
homens ilustres do passado, para que o menino venha a
imita-los por emulacéo e se esforce para parecer com eles.
(Protdgoras, 326a-b)*.
Apds o momento em que as criangas aprendem a ler
e escrever, iniciam o estudo da Movokt). Quanto aos mes-

21 PLATAO. A Repitblica. Introducio, traducio e notas de Maria
Helena da Rocha Pereira. 12. ed.; Lisboa: Calouste Gulbenkian, 2010.
22 . PLATAO. Protagoras. trad. Carlos Alberto Nunes. Belém: Ed.

UFPA, 2002
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tres da musica, diz Protdgoras, depois de os jovens sabe-
rem os modelos educacionais para imitarem, aprendem a:

[...] tocar citara, fazem-nos estudar as criacoes de outros
grandes poetas, os liricos, a que ddao acompanhamento
de lira, trabalhando, desse modo, para que a alma dos
meninos se aproprie dos ritmos e da harmonia a fim
de que fiquem mais brandos e, porque mais ritmados e
harménicos, se tornem igualmente aptos tanto para a
palavra como para acdo. Pois em todo o seu decurso, a vida
do homem necessita de cadéncia e harmonia (Protdgoras,
326a-c).=

Confirmada a arte da musica como contetido na for-
macao da crianca grega junto com a producao dos Poetas,
ou seja, primeiro o estudo da citara, depois o da lira, que
se une a poesia em forma de canto, com o objetivo de le-
var uma vida de cadéncia e harmonia. Isso explica como a
educacao musical tem sido um componente importante do
curriculo educacional dos jovens.

CONSIDERACOES FINAIS

Destacamos o carater inovador de Platdo ao pensar
a educacdo de uma forma seletiva. Ressaltamos a elabora-
cdo da concepcao filoséfica da mimesis e a sistematizacao
das formas narrativas no projeto educacional musical pre-
sente na Reptiblica. Nao existe a exclusdo dos poetas, o que
existe é uma selecio por critérios éticos e pedagdgicos. E
necessaria uma vigilancia permanente sobre as represen-
tacoes dos poetas, obras poéticas ndo podem representar
por exemplo que a vida do injusto é melhor que a do justo,
o que poderia levar a desordem para a cidade.

23 Ibidem.

1064



CariTuLo V

REFERENCIAS

CASERTANO, Giovanni. Uma introducao a Republica
de Platao. Traducdo Maria da Graca Gomes de Pina -
Sao Paulo: Paulus, 2011. — (Como Ler Filosofia).
HAVELOCK, E. A musa aprende a escrever. Refle-
x0es sobre a oralidade e a literacia da Antiguida-
de ao Presente. Lisboa, Gradiva, 1996.

HAVELOCK, E. Prefacio a Platdo. Traducdo Enid Abreu
Dobranzsky. Campinas: Papirus, 1996

PAPPAS, Nickolas. A Republica: uma leitura chave.
Traducdo de Fdbio Creder. Petropolis, RJ: Vozes, 2017.
(Colecao Chaves de Leitura)

PEREIRA, Aires M. R. dos Reis. A Mousiké: das Ori-
gens ao Drama de Euripedes. Lisboa: Servico de Edu-
cacéo e Bolsas/Calouste Gulbenkian, 2001.

PEREIRA, Maria H. R. Estudos de Historia da Cultu-
ra Classica. 62 ed. Lisboa: Fund. Calouste Gubenkian,
1988 (v. 1, Cultura Grega)

PERINE, Marcelo (org.). A Republica de Platido: ou-
tros olhares. Sio Paulo: Loyola, 2011.

PLATAO. A Republica. Introducio, traducio e notas de
Maria Helena da Rocha Pereira. 12. ed.; Lisboa: Calouste
Gulbenkian, 2010.

PLATAO. Leis e Epinomis. Trad. Carlos Alberto Nunes.
Para: Universidade Federal do Para, 1980. vol. XII-XIII.
PLATAO. Protagoras. Trad. Carlos Alberto Nunes. Be-
lém: Ed. UFPA, 2002.

PLATON. La Republica. Ediciéon Bilingue, traduccion
version y notas Antonio Gémpez Robledo. Mexico: Univer-
sidade Nacional Autonoma de Mexico: 2000.

1073



ETicA ANTIGA & SUAS RESSONANCIAS NA CONTEMPORANEIDADE
ROBERT BRENNER BARRETO DA Siiva, EMANUEL ANGELO DA RocHA FrRaGoso E JoAo EmiLiano Fortareza pE AQuNo (ORG.)

PLATONE. La Repubblica. traduzione e commento a
cura di M. Vegetti, Vol.II Libri II e III, Napoli 1998.
SIQUEIRA, Savio Lima. Mousiké concepcao de co-
nhecimento da republica V-VII. 2015. 112 f. Disser-
tacdo (Mestrado em Filosofia) - Universidade Federal da
Paraiba, Joao Pessoa, 2015.



O BEm, A AMIZADE E A VIDA NA
FI1LOSOFIA ANTIGA

(11)






CarituLo VI

A AMIZADE EM PLATAO E EM ARISTOTELES:
UM VINCULO FILOSOFICO FUNDAMENTAL *

IvaN MARTINS DE OLIVEIRA!
ViviaNE VELOSO PEREIRA RODEGHERT?

INTRODUGAO
presente trabalho procura abordar quais sdo as si-
milaridades filosoficas das questdes levantadas por
Platdo no Lisis e por Aristételes na Etica Nicomachea a

* Este texto foi apresentado pelo discente Ivan Martins de Oliveira como
trabalho final da disciplina de Seminarios de Etica Classica, ministrada, durante
o ano de 2021, pelo professor Dr. Francisco José Dias de Moraes no Programa
de P6s-Graduacao em Filosofia da UniversiDaDE FEDERAL RURAL DO RIO DE JANEIRO
(PPGFIL/UFRRJ) no curso de mestrado. Seu desenvolvimento recebeu notas e
observacoes adicionais da doutoranda Viviane Veloso Pereira Rodegheri apds
aprovacao.

1 Licenciado em Filosofia (2009) pela Faculdade Claretiano - SBE pds-graduado
(2013) em Filosofia pela FacuLpape bo MosTEIRO DE SA0 BENTO - RJ € mestrando em
Filosofia pela UniversiDADE FEDERAL RURAL DO Ri0 DE JANEIRO - UFRRJ (2021). Também
é graduado (2019) com Licenciatura Plena em Pedagogia pela UNIVERSIDADE FEDERAL
RuraL po Rio pE JaNERO - UFRRJ. Ministra aulas de Filosofia pelo estado do Rio de
Janeiro e de Etica e Cidadania em escolas publicas do municipio de Barra Mansa
- RJ. As éareas de interesse que baseiam suas pesquisas mais recentes abrangem
tematicas vinculadas predominantemente a ética e a politica ocidentais antigas,
sobretudo no que diz respeito ao conceito de amizade em Platdo. Orientador:
Prof. Dr. Admar Almeida da Costa.

2 Doutoranda em Filosofia, com linha de pesquisa em Histéria da Filosofia e
énfase em filosofia antiga, pelo Programa de Pés-Graduacdo em Filosofia da
UNIVERSIDADE FEDERAL DO Rio DE JaneRo - PPGF/UFRJ; mestre em Filosofia pelo
Programa de Pés-Graduagdo em Filosofia da UNIvErRsIDADE FEDERAL RURAL DO Rio
DE JANEIRO - PPGFIL/UFRRJ (2020), especialista em Ensino de Astronomia pela
UNIVERSIDADE CRUZEIRO DO SUL - UNICSul (2021) e licenciada em Filosofia pela
UNivErsIDADE FEDERAL RURAL DO Rio DE JANEIRO - UFRRJ (2018). Tem experiéncia
em Histéria da Filosofia com énfase em filosofia antiga e metafisica classica.
Desenvolve pesquisas acerca da ontologia ocidental antiga, sobretudo no que
diz respeito as filosofias pré-socraticas geralmente classificadas como eleatas,
dedicando-se a examinar quais sdo os pressupostos éticos tacitamente imbuidos
no poema atribuido a Parménides. A investigacdo atual se compromete
também em identificar como tais elementos, usualmente negligenciados
pela historiografia tradicional, interferem sobre as premissas filoséficas de
viés epistemoldgico e ontologico das teses parmenideas. Areas de interesse
complementares estdo associadas a ética, politica, ensino de filosofia e ensino
de astronomia. Orientador: Prof. Dr. Admar Almeida da Costa.
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respeito da amizade, comparando os pontos de vista de
cada teoria naquilo que lhes é mais particular. Alguns es-
tudiosos sustentam que, se Platdo foi o primeiro a abor-
dar exaustivamente a questdo, embora os personagens de
seu didlogo ndo tenham alcancado um consenso sobre ela,
serd Aristételes quem vai, apos herdar as indagacoes pla-
tonicas, preencher as lacunas relativas a pontos importan-
tes da discussdo sobre em que consiste a amizade. Apesar
disso, o tema ndo se esgotou de todo e, da antiguidade até
a contemporaneidade, muitos foram os trabalhos que se
ocuparam da investigacdo sobre o que é o amigo.

A AM1zADE NA ANTIGUIDADE CrLAssica: Lisis E Erica
NicomACHEA

O tema da amizade sempre foi caro aos pensadores
antigos. Antes mesmo que a filosofia efetivamente cons-
tasse no rol de estudos empreendidos por alguns cidadaos
gregos da antiguidade, a defini¢do acerca do que é o amigo
ocupou a atencao de uma diversidade de poetas®. Entre os
pré-socrdticos, a amizade constitui um tépico de discussao
que ndo se passa despercebido (¢ este o caso, pelo menos,
no que tange ao pensamento atribuido a Demdcrito de Ab-

3 Contudo, convém frisar que a poesia ¢ a epopeia arcaicas lidavam com
a palavra philos num sentido distinto daquele que as filosofias classicas
parecem ter endossado. De acordo com Konstan, “[...] contrariamente a
suposi¢do predominante, philos na epopeia arcaica sempre sugere um afeto
positivo, e isso diz muito respeito a intensidade de sentimento, atribuida
aos herdis, pelo lar e pelas pessoas amadas. Entretanto, philos ndo tem no
grego homérico a referéncia especifica a amigos que adquire na enunciagédo
classica.” (KONSTAN, 2005, p. 45). Sobre as diferentes possibilidades de
interpretacdo do uso da palavra philos e de suas derivadas no contexto de
produgido homérica, existem passagens que sdo expressivas desta polissemia:
em Odisseia, 4.29 (como exprimindo hospitalidade — este sentido também
esta presente em Os Trabalhos e os Dias, 353-354); em Iliada, 18.80-82
(como indicando um companheiro muito prezado); e nos escritos associados a
Hesiodo — Os Trabalhos e os Dias, 707-713 (como uma afei¢do que nao deve

ser banalizada).
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dera%). E, contudo, a partir de Platdio e de sua exposicio
do personagem Socrates no didlogo Lisis que a amizade
assume um protagonismo mais nitido — e este protagonis-
mo impactarad diretamente as geracoes posteriores de fil6-
sofos, como Aristoteles e os fildsofos helenistas epicuristas.

O trabalho pretende se deter, entretanto, apenas na
relacdo que o conceito platénico de amizade investigado
no Lisis® possui com os livros VIII e IX da Etica Nicoma-
chea® de Aristételes. Deveras, muitos argumentos eXpostos

4 O exemplo que abrange Demdcrito é emblemdtico por dois motivos.
O primeiro € o fato de que é assaz incomum identificar pesquisadores
que indiquem a presenca de uma ética sélida desenvolvida por algum
filésofo classificado como pré-socratico. Em geral, no maximo s&o
identificados tracos pontuais associados a ética em sua filosofia, mas
nada como um sistema bem estabelecido de principios éticos — algo
que, com efeito, sé se testemunhard mais tarde (HUBY, 1967, p. I).
As sentencas proverbiais de Demdcrito, alids, embora constituam a
pauta de vdrias pesquisas atuais vinculadas ao ensejo de uma série de
comentadores, ndo consistem naquilo pelo que Demdcrito se tornou
mais conhecido: antes, o atomismo constitui a referéncia principal de
sua filosofia. Independentemente disso, é indispensdvel que se seja
cauteloso ao se afirmar que Demdcrito estava comprometido com a
andlise do que seja a amizade — como ja frisamos anteriormente, esta
preocupacdo ndo parecia se situar no cerne das questdes que foram
por ele veiculadas. O segundo motivo se refere especificamente ao
fato de que Demdcrito é considerado um filésofo pré-socratico apenas
em virtude de uma categoria tedrica; como bem se sabe no periodo
presente, ele era contemporineo de Socrates. Tal fator pode induzir
a constatacdo de que, para Demdcrito, mesmo que este ndo parecesse
ser o tema mais primordial de sua filosofia (embora fosse importante e
certamente nio estivesse desarticulado com a tese atomista), o debate
sobre a ética — e sobre a amizade — néo lhe seria, pelo menos, estranho.
5 Conforme é enaltecido por Konstan, o Lisis ndo seria um didlogo
socratico tipico a ser atribuido a Platdo, pois ele ndo se conformaria
aos “[...] primeiros ‘didlogos de definicio’ platdnicos, nos quais Socrates
investiga questdes do tipo ‘O que é X?’. Ao contrario, em Lisis Sdcrates
indaga as razdes pelas quais (dia ti, héneka toil) uma pessoa gosta de
alguém ou de algo, ou experimenta desejo.” (KONSTAN, 2005, p. 105).
6 Usaremos uma obra de referéncia que utiliza o titulo da Etica como
Etica a Nicomaco; contudo, reconhecemos que o titulo mais apropriado
constitui Etica Nicomachea (conforme algumas pesquisas biograficas
mais recentes assinalam) e, por este motivo, remeteremos a obra a
partir desta nomenclatura em situacoes gerais.
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na primeira obra parecem ser examinados minuciosamen-
te na segunda’. Todavia, Aristételes introduz uma nova
abordagem do que seja a amizade, distinguindo nela tipos
de que o didlogo platonico estaria desprovido. Vejamos, a
seguir, em que se baseiam estas diferencas e semelhancas.

A AMIZADE E UM BEM

Tanto Platdo quanto Aristdteles parecem dispostos a
assentir com a nocao de que a amizade constitui um bem
ou, pelo menos, algo vantajoso para aqueles que estdo em
sua posse. No entanto, enquanto Sécrates assegura na obra
platonica que muitos desejam coisas diferentes — alguns
desejam possuir cavalos, outros caes, outros ouro e outros
ainda honras —, a ele seria extremamente gratificante pos-
suir um amigo (211e). O trecho a seguir o ressalta:

Desde que era menino, hd algo que sempre desejei
possuir. Cada um tem um desejo de posse: um deseja
possuir cavalos, outro cdes, um outro ouro ou honras.
No que me toca, sou indiferente a tudo isso. Mas quanto
a possuir amigos, sou absolutamente passional e ter um
bom amigo seria para mim sumamente mais preferivel
do que possuir a melhor codorniz ou o melhor galo do
mundo e até, por Zeus, o melhor dos cavalos ou dos caes;
pelo Céo, creio que preferiria um amigo a todo o ouro
de Dério (ou mesmo ao préprio Dério), tal a afei¢do que
tenho por amigos e companheiros®. (PLATAO, Lisis, 211e).

7 Isto € constatado por Price: “[...] we may first look to see how Aristotle
exploitsit. [...] The Lysys provides, or confirms, many of the commonplaces
that form the background to his own discussion.” (PRICE, 2004, p. 9).

8 O termo empregado equivale a @uiétaipdc. Nichols ressalta que o
uso da palavra € estranho e peculiar: segundo a autora, um “amante
de companhias” ou apreciaria companheiros ou se deleitaria de sua
companhia. Mas, para ela, o vocdbulo possui uma disposicdo mais
similar aquela do filésofo “as one who seeks and therefore does not
possess the wisdom he loves” (NICHOLS, 2006, p. 168).0 mesmo
termo grego serd, inclusive, adotado em Lisis, 218a, importante trecho
que serd examinado adiante e bastante expressivo da relacdo entre
filosofia e amizade que Platdo parece veicular.

1144



Carituro VI

Esta visdo ndo afirma de maneira explicita que exis-
tem pessoas que nao desejam possuir amigos — ela ape-
nas afirma que, para algumas pessoas, existem interesses
mais fundamentais a serem satisfeitos do que o de ter um
amigo (ao passo que, para SOcrates, ter um amigo cons-
tituiria este interesse primordial a que seu desejo estaria
inclinado). Aristoteles, por sua vez, se posicionard mais ra-
dicalmente perante a necessidade e o desejo de se possuir
amigos. Para o estagirita, amigos sdo imprescindiveis e to-
dos tém a necessidade de um amigo, desde os mais pobres
até os mais ricos. Além disso, conforme Aristoteles, todos
desejam possuir amigos, nisto sendo bastante patente o
seu ponto de vista. Segundo o filésofo, até mesmo pessoas
extremamente virtuosas, que ndo precisariam de muitas
coisas para viver, demandariam um amigo — mas esta as-
sercdo serd analisada mais minuciosamente depois. Entao,
sobre o carater indispensavel de se possuir um amigo, a
principio, pode-se enaltecer o trecho que se segue da Etica:

A amizade é, de fato, uma virtude, ou implica virtude e,

além disso, ela é o que existe de mais necessario para a

vida. Certamente, ninguém escolheria viver sem amigos,

ainda que tivesse todos os outros bens. De fato, as pessoas
ricas, aquelas que possuem autoridade e poder, parecem
ser os que mais precisam de amigos, pois de que serviria
tal prosperidade, uma vez tirada a possibilidade de fazer
o bem, que se manifesta principalmente e de modo mais
digno de elogio no que diz respeito aos amigos? Ou
como essa propriedade seria conservada e preservada
sem amigos? Pois, quanto maior for ela, maior serd a sua
instabilidade. E na pobreza, como nos demais inforttinios,
os homens pensam que os amigos sdo o Unico refugio.

(ARISTOTELES, Etica a Nicomaco, 1115a 1-10).

Compete agora que examinemos quais sao as vanta-
gens que para cada uma das filosofias interpeladas a ami-

zade poderia suscitar.
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Os BENEFiCIOS DA AMIZADE

No que tange aos beneficios que a amizade propor-
cionaria, Aristdteles parece divergir de seu mestre. Segun-
do Platdo, a amizade engendraria a utilidade porque quan-
to mais sdbio alguém se tornasse, igualmente tal pessoa
se tornaria util, e a utilidade consiste num fator que atrai
amigos. Portanto, amigos sdo uteis porque sdo sabios e os
sabios s0 sdo amigos porque se prestam aos outros para
alguma atividade util. Isto é mais frisado em 210d, quando
Sécrates se dirige a Lisis nos seguintes termos:

[...] se te tornas sabio, rapazinho, todos serdo para ti

amigos e ficardo proximos de ti, porque seras util e bom;

caso contrdrio, ninguém nutrirda amizade por ti, nem
sequer teu pai, tua mie ou teus parentes chegados. Como
ter elevado entendimento de si, Lisis, se ndo se obteve

sequer a capacidade para o entendimento? (PLATAO,
Lisis, 210d).

Para Aristoteles, porém, seria fundamental distinguir
os tipos de amizade®. O estagirita os elenca, enumerando-
-os em trés tipos diferentes!?. O primeiro tipo de amizade

9 Poder-se-ia afirmar que Platdo visa a uma definicdo de amizade que
satisfaca todas as situagbes hipotéticas sem recorrer a sua divisdo em
tipos, uma vez que ele procura conhecer ndo o que é a amizade em
sua diversidade de manifestacGes, mas, sim, o que é a amizade em si
mesma, ou seja, em que consiste a Ideia de amizade. Para isto, uma
Unica definicdo completa deve ser suficiente para todos os casos de
amizade. Veementemente, este compromisso nao parece estar presente
nas iniciativas de Aristdteles e, talvez, por este motivo, ndo lhe seja
tdo embaracoso distinguir formas diferentes de amizade — algumas
piores e outras melhores — assim como também ndo parece ser um
estorvo a filosofia do estagirita que se saliente que as amizades podem
eventualmente acabar, mesmo que sejam duradouras tais quais aquelas
que ele designa como perfeitas.

10 Além dos trés tipos mencionados, Aristételes também distingue a
amizade em tipo legal e tipo moral: trata-se da amizade que vigora
nos diferentes tipos de transacfo, sejam elas mercantis (o primeiro),
sejam a titulo de doacdes ou empréstimos em dinheiro (o segundo).
(ARISTOTELES, Etica a Nicbmaco, 1162b 25-35).
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¢ aquele no qual alguém se torna amigo de outra pessoa
porque ela lhe proporciona utilidade. Esta amizade nao é
perfeita, ja que muitas sdo as contingéncias da vida que fa-
zem com que alguém deixe de ser util para outrem. Como
seria uma amizade limitada a este propdsito, e este ultimo
seria volatil demais, tal amizade ndo duraria muito e logo
seria abalada pelos menores problemas. Este tipo de ami-
zade seria mais cultivado entre os mais velhos. (ARISTO-
TELES, Etica a Nicémaco, 1156a 25-30).

O segundo tipo de amizade indicado por Aristételes
¢ aquele no qual as partes se relacionam tendo em vista
algum prazer. Segundo o autor, esta amizade seria mais co-
mum entre os jovens. Porém, também o prazer constitui algo
passivel de muitas transformacdes e aqueles que baseassem
a sua amizade nesta finalidade ndo se vinculariam como
amigos por muito tempo. Nao debalde, Aristdteles frisa que
0s jovens sdo pessoas que possuem sempre NOVOS amigos e
0s antigos amigos sdo incessantemente substituidos: a in-
constancia de suas amizades é equiparavel a inconstancia
de seus prazeres, pois estes estdo sempre mudando!?.

Aqueles cuja amizade reciproca tem por causa a utilidade,

ndo se amam um ao outro por eles mesmos, mas por algum

bem que eles recebem um do outro. E semelhantemente
0s que se amam por causa do prazer; ndo é devido ao
carater que eles amam as pessoas espirituosas, mas

porque eles os consideram agradaveis. [...] Portanto,
essas amizades sdo acidentais, uma vez que a pessoa

11 Pangle nota que, entretanto, as amizades baseadas no prazer teriam
respaldo em algum tipo de boa vontade pertinente a vida comum das
cidades, sobretudo se se remete ao contexto grego: “Somehow there is
an element of true goodwill in every friendship that turns upon pleasure,
and even in the alliances and business partnerships that the Greeks would
count as friendships but we would not.” (PANGLE, 2003, p. 46). Ludwig
também parece reconhecer esta diferenca entre o que concerne a amizade
civica da época e aquilo que se poderia designar como amizade civica dos
dias atuais. (LUDWIG, 2020, pp. 9-22).
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ndo é amada por ser quem €, mas porque oferece algum
bem ou algum prazer. Tais amizades sdo [...] frageis,
nao permanecendo iguais em si mesmas como no inicio,
pois se uma das partes néo € mais agraddvel ou util, eles
cessam de ser amigos. (ARISTOTELES Etica a Nicémaco,
1156a 35 - 1156b 5).

O terceiro tipo de amizade é aquele que, conforme
Aristételes, implica uma amizade perfeita. Para que se
consolide este tipo de amizade, alguns requisitos precisam
ser atendidos. Em primeiro lugar, ambos os amigos pre-
cisam ser virtuosos e bons'?. Em segundo lugar, os dois
devem ser semelhantes — trata-se de uma consequéncia da
primeira condicdo. Em terceiro lugar, os amigos devem ser
um amigo do outro: a amizade é, nestes casos, recipro-
ca. Em quarto lugar, os dois devem se proporcionar igual-
dade®® para que sejam amigos de maneira plena. E, para
Aristoteles, os amigos devem ainda conhecerem-se mutua-

12 Aristoteles realga que € possivel que haja amizade entre pessoas mas,
mas esta amizade jamais sera aquela em sentido préprio do termo, ou seja,
uma amizade excelente, pois os maus sdo motivados a se relacionar tendo
em vista apenas algum interesse. “Assim, quando a amizade ¢ baseada no
prazer ou na utilidade, mesmo dois homens maus podem ser amigos [...],
mas ¢ evidente que somente os homens bons sdo amigos por si mesmos,
pois os homens maus ndo se comprazem uns dos outros, se ndo existe algum
interesse.” (ARISTOTELES Etica a Nicomaco 1157a 15)

13 Para Aristételes, é perfeitamente possivel que pessoas em condigdes
de desigualdade sejam amigas, desde que se esforcem para promover
uma a outra a igualdade que lhes falta de modo proporcional a esta falta.
O que é imprescindivel é que, desde o inicio, possuam uma semelhanca
de cardter: somente assim as duas poderdo se dedicar a igualdade,
se esforcando para que ela esteja presente em todas as dimensdes da
amizade estabelecida. A igualdade constitui um principio fundamental
nas relagbes duradouras. “E desse modo que mesmo os homens de
condicdo desigual podem ser amigos, pois é possivel estabelecer
igualdade entre eles”. (ARISTOTELES, Etica a Nicomaco 1157a 1159b
5). Konstan sugere que a igualdade que a amizade exigiria mais se
equipararia, deste modo, a uma paridade: “a amizade, ao contrario,
depende da reciprocidade e da igualdade, conforme refletidas na
sentenca phildtes isétes, ‘amizade é paridade’.” (ARISTOTELES apud

KONSTAN, 2005, p. 56).
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mente em sua intimidade'* (no que a amizade se distingue
de mera benevoléncia'®), bem como devem ser capazes de
nutrir amizade um pelo outro sem ter em vista nenhum
objetivo além da prépria amizade.

A amizade perfeita (dyofdv @ihia) é aquela dos homens
bons e que sdo semelhantes em virtude, pois esses homens
bons desejam igualmente coisas boas uns aos outros, e
eles sdo bons por si mesmos. Assim, aqueles que desejam
coisas boas aos amigos por eles mesmos sio amigos
por exceléncia, porque eles sdo assim por sua proépria
natureza, e ndo por acidente; assim, a amizade deles
permanecera enquanto eles forem bons, e a bondade é
uma virtude duradoura. [...] Os bons sdo simplesmente
bons e mutuamente tteis. E do mesmo modo também
eles sdo agradaveis, pois os homens bons sdo agradaveis
em si mesmos e também uns aos outros, ja que cada um
faz residir seu prazer nas proprias agOes, e as agbes dos
homens bons sio idénticas ou semelhantes. E natural
que uma amizade desse tipo seja estavel, pois nela estao
reunidas todas as qualidades que devem pertencer aos
amigos. (Idem, 1156b 5-20).

E evidente que amigos sempre gozam dos beneficios
de uma amizade perfeita, e estes beneficios incluem a uti-

14 Segundo o estagirita, “na amizade perfeita, ndo se pode ser amigo
para muitas pessoas [...]. Deve-se, para uma amizade perfeita, adquirir
alguma experiéncia de seu amjgo e entrar em sua intimidade, o que é
extremamente dificil.” (ARISTOTELES, Etica a Nicomaco, 1158a 10-15).
15 Aristoteles considera esta pauta relevante porque a benevoléncia
pode facilmente se confundir com a amizade. Entretanto, segundo
o filésofo, enquanto a benevoléncia pode ocorrer entre estranhos,
a amizade demanda que se conheca os sentimentos do outro. Ele o
explicita a seguir: “[...] Aqueles que desejam coisas boas ao outro, nds
os chamamos benevolentes, quando o desejo ndo é reciproco, pois nao
€ porque a benevoléncia é reciproca que ela é amizade. [...] Muitas
pessoas, de fato, possuem benevoléncia por pessoas que elas nunca
viram, mas que julgam honestas e tteis [...]. Assim, essas pessoas
poderiam ser benevolentes umas com as outras, mas como se poderia
chamad-las de amigas, se cada uma delas ndo conhece os sentimentos da
outra?” (ARISTOTELES, Etica a Nicbmaco, 1155b 30 — 1156a 5)
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lidade e o prazer. Mas amigos ndo poderiam ser amigos
por causa destes beneficios; um amigo de fato deve ser
amigo por causa do outro em si mesmo, e ndo porque visa
ao desfrute de algum efeito positivo'®. Aristételes também
sublinha que amigos devem conviver para serem amigos e
que a amizade constitui um tipo de justica'’.

[...] Quando os homens sdo amigos nao hd necessidade de
justica, enquanto os justos tém necessidade de amizade,
e a mais alta expressdo da justica parece ser uma marca
da amizade. [...] [As amizades excelentes] exigem tempo e
habitos comuns, pois [...] ndo é possivel [...] ser ou aceitar
alguém como amigo antes que cada um se mostre ao
outro como dignos de amizade e confianca. E aqueles que
rapidamente mostram uma amizade reciproca, seguramente
possuem a vontade de ser amigos, mas eles na realidade
ndo o sdo, a menos que eles sejam também dignos de ser
amigo um do outro, e que eles tenham conhecimento disso,
pois se o desejo de amizade surge rapidamente, a amizade
ndo. (Idem, 1155a 25-30 e 1156b 25-35).

A AMIZADE, A QUANTIDADE E O TEMPO

\

Platdo ndo é muito claro quanto a quantidade de
amigos que se pode possuir nem quanto a duracao de uma
amizade verdadeira. Aristételes, por sua vez, é mais pelu-
cido ao indicar que é mais raro possuir muitos amigos, ja

16 Esta questdo é problematizada por Price: de acordo com o
comentador, “a central question for any philosophical theory of
friendship is what it is to love an individual for himself.” (PRICE, 2004,
p. 103). A questdo parece abranger um dilema porque, ao amar um
individuo em si mesmo, cabe a pergunta sobre se o que se ama é sua
esséncia ou a maneira pela qual este individuo nos aparece (ambos de
apreensdo muito parcial devido a existéncia do amor).

17 Além disso, a amizade engendraria uma escolha, e esta escolha sé
poderia ser tomada de modo apropriado por quem € virtuoso: afinal, a
amizade demanda que, quem quer que seja amigo de outra pessoa seja
virtuoso e bom tal como ela. (PRICE, 2004, p. 108). O fato de a virtude
implicar escolhas deliberadas racionalmente também é examinado na
Etica Nicomachea, nos livros II e III.

1204



Carituro VI

que sdo muitos os fatores que precisam ser satisfeitos para
que se concretize uma amizade em seu sentido mais ex-
celente. Estes fatores envolvem, por exemplo, o comparti-
lhamento mutuo das coisas e uma convivéncia constante'®,
o que significa que o homem que possuisse amigos deve-
ria fazer com que seus amigos convivessem com ele para
garantir que tivessem afinidades em comum diariamente.
Entdo, os amigos deste homem teriam que ser amigos uns
dos outros, ja que teriam que conviver constantemente e
seria insuportdvel uma convivéncia que ndo engendrasse
amizade, mas disputa. Desta maneira, a situacao se dificul-
ta, pois nada garantiria que os amigos de alguém fossem
amigos entre si.'’

E natural também que as amizades dessa espécie [as
excelentes] sejam raras, pois tais homens (bons e
virtuosos) existem em pequeno numero. [...] Assim, essa
espécie de amizade é perfeita, tanto em razdo de sua
duracdo quanto para o resto, e em todos esses pontos de
vista, cada parte recebe da outra as mesmas coisas, ou
coisas parecidas, e € isso o que precisamente deve ocorrer
entre amigos. [...] Apenas a amizade entre os bons é

18 Price frisa, porém, que esta convivéncia nfo necessariamente
é especificada como um convivio mais restrito. Tratar-se-ia mais
simplesmente de uma espécie de convivio social que suscitasse intimidade.
“[...]1 The friends [need] to live together, that is to live a life in common
(not particularly within four walls).” (PRICE, 2004, p. 120. Adaptado).
19 Aristoteles é explicito acerca do tépico no qual se discorre sobre
a necessdria convivéncia que os amigos de uma determinada pessoa
deveriam manter uns com os outros no trecho que se dispoe adiante:
“ora, é evidente que nao € possivel levar uma vida em comum com
um grande numero de pessoas e compartilhar a si mesmo entre todas.
Além disso, é preciso ainda que nossos amigos sejam amigos uns dos
outros, se eles devem passar seus dias em companhia uns dos outros;
ora, € essa a condicdo laboriosa que se deve satisfazer para os amigos
numerosos. Serd dificil compartilhar intensamente as alegrias e as
dores com um grande numero [...]; por consequéncia, [...] parecera
que ndo, é possivel manter uma amizade sélida com muitas pessoas.”
(ARISTOTELES. Etica a Nicbmaco, 1171a 5-10).
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imune as caltinias, pois nao € facil confiar em alguém que
durante muito tempo € posto a prova; e é entre os homens
bons que se encontra a confianca, a capacidade de nunca
prejudicar, e todas as outras qualidades que a verdadeira
amizade exige. Nas outras formas de amizade, nada impede
que tais revezes surjam.
De fato, nada caracteriza melhor a amizade do que
o convivio [...]. Mas ndo € possivel viver uns com os
outros se ndo sdo agradaveis uns aos outros, e eles nao
se comprazem com as mesmas coisas, 0 que, parece, ¢ a
marca do companheirismo. (Idem, 1156b 25-35, 1157a 20
e 1157b 20).

Aristoteles também destaca que se deve satisfazer-se
com uma quantidade pequena de amigos, ja que é rara
a amizade perfeita e quanto mais pessoas satisfazem os
critérios dela, mais se € feliz. Ele afirma o seguinte a este
respeito:

A verdade é que ndo se pode manter com muitas pessoas

esse tipo de amizade baseada na virtude e no cardter

dos amigos, e é preciso se mostrar satisfeito quando se

descobre um pequeno numero de amigos deste tipo.
(Idem, 1171a 20).

Em relacdo a duracdo de uma amizade, hd duas ca-
racteristicas da exposicdo presente na Etica Nicomachea
que precisam ser salientadas. A primeira é que, conforme
Aristételes, mesmo as amizades excelentes sdo passiveis
de se esgotarem — e é por isso mesmo que o fildsofo se es-
forca em explorar as medidas que devem ser providencia-
das para se evitar que uma amizade acabe®. Ainda assim,
como realcado antes, até as amizades excelentes findam.
Aristételes aponta dois exemplos nos quais isto acontece.

20 Aristételes estd engajado com o intento de se evidenciar porque
uma amizade acaba e como podemos impedir que isto ocorra. Este
compromisso — o de expor como tornar uma amizade durdvel — é
perceptivel ao longo de toda a obra e esta imbuido em diversas passagens
diferentes. A amizade excelente deve resistir as intempéries do cotidiano.
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Um dos exemplos reportado por Aristoteles é aquele
no qual um dos amigos virtuosos, diante de algum conjun-
to de situacoes especificas, excede muito o outro em virtu-
de. Neste caso, ambos nao seriam mais semelhantes e nao
poderiam mais ser amigos. Além disso, caso esta hipdtese
se efetivasse, ja ndo resultaria de sua relacdo a igualdade,
mas sim uma disparidade entre um amigo virtuoso demais
e outra pessoa que fosse apenas virtuosa. Quando isso ocor-
resse, seria natural que o primeiro amigo, mais virtuoso, se
desinteressasse pelo segundo, ja que a relacdo entre os dois
em nada cativaria suficientemente a pessoa mais excelente,
e a outra ja nao teria com ela a afinidade de antes?!.

O que nés dizemos agora se torna mais evidente quando

uma disparidade consideravel se produz em relagcdo a

virtude, ou ao vicio, ou a riqueza, ou a qualquer outra

coisa; nesse caso, 0s amigos nao sdo mais amigos, e eles

ndo desejam nem sequer permanecer amigos. (Idem,
1158b 30-35).

21 H4 ainda uma hipdtese similar a esta e que € levantada no livro IX,
o capitulo seguinte da Etica Nicomachea sobre a amizade. Aristételes
sugere que existem situacOes nas quais ndo um amigo excedeu demais
o outro em virtude, mas o outro se tornou demasiadamente vicioso em
relacdo ao que era antes. Serd possivel manter uma relacdo de amizade
nessas condicOes? Aristoteles considera que os amigos devem se esforcar
para restituir o estado de exceléncia daqueles amigos que se desviaram,;
contudo, se isso ndo for possivel, ndo ha porque continuarem amigos.
“Mas quando se aceita a amizade de alguém como um homem bom e
em seguida ele se torna um homem mau, e nos aparece como tal, nds
devemos ainda ama-lo? Isso é certamente impossivel se é verdade que
ndo se pode amar tudo, mas apenas o que for bom. Por outro lado, ndo se
pode nem se deve amar quem € mau, pois nosso dever é de ndo ser um
amante do vicio, e de ndo se assemelhar a quem € vil, e nés ja dissemos
que o semelhante é amigo do semelhante [...]. Se nossos amigos sdo [...]
suscetiveis de se consertar, nds temos o dever de ajuda-los moralmente,
e ainda mais financeiramente, pois isso é melhor e prdoprio da amizade.
Ninguém consideraria absurdo, no entanto, que aquele que rompe uma
amizade desse tipo ndo faz nada além do natural, pois ndo era por um
homem desse tipo que sentia amizade [...].” (ARISTOELES, Etica a

Nicéomaco, 1165b 15-20).
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A outra hipdtese levantada por Aristételes é aquela
na qual dois amigos se encontram no mesmo patamar de
igualdade e cultivam, um pelo outro, uma certa amizade.
Contudo, por algum motivo, um deles é levado a amadu-
recer e 0 outro permanece numa condicdo aquém da que
deveria. Neste caso, o primeiro — 0 que se preserva como
alguém bom na medida de suas capacidades — ndo mais
seria amigo do segundo, que néo se desenvolveu como se
esperava. Se o primeiro continuasse amigo do segundo,
ele estaria se rebaixando e se associando a pessoas a ele
inferiores, o que ndo é préprio de alguém virtuoso.

Para ilustrar este exemplo, Aristoteles menciona a re-
lacdo de amizade entre criancas: enquanto estdo no mes-
mo nivel, é esperado que se associem. Mas se uma das
criancas cresce e busca a virtude e a outra se demora em
infantilidades, ndo haveria motivo para a primeira conti-
nuar em contato com a segunda. Porém, isto ndo tornaria
a sua relacao hostil. Para Aristételes, é natural que nutra-
mos por nossos amigos de infancia uma certa afeicdo, em-
bora nao se possa chamar a isso de amizade.

Se, por outro lado, um dos amigos permanece o que era, e
o outro se tornasse melhor e o ultrapassasse grandemente
em virtude, este deveria manter o primeiro como amigo?
Certamente ndo. Quando a distancia que separa os dois
amigos € consideravel, como nas amizades de infancia, e
um permaneceu crian¢a quanto a inteligéncia, enquanto
o outro se tornou um homem de grande valor, como eles
poderiam ser amigos, ndo tendo os mesmos gostos, nem
0s mesmos prazeres, nem as mesmas dores? [...] Talvez
nos devéssemos [ao menos] conservar a lembranca da
intimidade passada [...], guardar alguma afeicdo aqueles
que foram nossos amigos [...]. (Idem, 1165b 25-35).

Aristételes também faz alusdo a situagdes nas quais
o individuo se vé na iminéncia de ter que se distanciar do
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seu amigo devido a alguma vicissitude da vida. Nestes ca-
sos, a amizade ainda permanece, mas nao a sua atividade.
Porém, quanto mais tempo se passar e menos a amizade
for praticada como uma atividade, maiores sdo as chances
de os amigos se esquecerem um do outro. A convivéncia
¢ um ingrediente importante na amizade para Aristoteles,
bem como a necessidade de ambos participarem ativa-
mente deste tipo de relacdo no dia a dia.

[...] De fato, os que mantém uma convivéncia se
comprazem um com O outro e proporcionam coisas boas
entre si, enquanto aqueles que estdo adormecidos ou
habitam em lugares separados ndo proporcionam, mas
estdo dispostos a exercer sua atividade de amigos. Pois as
distincias ndo destroem absolutamente as amizades, mas
somente a sua atividade. Se, no entanto, a auséncia se
prolonga, ela parece incitar o esquecimento da amizade
[...]. Oddem, 1157b 5-15).

AMAR E SER AMADO

No Lisis, inumeras sdo as hipdteses abordadas por
Sécrates no que tange a definicdo do que seja o amigo. Ele
cogita, por exemplo, que a amizade seja resultado da rela-
¢do existente entre aquele que ama, o amante, e uma outra
pessoa, o amado. Como a amizade é um tipo de amor — e
inclusive é designada por um termo em grego que reporta
a um tipo de amor?* — seria, portanto, necessario que se

22 No Lisis, o termo que se emprega mais predominantemente para
designar o amigo € piloc. Conforme realca Konstan, a palavra apresenta
uma série de denotacgbes, entre as quais as principais abarcam o
sentido de amizade e de amor — mas um amor mais particular, mais
préprio aqueles que se afeicoam como companheiros. Deveras, indicar
um sentido preciso ndo é facil. De acordo com o pesquisador, “mais
propriamente, philos enquanto substantivo refere-se a pessoas que se
associam voluntariamente com base na afeicio mutua” (KONSTAN,
2005, p. 41), embora o termo também seja adotado eventualmente como
adjetivo. Konstan detalhard de maneira mais minuciosa os pormenores
vinculados aos diversos sentidos que a amizade assumiu na antiguidade
classica ao longo do segundo capitulo de seu livro (KONSTAN, 2005).
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considerasse a questdo a partir da atuacdo de amante e
de amado. Esta investigacdo se faz mais presente entre os
trechos 212¢-213c.

Primeiro, Sécrates avalia que a amizade provavelmen-
te é motivada por um impulso amoroso e, para que dois
sejam amigos, um precisa amar e o outro ser amado. Me-
nexeno da o seu aval a esta assercdo. Entretanto, SOcrates
observa que talvez fosse mais apropriado asseverar que,
para que haja amizade, uma pessoa deve tanto amar quan-
to ser amada, da mesma maneira que seu amigo deve amar
e igualmente ser amado. Ele indaga: “[...] ou ndo existe
amizade na auséncia do amor reciproco?”. (PLATAO, Lisis,
212c). A discussado ainda se encaminha no nivel da possibi-
lidade e Menexeno também assente a esta nova hipdtese.

No entanto, Sécrates salienta que existem algumas
coisas pelas quais se nutre amizade que estdo impossibilita-
das de retribuir este sentimento. E o caso da prépria filoso-
fia: a amizade pela sabedoria é algo que qualquer um pode-
ria admitir, embora nao se pudesse aceder a ideia de que a
sabedoria possui amizade por um ser humano: “Do que se
conclui que ninguém pode amar [...] a sabedoria se esta nao
lhe corresponder neste amor.>®” (Idem, 212e). Da mesma
forma, propriedades inanimadas ou mesmo seres vivos que
nao sdo seres humanos, como os caes e os cavalos ja repor-

23 Nio se deve negligenciar que a filosofia constitui um ponto de
investigacdo bastante priorizado por Platdo e que seria muito insélito que
ele abdicasse de sua existéncia para privilegiar a amizade. Na verdade,
Platio parece vincular ambas as coisas como necessdrias. Isto se d4, é
claro, ndo sé devido a origem etimolégica do termo, na qual sdo unidas
as particulas philos e sophia, mas também em virtude de um principio
tedrico mais especifico: em algumas passagens da Reptiblica, é possivel
perceber o quanto a amizade consistird em um elemento indispensavel
para o governante (o filésofo), ndo apenas em relacdo aos cidadaos
da cidade-Estado ideal mas, sobretudo, em relacdo a sabedoria que ele
devera incessantemente perseguir para garantir justica a populacio, aos

costumes e as instituicoes.
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tados em 211e, podem ser objeto de amizade, mas néao po-
dem alimentar amizade por um homem (212e)?*. Portanto,
a possibilidade de a amizade constituir um tipo de relacao
na qual ambos os envolvidos sdo reciprocamente amigos é
descartada, uma vez que foi possivel identificar exemplos
nos quais esta definicdo ndo é verificavel®.

De acordo com o que ja citamos antes, para Aristéte-
les, contudo, a reciprocidade é indispensavel nas situacoes
nas quais existe uma amizade excelente. Ele ndo menciona
objetivamente casos nos quais alguém pode nutrir amiza-
de por um objeto inanimado, mas constantemente destaca
que a amizade constitui algo humano, de que nao se ocu-
pariam as propriedades fisicas, por exemplo. E importante
que se abra um parénteses aqui para frisar esta peculiari-
dade de sua filosofia. Existe uma passagem bastante ilus-
trativa desta ideia em sua Etica:

24 De acordo com Pangle, Platdo teria indicado aqui que a amizade,
ao contrdrio das suspeitas mais intuitivas de quem se debruca sobre
o tema, ndo necessariamente envolve outra pessoa. E, mais ainda, a
amizade pode ser cultivada tendo em vista um bem préprio. “[Plato]
shows a willingness to contemplate the idea that the most important
things we seek in friendship may in fact be available to us in solitude,
and that the true core of friendship may be a love that is not directed
toward other human beings as such, but only toward our own good.”
(PANGLE, 2003, p. 22).

25 Um dos exemplos empregado por Platdo em seguida é aquele que
abarca uma mée e seu bebé: enquanto aquela cuida dele e o ama, este
dltimo é incapaz de retribuir o amor recebido (213a). Na verdade,
Platdo nem mesmo restringe esta relacdo a uma mae, mas também
aponta o pai como um ser que ama o filho incondicionalmente — mesmo
em situacOes nas quais o filho, mais crescido, odeia os pais. Porém, se
nos concentrarmos no que ¢é relativo a mae e a seu bebé, sé porque
a amizade da mae pelo filho ndo é reciproca, disto ndo se poderia
inferir, segundo Platdo, que ali ndo houvesse uma relacdo de amizade,
uma vez que parece evidente, tanto a Platdo quanto a Aristdteles, que
o amor de uma maée pelo filho é algo natural. Este exemplo (o do
amor de uma mae pelo filho) é igualmente veiculado por Aristételes,
alids. Porém, o estagirita utiliza o exemplo para ilustrar uma situacio
na qual existe uma amizade por prazer, o que ndo necessariamente

implica reciprocidade.
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Deixemos de lado as questdes de ordem fisica (pois elas
ndo sdo proprias para o presente exame) e examinemos
as que sao propriamente humanas e que dizem respeito
ao cardter e as paixdes, por exemplo, se a amizade se
encontra em todos os homens (ARISTOTELES, Etica a
Nicomaco, 1155b 5-10).

Tal aspecto da ética aristotélica contraria diretamen-
te o modo pelo qual o préprio Platdo conduz sua investi-
gacdo. A titulo de ilustracdo, em 217c, Platdo recorre ao
exemplo da tintura do cabelo — recurso explicitamente
alusivo ao meio sensivel — e, em 216c, Platdo afirma que
o macio, o liso e o lustroso talvez se assemelhassem ao
amigo, metafora que denota o quanto o tema lhes escapa
a razao. Mas € no trecho situado em 215e que o reporte ao
plano fisico é mais exacerbado: nesta circunstancia, Platdo
afirma que a contrariedade talvez pudesse servir como um
principio para a amizade, ja que, nas relacOes integradas
entre diversas propriedades (todas elas materiais), é o fato
de estas ultimas serem contrarias que parece proporcio-
nar-lhes determinada unido:

[...] sdo as coisas completamente contrarias que sdo

amigas no mais alto grau, uma vez que tudo deseja seu

contrario e nio seu semelhante: o seco o imido, o frio o

quente, o amargo o doce, o vivido o embotado, o vazio

o cheio, o cheio o vazio, e assim por diante, porquanto o

contrario se nutre do contrario, ao passo que o semelhante

nenhum proveito pode extrair do semelhante. (PLATAO,
Lisis, 215e - 216a).

Portanto, estes exemplos alusivos ao meio sensivel
articulado a questdo da amizade, que sao descartados por
Aristételes em sua obra, sdo amplamente adotados por
Platdo no Lisis. Fechados os parénteses, deve-se prosseguir
no que tange a questdo da reciprocidade entre amigos. Ja
foi destacado outrora que a amizade se trataria de uma
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relacdo na qual ambas as partes nutrem sentimentos simi-
lares uma em relagdo a outra. Para Aristételes, a reciproci-
dade ¢ indispensavel entre os amigos, sobretudo entre os
amigos bons e virtuosos, pois € nisso que se apeteceriam:

[As pessoas boas] parecem também se tornarem melhores
agindo e se influenciando mutuamente, pois imprimem
reciprocamente as qualidades com as quais se comprazem.
(ARISTOTELES, Etica a Nicémaco, 1172a 10-15).

No entanto, se se detiver de forma mais pormenori-
zada sobre o Lisis, poder-se-a constatar que a rejei¢do a no-
¢do de que a amizade seja algo reciproco — principalmente
porque isto impossibilitaria a concretizacdo da filosofia
— conduz a outro argumento: o de que, provavelmente,
para que haja amizade, um dos amigos deve ser amado.
Esta hipétese é sugerida tendo como alicerce o principio
de que, se a amizade dependesse apenas de quem ama,
ndo seria impossivel que amigos e inimigos afinal fossem
amigos, pois nada tolheria que aquele que ama amasse um
inimigo. Mas a amizade ndo pode envolver s6 quem ama e
muito menos s6 quem se ama reciprocamente, em conso-
nancia com o que ja foi destacado nas passagens anterio-
res; sendo assim, para que alguém seja amigo, sé resta que
ele seja amado (213b).

Todavia, mesmo neste caso, nada impediria que o
inimigo fosse o amado, e ndo o amigo. Esta possibilidade,
porém, ndo é nada razoavel, j4 que a amizade engendra
ndo os inimigos, mas, sim, os amigos. Entdo, Sécrates che-
ga ao primeiro dilema do didlogo: aceitar que a amizade
envolve amar, ser amado e/ou reciprocidade, apesar de
todas as contradi¢oes que disso resulta, ou aceitar que nao
se chegou a nenhuma conclusdo sobre o que é a amiza-
de. Sécrates evidentemente vai escolher a segunda opcéao
e dar prosseguimento ao debate — agora ndo mais tendo
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como interlocutor Menexeno mas, sim, seu amigo Lisis.2®
Sécrates interroga seus interlocutores como se segue:

Diante disso, o que nos resta fazer [...] se amigos nédo séo os
que amam, nem 0s que sdo amados, nem os que amam e Sao
amados? [...] Sera [...] que ndo orientamos incorretamente
nossa investigacao? (PLATAO Lisis, 213d).

Aristételes faz exiguas mencoes a questdo do ama-
do e do amante na amizade, mas nao as leva as ultimas
consequéncias como o Lisis deixa entrever, provavelmente
porque o estagirita j4 havia determinado que a amizade
envolve a participacao tanto do amado quanto do amante
numa relacdo de reciprocidade, o que tornaria a amiza-
de nao apenas um tipo de relacdo entre individuos mas,
também, uma forma de projecdo da justica.?” Entretanto,

26 Numa oportunidade anterior a esta, Menexeno havia se ausentado da
conversa para atender a um pedido de seu treinador, uma vez que todos se
encontravam em um ginasio durante o intervalo das aulas de luta (207d). Porém,
depois de fazer o que lhe fora requisitado, Menexeno retorna rapidamente,
(211a), ansiando continuar a conversa com seus companheiros. Este episodio
¢ interpretado de diferentes maneiras por muitos comentadores. Alguns
ressaltam, por exemplo, que se trata de uma demonstragio da parte de Platao
de que, para ele, os amigos verdadeiros (nesta obra, eles seriam retratados como
Lisis e Menexeno) podem eventualmente partir por algum motivo, mas sempre
retornam assim que possivel a presenca daqueles com quem se importam.

27 Que a amizade constitua uma das formas de manifestacdo da justica para
Aristételes, trata-se de um elemento que é destacado em diversos trechos,
como naqueles que compdem o final do capitulo VIII da Etica. Onde quer que
haja justica, havera também amizade, mas ndo se pode sustentar exatamente
o contrario, pois, segundo o filésofo estagirita, a amizade é uma relacdo que
estd presente em todas as comunidades e estas nem sempre sdo justas: alguns
regimes sdo corrompidos (1161a 30). A amizade nestes regimes €, assim, tdo
ruim quanto e, muitas vezes, mais equivale a um tipo de convencio (1161b 15-
20) do que a um vinculo entre cidadaos virtuosos. No entanto, nestas situacoes
de regimes viciosos, a amizade é pouca ou nula, pois qualquer amizade exige,
para Aristoteles, algo de comum entre os que integram a relacdo, mas em
comunidades injustas o que impera é a desigualdade. Para Aristételes, a
amizade também € um tipo unido que possui reflexo nas diferentes formas de
governo e, por isso, cada constitui¢do apresentard, a seu modo, uma forma
de amizade. Além disso, as diferentes amizades que se possui no cotidiano
sdo similares aquelas que correspondem a estas constituicoes. Em suma, a
este respeito € valido reproduzir o que Aristdteles enaltece: “para cada forma
de constituicdo se vé aparecer um tipo de amizade, proporcional também as
relacdes de justica”. (ARISTOTELES, Etica a Nicémaco, 1161a 10).
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Aristdteles ndo deixa de aludir a importancia do amado
nas relacoes de amizade: para ele, a amizade é possivel
mais devido a uma disposicdo para amar do que gracas a
algum outro fator.
Dado que a amizade consiste mais no fato de amar, e que
sdo louvados aqueles que amam seus amigos, parece que
amar € a virtude dos amigos, de modo que aqueles nos
quais esse sentimento se encontra proporcional ao mérito

do seu amigo, sdo amigos constantes, e sua amizade
também é. (ARISTOTELES, Etica a Nicbmaco, 1159a 35).

SEMELHANCA E OPOSICAO

Agora, a amizade sera desvelada, no Lisis, sob outro
critério, uma vez que o primeiro mostrou-se estéril: o da
semelhanca e o da dessemelhanca. Sécrates comeca por
apontar que a exposicao sobre os deuses leva a crer que os
amigos devem ser semelhantes, citando trechos de Home-
ro para melhor sustentar seus argumentos. Ele pergunta a
Lisis se este concorda com a maneira pela qual se formu-
laram as assercoes sobre a amizade engendrar semelhanca
mas, diante da hesitacdo de Lisis, o filésofo expoe suas
suspeitas de maneira mais transparente (214d).

Platdo teria atribuido a Sécrates o raciocinio segundo
o qual apenas os bons poderiam ser amigos uns dos outros,
caso se validasse a sentenca que veicula que a semelhanca
é um critério para a amizade. Isto porque, conforme este
ultimo, os maus ndo poderiam assemelhar-se uns aos ou-
tros nem mesmo no que € relativo a sua maldade, ja que
ndo existe nenhum tipo de concdrdia entre os maus — e
isto se aplicaria até em relacdo a si mesmos. Desta manei-
ra, Sécrates conclui que, se a amizade s6 for passivel de
existir em virtude da semelhanca, os amigos devem ser
semelhantes em sua bondade. Eis o que é expresso neste
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Penso que [...] os bons se assemelham e sdo amigos,
ao passo que os maus — como se diz deles em geral —
ndo se assemelham sequer consigo mesmos, sempre
voluveis e instaveis. Ora, aquilo que sequer assemelha-
se e compatibiliza-se consigo mesmo dificilmente poderia
assemelhar-se a outro nem ser seu amigo [...]. Desse
modo, [...] a amizade s6 é possivel entre os bons, nao
sendo possivel o mau ter amizade verdadeira nem com os
bons nem com os maus [...]. (PLATAO, Lisis, 214 d).

Contudo, Sdocrates passa a considerar a possibilidade
de os amigos bons, que sao semelhantes entre si, em nada
trazerem beneficios uns aos outros, uma vez que aquele
que ja é bom prescindiria da bondade de outrem. Desta
forma, nenhum dos amigos extrairia vantagens da relacao
de amizade que mantivesse com alguém caso ambas as
pessoas desta relacdo fossem boas (215a). Sécrates tam-
bém realca que, se quem é bom é autossuficiente, entdo
quem € bom ndo precisaria de amigos (215b). Da mesma
maneira, ele frisa que tais pessoas ndo seriam amigas se
néo fizessem muito uma pela outra (®ikot 8¢ ye ok dv giev
un mepil ToArod morovpevol £avtovg — 215¢); afinal, uma ja
possuiria a bondade que a outra detivesse?®.

Esta questdo também é extensamente discutida por
Aristoteles — em 1169b, ele ressalta que “discute-se igual-
mente sobre o homem feliz, se ele precisara ou nao de
amigos.” (ARISTOTELES, Etica a Nicomaco, 1169b). Aris-
toteles procura impedir que se chegue a conclusao de que

28 Conforme argumenta Price, este seria um problema nio resolvido do
Lisis: o de deliberar sobre se amigos bons poderiam se beneficiar de suas
virtudes mutuamente ou se, ao invés disso, cada qual seria autossuficiente
a ponto de prescindir de um amigo. “Unresolvedo in the Lysis is how to
relate this conception to the notions of the similar ando f the good, and
how to incorporate it within an account of mutual friendship; it remains
unexplained how the endo f each man’s desire may envolve another
individual, and how two individuals can benefit one another.” (PRICE,

2004, p. 12).
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existiria alguém que pudesse viver sem amigos. Para o es-
tagirita, mesmo que uma pessoa fosse extremamente boa,
ainda assim ela precisaria de amigos, pois somente deste
modo ela estaria atendendo as prescri¢des da natureza hu-
mana (que consiste justamente em ser um animal politico,
isto é, que necessita conviver com outras pessoas).

[...] Parece estranho que atribuindo todos os bens aos
homens felizes, ndo lhes sejam atribuidos amigos, cuja
posse é considerada como o maior dos bens exteriores.
[...] Ninguém escolheria possuir todos os bens desse
mundo para viver sO, pois 0 homem é um ser politico e
naturalmente feito para viver em sociedade. (Idem, 1169b
10-20).

Ademais, alguém que fosse autossuficiente sé teria
chegado a este estagio em virtude de outras pessoas, na
sua convivéncia com elas, ao fazer amigos — o que evi-
dencia que, caso um ser humano vivesse isoladamente,
ele provavelmente perderia as suas virtudes, ja ndo sendo
mais autossuficiente em sua bondade.

E preciso ao homem feliz possuir amigos. [...] Mas se a
felicidade consiste na vida e na atividade, e a atividade
é evidentemente fazer algo, e ndo uma coisa que existe
desde o inicio como algo que se possui. [...] Assim, a
atividade do homem feliz serd mais continua quando
exercida com outros, o que €, além disso, agradavel em
si. [...]. Acrescentemos que a companhia de homens bons
também tem certa formacéo para a virtude. (Idem, 1169b
20-1170a 14).

Além disso, para AristOteles, os outros sdo capazes
de melhor identificar aquilo no que um individuo erra
do que ele mesmo, pois podem perceber suas acdes sob
angulos diferentes — pontos de vista de que um tnico in-
dividuo jamais poderia se prover sozinho. Conforme o
filésofo, se pessoas boas assim sdo denominadas porque
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possuem caracteristicas boas, entdo, ao possuirem ami-
gos, exercem a sua bondade, pois a amizade é algo bom.
“O homem bom possui as coisas que sdo boas por natu-
reza.” (Idem, 1169b 20). Logo, corrigindo os proprios
erros com o auxilio de outros, uma pessoa € mais virtuosa
do que se os corrigisse sozinha, bem como é mais belo
proporcionar o bem a outros ou dele ser objeto do que
fazé-lo s6 (Idem, 1169 a 30).

Também € conveniente grifar que, para Aristételes,
a virtude de outra pessoa sempre serd objeto de apreco
de alguém que ja é virtuoso, pois identifica-se com aquele
individuo e entende os seus desafios. Assim, se 0 homem
bom é capaz de perceber as coisas de que tem necessida-
de e que conservardo as suas virtudes, “ele precisa, por
consequéncia, ter consciéncia da existéncia do amigo, o
que somente poderia perceber vivendo com ele, e compar-
tilhando discussdes e pensamentos” (Idem, 1170 b 10).
Para Aristételes, a vida é algo bom e desejavel. As pessoas
boas o reconhecem e, por isso mesmo, estdo inclinadas a
satisfazer os seus amigos ao viverem bem:

A vida em si é uma coisa boa e agradavel e [...], se a vida
é desejavel, e desejavel sobretudo para os bons, porque a
existéncia é uma coisa boa para eles e uma coisa agradavel
[...]; e se 0 homem virtuoso é para seu amigo tal como é
para si mesmo, [...] sua prdpria existéncia é uma coisa
desejavel, do mesmo modo que é desejavel para cada um
igualmente, ou quase, a existéncia de seu amigo®. (Idem,
1170a 25 - b 10).

29 Para Crisp, a Etica Nicomachea inclui propriedades como prazer,
sabedoria e amizade, elementos de que se beneficiaria o homem virtuoso
porque a virtude necessariamente os implica. “Arisotle’s response here
would be that virtuous activity itself includes these goods (NE 1.8). The
virtuous man will find true pleasure in virtuous actions, the exercise of
virtue essentially involves wisdom, and friendship is one of the virtues.”

(CRISB 1997, p. 116).
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Dito isto, no que tange a esta pauta em especifico,
Platdo e Aristételes divergem acentuadamente®: enquan-
to o primeiro considera, mesmo que de modo preliminar
(como um dos argumentos temporariamente endossados
durante o didlogo), que alguém virtuoso e bom nao veria
vantagem alguma em ter um amigo bom e por isso mesmo
nem dependeria de um, o estagirita avalia que todos preci-
sam de amigos, ndo importa o quao bons sejam, pois € jus-
tamente a posse de amigos que proporciona ao individuo
o seu elevado patamar de virtude. Para Aristoteles, “[...] a
presenca de amigos parece ser desejavel em todas as cir-
cunstancias (£ot1 yap Kai 1 Tapovsio avth @V eilwv 1Mogia
Kol €v toig evtuyiong kai év taig dvotuyiong)” (Idem, 1171b
25), sendo que os que os possuem atraem sobre si fortuna
€ Sucessos.

Avancando na discussao que é empreendida no inte-
rior do Lisis, SOcrates reflete, entdo, sobre a possibilidade
de os amigos existirem nao por serem semelhantes mas,
sim, por serem diferentes. Ainda que as pesquisas sobre
o magnetismo nao fossem tdo sofisticadas aquela época,
pode-se estender esta possibilidade a clédssica frase segun-
do a qual “os opostos se atraem”. Para Platdo, esta parece
ser uma alternativa plausivel ndo s6 porque a semelhan-

30 O unico aspecto em que ambos concordariam no que se refere a
este tépico da semelhanca e dessemelhanca entre amigos diz respeito
ao fato de as pessoas mas nio terem concordia entre si e, por ndo
serem capazes de se assemelhar consigo mesmas, ndo poderem
sequer fazer amigos de forma duradoura. Isto é reconhecido por
Platdao no Lisis, 214 d; ja segundo Aristoteles, “entre os homens
maus [...] existe um desacordo entre o que ele deve fazer e o que ele
faz, enquanto o homem bom faz o que deve fazer, ja que o intelecto
sempre escolhe o que existe de mais excelente para si mesmo, e o
homem bom obedece ao comando de seu intelecto.” (ARISTOTELES
Etica a Nicomaco, 1169a 15-20); logo, o homem mau ndo estd em
harmonia consigo mesmo por ndo conciliar o dever fazer com o que é
feito e, assim sendo, poder-se-ia apontar que néo € semelhante nem

a si mesmo.
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¢a ndo engendraria amizade mas, também, porque uma
pessoa que fosse amiga de outra que lhe fosse desseme-
lhante provavelmente aprenderia muitas coisas com ela e
extrairia vantagens desta relacdo ao adquirir qualidades
que ainda ndo possuisse. De acordo com o que Sdcrates
teria discursado, “[...] o pobre é constrangido a ser amigo
ao passo que o fraco é forcado a ser amigo do forte, por
uma questao de obtencdo de ajuda — tal como o enfermo
o é do médico e todo ignorante procura e ama o sabio”.
(PLATAO, Lisis, 215d).

O problema desta perspectiva estd no fato de que, se
os dessemelhantes forem os amigos, entdo os inimigos, que
sd30 sempre avessos Uns aos outros, seriam os amigos por
exceléncia. Da mesma maneira, alguém que fosse dotado
de uma indole amiga ndo nutriria amizade pelo seu pré-
prio inimigo (216b). Entdo, Platdo descarta esta hipdtese
ao salientar que “nem o semelhante é amigo do semelhante
nem o contrdrio é amigo do contrario (Ovte Gpa 10 Spolov
T opoim obte 10 évavtiov T@ Evavtim @idov).” (Idem, ibidem).
A AMIZADE ENTRE OS BONS E OS QUE NAO SAO BONS NEM MAUS

Socrates reivindica, entdo, estar tendo acesso a uma
espécie de visdo oracular e anseia por expor o seu novo
posicionamento. Ele examina a possibilidade de o ami-
go nao ser, na verdade, aquele que, ndo sendo nem bom,
nem mau, alimenta um sentimento de amizade por quem
é bom (216 c-e). Em sua argumentacdo com Menexeno,
Sécrates destaca que isto seria possivel tal como € possivel
aos doentes serem amigos de seus médicos.

Uma pessoa doente é afetada por um mal, mas este
mal é temporario e pode ser sanado pelo médico. Se uma
pessoa, contudo, for permanentemente md, aquele que é
bom apresentard aversao a ela tdo logo entrem em conta-
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to, pois o bom € oposto ao mau e com ele nao se associa.
Além disso, se o mal estiver na natureza de alguém, uma
pessoa boa seria impotente para interferir nesta caracteris-
tica. Por isso, segundo Sécrates, é fundamental que, numa
relacdo entre amigos, uma das pessoas seja boa e a outra,
nem boa, nem ma: desta forma, suas disposi¢cdes ndo serdo
semelhantes, mas também nao serdo contrarias. E, além
do mais, o mal de alguém deve constituir apenas um esta-
do passageiro de sua idiossincrasia — do contrério, ele seria
demasiadamente distinto do seu amigo bom e, assim sen-
do, a amizade se arruinaria. Nesta ocasido, Socrates alu-
de ao exemplo das mechas de cabelo ja mencionado em
outra ocasido: mesmo que as mechas sejam tingidas, ndo
possuem de fato a cor aparentada, mas a possuem por um
mero acidente. Assim também deve ser o mal em alguém
que nao é bom nem mau: temporario, de modo que seu
amigo bom lhe traga o beneficio de poupa-lo do mal que
eventualmente se projeta.

Um outro exemplo de que Sécrates usufrui é aquele
que diz respeito a condicao do filésofo em relacéao a sabe-
doria (218b), assunto que lhe é de elevado apreco. Em-
bora o filésofo ame a sabedoria e por ela nutra amizade,
ele ndo é nem bom, nem mau, ainda que seja afetado de
forma tempordria pela ignorancia (que é um mal passagei-
ro). J& a sabedoria ocuparia a posi¢cdo de uma amiga boa,
livrando o filésofo do mal que € a insipiéncia toda vez que
ela estivesse refletida em suas agoes e toda vez que o fil6-
sofo procurasse pela sabedoria.?

31 O fato de os filésofos serem amigos da sabedoria, como a prépria
etimologia do termo transparece, constitui um dos topicos importantes
desta discussdo no texto platonico. Com efeito, serd na Republica que
Sécrates mostrara que o fildsofo deve governar e, ao fazé-lo, deve se
comportar amigavelmente com os outros cidadaos. Alids, os cidaddos
deveriam preservar, eles mesmos, também a amizade como vinculo,
suportando as regras extremamente implacdveis do regime em vigor
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[...]JPodemos asseverar que aqueles que ja sdo sabios ndo
mais tém amizade pela sabedoria, sejam eles deuses ou
seres humanos; e, por outro lado, que ndo podemos ter
amizade pela sabedoria se promovemos a ignorancia
a ponto de nos tornarmos maus, ja que jamais vemos
pessoas mas e ignorantes terem amizade pela sabedoria.
Restam aqueles que, sem estarem isentos deste mal, isto €,
a ignorancia, ndo foram atingidos por ele a ponto de nao
possuirem mais inteligéncia nem conhecimento de espécie
alguma, estando inclusive conscientes de nao conhecer o
que nédo conhecem®. O resultado ¢ serem esses amigos da
sabedoria (filosofos®) [...]. (PLATAO, Lisis, 218 b).

na cidade-Estado ideal (um tipo de monarquia aristocrata) de modo
mais brando (419a - 420b). A relacdo entre amizade e politica também
¢ explorada por Aristételes ao final do livro VIII de sua Etica; porém,
para o estagirita, assim como existem diferentes tipos de governo,
também existiria um tipo de amizade que lhe seria correspondente:
ele menciona a amizade entre o senhor e o escravo (relacionando-a
a monarquia); a de um homem e sua esposa (relacionando-a a
oligarquia) e a de um irmao pelo outro (relacionando-a a timocracia).
No que tange a relacdo entre a amizade e as diversas formas de
governo distinguidas por Aristoteles, pode-se identificar uma gama de
pesquisas que se dedicaram a descrever os detalhes desta relacdo. E é
fundamental destacar o quanto a amizade constituiria um ingrediente
importante nos regimes democraticos, como o ateniense, em oposicdo
as tiranias; como Konstan assinala, “[...]no discurso civico de Atenas, a
amizade é considerada uma virtude (cf. Aristételes, EN 8.1, 1155a2),
ndo uma ameaca, € a lealdade a amigos nunca € tratada como
potencialmente subversiva.” (KONSTAN, 2005, p. 97).

32 A célebre sentenca de Sdcrates, “sé sei que nada sei”, constitui uma
proposicdo fundamentalmente empregada na Apologia de Sdcrates
— “pois, embora nada saiba, ndo imagino saber alguma coisa” (21d -
também h4d alusdo a este raciocinio em 23b-e) por ocasido do julgamento
do filésofo; contudo, sdo nitidos os resquicios de seu contetido nesta
passagem. Para Sécrates, a filosofia ndo seria equivalente ao saber, mas
sim uma busca pelo saber que ndo se confundisse com a arrogincia
de quem reivindica conhecer tudo — e, com efeito, este traco de seu
pensamento é bastante explorado nos didlogos platénicos.

33 Conforme destacado em notas anteriores, a primazia que Platio
atribui a filosofia como expressido da amizade ou do amor pela sabedoria
¢ bastante explicita em diversas passagens de seus didlogos. Julia Annas
faz um comentdrio ao procedimento de Platdo quando este se presta a
enaltecer o vinculo de amor ou amizade pela sabedoria como o que ha de
mais axial em um filésofo. “Por que Platdo faz algo tdo improvavel quanto
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Para Aristdteles, a possibilidade de haver amizade
entre uma pessoa boa e uma pessoa que ndo é boa nem
ma deveria ser descartada porque tanto um quanto outro
amigos devem ver vantagem em se relacionarem mutua-
mente. No caso que é exposto no Lisis, apenas aquele que
ndo é bom nem mau se beneficiaria da presenca de seu
amigo, ao passo que a pessoa boa sé proporcionaria o bem
e ndo receberia nenhum bem em retorno. A vantagem que
Aristoteles considera imprescindivel para dois amigos, no
entanto, ndo é uma vantagem material ou resultado de
algum efeito da amizade, como o prazer ou a utilidade: a
vantagem em se possuir um amigo estaria no fato de am-
bos compartilharem juntos um bem de que os dois pode-
riam usufruir virtuosamente.?* Por isso os amigos seriam,
para Aristételes, aqueles que visassem a amizade em si

atribuir o impulso para a compreensao filoséfica a energia do amor?
[...] O impulso de fazer filosofia tem de vir de dentro e ser genuino.
[...] A filosofia é também uma atividade conjunta, e poucos enfatizaram
tanto quanto Platdo a importéncia da discussdo e da argumentacdo com
outras pessoas; a realizacéo filosofica é criada a partir das conversagoes
entre dois ou mais, e ndo somente pelo intenso pensar de um individuo.
[...]1 A filosofia [...] requer o estimulo e a cooperacgdo da discussdo e da
argumentacfo conjuntas. A filosofia e o amor, desta forma, compartilham
caracteristicas misteriosas. [...].” (ANNAS, 2012, pp. 52-53). Nichols
sustenta que, no interior do Lisis, deve-se compreender filosofia como
compativel com a amizade: “we must understand philosophy as an
experience analogous to friendship”. (NICHOLS, 2006, p. 154).

34 Ludwig frisa que, nos trechos finais do livro IX da Etica Nicomachea,
Aristételes teria realcado que os amigos “[...] se unem para beber, outros
para jogar dados, outros ainda para fazer exercicios, cacar, estudar
filosofia, [...] e todos [...] desejam , com efeito, compartilhar com
seus amigos essas atividades que lhes fornecem o sentimento de uma
vida comum.” (ARISTOTELES, Etica a Nicbmaco, 1172a 5). Conforme
a interpretacdo deste pesquisador, esta passagem seria representativa
do que os amigos podem proporcionar uns aos outros e de porque as
pessoas sdo motivadas a fazer amigos: ndo sumamente por causa do
que é bom, mas para poderem compartilhar o que é bom juntas. “Love
in itself is not the reason most people choose life, for Aristotle. It is not
the highest good. Nor is the friend the highest good. Rather, friends are
people to share that good with.” (LUDWIG, 2020, p. 113).
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mesma; trata-se de uma vantagem, moral, vantagem esta
que nao seria plenamente promovida caso um dos amigos
ndo fosse tdo bom quanto o outro.

Se voltarmos ao Lisis, perceberemos que Socrates,
logo apds exprimir o seu argumento, encontra-se em um
estado de plena satisfacdo. Por um momento, segundo
a narrativa que o préprio personagem conduz, Sdcrates
acredita que teria alcancado, enfim, uma verdade absoluta
a respeito de algum tema. Porém, ele é arrebatado por um
pensamento que o aflige e que perturbara o seu estado de
gléria e éxito.

Estava muito feliz. Experimentava o sentimento de

haver cacado com éxito e finalmente ter nas maos minha

caca, quando me ocorreu, partindo ndo sei de onde,
uma estranha duvida. Talvez, afinal, tudo que haviamos
concordado — nossas conclusdes [nosso esforco laborioso]

- ndo fosse verdadeiro. (Kai 81 kai 0dt0g Yo Tavy Eaupov,

domep pevtig Tig, Exwv dyammtds O npevdpny. kdmerr’

ovK 018 omdbev pot dromwtd TG Vroyia gicTilbev Mg ovK

AAn0f £in ta ®poloynuéva Npiv, kol 000G dydecbeig eimov):

(PLATAO, Lisis, 218 c-d).*

PROBLEMAS DO RACIOCINIO SEGUNDO O QUAL A AMIZADE EXISTE
ENTRE PESSOAS BOAS E PESSOAS NEM BOAS, NEM MAS

O empecilho que Sdcrates identifica em seu discurso
e que compartilhard com seus companheiros no Lisis con-
siste no fato de que, assim que aquele que ndo é nem bom
nem mau se torna amigo de quem possui uma compleicao
amiga (no caso, uma pessoa boa), ambos viram amigos um

35 E relevante se atentar as interpretacdes passiveis de serem extraidas
deste trecho. Sdcrates estaria aqui, caso sua definicdo de amizade
estivesse correta, honrando o amor que nutriria pela sabedoria e dela
sendo amigo irrecusavel; porém, paradoxalmente, a0 mesmo tempo a
sua teoria se mostraria incorreta, pois seria justamente sobre o teor da
amizade — principalmente aquela baseada na filosofia — que Sdcrates

teria apresentado uma duvida.
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do outro. E, quando isso acontece, eles se tornam seme-
lhantes; porém, conforme frisado em 215a, é impossivel
que os amigos sejam semelhantes entre si.

Mesmo que ignore temporariamente este problema,
Sécrates aponta ainda um outro (219c¢-d): o de que, nos
exemplos por ele mencionados (o do doente e o do fildso-
fo), as pessoas que ndo sdo nem boas nem mas procuram
as coisas boas ndo por causa delas mesmas, mas, sim, por-
que buscam se livrar de um mal que as atinge momenta-
neamente. A questao € que, se as pessoas forem amigas de
outras visando a outras coisas que nado a prépria amizade,
corre-se o risco de cair em uma regressao ao infinito. Para
tornar o argumento mais explicito, pode-se dar continui-
dade ao exemplo do doente: se ele procura o médico nao
por causa da amizade que com ele possui, mas para se
livrar de sua doenca, e o médico recomendar que o doente
faca ginastica, entdo a ginastica passara a ser amiga do
doente. Mas entdo a corrida, uma parte da gindstica, sera
também a sua amiga, e a dgua, usada para se hidratar ao
longo da corrida, também, e o ar, e a terra, e todos os
outros meios necessarios para se atingir aquele fim. Seria
impossivel mensurar todos eles. Dai o fato de que os meios
ndo deveriam ser visados, mas os fins para os quais se de-
dica a um determinado ensejo — ao ensejo, pelo menos, de
se ter amigos.

Neste aspecto em especifico, a discussdo de Platao
em muito se assemelha aquela empreendida por Aristote-
les. Tanto para um quanto para outro, a amizade legitima
deve ser aquela a que se visa primordialmente, sem que se
coloque a frente dela outros objetivos estranhos (quer seja
aquilo que suprime um mal temporario, como no caso de
Platdo, quer se trate da utilidade ou do prazer, no caso de

Aristoteles).
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No que diz respeito a continuidade do didlogo do Lisis,
Sécrates enfatiza que, todavia, seria insélito desejar a ami-
zade nela mesma, pois o ser humano é direcionado para um
bem por que um mal lhe aflige. Logo, segundo uma premis-
sa preliminar de Sdcrates, a amizade sé existe por causa do
mal que com ela contrasta e que, importunando os homens,
os induz a busca-la. A causa de todo bem seria, deste modo,
algum mal (220c-221c¢): “[...] se a causa da amizade fosse
o mal, [...] uma vez ele abolido, a subsisténcia de qualquer
amizade seria impossivel. Se suprimirmos a causa, o efeito
desta causa também serd suprimido.” (PLATAO, Lisis, 221c).

Sécrates entdo constata que existe uma relacdo pecu-
liar entre aquilo de que se carece e o objeto que se busca
em virtude desta caréncia. Quem deseja extinguir a prépria
sede, por exemplo, deseja a dgua, pois a dgua lhe carece:
entdo, a d4gua se torna um objeto de amizade. De uma cer-
ta forma, todos desejariam aquilo que lhes falta como algo
que ¢é particularmente parecido com o objeto de sua pré-
pria falta, e isso envolveria amizade. Socrates explica, em
seguida, que seria necessario determinar se ambas as coi-
sas sdo parecidas (semelhantes) ou se sdo aparentadas, isto
é, se ha um parentesco entre o que se deseja como amigo
e aquilo de que se carece. A isto, Menexeno e Lisis teriam
respondido que o parentesco e a semelhanga se implicam
mutuamente (222d). Mas Sdcrates os repreende por isso:
afinal, a semelhanca j4 teria sido descartada quando se lhe
considera uma propriedade atinente aos amigos.

Eis que, deste trecho em diante, SOcrates encerra sua
exposicdo® enaltecendo que os presentes ndo teriam sido
capazes de determinar o que é a amizade — o didlogo pla-
tonico finda, assim, em aporia. Sécrates teria censurado

36 Isto sucede também porque Menexeno e Lisis estavam sendo
requisitados pelos escravos: estes ultimos exortavam os rapazes a
permitir que retornassem para casa, uma vez que ja era tarde.
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Lisis e Menexeno antes que saissem, frisando que os trés
teriam se prestado a um espetdculo risivel:

Lisis e Menexeno, proporcionamos hoje um espectaculo
risivel, tanto eu, que sou um homem mais velho, quanto
vos. Nossos ouvintes irdo embora comentando que nds,
que temos a pretensdo de ser amigos — e eu me coloco
como tal em relacio a v6s — ndo fomos capazes de
descobrir o que é um amigo. (PLATAO, Lisis, 223b).

No que se refere a questdo da aporia, Aristoteles cer-
tamente se difere de Platdo. Para abordar este ponto de
maneira mais minuciosa, é pertinente levar em conside-
racdo o estilo e o género textual empregado por cada fi-
l16sofo: o primeiro escreve tratados em prosa e o segundo
redige narrativas baseadas na dialética. Sendo assim, a ex-
plicacdao que cada qual oferece sobre a amizade se adequa
ao formato da obra na qual foi registrada — e néo seria de
se surpreender que numa conversa (ou, a0 menos, em um
simulacro de conversa, modelo de escrita a que Platédo pa-
rece fazer jus) se chegasse efetivamente a uma aporia, en-
quanto que o tratado assumiria um viés mais explicativo®’.

CONSIDERAGOES FINAIS

Platdo e Aristételes possuem, assim, visdes distintas
sobre o que seja a amizade. No que é pertinente a filoso-
fia platonica, a amizade assume um carater ambiguo, pois
sua definicao é transformada intimeras vezes, apesar de a
investigacdo conduzida ter culminado em alguns pontos

37 Price sublinha que, apesar do menor apreco que é dirigido ao
Lisis usualmente, esta € uma obra importante que exprime pontos
fundamentais do sistema filoséfico de Platdo — e quem o negligencia,
atribuindo mais a Aristdteles o inicio da investigacdo das questOes
atinentes a amizade, ndo passa de um tolo (mesmo porque Aristételes
parece ter se apoiado na investigacdo de Platdo para desenvolver seu
préprio posicionamento sobre o que seja a amizade). “In this way, of
all Plato’s investigations into love and friendship it is the Lysys that is
the least dispensable.” (PRICE, 2004, p. 14).
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importantes. O primeiro € o de que a amizade constitui
uma propriedade comum aos sabios e aos que sdo tteis;
o segundo, o de que ela pode ser abarcada por pessoas
que amam, sdo amadas ou que se incluem no ambito dos
que amam e sdo amados. Sendo assim, a amizade deman-
da uma analise sobre a reciprocidade. Além disso, nao se
pode negligenciar que se deve discorrer, ao se abordar a
amizade, sobre o semelhante e o oposto, verificando se
estes sdo abarcados pela amizade ou ndo, bem como se
deve aludir igualmente aos efeitos que a amizade produz
e se estes devem ser desejados antes mesmo da prdpria
amizade. Descobrir o que seja a amizade também parece
demandar que se distinga a sua causa.

Aristételes, porém, aborda a amizade de maneira di-
ferente. Ele assume que a amizade é desejavel por todas
as pessoas, pois a natureza humana requer uma interacao
politica. Tanto os ricos quanto os pobres como os jovens
e os mais velhos desejam a amizade e, embora para cada
um ela seja util ou agradavel por um motivo diferente, a
amizade excelente deveria ser nutrida ndo tendo em vista
a algum resultado, mas sim tendo em vista apenas a re-
lacdo de amizade. Desta forma, possuir um amigo é uma
necessidade. Aristoteles aponta que ha trés tipos de amiza-
de: a que é motivada pela utilidade que se proporciona a
alguém da relacdo; a que é motivada pelo prazer; e a que
¢ perfeita, pois é motivada tnica e exclusivamente por si
mesma. Para que a amizade seja perfeita, ambos os amigos
devem ser virtuosos e bons; os dois devem ser semelhan-
tes; ambos devem ser amigos de forma reciproca; os dois
devem conviver harmoniosamente; os dois devem desejar
a amizade mais do que a seus efeitos; e ambos os amigos
devem cultivar uma forma de relacdo que envolva a intimi-

dade de um e de outro.
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E dificil determinar qual das duas perspectivas sobre
a amizade e sobre o0 que é ser um amigo € a mais plausivel.
De qualquer maneira, pode-se sustentar na ideia de que,
se Platdo ndo dirimiu as questoes que sao englobadas pela
discussdo, ele ao menos as deixou como um legado para
Aristoteles, que teve que lidar com questionamentos simi-
lares aos de Platdo para responder a questdo sobre o que
seja a amizade®.

38 Muitos estudiosos sustentam que Aristdteles de fato se inspirou na
filosofia platénica para responder aos problemas que uma relagdo
de amizade suscita: um deles é Konstan, para quem o estagirita teria
buscado investigar o que motiva a amizade a partir das perquiricoes
platénicas. “Aristételes adotou de Platdo a estratégia de explicar philia
examinando aquilo que motiva (did) o surgimento do afeto, o que ele
chama de amoravel (philetén).” (KONSTAN, 2005, p. 105). Ja para
Pangle, esta primeira abordagem do tema da amizade por Platdo teria
constituido uma espécie de desafio para os proximos filésofos, tal é o
carater pantanoso da discussdo (PANGLE, 2003, p. 20). Além disso, a
tradicdo costuma identificar os vinculos entre uma filosofia e outra no
que se refere a amizade — bem como estd habituada a realgar que, se por
um lado Platdo inicia a discussdo sem a esgotar de maneira definitiva, por
outro, Aristételes arremata os aspectos dubjos do tema da amizade que
seu antecessor teria comecado a interpelar. E o caso de Price: “If Socrates’
failure in the Lysis is wholly misconceived, so is Aristotle’s sucess in his
Ethics.” (PRICE, 2004, p. I). Price sublinha, alids, que a abordagem pouco
classificatéria do que seja o amigo que é empreendida no Lisis — uma
abordagem que ndo leva em consideracéo os diferentes tipos de amizade
— pode ter sido o estimulo que incentivou Aristételes a examinar a questéo
de maneira mais elucidativa, fazendo com que alicercasse as assercoes
conclusivas de que seu tratado € provido nesta iniciativa (algo que estaria
significativamente ausente da obra platénica). (Idem, p. 9).
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O CRITERIO DAS AFECCOES E O NOVO MODO DE VIDA
EM EPicuro

Marcos RoBERTO DAMASIO DA Siiva!

INTRODUGAO

artindo do atomismo de Demdcrito?, e tomando a

faculdade da sensibilidade (oaicBnoiwc) como critério
primordial, Epicuro se coloca basicamente na contramao
de grande parte da tradicdo filoséfica anterior. Ele toma
o proceder cientifico como decepcionante e muitas vezes
movido por “causas inconsistentes” (kevov aitiog); a dialé-
tica como “supérflua” (mopéikovoav?), isto porque entende
que “os fisicos devem limitar-se a usar os termos naturais
para significar as coisas” (dpkeivydp TOVG PLGIKOVG YOPEIV
Katd Tovg TV Tpaypudtov e8dyyovg, DIOG. LAER. Vitae, X,
31) e a vida politica desnecessdria. A verdade (dl5bsia),
neste cendrio, ndo deve ser entendida como uma aquisi-
¢do via proposicoes légicas e articulacdes rigorosas proce-
dentes apenas dos raciocinios (Siloywou®dv). Na fisica, €
proprio do sabio tratar com entes sensiveis de duas natu-

1 Professor de Filosofia da UNiversiDADE EstabpuaL Do CearA (UECE).
Doutor em Filosofia Antiga e Medieval pela UNIVERSIDADE FEDERAL DE
Minas Gerais (UFMG).

2 “Hermipos, todavia, diz que o proprio Epicuro foi mestre-escola, e
que mais tarde a leitura das obras de Demdcrito o levou a dedicar-
se avidamente a filosofia” (@noi & "Eppurmos ypappatosidaokaiov
avToV YeyeviioBal, Emelta pévtoL mepttuyovta toig Anpokpitov BipAiolg
émi @ocogiav dfat, DIOG. LAER. Vitae, X, 2).

3 O termo mapéAkovoav acusa a ideia de ser “prolixo” nas questoes
naturais e mais basicas. A prolixidade é uma forma de trazer confusdo
e retardo a concepcdo de verdade que deve ser simples
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rezas: os perceptiveis (aicbntovg), que podem ser eviden-
ciados pelos sentidos de forma imediata, denominados de
npddniat; e aqueles, também perceptiveis, mas que nao
estdo disponiveis diretamente ou integralmente a obser-
vacdo direta, por exemplo, os fendmenos celestes (nepi 8¢
TOV HETEDP®V).

Para Epicuro, é a partir de seu comprometimento
com a evidéncia sensivel (évapyeia) que se percebe as
duas grandes vertentes do seu pensar filoséfico. A pri-
meira é que, por nao privilegiar o ‘fazer ciéncia’, Epicuro
introduz uma forma de se ‘fazer sabedoria’, na pratica,
o “viver bem” (xaAdg (fjv), talvez por isso tenha evitado
utilizar o termo émothun. E a segunda é que, por enten-
der que a evidéncia é o que o homem tem como o mais
imediato e a partir de onde ele constrdi suas relacoes
praticas, preferiu fazer do homem seu principal interes-
se, nao de mero estudo, porque Epicuro nao desenvolve
uma sociologia, nem escrutina a alma humana como fa-
zem as ciéncias modernas, a psicologia e a psicanalise,
mas para auxilid-lo nas moderacoes dos prazeres e nas
boas escolhas para uma vida saudavel, pois como es-
creve Cicero: “cabe ao sdbio distinguir entre opinido e
evidéncia”®, para dai ndo cair no engano de muitos dos
seus antecessores:

A verdadeira ciéncia da natureza ndo faz os homens
arrogantes, nem faladores, nem ostentadores desta
cultura propugnada pelo vulgo, mas ativos, satisfeitos
consigo mesmos e muito orgulhosos dos bens da alma e
ndo dos que se procuram nas coisas®.

LE 13

4 Derivado do verbo mpodnAdw, “manifestar de antemao”, “mostrar
claramente”, que indica algo evidente, de observacdo direta e segura.
Na tradugdo de José Luis Garcia Rda, “fendmenos préximos”.

5 CICERO, Académicos, 14, 15.

6 EPICURO. Sent. Vat., 45.
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A esfera pratica de sua filosofia, a qual Epicuro se
dedica na terceira Epistola, a Meneceu, nas Mdximas e nas
Sentencas’, desenvolve um papel preponderante e inalie-
navel na filosofia de Epicuro como um todo. Ora, é para
onde todo conhecimento, sem excecdo, deve se encami-
nhar. Nao ha, para Epicuro, nenhum sentido em obter
o correto conhecimento da natureza (¢voic) se este nao
contribuir para a aquisicdo da “felicidade” (gvdoipovia),
da “imperturbabilidade” (dropaic) e para um pleno
desenvolvimento de um bom estado de “satide mental”
(yoymv vywivov), sendo estas, as reais pretensdes do co-
nhecimento e nunca o procedimento cientifico em vista
da prépria ciéncia. O fim ultimo (zélo¢), que se deseja al-
cancar mediante a “pesquisa da natureza” (pvoioroyio®),
¢ de uma “vida feliz” (nokopiog (fjv) e prazerosa, livre de
dor e sofrimento que trazem um estado de “turbacédo da
mente” (yoyfg YEWDV).

Cognato do verbo gucloloyém, que indica a acdo de
investigar conforme a espontaneidade dos acontecimen-
tos proprios da natureza, o que inclui a esfera pratica, a
evooAoyia é a investigacdo concernente a realidade em to-
dos os niveis, tanto do npédnia quando do &SnAie. E uma
ciéncia enquanto sinonimo de investigacao ({htnoic) e nao

7 Em 1880 foi extraido por C. Wotke de um manuscrito do século
XIV (Bollack, 1975, passim) uma colecdo de oitenta e um breves ditos
escritos em aforismos intitulada de Epikurou prosphonesis (Exortacéo
de Epicuro) ou Gnomologium vaticanum epicureum, mais conhecido
como Sentencas Vaticanas (Codex Vaticanus gr. n® 1950). Esses
aforismos foram publicados por completo pela primeira vez em 1888
com o titulo de Epikureische Spruchsammlungie em Wiener Studien, X,
1888, com notas de Hartel, Usener e Gomperz.

8 O termo aparece oito vezes em todo o Livro X de Vida e obra dos
filésofos ilustres de Didgenes Laércio. ¢uotoloyig §37 (duas vezes),
@uoloroyiag §78, 885, §142, §143, ucloloyntéov € QUOLOAOYTLATOG,
887. Sempre com a idéia de uma “Investigacdo da natureza”, ou “ciéncia
dos fundamentos fisicos”, denota antes de tudo uma investigacdo
metodolégica do “imperceptivel” (adelon).
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uma ciéncia especulativa (émiotqun’) dos principios somen-
te. A physiologia é uma {moic’?, isto é, uma busca inces-
sante e que se distingue de émiotAun por sua nao pretensao
de conhecimento ultimo e absoluto. Embora o termo seja
retirado do universo fisico, a physiologia epicurea, nao se
restringe meramente a este, logo, se estende as fronteiras
das “concepcoes sobre a vida” (ta mepi Biov, X, 29). Por-
tanto, a physiologia é uma prdtica, um exercicio (doxnoig)
constante de quem pretende ser autarquico e feliz.

A NocAo DE crITERIO (KPITHPION)

Por criteriologia entende-se a compreensao sistemati-
ca do conjunto de fundamentos que déo suporte tanto aos
ajuizamentos seguros, numa esfera gnosioldgica, como
também as “reflexdes sobre os modos de vida”'!, campo da
ética, ou mais precisamente, como optamos por traduzir
aqui, da sabedoria prdtica ou prudéncia (ppovnoic)!?. Foi

9 O termo &rnioTiun ndo aparece no Livro X de Didgenes Laércio. Para
conhecimento, Diégenes Laércio como Epicuro, usam sempre o termo
yvdaois. Cf. DIOG. LAER, Vitae, 78, 79, 80, 85, 123, 124, 148 (XXVIII).
Epicuro rejeitou conscientemente o termo éniotipn, talvez devido sua
forte relacdo com a filosofia cléssica, sobretudo com relacdo a busca
do conhecimento universal, “aquilo que existe necessariamente e é
eterno” (ARISTOTELES, Et. Nic., VI, VI, 1).

10 Cognato de {ntéw, “buscar, procurar”.

11 BOLLACK, LAKS, 1977. pp. 26-27.

12 Quando Didgenes Laércio, no passo 29, se refere a epistola
enderecada a Herddoto ele diz “sobre a fisica” (nepl t@®v @uUoK&OV);
quando se refere a epistola enderecada a Pitocles “sobre as coisas
suspensas no ar” (nepl petapoiwv), numa referéncia aos fendémenos
celestes; mas quando se refere a terceira epistola, escrita a Meneceu,
escreve apenas “sobre a vida” (mepi Biwv), ndo fazendo referéncia
ao termo 10wov no sentido estrito do termo, visto que a ética para
Epicuro mais se assemelha a uma sabedoria enquanto @pdvnotg, uma
sabedoria pratica e nao sistemadtica: “De todas essas coisas, a prudéncia
¢ o principio e o supremo bem, razdo pela qual ela é mais preciosa
do que a prépria filosofia” (todtwv 6& waviwv dpyn kal To uéylotov
ayafov @pdvnolg SLd Kal PLA0CO@ING TLHLLWTEPOV VITAPYEL PPOVNOLS,
DIOG. LAER. Vitae, X [EMe], 132).
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a isto, portanto, que Epicuro chamou de “critérios da ver-
dade” (kpuipia tiig dAnbeioc). Estes critérios situam-se na
primeira parte da triplice divisdo da filosofia de Epicuro,
descrita por Didgenes Laércio como candnica (Kovovikov),
a qual denominam os epicuristas de “ciéncia do critério
de verdade e do primeiro principio, e também doutrina
elementar” (kaAodot & avTO TEPL KpLTNPiov Kol ApyRg, Kol
otoyelmtikoév, DIOG. LAER, Vitae, X, 30). Segundo Farrin-
gton, era comum ja no periodo helenista entender a filo-
sofia dividida em partes, pressupondo momentos internos
diferenciados como bem apresenta: “as escolas antigas, de
habito, reconhecem trés partes da filosofia, a racional, a
natural e a moral”®.

As partes da filosofia de Epicuro sédo divididas em “ca-
nonica, fisica e ética” (16 1€ KAVOVIKOV Kai PUOIKOV Kai 10k,
Vitae, X, 29). Na canonica, segundo Didgenes Laércio, sdo
expressas como critérios da verdade “as sensacoes, as ante-
cipacoes e as afeccdes” (t0g aicOnoelg kai TpoAyelg Kol To
7abn), e um quarto critério, o das “projecoes representativas
do entendimento” (tag povtactikig EnBorag thg davoiag, Vi-
tae, X, 31). Esta divisdo da filosofia epicirea, importante
esclarecer, é apresentada por Didgenes Laércio, contudo
ndo é apreciada em nenhum texto remanescente de Epicu-
ro. Neste sentido, como aponta Figueira, Didgenes Laércio
acaba interferindo no pensamento de Epicuro* quando o
subdivide em trés partes. A raiz deste problema, portanto,
encontra-se no tipico problema doxografico. Logo, precisa-
mos ter clareza e distinguir a obra do préprio Epicuro de
seus comentadores, pois uma coisa é o contetdo filoséfico
do filésofo Epicuro, outra sdo os comentarios do historiador
Didgenes Laércio a estes conteudos.

13 FARRINGTON, 1968, p. 111.
14 FIGUEIRA, 2012, p. 278.



ETicA ANTIGA & SUAS RESSONANCIAS NA CONTEMPORANEIDADE
ROBERT BRENNER BARRETO DA Siiva, EMANUEL ANGELO DA RocHA FrRaGoso E JoAo EmiLiano Fortareza pE AQuNo (ORG.)

Etimologicamente, um xoavav'®, de onde deriva o
termo kovovikov usado por Didgenes Laércio, denota
um “pedaco de madeira comprido” ou uma “vara reta”,
frequentemente usada como o instrumento de trabalho
do pedreiro ou de um marceneiro, como uma “régua
de medir’, um “molde” ou até mesmo como uma “li-
nha reta”!®, usada com a pretensdo de manter algo no
prumo, isto é, ela “prova a retitude, como a régua de
um carpinteiro” Neste sentido, seu uso metafdrico passa
a significar o que serve para mensurar ou determinar
qualquer coisa. Do ponto de vista ético, “a palavra veio
a servir para qualquer coisa que regula as acdes huma-
nas, como um padrdo ou principio”!” moral ou ainda
um conjunto de regras. Lucrécio reforca este sentido de
kovav quando introduz a metafora da construgdo, com-
parando uma edificacdo com um conhecimento estru-
turado sobre falsos critérios, ou seja, segundo Lucrécio,
um conhecimento que procede de “erradas sensacgoes”
estd fadado ao engano, semelhante a uma edificacdo
construida através de calculos errados e mediante uma
“régua torta”:

Finalmente, se uma construcdo comega com uma régua

torta, se o esquadro enganador se afastar de uma linha

reta, se um nivel em algum ponto falha por pouco que
seja, é fatal que tudo fique errado e de través, malfeito,
deitado, inclinado para frente, deitado para trds, com
os telhados discordantes, de tal modo que tudo parece

querer cair, e cai, traido pelos primeiros calculos
errados.!®

15 Havia, entre as obras escritas por Epicuro e que ndo sobreviveu,
uma, segundo o relato de Didgenes Laércio (X, 27), intitulada de
“Sobre o critério ou Canén” (Ilepi kpttnpiov §j Kavdv).

16 CHANTRAENE, 1968, p. 493.

17 VINE, W. E.; UNGER M. E & WHITE, W. J., 1995, p. 912.

18 LUCRECIO. De Rer. Nat IV, 513 et seq.
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A nocao de critério (kpumprov) é propria do periodo
helenistico’ e é utilizada por todas as escolas fundadas
neste periodo, sobretudo o epicurismo e o estoicismo?. Ela
esta ligada diretamente a transformacao da cultura heléni-
ca. Os critérios constituem a parte da filosofia de Epicuro
que pode ser exposta ou entendida como principios dog-
madticos?!, isto é, sdo formula¢des decisivas de onde tudo
parte e sem as quais ndo ha possibilidade de averiguar os
fenémenos nem a verdade dos enunciados sobre o mun-
do. Esses critérios sdo paradigmas para o conhecimento
seguro, no caso das afeccOes, especificamente, para um
conhecimento pratico que, por sua vez, ndo pode ser inata
no homem. E, antes de tudo, fruto de uma busca inces-
sante que culmina no bom agir humano, isto é, o suporte
necessdario para se calcular a validade das opinides (doyar)
referentes a vida: “as causas dos males praticados pelos
homens sdo o édio, a inveja e o desprezo, que o sabio do-
mina por meio dos raciocinios”. (BAaPag £€ avOpodmwv 1 d1d
Hicog | 810 pOGVoV 1 10 kaTappdvn oty yivesdot, GV TOV GoQOV
royioud mepryivesar, X, 117).

Os critérios, portanto, sdo premissas axiomaticas
necessarias para se estabelecer um discurso possivel e
verdadeiro do real. Portanto, verdade (dAijfcia) nédo é a
descricdo exata da realidade dos entes e suas relacées no
mundo, nem tampouco a captacao do em si dos entes, mas
sim a demonstracdo de como as coisas aparecem aos sen-

19 Sexto Empirico usa o termo critério quando afirma que Diotimos,
discipulo de Demdcrito, também atribuiu ao abderita trés critérios:
Cf.: SEXT. EMP. Adv. math., VII, 140 [DK 68 A111]).

20 Cf.: REALE, 1994, pp. 261-385; RADICE, 2002, passim. [Ia81 como
critério de verdade é uma originalidade de Epicuro, critério este ndo
pensado pelos estoicos que admitiam apenas as sensacoes (aicO1ioeLs)
e as apreensoes (mpoANYPeLg).

21 A conviccdo € uma necessidade do sdbio: “Serd dogmadtico, mas
sem jamais deixar davidas” (Soypatielv te kal ovk dmropnoetv, DIOG.
LAER. Vitae, X [EMe]). Cf.: fg. 562 Us.
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tidos. Afirmar como é possivel postular o conhecimento
de algo mediante critérios seguros € o ponto inicial para
se conceber um método legitimo para a investigacao dos
acontecimentos mais corriqueiros do cotidiano até os ele-
mentos “imperceptiveis” (&donia), isto é, aquilo que sé o
pensamento pode conceber, a saber, os &tomos e o vazio?.
Logo, verdade ou falsidade, sobretudo no ambito prati-
co, diz respeito a enunciados pautados na “confirmacao”
(noptoprov) sensivel, e ndo em enunciados submetidos
apenas a apreciacoes logicas.

A NOCAO DE AFECCOES (ITAGH)

Na terceira e ultima parte da canonica, o terceiro cri-
tério de verdade é denominado, no livro X de Didgenes
Laércio, pelo termo n@fn, traduzido comumente por afec-
cOes, ou, como alguns costumam traduzir, por impulsées do
espirito®® ou mesmo por sentimentos®*, isto é, o “que consis-
te em sofrer uma agdo, ser influenciado ou modificado por
ela”?. Seguiremos a tradicdo e usaremos sempre o termo
afeccdo como traducdo de maOn em nossa exposicdo. Em
outras palavras, as afeccOes sintetizam a importancia da
ética epicurista, como escreve Balaudé, o “coracdo da vida
pratica”® da filosofia de Epicuro. Farrington também afir-
ma que “os sentimentos [afec¢Oes] sdo o material do qual
construimos nossa vida moral como as sensacoes sdo 0
material da nossa vida intelectual”?. O termo aparece pela
primeira vez como o titulo de uma obra atribuida a Epi-

22 Segundo Simplicio: “as substancias sdo tdo pequenas que escapam
aos nossos sentidos” (Nopilet 8¢ elvat olitw pKpag Tag odoing, dote
EKQUYEL TaG HuETEPOS aioBnoelg, SIMPL. De caelo, 295, 1 [DK 68 A37]).
23 SPINELLI, 2013, p. 144.

24 Cf.: Vidas e doutrinas dos filésofos ilustres traduzida por Mario da
Gama Kury publicada pela Editora UnB, 1988.

25 ABBAGNANO, 2007, p. 19.

26 BALAUDE, 1994, p. 119.

27 FARRINGTON, 1968, p. 115.
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curo: Opinibes sobre as afecgoes, Contra Timdcrates (Ilepi
nabdv 80&at mpog Tipokpatny, X, 28), e logo nos passos se-
guintes, na exposicdo das doutrinas de Epicuro, Didgenes
Laércio o insere entre os trés critérios de verdade, sendo
duas as afeccoes que se manifestam em todo ser vivo:

Eles dizem que as afeccOes sdo duas: o prazer e a dor,
que se manifestam em todas as criaturas vivas, e que o
primeiro é conforme & natureza humana, e a outra lhe
é contraria, e que por meio dos dois sdo determinadas a
escolha e a rejeicao?.

Epicuro pensa os critérios de verdade relacionados uns
aos outros. Neste sentido, as afeccoes (mG6n) sdo impressoes
internas deixadas pelas reincidentes sensacoes (aicOnoeig),
podendo ser tais impressdes agradaveis ou nao, vindo a pro-
vocar sensagdo de bem-estar ou instaurar sensacoes desa-
graddveis como fobias e traumas. Nas palavras de Pesce,
“as impressoes da alma [npolqyelg] resultam de afeccOes
que promovem sensacOes, marcando-as na alma e tornan-
do-as inteligiveis”?. Isso se da, todavia, porque as diversas
sensacoes experimentadas no decorrer da vida tornaram-se,
na alma, antecipacdes (mpoAnyeic®®), ou seja, nocoes fixadas
no entendimento responsaveis pelas deliberacdes no ambito

28 DIOG. LAER. Vitae, X, 34.

29 PESCE, 1974, p. 62.

30 Etimologicamente o termo npoAnyig é um substantivo preposicional,
isto é, um substantivo composto e prefixado, formado pela preposicédo
pro: “antes”, “diante”, “prematuramente”, “com preferéncia”, e acoplado
ao verbo lépsis: “acdo de colher”, “receber”, “percepcdo”, Também
lambdno, “compreender”, “apreender com os sentidos” (PABON, 2002,
p. 364). A prdlepsis, portanto significa “receber antecipadamente”, dai
“antecipacdo”, isto é, diz-se de uma percepcdo guardada na psyché.
Também se relaciona com prolambdno, “adiantar”, “surpreender”,
“receber antes”, “levar adiante”, “perceber”, “tomar”, “tomar posse de”,
“agarrar” (ISIDRO, 1998, pp. 486, 478, 347). E nesse sentido que, diz-se
da capacidade que a faculdade da meméria (mnéme) tem de “antecipar”
ou de “receber antecipadamente” (prolépseis) as sensacoes por ja té-las

fixadas na psyché por intermédio das sensacoes.
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pratico, com vias a aquisicdo do estado de prazer e sem-
pre fugindo, evidentemente, do sofrimento e da dar. Este
¢ o ambito da filosofia epicurista que persegue “a saude do
corpo e a tranquilidade da alma” (tob cdpatog Vyisav Kol
mv thg Yoyis drapotiov, X, 128). A satisfacdo plena e uma
“vida feliz” (uoxopiong (fjv) s6 podem ser adquiridas quando
se alcancam os prazeres que sdo conforme a natureza e se
evitam as dores, estas, contrarias a natureza.

Se, como definicao, um critério de verdade é uma re-
gra prescritiva, um xavov, aplicavel para decidir se algo é
verdadeiro ou falso, no campo da vida prética, este critério
tem como objetivo especifico, direcionar, da melhor forma
possivel, o que deve ser escolhido (aipeicbor) para obtencdo
de uma vida melhor ou mais prazerosa, e, por outro lado,
o que se deve rejeitar (ékevyswv)3!. A Epistola a Meneceu,
texto central para a discussao acerca da ética epicurista, tra-
ta, além da escolha e da rejeicdo: “a ética trata dos fatos
relacionados com a escolha e a rejeicdo” (to 8¢ OOV T
nepi aipéoems kai euyng, DIOG. LAERT. Vitae, X, 30), aborda
também a “opinido de Epicuro referente ao sabio” (te adt®
dokel mepi tod cood, DIOG. LAERT. Vitae, X [EMe], 117)%2. A
este respeito Cicero apresenta alguma contribuicao:

Dado que, desaparecendo a faculdade de sentir, ndo resta
nada ao homem, é preciso julgar com base na prépria
natureza o que é contrario ou de acordo com a propria
natureza: e o que pode captar ou julgar o que se deve
escolher ou rejeitar sendo o prazer e a dor®.

A nocao de felicidade (gddoupoviav) coloca o pensa-
mento pratico de Epicuro entre um hedonismo herdado

31 Cf.: DIOG. LAERT. Vitae, X [EMe], 117.

32 DL, X, 117. Os passos 117-121 é uma interPolac;éo de Didgenes
Laércio com gretens()es introdutdrias a Epistola a Meneceu. Nesta
pequena introducdo hd elementos de seguidores posteriores a Epicuro.
33 CICERO, De Finibus, 1, 9, 30
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dos cirenaicos, que toma o prazer** como o “bem primeiro”
(&yabov mpdytov, X [EMe], 128) e um eudaimonismo, em que
se afirma: “o prazer é o inicio e o fim de uma vida feliz”
(Thv Hidoviv apymv kai Téhog Aéyopev givar Tod pakapiog Civ,
X, 128). Todavia, instaura-se uma constante tensao entre
a busca incessante dos prazeres e a cessacdo das dores que
devem ser sempre evitadas. Mas é em relagcdo aos prazeres
inerentes a natureza humana que toda escolha ou rejeicdo
deve se estabelecer, ou seja, ndo se trata do prazer pelo pra-
zer, mas sim do prazer necessario e natural: “em razao dele
[o prazer] praticamos toda escolha e toda recusa, e a ele
chegamos a escolher todo bem de acordo com a distin¢do
entre prazer e dor” (t6te yap oG xpeiav Exopev dtav €k T0D
U1 TopEIVOL THV HOOVIV GAYDLUEV" <OTOV O [T) AAYDUEV,™> OVKETL
g Ndovic dedpeba, X [EMe], 128).

ACERCA DE UM NOVO MODO DE VIDA

Epicuro introduz uma nocdo de sabio (co@pog) que é
aquele que conduz a “todo momento de modo auténtico e
valoroso a prépria vida”, o que leva a praticas inovadoras
ao mesmo tempo estranhas a um homem grego do periodo
classico, por exemplo, como nos informa Didgenes Laér-
cio: o sabio “nao fara elogios ptiblicos nas assembleias” (o0
navnyvpieiv 8¢, DIOG. LAER, Vitae, X, 120)%. Em uma obra
intitulada Banquete (Xvundciov®’), numa clara oposicdo a
Platdo, em outra obra com o mesmo nome, Epicuro tex-
tualmente afirma que o sabio deverad evitar os “palavrérios
vaos*® quando estiver embriagado” (urv Anproswv év péon
34 Cf.: DIOG. LAER. Vitae, X, 136, 137
35 FIGUEIRA, 2003, p. 98.

36 Cf.: fg. 566 Us.

37 Consta no catalogo das obras de Epicuro por Diégenes Laércio (X, 28).
38 Os Anpnoew sdo aqueles discursos tipicos dos banquetes, vagos e cheios
de excessos, feitos para agradar alguém ou para impressionar pessoas

bem quistas e poderosas, como politicos, ou mesmo discursos bajuladores
(ravmyvpkds) proferidos nas assembleias para convencer os juizes.
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enoiv), e em Dos Modos de Viver (Ilepi Biov), ele aconse-
lha o afastamento da politica: “nem participarad da vida
politica” (ovd¢ mohtevoetar)®. Estas sdo condicOes para
quem pretende adquirir sabedoria e viver de modo tran-
quilo. Posturas como estas, em que se introduz uma nova
concepcdo de individuo, ndo mais politico e sim afastado
das prdticas mais comuns entre os gregos, € o que leva a
concepcdo epicurista de “sujeito autdrquico”.

Surge assim uma reformulacdo epicurista, marcada-
mente sensista, acerca de um novo modo de vida. Isto por-
que as sensacOes sao tomadas como um primeiro critério
para estabelecer uma postura prudente ante as relacdes
sociais. Embora haja uma forte desconfianca com o trans-
cendentalismo platénico, propria do periodo helenistico, o
que realmente marca a postura epicurista diante da vida é
o fim da pdlis grega e, decorrente disto, um voltar-se a si,
ou melhor, adotar um cuidado de si, importando realmen-
te “que o individuo concreto humano passasse a valorizar
e a cuidar de si mesmo antes que da pdlis”°. Portanto, o es-
forco em arrastar para as relacoes intersubjetivas o funda-
mento para uma possivel filosofia pratica, partindo sempre
dos critérios de verdade, esta relacionado também, como
em sua fisica, com a rejeicdo ao fundamento especulativo
platdnico, aquele que vé no inteligivel (e180¢) o fundamen-
to das acoes humanas.

O incessante exercicio especulativo, caracteristico da fi-
losofia idealista que domina o cendrio intelectual dos gregos,
e que encontra em Platdo seu representante mais expressivo,
sobretudo na sua teoria da anamnése*, d4d lugar, com Epicu-

39 Cf.: fg. 8 Us.

40 SPINELLI, 2009, p. 11.

41 O sensismo epictreo substitui a teoria da anamnése platonica
pela teoria da prdlepsis, que ao estilo da navalha de Ockham, corta o
transcendentalismo e instaura a sensibilidade como fundamento.
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ro, a uma efervescéncia na esfera do agir humano, calcada
nas relacOes para consigo mesmo e para com 0S outros, no
que podemos chamar de micropolitica, uma nova forma de se
fazer politica na Grécia. Trata-se, portanto, de elemento novo
que introduz toda distincdo no que concerne ao pensamen-
to filosofico-pratico desde os pré-socraticos. Neste sentido,
o amor a filosofia se encaminha, na perspectiva epicurista,
para um amor a humanidade. Para Epicuro é mais impor-
tante desenvolver a autossuficiéncia (avtdpysior) e exercer o
autocuidado do que se preocupar com questdes especulativas
de carater l6gico-formal ou mesmo com discursos politicos,
sobretudo de carater idealista. Nao ¢ mais necessario pen-
sar uma cidade ideal, ou desenvolver nocdes complexas de
“justica” ou “o bem”, as relacOes pessoais e a amizade (@uhio)
sdo a base da nova sociedade que se desenvolve no Jardim.
A filosofia é, portanto, para Epicuro, amor ao saber pratico
(ppdveoic) e todo conhecimento deve necessariamente con-
tribuir para a liberdade, a autossuficiéncia e o bem-estar, uma
verdadeira philophronesis ao invés de um philosophia.
Todavia, este é o critério emergente na filosofia epi-
curea como um todo e que marca a passagem de uma com-
preensdo fisica para uma reflexdo sobre os modos de vida.
Marcado pela investigacao fisica desde os jonicos, que bus-
cavam o principio comum (1 dpy7) a todas as coisas; com-
promissado com a reviravolta do éthos a partir de Sécrates*
e os sofistas*®, Epicuro mantém-se centrado em seus pressu-

42 CICERO, Tusculanes, V, 11. “Sécrates foi o primeiro a convidar a
filosofia a descer do céu, e instalou-a nas cidades, introduziu-a nos 1ares
e imp6s-lhe o estudo da vida, dos costumes, das coisas boas e mas”

43 E sabido que, jacom os soﬁstas antes mesmo de todos, inicia-se a mudanga
de perspectiva da filosofia naturallsta fortemente presente na cosmologia
jonica e voltada “sobre a investigacdo da natureza” (mepi {nNTev PHOEWS),
para uma forma em que se torna comum pensar filosoficamente as
relacdes sociais e politicas, ou seja, aquela que Cicero em suas Tusculanes
erroneamente atribuiu exclusivamente a Sdcrates, qual seja, “fez descer
a filosofia do céu a terra”. Cf.: DAMASIO, 2017, pp. 102-122.
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postos atomistas, tendo em vista que o todo, inclusive o ho-
mem, constitui-se por agregados de atomos e vazio**. Deve-
-se assim, coerentemente, aos corpos compostos (&0poiopua)
e suas infinitas relagdes, uma participagao direta nas regras
do agir humano. Contudo, sdo as emanacoes (droppon) dos
atomos que se expandem pelo vazio infinito e que tocam as
superficies de outros corpos, afetando inclusive a faculda-
de da sensibilidade e da razdo, que engendram ou afeccoes
fundamentais de prazer e dor (fdovnv kai dAyndova), neces-
sarios aos ajuizamentos morais.

E necessariamente dos resultados do ato de sentir
(aicBavopar) e “pensar” (ppoveiv), que nasce a capacidade
do individuo em se debrucgar sobre os valores da vida e,
vale salientar, da vida corriqueira e cotidiana, sem muitas
abstragOes conceituais com pretensdes a teorias da vida.
Epicuro se interessa pela vida das pessoas simples, dos ar-
tesdos, das mulheres e das profissdes mais comuns. Logo,
a velha ambicdo de se buscar a fundamentacgdo ultima
da acdo moral fora da esfera das relacgoes, isto é, no em
si absoluto e ideal, caracteristicamente idealista, é agora
sobrepujada pela valoracao das a¢ées no ambito privado,
das relagdes de convivéncias e que tem como finalidade
a felicidade individual, sem recorrer a um estado politico
que, ora deve ser definida como permanente sensagdo
de bem-estar, mesmo em meio as “adversidades da vida”
(dvaykaiog Tod Biov, X, [EMe], 131) publica. O sabio, por-
tanto, deve ter a medida exata dos desejos (émbvudv) e
ndo deve desejar de forma desmedida, ndo entender o
que é desejado e incorrer em excessos acarreta dores e
sofrimentos:

44 Segundo testemunho de Plutarco, estes agregados sdo o que
conhecemos em suas formas definitivas, “como a agua, o fogo, a planta
e 0 homem” (@aivesBal t@v dBpollopévwy to pev H8wp To 8¢ Tip TO
8¢ uTtov 10 6° GvBpwmov, PLUT. Adv. Col., 1111A [DK 68 A57]).
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Assim como opta pela comida mais saborosa e nao pela
mais abundante, do mesmo modo que colhe os doces
frutos de um tempo bem vivido, ainda que breve®.

A Mdxima Capital XXII reforca a ideia de que é a
evidéncia sensivel (évapysia) o “padrdao de referéncia”
(émioyilecbor) para que as opinioes emitidas sejam julga-
das com a necessidade de se livrar das “duvidas e confu-
soes” (akpioiog kai tapayiic). No passo 145, Epicuro nos diz
que “o pensamento, tendo atingido uma compreensao ra-
cional da finalidade e dos limites da carne, e perdendo os
temores relativos a eternidade, proporciona-nos uma vida
perfeita” (1] 8¢ didvola 10D TS capkOC TEAOLE Kal TEPUTOG
Aapodoa TOV EMAOYICUOV KOl TOVG VTEP TOD Oi®dVOS pOPOVG
gkAvoaca tov mavteAd] Biov mapeokedaoev, X [MC, XX], 145).
Epicuro esta tratando, desde a Maxima XVIII, dos limites
do prazer (160ovn)) na relacao entre a carne (c0p&) e o pen-
samento (diavoiwa). O prazer da carne é tido como “ilimi-
tado” (Gmepov) e depende de um tempo igualmente ili-
mitado para sua satisfagdo. O pensamento, por sua vez, é
responsavel por estabelecer um limite (népac) nos desejos
da carne e nos livrar da necessidade do tempo ilimitado e
dos “temores relativos a eternidade” (ai@vog poBovg).

Sao os desejos incompreensiveis e incontrolaveis, re-
lativos ao tempo “futuro” (uéAlov), a causa de ansiedades
pelas acdes ainda ndo realizadas, ou mesmo a ignorancia
em depositar nos deuses ou no destino toda paz e tran-
quilidade (arapa&io). Aqui reside a causa de sofrimentos e
temores de um periodo politicamente conturbado, onde o

45 DIOG. LAER. Vitae, X, [EMe], 126: “Gomep 8¢ O oLtiov 00 10 mAglov
TOVTWG AAAL TO fiSLoToV aipgital, ovTw Kai Xpovov oL TOV UKLOTOV
GAAd TOV fidlotov kapmifetal”. Este é um tema importante na filosofia
pratica de Epicuro, visto que ele era acusado por alguns de ser glutéo,
pois Timocrates firma que ele “vomitava trés vezes por dia [na intencdo

de comer mais]” (DL, X, 6).
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futuro é incerto e a morte € esperada. Epicuro textualmen-
te afirma ser “preferivel aceitar o mito sobre os deuses,
do que ser escravo do destino adotado pelos naturalistas”
(émei kpgitTov NV T® mepi OedV PO KaTooAovOETV | Tfj TOV
QLGIK®V gipopuévn dovievewy, X [EMe], 134), numa clara
rejeicdo a qualquer propésito final preestabelecido. A ne-
cessidade de viver o presente, mesmo com todas as difi-
culdades, uma vez que é tudo que temos, é urgente, visto
que os deuses ndo se preocupam com os homens e a morte
“nada é para nds” (un0&v mpog NHudc ivan Tov Odvatov), além
da “privacao das sensacoes” (o1épnoig 8¢ éotv aicOnoemg, X
[EMe], 124). O futuro, portanto, nao € objeto de preocupa-
coes, nem pode ser causa de “turbacdo da mente” (yvyfg
yewov, X, 128), independente do que aconteca ou nao:
Lembremo-nos de que o futuro ndo é nem totalmente
N0sso, nem nao-nosso, para ndo sermos obrigados a espera-

lo como se estivesse por vir com toda certeza, nem nos
desesperarmos como se nao se realizasse de modo algum.*

Ao que concerne ao medo da morte, vale salientar
que, para Epicuro, a semelhanca do vazio (kevév), a morte
s6 pode ser pensada e admitida como pensamento e nao
uma sensacao, portanto, ndo é possivel uma confirmacédo
sensivel (uoptopiov) que derive das sensacoes, restando
apenas a imaginacao inferir isto que seria um momento
fisico natural. A propdsito, escreve Epicuro em sua Carta
a Meneceu: “habitua-te a pensar que a morte nada é em
relacdo a nos” (Zvvébile 8¢ év 1@ vopilewv unBev mpodg Nuag
givar Tov Odvatov, X, 124). Com isso se pode afirmar que
a morte nao tem realidade concreta, nao é apreendida de
forma sensivel nem de modo seguro, sendo, apenas, a per-

46 DIOG. LAER. Vitae, X [EMe], 127: Mvnuovevtéov 8¢ w¢ TO péAdov
oUTe NUETEPOV OUTE TAVTMG OUX TUETEPOV, TVOL UNTE TAVTOG TPOCTUEVWLEY
G o0pEVOV PUNTE ATEATILOUEY MG TAVIOG OUK EGOLEVOV.
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da da capacidade subjetiva*’, ou seja, “a morte é privacdo
das sensacoes” (otépnolg 6¢ éotv aicOnoswe 6 Oavatog, X,
124). Conhecer a morte, portanto, é para Epicuro tarefa
impossivel, pois ele a concebe como o acontecimento que
encerra a vida, quando se o experimenta ja ndo se é mais,
e para além desse momento nada pode ser descrito, ne-
nhuma linguagem pode ser articulada, pois ja ndo ha mais
a faculdade da sensibilidade. Conhecer algo, portanto, é
descrever, dentro dos limites da sensacdo, o que pode ser
assegurado. Epicuro estabelece uma linha de demarcacao
que ¢ a sensacao.

PRAZER E DOR COMO CRITERIOS

As afeccOes sdo sensacOes transformadas pelas ex-
periéncias em estados mentais, isto €, se por um lado ha
a sensacao enquanto um “dado bruto”*, uma impressao
sensorial, num segundo momento este mesmo dado que
ja transformou de alguma forma a faculdade da sensibi-
lidade, tornou-se, mediante operacdes racionais, em um
desejo (émboudv)?, algo interno, como uma antecipacdo
agora disponivel ao pensamento para servir a deliberacoes
intelectuais ou praticas, as prdticas com a finalidade de
proporcionar bem-estar e evitar o engano e o erro, pois,
como acrescenta Balaudé, “os desejos vazios nascem de
opinides vazias”°. Logo, o que gera opinides fazias ¢ a fal-
ta de confirmacdo com a realidade sensivel, tudo como a
finalidade a saude do corpo e a aquisicdo da imperturba-
bilidade que sé é possivel mediante, as boas escolhas, o
afastamento da dor:

47 Cf.: FIGUEIRA, 1995, 142.
48 BRUN, 1987, p. 44.

49 ¢émBupdyv, outro termo usado por Epicuro no passo 127 e na
Madximas Capitais X, XI, XXVI, XXIX, XXX para expressar o prazer

manifestado,

50 BALAUDE, 1994, p. 117.
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[...] e o conhecimento seguro dos desejos leva a direcionar
toda escolha e toda recusa para a satde do corpo e para
a serenidade do espirito, visto que esta é a finalidade da
vida feliz: em razao desse fim praticamos todas as nossas
acgoes, para nos afastarmos da dor e do medo®!.

Na pequena apresentacdo bibliografica de Epicuro,
feita por Didgenes Laércio no inicio do livro X (1-16), ele
faz a seguinte observacdo: “era este [0 homem] que dizia
que o prazer é o fim supremo [da vida]” (toodtoc fjv 6
v Ndoviv eivar téhog doypatilov, X, 11). A conclusio que
o prazer é a “finalidade” (téhog), ou o que deve ser al-
cancado para uma vida feliz e prazerosa é reafirmada por
todo o livro X (128, 131 e 137). No passo 128, Epicuro
acrescenta ainda a ideia de dpyr como “principio” da vida
feliz: “o prazer € o inicio e o fim de uma vida feliz” (v
NoovnV apynv kai téAog [...] Tod pakapimg (fv). Partir do pra-
zer como principio implica, portanto, em ja ter chegado a
“observacao segura [dos desejos]” (Bempia), pois s6 assim
é possivel “direcionar toda escolha e toda recusa” (ndcov
aipeov kai guynv émavayew), isto €, deliberar conforme o
calculo dos desejos, com o que contribui para “a satde do
corpo e a serenidade da alma” (v 10 coOpoTog Vyiga Kol
Vv TS Yuyic dtapaioy)>2.

Ora, se o prazer é o que deve ser alcancado, a dor
precisa ser evitada. O passo 128 é concluido com a ideia
que, visando a finalidade da vida feliz, todos n6s agimos
constantemente com a necessidade de ndo sentirmos nem
dor e nem temor” (8nwg punte Ahydpev unte tapPdpev). Nes-

51 DIOG. LAER. Vitae, X [EMe], 128.

52 Cf.: DIOG. LAERT. Vitae, X [EMe], 128: “E a observacdo segura dos
desejos leva a direcionar toda escolha e toda recusa para a saude do
corpo e para a serenidade do espirito, visto que esta é a finalidade
da vida feliz” (to0twv yap dmAaviig Bewpia macav aipeoty kat Quynv
gravdayewy oidev €mi v tol ocwpatog vylewav kal v Thg Wuxiig
drapaiov, £mel ToUto T0D pakapiwg Iijv o1t TéA0G).
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te sentido, “toda dor é um mal” (dhyndawv ndoa Kakdv, X,
129) e ndo pode conviver com o estado de prazer, sdo an-
tagbnicos®®. Conhecer os limites fisicos e emocionais e se
conhecer melhor pode mais facilmente evitar uma vida de
sofrimento e angustias, tanto no corpo como na alma. Por
isso Diogenes Laércio afirma que a dor é contraria a natu-
reza, € “hostil” (dALOTpIOV).

Pouco se tem debatido, entre os comentadores de
Epicuro, de modo especifico sobre a nocao de dor, quando
muito trata-se dela como antagonica ao prazer, o que, na
realidade, ndo acrescenta muita coisa. Para evitar dor e
sofrimento é preciso conhecer as diversas formas de ma-
nifestacdo dos desejos. O que nos livra da dor e dos sofri-
mentos sdo os prazeres “naturais e necessarios” (@uowai
kol avoykaiot). A dor da fome, por exemplo, sdo alivia-
das com alimentos que saciam, assim como beber dgua
mata a sede. Os “naturais e nao-necessarios” (@uoikoi
Kol ovk dvaykoiot) ndo estdo ligados ao combate da dor
e do sofrimento, eles fazem “unicamente variar o prazer”
(mowiAlovoog povov Ty dovny,), como beber um bom vi-
nho ou provar uma comida pela simples satisfacao do pra-
zer. J4 os “nem naturais nem necessario” (oite 8¢ PLOIKAG
00T’ dvaykaiog), sdo supérfluos ou intteis (kevai), sdo fru-
tos da vaidade humana e “gerados por uma va opiniao”
(kevnv 86&av yivopevar). Epicuro exemplifica-os como “os
desejos por coroas e erecao de estatuas em honra da proé-
pria Pessoa” (&g otepavoug kai avopiaviov avadéceic, DIOG.
LAER. Vitae, X [MC], XXIX, 149)

A rejeicdo a dor (&dAyndova) é necessaria para perma-
néncia do prazer (150viiv). E o que escreve Epicuro na Mdxi-
ma III: “Onde estiver o prazer e enquanto ele ai permanecer,
ndo havera lugar para a dor” (6mov &’ &v 10 NOOUEVOV £V,

53 Cf.: DIOG. LAER. Vitae, X [MC], 139.
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Ko 6v v ypdvov 1}, 0Ok Eott 1O dhyodv), Isto s € possivel
mediante o cdlculo dos desejos, ou como textualmente es-
creve Epicuro a Maneceu, num constante exercicio de ava-
liagdo: “devemos avaliar todos os prazeres e sofrimentos de
acordo com o critério dos beneficios e dos danos” (tfj pévrot
CUUUETPNOEL KOl CUUPEPOVIOV Kol ASVUPOpV PAEyeEL TadTO
navta kpivewy kabnket, X, 130). Esta relacdo estd primeira-
mente enunciada na exposicao da doutrina de Epicuro des-
crita por Didgenes Laércio entre os passos 29 e 34 e também
na epistola enderecada a Herddoto, mas ainda ndo desen-
volvida pormenorizadamente, ficando mais clara na Epis-
tola a Meneceu, onde o foco da questio € justamente esta
disposicdo como necessdria para obtencao da felicidade.

CONSIDERACOES FINAIS

Por fim, é da relacao com a physis que se estrutura uma
concepcao de individuo autdrquico, livre e realizado, capaz
de gerir por si mesmo seus desejos, entendendo que € evitan-
do a dor e pela boa escolha dos prazeres e desejos, objetos
da sensacdo imediata, que se atinge uma vida feliz. A au-
tossuficiéncia, como expressao da vida do sabio, deriva ne-
cessariamente de uma compreensao da natureza humana e
do funcionamento dos fendmenos (@awvéusvov) do mundo,
ou seja, nao s6 do ambito da fisica, segunda parte da filoso-
fia de Epicuro, como também da esfera da vida. Em outras
palavras, se afirmar quanto individuo para melhor viver em
comunidade. Ser autossuficiente ndo implica se isolar, negar
a necessidade de dividir a vida com outras pessoas, mas sim
ser capaz de viver relacoes verdadeiras e ndo utilitdrias. Para
Epicuro, a consequéncia, portanto, do sujeito autdrquico, é a
liberdade, e afirma nas Sentengas que “da autossuficiéncia o
melhor fruto é a liberdade” (tfjg avtapkeiog kKompoe péyoTog
éhevbepia, EPICURO, Sent. Vat., 77).
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As nocoes de prazer e dor, como vimos, podem ser
analisadas juntamente com a nocdo epictirea de philoso-
phia, ou seja, estdo relacionadas ao exercicio filosofico
quase como sinénimo de paxaping Cfiv. A filosofia é, para
Epicuro, portanto, um processo que toma a realizacdo da
vida como objeto a ser alcancado, devendo nunca deixar
de agir com essa finalidade. Para isso, é necessdrio, segun-
do o proprio Epicuro a Meneceu, filosofar na juventude e
na velhice®*. E exclusivamente através do exercicio filosé-
fico que o homem ¢é dotado de phronesis e logismos, vindo
assim, a ser sabio e prudente.

Percebe-se, portanto, que o prazer para Epicuro nio
constitui aquele simples prazer enquanto um alivio fisico,
aquele sentido por Sécrates quando liberto das correntes
que o prendia antes da morte>®, nem o prazer desmedido,
aquele que os estoicos, como Epicteto e Timdcrates, o acu-
sava de praticar sexo e bebedeiras (X, 5), obscenidades e
glutonarias (X, 6). E, antes de tudo, um prazer que se ins-
taura na alma, e que encontra nela um estado de equilibrio
alcancado apenas mediante o exercicio (&okeoig) da sabe-
doria, o qual imprime uma vida sem sentir medo (dpofiav).
Além do mais, o prazer é uma condicdo que “encontra-se
em todo ser vivo” (iotaueva mepi mav (Hov, X, 34), ndo sendo
privilégio apenas dos seres humanos dotados de razéo.

54 Cf.: DIOG, LAER. Vitae, X [EMe], 122.

55 Cf.: PLATAO, Fédon, 60 b-c: Que coisa estranha, homens, parece ser
aquilo que os seres humanos chamam de prazer, e qudo admiravel esta
relacionado com aquilo que se considera ser seu oposto, a dor! Néo é
possivel que um ser humano os experimente simultaneamente e, no
entanto, se busca um e o apanha, € geralmente obrigado a apanhar
também o outro, como se ambos estivessem unidos num unico topo.
[...] E o que parece estar acontecendo comigo. Depois de sentir dor
em minha perna por causa das correntes, parece agora que o prazer

sucedeu a dor.
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Carituro VIII
NOTAS SOBRE O TEMA DA AMIZADE EM SENECA*

GABRIEL ELERES DE AQUINO!

Parece ndo haver nenhuma outra realidade a que a natureza nos
tenha inclinado como para a sociedade. Por esta razdo, Aristoteles
afirma que os bons legisladores tiveram mais cuidado com a
amizade do que com a justica, considerando a amizade o cume da
sua perfeicdo. (MONTAIGNE, Ensaios).

INTRODUGAO

No Império Romano viveram intmeros filésofos cujas
ideias permanecem vivas e que constituem inestima-
veis contribuicbes para a humanidade. Alguns desses fi-
l6sofos foram: Cicero, Horacio, Marco Aurélio, Plutarco e
Séneca. A presente reflexdo visa destacar a figura de Sé-
neca, a partir da abordagem de uma das questdes que lhes
sdo mais caras, a saber, a da amizade. Este laco entre as
pessoas constitui uma forma de relacionamento central
para manutencido de uma sociedade coesa. A rigor, pelo
menos em algum nivel, ndo existiria sociedade sem que
houvesse o vinculo da amizade.

Na contemporaneidade a questdo da amizade conti-
nua a ser de grande préstimo para a sociedade, uma vez
que as relacoes humanas tém como seu fundamento inicial
esse sentimento que pode ter como ponto de partida a uti-

* Este trabalho retoma e revisa se¢des publicadas na dissertacdo de
mestrado do autor (cf. AQUINO, 2016).

1 Mestre em Filosofia pela UNiversipADE Feperal Do Crard (UFC).
Professor Substituto de Ensino Religioso da SME-Fortaleza e professor
substituto de Filosofia da SEDUC-CE.
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lidade, o prazer e a simpatia. A amizade parece fazer com
que o ser humano reconheca no outro um “outro eu” e nao
apenas como um ser util que é deixado de lado assim que
cessa o atendimento do interesse em questdo. Para Lucio
Aneu Séneca (4 a.C. - 65 d.C.)?, a amizade é comum a to-
dos e é de grande importancia até mesmo para os sabios?,
pois “necessita igualmente de manter as suas virtudes em
atividade e, por isso mesmo, nao so se estimula a si pré-
prio como se sente estimulado por outro sabio”.* E acres-
centa “que todas as virtudes sdo unidas entre si por uma
espécie de amizade™.

2 Nascido em Cérdoba, Espanha, em uma na época na qual aquela
cidade fazia parte do Império romano, concedendo aqueles que
14 nascessem o titulo de cidadania romana. Filho de Marco Aneu
Séneca, retdrico, e de Hélvia. Era oriundo de uma familia equestre,
foi politico, advogado, preceptor do Imperador Nero e uma das
figuras mais expressivas do estoicismo, escola filoséfica fundada na
Grécia por Zenao de Citio (335-264 a.C.) que privilegiava a moral.
Seus mestres foram: Fabiano, Atalo e Sotido. Suas obras foram: De
Consolate Ad Marciam, De Consolate Ad Helviam, De Consolate ad
Polybium, Apolocyntosis, De Beneficiis, De Brevitae Vitae, De Clementia,
De Constantia, De Ira, De Otio, De Providentia, De Tranquillitate Animi,
De Vita Beata, Agamemnon, Hercules Furens, Hercules Oetaeus, Medea,
Oedipus, Octavia, Phaedra, Phoenissae, Thyestes, Troades, Quaestiones
Naturales e Epistulae Morales ad Lucilium.

3 O sabio (sapiens) é a pessoa que ja atingiu a sabedoria, que estd
imune as paixdes, uma pessoa que ja possui a felicidade, isto ¢, uma pessoa
perfeita que foi capaz de realizar plenamente todos os ensinamentos da
escola que segue. Diferente do filosofo (philos e sophos) que é amigo da
sabedoria. O filosofo ndo possui o saber, ele esta a sua procura. O sabio ¢ uma
figura que deve ser entendida muito mais como uma meta do que alguma
pessoa que se possa encontrar facilmente ou até mesmo alguém que seja
doutrinada e se torne um sapiens. Para Dibgenes Laértios na sua obra
Vidas e Doutrinas dos filésofos ilustres, VII, 117, p. 208 e 122, p. 209 diz
que para: “Os estoicos dizem ainda que o sdbio ¢ imune as paixdes porque
ndo pode cair diante delas. Mas, o termo “apatia”, que designa propriamente a
auséncia de paixdes, pode aplicar-se também ao homem mau, no sentido
de que ele ¢ insensivel e ndo se deixa comover. O sabio ¢ igualmente imune
a soberba e a vai- dade, e é também indiferente a gloria e a obscuridade.
[...] os sabios sdo infaliveis, porque ndo estdo sujeitos a errar.”

4 SENECA. Cartas a Lucilio, 109, 2, p. 603.

5 SENECA. Cartas a Lucilio, 109, 10, p. 605.
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A passagem acima lembra a teoria do filésofo gre-
go Empédocles que diz que a amizade seria responsavel
pela unido das quatro raizes (rizomas), agua, terra, fogo
e ar®. Esses elementos sdo responsaveis pela pluralidade
do mundo natural, isto é, tudo no mundo é resultado da
agregacdo dessas quatro raizes fundamentais. Essa mesma
ligacdo € essencial para convivéncia social, que seria prati-
camente impossivel de ocorrer sem a amizade.

A proposta desse brevissimo estudo é apenas apre-
sentar ao leitor um panorama de questdes e textos que
permitam um contato introdutdrio com a obra de Séne-
ca e, em particular, com a temdtica da amizade. Conside-
rando que as ideias de nosso filésofo ndo tém recebido a
atencdo académica que lhe seria devida, faz-se necessario
estimular a reflexdo sobre tao significativo filésofo e tépi-
co, 0s quais nos ajudam a pensar em aspectos praticos da
vida humana.

6 EMPEDOCLES DE AGRIGENTO. Fr. 17, Simplicio, Fisica, 157 (Cf.
BORHEIM, 1999): “Duplas (coisas) direi: pois ora um foi crescido a ser
s6 de muitos, ora de novo partiu-se a ser muitos de um sé. Dupla € a
génese das (coisas) mortais, dupla a desisténcia. Pois uma convergéncia
de todos engendra e destroi, e a outra, de novo (as coisas) partindo-se,
cresce e se dissipa. E estas (coisas) mudando constantemente jamais
cessam, ora por Amizade convertidas em um todas elas, ora de novo
divergidas em cada por édio de Neikos. Assim, por onde um de muitos
aprenderam a formar-se, e de novo partido o um multiplos se tornaram,
por ai é que nascem e néo lhes € estavel a vida; mas por onde mudando
continuamente jamais cessam, por ai € que sempre sdo imdveis segundo
o ciclo. Mas vai, do mito escuta; pois estudo aumenta o peito. Pois como
ja disse, revelando o alcance do mito, duplas (coisas) direi: pois ora um
foi crescido a ser um sé de muitos, ora de novo partiu-se a ser muitos
de um s6, fogo e dgua e terra, e de ar a infinita altura, e Odio funesto
fora deles, de peso igual em toda parte, e Amizade dentro deles, igual
em comprimento e largura; contempla-a co’a mente, e com os olhos
nao te sentes pasmo; ela entre mortais se considera implantada em seus
membros, por ela pensam (coisas) de amor e obras ajustadas fazem,
de Alegria chamando-a pelo nome, e de Afrodite, Ela por entre eles se
enrolando nao viu nenhum mortal; mas tu ouve do discurso a sequéncia
ndo enganosa. Pois estes todos sdo iguais e de mesma idade [...].”
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A AMIZADE EM SENECA

O objetivo principal da filosofia pratica senequiana é
fazer com que o homem alcance a condicado de ataraxia-,
ou seja, a imperturbabilidade da alma e, assim, viveria
uma vida feliz. A conduta moral independe da Fortuna’ e
a amizade parece ser uma questdo chave para se chegar ao
referido estado da alma.

Para um entendimento do conceito de amizade em
Séneca é necessdrio examinarmos a situacdo em que a
obra mencionada foi escrita. Na sociedade da Roma Impe-
rial, qualquer homem de importancia estava sujeito a ter
sua vida pessoal diretamente relacionada a vida politica de
destaque. Além disso, estava sempre rodeado de pessoas
que tinham interesse em servi-lo, como amigos, clientes,
assessores, escravos e libertos, cuja educacdo especializa-
da destinava-se ao servico de seu patrao.

Séneca fazia parte da aristocracia vigente, mas nao
estava diretamente a seu favor, pois em relacdo aos aris-
tocratas “basta que os ndo tenhamos como inimigos (os
membros importantes das classes dominantes). O sdbio,
consequentemente, ndo provocard as iras dos poderosos,
antes as esquivard, tal como no mar procuramos esquivar
as tempestades.”. Logo, ele fez criticas a tudo o que estava
acontecendo ao seu redor, mas deveria ser sabio o sufi-
ciente para tentar contornar e sobreviver do modo menos
complicado possivel. E assim que o tema da amizade surge
como uma espécie de troca de favores na qual quem favo-

7 Para o romano classico a Fortuna era a divindade do acaso e do
destino, que poderia ser boa ou ruim. Os estoicos, inclusive Séneca,
acreditavam que todos estdo sujeitos a seus revezes e lutar contra ela
seria perda de tempo. Todavia, um estoico ndo fica esperando pela
boa Fortuna para buscar a felicidade, pois sua virtude independe
completamente dela, encontrado-se no interior do ser humano e
nunca podendo ser buscada fora do homem.

8 SENECA. Cartas a Luctilio, 14, 7, p. 603.
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rece alguém € por este favorecido, o que, aparentemente,
reforcaria o sistema de clientelismo vigente, pois nao lhe
seria possivel evitar tal relacionamento.

As ideias de Séneca sobre a amizade nao se baseiam
exclusivamente nas rela¢cdes dos homens influentes de sua
época. Para ele, a amizade é algo mais sério, mais pro-
fundo, trata-se de uma construcdo que demanda tempo,
vontade e sinceridade, alids, bem alinhado aos ideais es-
toicos’, que reforcam os vinculos entre amigos tendo no
horizonte a relacdo mestre-discipulo, que parece ser mais
interessante do que a mera aproximacado com fins mera-
mente pragmatico-egoisticos.

Existe a necessidade de se garantir a parrésia, ou
seja, aquela fala franca, aberta, confessional mesmo, algo
que ndo parece ser possivel numa relacdo meramente ins-
trumental, como sugeria o clientelismo (patrocinium). O
cliente era um homem livre que fazia a corte a um homem
influente em troca de protecdo, servicos ou bens. Dessa
forma o patrono declara que o referido homem livre se
torne seu cliente. Na sua obra Sobre a brevidade da vida,
Séneca entende que o cliente faz com que o patrono encur-

9 A Escola fundada por Zendo de Citio é marcada por profundas
mudancas politicas e sociais na Hélade. Com o fim da cidade-estado
(pdlis) deixa-se de dar énfase para o social da forma como o grego
classico resolvia que era envolvendo os cidadédos nas decisoes politicas
e se passa a valorizar o individual. Assim novos ideias sdo apresentados
por essa “Escola” como a busca pela vida feliz (uita beata), pois a Escola
Estoica entendia que o fim tltimo do homem € a felicidade, pois em sua
auséncia se faz tudo para que a tenha; a busca da imperturbabilidade
da alma (ataraxia) por meio da extirpacdo das paixdes, a ataraxia ja é
um reflexo da felicidade, pois um homem feliz se mantém equilibrado
sem alterar a sua personalidade; e a vida segundo a natureza (uitae
secundum naturam), essa vida fard com que o homem evite excessos,
pois o ser humano de acordo com sua natureza ndo tem grandes
necessidades de querer algo fora da sua natureza € estar totalmente
fora do caminho para a felicidade. Explicando o nome Estoicismo, vem
de Stod (termo que significa “portico”, lugar em que os fildsofos se
encontravam, dai os estoicos serem chamados de filésofos do pértico).
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te a sua vida dado que tal relacdo o ocupa e toma tempo
que poderia servir para o 6cio.

O filésofo e orador Cicero'® também destaca a im-
portancia da parrésia como elemento fundamental para
amizade, sem a qual a existéncia desta ultima seria im-
possivel, pois é proprio da verdadeira amizade dar e re-
ceber adverténcias da-las francamente e sem rudez, re-
cebé-las com paciéncia e sem mau-humor. Nas palavras
de Cicero: “Portanto, advertir e ser advertido é préprio
da amizade verdadeira, desde que isso seja feito com
franqueza e afabilidade, e recebido com paciéncia e sem
ressentimento.”!! Essa franqueza de Cicero serd comple-
tamente absorvida pela teoria de Séneca. Para Cicero a
franqueza serve para evitar possiveis bajuladores que nao
podem ser entendidos como amigos uma vez que nao ser-
vem para apontar os defeitos dos possiveis amigos, assim
ndo sendo verdadeiros. A falta de verdade é talvez o pior
defeito de uma amizade.

Séneca adota o género textual do epistoldrio como
um artificio literdrio para fugir de técnica de exposicdo
tedrica. Assim apresenta suas ideias de maneira mais in-
tima e acessivel, através de maximas, tanto estoicas como
as de Epicuro'?, e também por meio de exemplos praticos.

10 Marco Tulio Cicero (106 a.C. - 43 a.C.), nasceu em Arpino, dai o
seu apelido de Arpinate. Foi um importante homem publico e filésofo
da transicdo do periodo da Roma Republicana para Roma Imperial,
onde tentou salvar a Reptblica sem sucesso. Ele sera o principal autor
lating a quem Séneca ird se referir.

11 CICERO. Da Amizade, XXV, 91, p. 75.

12 Epicuro de Samos (341 a.C. - 270 a.C.) foi um ateniense do demo
de Gargetos. Fundador do Epicurismo que junto com o Estoicismo e o
Cinismo séo as maiores escolas filoséficas do Periodo Helenistico. Esse
Periodo se inicia no ano 323 a.C. e vai até o ano 146 a.C. Entendia
que todos querem a felicidade. E alguém sé pode ser feliz se tiver
amigos. Provavelmente foi o filésofo a dar a maior importancia para
amizade, pois ensinava que para o homem ser feliz eram necessarios
trés elementos: a amizade, a liberdade e uma vida bem-analisada.
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Sua motivagao € a conversao paulatina do amigo Lucilio
ao estoicismo, pois 0 mesmo era simpatizante do epicuris-
mo, assim, a cada carta sao passados nao sé os conceitos
dos filésofos do Pértico (Stod), como também pensamen-
tos de outros filésofos. Dessa forma, Lucilio seria capaz de
se libertar do condicionamento de ordem social e politica
que marcava a amizade naquele periodo, pois era tratada
como uma instancia politica, logo era uma relacdo mera-
mente utilitarista, dai a necessidade de tentar fazer com
que o amigo se aproximasse do ideal de sdbio estoico.

Em relacdo a ética, em Séneca é possivel notar a
presenca de apreciacoes de grande agudeza sobre a natu-
reza e o comportamento do homem, mas também é per-
ceptivel em sua filosofia de um modo geral. Nao se pode
pensar filosofia sem conceber o mundo de maneira con-
creta. Dessa forma entendemos que o estudo da moral
ndo é uma mera especulacdo, mas sim axial e sua filoso-
fia funcionando como verdadeiro firmaco, necessario ao
ser humano.

A natureza da alma tem uma dupla apresentacao: in-
ferior, onde dominam os instintos e as paixdes (affectus)
e superior, onde ha um dominio da razdo (ratio). Lem-
brando que a razdo existe, potencialmente, em todo ser
humano, ndo significando que o mesmo a atualize. A atua-
lizacdo dessa natureza especifica do homem é aquilo que
¢ chamado por Séneca de virtude (uirtus). Numa analise
mais profunda a uirtus identifica-se com a razdo dada a
oposicdo que existe entre virtude e paixdo. Logo, a prética

Assim, fundou sua escola, que ficou conhecida pelo nome de Jardim,
na qual vivia junto dos seus amigos. Uma convivéncia sem a qual ndo
seria possivel a felicidade. Além da convivéncia a confianca também
é uma caracteristica da amizade epicureia. Ele é um bem desejavel
por si. Para Epicuro qualquer homem poderia ser feliz, pois esses trés
elementos da felicidade estdo ao alcance de todo e qualquer homem.
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constante da virtude é o que leva o homem a viver segun-
do a sua natureza®s.

O viver de acordo com a natureza almeja encontrar
a tranquilidade da alma. Mas para viver de acordo com a
natureza o homem precisa ndo querer satisfazer as von-
tades da volupia, pois ela assim como os demais prazeres
sdo passageiros e sempre o homem ficard com a necessi-
dade de satisfazé-los tornando-se escravo desses prazeres.
A questdo do prazer que Séneca coloca serd um ponto de
discordancia com o epicurismo, pois o Filésofo do Jardim
ndo sera contra os prazeres e Séneca, a0 contrario, nao
pensa os prazeres como fim na trajetéria para a beatitude.

CONSIDERAGOES FINAIS

O que Séneca entende € que os prazeres sdo como
algo passageiro, que por vezes leva ao erro. Epicuro, por sua
vez, entende que nao se deve negar os prazeres, embora en-
tenda que nao seja saudavel para a alma ser escrava deles.
Admitidos os prazeres como sendo da natureza do homem,
tanto Séneca quanto Epicuro convergem ao vislumbrar que
uma vida de acordo com a natureza € a vida feliz. Pode-
-se entender pelo ensinamento de Epicuro que o homem
precisa comer para sobreviver, mas ndo tem a necessidade
de querer a comida mais cara e elaborada, pois para qué
querer ter a comida mais cara e elaborada? Qual a razéo de
se querer ter a refeicdo mais cara e elaborada se a refeicdo
mais simples tem a mesma funcao de saciar a fome?

13 Para SEGURADO (2009:25): “Passando a um nivel “superior” Séneca
vai procurar qual, de entre os seus dados naturais, é aquele que constitui
o “bem” especifico do homem. Investigando os tracos que aproximam
e separaram o homem dos restantes animais Séneca considera que,
enquanto as necessidades naturais sdo idénticas para todos, existe algo
que é exclusivo do homem, e esse serd o seu “bem” especifico: a razao.
Logo seguir a natureza toma um sentido diferente do que expressdo

possui quando aplicado aos animais: para o homem significard em
Unica e exclusivamente viver de acordo com os ditames da raz&o.”
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E contra a natureza querer o que € desnecessario,
pois ndo é necessaria a comida mais cara. E necessario co-
mer, pois € uma questao de sobrevivéncia. Nessa linha, ter
amigos € estar de acordo com a natureza, pois ndo se pode
imaginar um homem que tende para a vida em sociedade
que nao tenha desejo por amigos. Todavia, isso é em re-
lacdo ao cidaddo comum, ja que o sabio pode viver sem
amigos. Entdo, como se pode entender o desenvolvimento
da amizade na filosofia senequiana?

A amizade em Séneca necessita primordialmente da
confianca, pois, em sua visao, ha dois tipos de confianca:
a parcial e a plena; e sé se pode ter amigos se houver uma
confianca plena. A outra caracteristica é o alegramento,
porque amigos devem causal bem-estar com a presenca.
A simples presenca do amigo ja deve causar algo de bom
dentro de ambos os amigos. A convivéncia, que é uma
caracteristica que Aristételes ja havia destacado, é funda-
mental na amizade uma vez que s6 se conhece verdadeira-
mente alguém quando se convive com a pessoa.
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Carituro IX
O BEM SUPREMO EM ARISTOTELES E PLOTINO

BERNARDO GUADALUPE DOS SANTOs Lins BranpAo!

INTRODUGAO

que é o bem? Existe um bem universal para o qual

todas as coisas tendem ou cada ente tem o sem
bem especifico e, assim, haveria um bem proprio ao ser
humano? Se esse € o caso, o que seria ele?

Essas questdes foram importantes para os filésofos
antigos e suscitaram debates entre eles. Platao falava, no livro
VII da Republica, de uma ideia do Bem, superior as formas
inteligiveis, da qual todas as coisas, de alguma maneira,
dependeriam. Aristételes, na Etica a Nicémaco, critica a
doutrina dos platénicos de um bem universal e busca,
no livro I, o bem préprio ao humano. Plotino também se
coloca na discussao e, de fato, as ideias que ele desenvolve
na primeira metade do breve tratado I, 7, o tultimo que
escreveu, podem ser pensadas como uma resposta ao
desafio aristotélico.

ARISTOTELES

Na Etica, I, 6, Aristételes critica a defesa que fazem
os amigos das formas (os platonicos) de uma ideia tinica

1 Professor de Lingua e Literatura Grega na UFMG. Editor da revista
Nuntius Antiquus e coordenador do Nucieo DE EsTupos ANTIGOS E
Mepievais da UFMG. Traduziu Plotino (Enéada VI, 9: Sobre o Bem ou o
Um), Agostinho (Sobre o Livre-Arbitrio) e Dionisio Areopagita (Teologia
Mistica). Autor do livro Rua Musas (2013) e diversos artigos voltados,
em especial, para a tradicdo do platonismo antigo.
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do bem, para qual todos os entes tenderiam. Para isso, usa
0s seguintes argumentos:

1 — Bem ndo é um termo univoco: refere-se tanto a
substancia (o deus e a razdo) quanto a qualidade
(as virtudes), quantidade (aquilo que é moderado),
relacdo (o 1util), tempo (a oportunidade apropriada)
e o lugar (o lugar apropriado). Nao pode, portanto,
ser unico e universal.

2 — Tudo aquilo que corresponde a uma unica ideia
deve ser tratado por uma mesma ciéncia. Se o bem
fosse uma ideia, haveria uma ciéncia tnica a seu
respeito; mas sdo muitas as ciéncias que tratam do
bem.

3 — Os platbénicos podem responder que nao falam
de todos os bens, mas daqueles buscados e amados
por si mesmos, e que estes assim o sdo em referéncia
a uma forma unica. Os outros bens sdo chamados
assim porque produzem ou preservam 0s primeiros
ou, ainda, afastam os seus opostos. Se assim fosse,
haveria os bens em si mesmo e os bens que existem
relacdo aos primeiros. Entao, o conceito de bem teria
de ser idéntico em tudo aquilo que consideramos ser
bens em si mesmos; no entanto, o bem implicado na
honra é diferente do que estd na sabedoria, no prazer,
na bondade, etc. Portanto, ele ndo pode ser uma um
elemento comum que corresponda a uma s6 ideia.

4 — Por fim, mesmo que houvesse uma ideia do
bem unica e universal, ela nio seria relevante para
as discussdes empreendidas na Etica, pois seria
um bem para além do homem, cujo conhecimento
seria desnecessario para a aquisicdo do bem que é
proprio ao humano. Um teceldo ou um carpinteiro
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ndo precisam conhecer o que ¢ o bem em si para
realizarem bem a arte que lhes cabe.

Aristételes, no livro I da Etica, restringe, desse modo,
a sua investigacdo a acdo humana. Para isso, comeca com
uma primeira nocdo: o bem é aquilo para o qual todas as
coisas tendem, pois “admite-se geralmente que toda arte
e toda investigacdo, assim como toda ac¢do e toda escolha
tém em mira um bem qualquer” (I, 1). Mas ndo podemos
desejar uma coisa tendo em vista outra e depois outra e
outra, ad infinitum, ou seja, um bem nao pode ser desejado
sempre tendo em vista outro bem, pois assim “o processo se
repetiria ao infinito, e inutil e vao seria o nosso desejar” (I,
2). E necessério, na acdo humana, que exista, como fim, um
certo bem que seja desejado por si mesmo e que tudo mais
seja desejado no interesse desse fim. Esse é o sumo bem,
que Aristdteles afirma que todos estdo de acordo que € a
felicidade (I, 4).

A felicidade ndo pode ser apenas uma disposicao,
pois, se assim fosse, alguém que passasse toda a vida
dormindo ou sofresse os maiores infortinios poderia
ser chamado de feliz. Se ela ndo é uma disposicao, deve
entdo ser uma atividade. E como a felicidade é o sumo
bem, essa atividade deve ser desejavel em si mesma e
autossuficiente. As acbes virtuosas sdo dessa natureza;
logo, a felicidade é uma atividade segundo a virtude. E
a felicidade, no seu mais alto grau, deve ser a atividade
virtuosa em concordancia com o que existe de melhor em
nds, ou seja, a razao (I, 7).

Existem, assim, dois tipos de vida feliz. A primeira,
a respeito da qual ele escreve em boa parte da Etica, é
vida que segue a razdo e a virtude no cuidado com os
assuntos da pdlis. A segunda, é a vida teorética, propria
do filésofo. Destas, Aristoteles da a entender no livro X,
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7-8, a vida filoséfica é a mais feliz. Mais especificamente,
a eudaimonia mais perfeita é a virtude do nous, cuja
atividade consiste na theoria, a contemplacdo, que é a
mais continua, prazerosa e autossuficiente das atividades
humanas, dotada de grande pureza e durabilidade. Ela
¢ apreciada por si mesma e atualiza o divino que existe
em nos, nos fazendo semelhante aos deuses. Diante dela,
a virtude prdtica, que Aristoteles longamente estudou
nos livros iniciais da Etica, parece adquirir um estatuto
secunddrio.

Essas reflexdbes provocaram controvérsia entre
os estudiosos. Alguns consideraram que elas estariam
em desarmonia com o antropocentrismo do restante
da Etica, envolvendo um ideal de contemplacio mais
platénico que aristotélico, o que poderia indicar que se
trata de um texto da juventude de Aristételes. Isso me
parece ser, no entanto, uma peticdo de principio: primeiro,
pressupde-se que hd, sempre e em todos os casos, uma
grande distancia entre Platdo e Aristételes; depois,
quando Aristételes escreve algo que se assemelha a Platéao,
conjectura-se que se trata de um texto de juventude e que
a posicao aristotélica foi revisada posteriormente.

Etimologicamente, o termo theoria indica um tipo
especifico de visdo, aquele que se faz, em um festival
religioso, do esplendor divino que se manifesta ali. O
sentido filoséfico do termo tem seus antecedentes em
Herddoto, na sua anedota sobre Sélon que, depois de dar
leis aos atenienses, deixou sua terra por dez anos para
viajar por causa da theoria, entendida aqui como uma visao
clara e desinteressada das coisas. Como nota Roochnik
(2009), em Aristételes, o termo tem um sentido mais
amplo e um sentido mais estrito. Em um sentido amplo,
significa ver, observar ou investigar. Em seu sentido estrito,
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€ a atualizacdo de um conhecimento. Roochnik também
considera que, no livro X, o termo € usado em um sentido
ainda mais especifico, indicando a atualizacdo da sabedoria
teorética, da sophia sobre a qual se discorre no primeiro livro
da Metafisica e que na Etica X, é associada a pensadores como
Tales e Anaxagoras, que conheciam coisas extraordindrias,
maravilhosas, dificeis e divinas: é a contemplac¢éo das coisas
mais elevadas, imutaveis e eternas.

Para Aryeh Kosman (2016), contemplar o divino, em
X, 7-8 — se entendemos o divino nao como um deus, mas
como o que existe de melhor —, é contemplar o mundo
como divino: em primeiro lugar, entendé-lo como bom,
isto é, como um kdsmos no qual as coisas realizam os fins
determinados por suas esséncias; mas também, em segundo
lugar, enxergd-lo como um bem em si mesmo. Segundo
Kosman, a theoria do divino seria uma forma superior
de eudaimonia porque nao é buscada tendo em vista um
fim pratico ou produtivo, mas como um fim tltimo. Indo
além de Aristdteles, Kosman a compara a amizade: é um
bem que adiciona uma nova dimensao a vida humana.

Poderiamos ir além da interpretacdo de Kohsman
e pensar na theoria aristotélica como a atualizacdo
da sophia que é uma visdo da totalidade das coisas,
mas também de seu fundamento, o Primeiro Motor,
que ndo é conhecido em si mesmo, mas que podemos
alcancar indiretamente, a partir do vislumbre da ordem
do késmos. A theoria seria, assim, contemplagcdo do mundo
e contemplacdo de Deus no espelho do mundo.

Mas qual a relacio entre as duas formas
de eudaimonia presentes na Etica, a pratica e a teorética?
Para alguns comentadores, ela néo é clara. Para alguns, a
vida teorética seria amoral, isto €, ndo implicaria uma vida
segundo as virtudes morais; para outros, as virtudes morais
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seriam necessarias para a vida filosdfica, sendo preciso,
inclusive, que sejam vividas em um nivel superior.

Roochnik, notando que a palavra theoria denota, em
seu sentido mais amplo, o conhecimento em um sentido
geral, conclui que todos os homens, mesmo aqueles
engajadosem atividades praticas, estdo arealizar algum tipo
de theoria. Sendo assim, a theoria de X, 7-8 nao seria uma
atividade especial, mas uma atividade corrente, exercida,
no entanto, de uma forma mais intensa. A atividade do
Primeiro Motor, afirma Aristételes na Metafisica L, é a
contemplacao de si mesmo. A theoria é, para ele, a marca
da vida divina. Aos homens, é dado atingi-la em certos
momentos, mas, dadas as necessidades da vida corporal,
ndo de modo permanente. Por isso, a theoria é a vida
divina do homem, em uma primeira acepc¢do, por ser a
melhor, mas também porque é nesses momentos que nos
aproximamos mais da vida dos deuses.

PLoTINO

A definicdo do bem de Plotino néo estd tdo distante
da de Aristételes. No entanto, como um platonico, ele
pensa em um bem tnico e universal. Na Enéada I, 7, Sobre
o Primeiro Bem e os Outros Bens, ele desenvolve o seu
argumento, afirmando que, para cada ser, o bem € a vida
que estd em conformidade com seu ato natural. No caso
de um ser composto de muitas partes, seu bem é o ato
natural e ndo deficiente da melhor dessas partes. Mas,
como a alma é a melhor parte de nosso ser, o bem para ela
também serd nosso supremo bem (I, 7, 1).

Um aristotélico repararia que um ato natural e ndo
deficiente é um ato virtuoso, e que a melhor das partes
da alma é a razdo. Assim, pareceria que Plotino estaria
dizer o mesmo que Aristdteles: que o bem é uma atividade
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virtuosa segundo a razdo. No entanto, ao contrdrio de
Aristételes, Plotino afirma que existe um bem universal:

Assim, se um ente ndo dirige seu ato para nenhum
outro ente, mas é o objeto para o qual o ato de todos os
outros se dirige, por ser ele o melhor de tudo o que ha,
e transcender todos os entes, é claro que tem de ser ao
mesmo tempo o Bem e o meio pelo qual tudo o mais pode
participar do Bem (ibid.)

O ato natural e nao deficiente da alma, portanto, ndo
é simplesmente sua atividade racional: tal como para todos
os outros entes, cada qual a sua maneira, é a acio dirigir-
se para o Bem supremo. Mas, no que consistiria o dirigir-se
ao Bem? Segundo Plotino, todos os entes possuem algo do
Bem, na medida em que possuem unidade. Mas cada um
participa e dirige-se a ele de um modo especifico, o que
depende do lugar que ocupam na hierarquia do ser.

Na filosofia de Plotino, existem trés principios
metafisicos, que poderiamos entender como niveis de
realidade, que se colocam em uma ordem hierdrquica de
anterioridade e posterioridade. O Primeiro Principio, que
ele chama de Um e de Bem, que é absolutamente simples,
é, por ser a fonte de tudo, o bem de todas as coisas. Dele
procede o Intelecto, o conjunto das formas inteligiveis que
pensam a si mesmas. Na sequéncia, do Intelecto surge a
Alma, isto é, o nivel de realidade que ocupam as almas, tanto
as almas individuais quanto a Alma do mundo. S3o elas, em
especial a Alma do mundo, que ordenam a matéria, dando
origem ao mundo sensivel. Nesse esquema hierarquico, os
entes recebem o Bem do principio que os gerou. Assim, para
os entes corpdéreos dotados de alma, a vida, que procede
da Alma, é o bem. Para os entes capazes de inteleccdo,
o Intelecto é o bem: “onde ha vida e inteligéncia ha dois
movimentos diversos em direcdo ao Bem” (I, 7, 2).
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Novamente, Plotino parece ndo estar distante de
Aristételes. Pois, se para os entes dotados de inteligéncia
o bem é o Intelecto e se o ser humano é dotado de
inteligéncia, pareceria que seria possivel concluir que
a vida virtuosa conforme a razdo seria o sumo bem do
homem. E de fato é assim, mas é preciso compreender
no que consiste essa razdo. A atividade proépria da alma
ligada a um corpo é a didnoia, o pensamento discursivo,
aquele que se movimenta em busca do conhecer, enquanto
a atividade do Intelecto é a ndesis, a inteleccdo, isto é,
a compreensdo do inteligivel que se faz por uma visdo
subita e que ocorre sempre que entendemos algo?. Ndo é o
pensamento discursivo, mas a inteleccdo que é o bem para
a alma, isto é, ndo o pensamento que busca conhecer, mas
a compreensao subita de uma realidade intelectiva que € a
finalidade da investigacao filoséfica.

CONSIDERAGOES FINAIS

Em suma, tal como para Aristoteles, para
Plotino, a eudaimonia da alma humana é a atividade
do notis (nas Enéadas, do notis da alma, expressao que por
vezes aparece nos textos, indicando a capacidade que a
alma tem de realizar uma inteleccdo?®), que é a theoria. Em
ambos, a theoria atinge sua maxima expressdo quando,
no decorrer de um longo caminho filoséfico, ela se torna
sabedoria, uma visdo ampla e profunda do Todo que
passa, entdo, a ser compreendido como um kdsmos; no
platonismo de Plotino, essa visdo do Todo inclui seus
aspectos inteligiveis, o kdsmos noetds*.

Mas Plotino vai além. Para ele, na contemplacdo
da totalidade, a alma pode se aprofundar de tal forma

2 Cf. BLUMENTHAL, 1971.
3 BLUMENTHAL, 1996.
4 Sobre a nocdo de kdsmos noetds em Plotino (expressdo ausente em

Platfio), cf. BRANDAO, 2018.
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na theoria que passa a experimentar a si mesma como
o proprio fundamento dessa ordem, isto é, como o
proprio inteligivel, atingindo uma experiéncia que os
comentadores chamam de unido com o Intelecto®. Nao se
trata mais de ver Deus no espelho do mundo, mas de unir-
se a ele de modo a alcancar uma forma superior de visao.
A eudaimonia ultimo do homem nao se d4 somente com a
passagem da didnoia para a ndesis, quando a contemplacdo
se torna unido. Nesta unido, a contemplacdo também
pode se intensificar ainda mais; nesse momento, a alma
se torna capaz de contemplar o Um tal como o préprio
Intelecto, que dele procede, o contempla, também em
uma experiéncia unitiva. Essa é a unido da alma com o
Um, que ndo é mais uma mera eudaimonia da alma, mas a
propria felicidade do Intelecto que, quando nos unimos a
ele, podemos experimentar.

Tal como em Aristoteles, a theoria maxima nao pode
ser constante para o ser humano neste mundo, dadas as
solicitacoes da vida corpdrea. Com efeito, essa unido mais
intensa que é a marca da contemplacao do Um ¢é ainda mais
fugaz. Porfirio, em sua Vida de Plotino, dizia que seu mestre
havia chegado a unido com o Um quatro vezes e que ele
mesmo a tinha experimentado uma unica vez. Mas é essa
breve experiéncia fugaz o mais alto grau de felicidade para
o homem, pois é participacdo suprema no sumo Bem.

Todos os entes tendem, cada qual ao seu modo, ao
Bem. A alma o alcanga por meio da unido com o Intelecto,
mas ndo deixa de ser capaz de o alcancar. Os corpos também
o alcancam indiretamente, por meio da alma a qual se
ligam; e, para o panpsiquismo das Enéadas, ndo hd corpo
que nao seja animado por uma alma. Assim sendo, o Um,
principio primeiro de todas as coisas, é o bem universal.

5 Cf. por exemplo HADOT, 1980.
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Plotino aceita o postulado aristotélico de que a
felicidade humana é a atividade natural de nossa parte
superior, mas, entendendo que a atividade superior
da alma é a contemplacdo do Bem, conclui que a nossa
felicidade maxima é a unido com o Primeiro Principio, que
ndo é outro que o bem universal. No entanto, se assim €, a
discussao a seu respeito nao serd, ao contrario do que dizia
Aristételes, irrelevante para a Etica.
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CariTuLo X
BELCHIOR: UMA ONTOLOGIA DA EPIDERME

Arpo Dinuccr?

O Meu coragdo selvagem tem essa pressa de viver
(Belchior, Coragdo Selvagem)

Eu quero que esse canto torto feito faca corte a carne de vocés
(Belchior, A palo seco)

INTRODUGAO

Deleuze, em seu Ldgica do Sentido?, nota que os estoicos
operam uma inversdo do platonismo®. Enquanto em
Platdo temos a primazia da Ideia, que é vista como real,
eterna e imutdvel, ao contrdrio do sensivel, que se mostra
em constante fluxo, nos estoicos o dizivel subsiste segundo
uma representacdo. Em outros termos, conceitos e ideias,
para os estoicos, sdo quase inexisténcias: nao existem, mas
subsistem como um atributo de representacdes, que, por
sua vez, sao modificacdes em nossa alma.

1 Aldo Dinucci possui Mestrado (1996-1998) e Doutorado (1998-2002)
em Filosofia pela PUC-Rio. Pds-Doutorado em Filosofia pelo IFCS/UFRJ
(2014-2015). Pés-Doutorado em Filosofia pela UniversiTy oF Kent - UK
(2015). Pés-Doutorado em Filosofia pela UnB (2016). Pés-Doutorado
em Filosofia pela University oF Kent - UK (2019-20). Pesquisador em
produtividade do CNPq entre 2016 e 2018. Atualmente é Pesquisador
da Acapemia BriTAnica (2018 - atual), Professor Titular do Departamento
de Filosofia da UFES e Pesquisador Honorario da UniversiTy oF KenT (UK).
Atua em pesquisas e traducdes de fontes primdrias nas areas de Histdria
da Filosofia Helenistica e Tardo-Antiga, notadamente Estoicismo.

2 DELEUZE, G. A légica do sentido. Trad. Luiz Roberto Salinas
Fortes. Sdo Paulo: Perspectiva, 1998.

3 Para uma exposicio mais detalhada sobre esse ponto, ver DINUCCI, A.
Epicteto e os estoicos: uma ontologia da superficie. IN: Prometheus
- Journal of Philosophy, 11(27), 2018.
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Deleuze observa acertadamente que, segundo a teo-
ria estoica da causalidade, apenas corpos interagem cau-
salmente, e esta interacdo se da no ambito do incorporeo.
Quando um corpo age sobre o outro, esta acdo jamais é
capaz de alterar ou acrescentar propriedades a outro cor-
po, mas tao somente confere um efeito (um novo atributo)
de ordem incorpérea ao objeto que recebe agdo causal, e
“esse atributo ndo é um ser, mas um modo de ser”, que “se
encontra de alguma forma no limite, na superficie do ser”
(DELEUZE, 1998, p. 6). Deleuze conclui que esse atributo é
“superficial”, visto que néo é da ordem “da profundidade”,
isto é, das propriedades do corpo que sofre a acao causal.
Tais atributos concernem aos acontecimentos incorporeos,
que se dao na superficie dos corpos e nao na profundidade
onde repousam as entranhas de suas propriedades intrin-
secas. Ora, se uma representacio é resultado de duas cor-
rentes causais, uma que opera a partir do objeto externo,
que efetua, através dos sentidos, uma alteracdo da matéria
pensante (o hegemonikon), e outra, o préprio hegemoni-
kon, que efetua a leitura e a interpretacdo do que o afetou,
conferindo ao dado perceptivo o atributo de ser linguisti-
camente articulavel, entdo o conhecimento é sempre de
ordem superficial. Conhecemos atributos das coisas, e ndo
suas esséncias ou suas propriedades intrinsecas ultimas.
Exatamente ai ocorre a inversdo que Deleuze menciona.
Enquanto em Platdo o conceito (a Forma) tem papel de
destaque, sendo a realidade no sentido estrito (eterno,
imutavel), cabendo ao mundo sensivel o lugar da cépia e
do simulacro, nos estoicos temos o ser devolvido ao mun-
do sensivel e ao conceito o lugar de um “quase nada”.

Ora, se as redes causais operam na superficie dos cor-
pos, nao tocando em suas propriedades “profundas”, mas
tdo somente produzindo atributos “superficiais”, e se a
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mente humana também conhece o mundo em sua “super-
ficie”, derivando desta conceitos, entdo, para os humanos,
0s acontecimentos que experienciam sdo o mundo. Nao
temos acesso direto (“profundo”) a realidade. A mente co-
nhece apenas as superficies dos corpos. O mundo para os
humanos é representacao (phantasia), que, por sua vez, é
tdo somente o modo pelo qual vemos o mundo.

O quadro que se desenha é paralelo a fenomenologia
de que Heidegger trata em Ser e Tempo: por tras do fendme-
no, temos outro fendmeno, e por tras deste, outro ainda, e
assim ad infinitum.* O mundo no estoicismo se nos apresen-
ta na superficie fenoménica. O conhecimento ndo se da por
penetracdo em uma profundidade, mas no desvelamento,
no detalhado exame das representacdes. As consequéncias
disto para o estoicismo sdo, em primeiro lugar, a primazia
epistemoldgica do individuo concreto e a légica do ato déi-
tico, quer dizer, da acdo de apontar (fisicamente ou mental-
mente) para algo e dizer: ‘Isto € um homem’ (quando se tem
diante de si um homem) e ‘Isto é mulher’ (quando se tem
diante de si um mulher). Mediatamente, temos um certo
sensualismo: a sensacdo e a emocao passam a ter papéis de
destaque dentro da teoria estoica da mente.

O mundo nos chega através de um dado sensorial,
que pode ser enganador. O dado sensorial suscita em nds
uma emocdo, que € a nossa unica realidade inquestiona-
vel, pois podemos por em duvida a realidade que se nos
apresenta, mas jamais podemos questionar o que sentimos
diante dessa realidade quando realmente o sentimos. Afi-
nal, como podemos questionar que amamos quando o ca-
lor da paixdo nos invade? Como podemos questionar que
odiamos quando sentimos o 6dio contraindo nosso cora-

4 HEIDEGGER. Ser e tempo. Traducfo Fausto Castilho. Petrépolis:

Vozes, 2012.
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cdo? Teologicamente, a consequéncia é o panteismo: 0s
Deuses estdo em tudo, em cada sensacdo que temos de
cada objeto, em nossa retina, em nosso pensamento. Isso,
é claro, é antimistico, pois que o divino se mistura ao te-
ldrico a tal ponto que ndo nos resta sendo reconhecer esse
amalgama, o que implica, por um lado, desencanto diante
do divino, que passa a estar em qualquer parte disponivel,
acessivel, dado, e a tranquilidade, a ataraxia que, como
gelo nas veias, amortece o0 movimento da alma no corpo,
fazendo a pessoa se encontrar no seu momento presente,
na sua época, consigo mesma.

Nao é preciso buscar o divino, mas reconhecé-lo, pelo
que, do tudo € divino e maravilhoso, chegamos de imediato
ao nada € divino, nada é maravilhoso, pois que se torna ba-
nal, estranhamente banal - e reconfortante, ja que o mun-
do, entdo, se revela como o nosso lar, e nos tornamos parte
organica do mundo.

BELCHIOR E O PANTEISMO ESTOICO

A musica de Belchior Apenas um rapaz latino-ame-
ricano® ilustra muito bem o que estamos falando sobre o
sensualismo e o panteismo estoicos. A musica comeca com
a determinacdo concreta do individuo:

Eu sou apenas um rapaz
Latino-americano

Sem dinheiro no banco
Sem parentes importantes
E vindo do interior

No versos seguintes, temos a afirmacdo da divindade
de tudo:

Mas trago de cabeca

Uma cangdo do rddio

5 BELCHIOR. Apenas um rapaz latino-americano. IN: Alucinacéo
(LP). Rio de Janeiro: Polysom, 1976.
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Em que um antigo
Compositor baiano
Me dizia

Tudo é divino

Tudo é maravilhoso

Belchior cita os versos da musica Divino Maravilhoso
de Caetano e Gil®. A sequéncia da musica é um mergulho
na superficie do cotidiano do artista:

Tenho ouvido muitos discos
Conversado com pessoas
Caminhado meu caminho
Papo, som, dentro da noite

E ndo tenho um amigo sequer
Que ainda acredite nisso ndo
Tudo muda!

E com toda razao.

Ouvir discos, conversas noite adentro: a superficie esta
no fluxo heraclitico. Ndo estd no divino platénico imdével, no
éxtase mistico para além da aparéncia. Como nos conta a
anedota que nos chegou de Her4clito, quando jovens ricos
chegaram da cidade para visitd-lo no campo, se chocaram
ao vé-lo em uma choupana imunda acendendo com gra-
vetos uma miseravel fogueira. Percebendo o incémodo dos
jovens, Heraclito lhes disse: Aqui também habitam os Deu-
ses.” A recusa da profundidade, como dissemos, promove
um desencanto e, consigo, uma cura. Belchior prossegue:

Ndo me peca que eu lhe faca

Uma cangdo como se deve

6 CAETANO VELOSO; GILBERTO GIL. Divino Maravilhoso. IN:
Tropicalia ou Panis et Circencis. Philip Records (Universal Music):
Rio de Janeiro, 1968. Ver também Bernardes, 2013. Bernardes, Julio.
Estudo da FFLCH revela didlogo polémico em cang¢des do compositor
Belchior. USP Noticias, Artes, Sdo Paulo, 25/03/2013. Disponivel em:
https://wwwb5.usp.br/noticias/artes-noticias/estudo-da-fflch-revela-
dialogo-polemico-em-cancoes-do-compositor-belchior/.

7 Aristdteles. De partibus animalium. A 5, 645al7.
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Correta, branca, suave

Muito limpa, muito leve

Sons, palavras, sdo navalhas

E eu ndo posso cantar como convém
Sem querer ferir ninguém

Mas ndo se preocupe meu amigo

Com os horrores que eu lhe digo

Isso € somente uma cangdo

A vida realmente € diferente

Quer dizer

Ao vivo € muito pior

Belchior expde aqui a falha flagrante dos idealismos
transcendentes: pdem para debaixo do tapete toda a feitira,
todos os defeitos, toda a injustica do mundo, dando-lhes
um sentido para além do real, como vidas apds a morte,
deuses justiceiros, sentidos ocultos para os tumores que
matam criangas... Belchior avisa que ndo cantard de modo
leve, suave, quer dizer, ndo vai esconder a realidade em sua
arte. A sua palavra tem que cumprir a funcéo de cortar, quer
dizer, de arrancar o véu que obstrui nossa visao da realida-
de. Tal exercicio de expressao artistica, entretanto, é apenas
uma cangdo, ndo se equiparando a realidade que, com to-
dos os seus dramas e injusticas, € muito mais dolorosa, pois
a intensidade desses acontecimentos acontecendo diante de
nos € muito maior que seu reconhecimento em uma cangao.

A musica termina com a afirmacdo de que nada é
divino, nada é maravilhoso, quer dizer, nada é divino no
sentido dos idealismos que nos cegam e nos calam diante
de tudo o que ha de feiira no mundo.

Esse amor a superficie e o desprezo pelo ideal se re-
petem em outras grandes cang¢odes de Belchior. Em Parale-
las®, ouvimos:

8 BELCHIOR. Paralelas. IN: Alucinacio (LP). Rio de Janeiro: Polysom,

1976.
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Dentro do carro

Sobre o trevo

A cem por hora, 6 meu amor

S6 tens agora os carinhos do motor

Vem-nos a mente uma viagem noturna (como se re-
velard adiante): o carro voa estrada afora, na superficie, e
a sensacao do ronronar do motor nos faz companhia e nos
conforta:

Em cada luz de merctirio vejo a luz do seu olhar
Passas pragas, viadutos

Nem te lembras de voltar

A estrada é, talvez, um dos poucos lugares que nos
restam onde podemos estar a s4s em nds mesmos e experi-
mentar o siléncio e a indiferenca (a superficie) do mundo.
O mundo segue em fluxo na BR, e viajamos no fluxo em
siléncio, esquecidos de nds mesmos e, na maxima medida,
esquecidos de nossas misérias.

A imagem parece se referir a uma mulher que vai, vai
para sempre, vai para nunca mais voltar. O amante, aban-
donado, perdido em seu escritério, na ideia do ganho que
faz com ele perca contato com o real, o amor sensual, que
é pura pele, pura superficie, epidérmico:

E no escritorio em que eu trabalho

E fico rico, quanto mais eu multiplico
Diminui o meu amor

Para o humano da superficie, o amor é sensual, é vio-
lenta paixdo sensual, todos os idealismos se tornam toxi-
cos para tal tipo de vivente. E o que Belchior deixa claro
nos primeiros versos de Alucinagdo®:

Eu ndo estou interessado em nenhuma teoria
Em nenhuma fantasia, nem no algo mais

9 BELCHIOR. Alucinacéao. IN: Alucinacio (LP). Rio de Janeiro: Polysom,

1976.
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Nem em tinta pro meu rosto, ou oba-oba, ou melodia
Para acompanhar bocejos, sonhos matinais

Eu ndo estou interessado em nenhuma teoria
Nem nessas coisas do oriente, romances astrais
A minha alucinagdo € suportar o dia a dia

E meu delirio € a experiéncia com coisas reais

O poeta evidencia seu compromisso, sua fissura com
a concretude do real. Os versos seguintes, de Divina comé-
dia humana’, ilustram perfeitamente tudo o que digo:

Estava mais angustiado que um goleiro na hora do gol
Quando vocé entrou em mim como um sol no quintal

Af um analista, amigo meu, disse que desse jeito ndo vou ser
feliz direito

Porque o amor € uma coisa mais profunda que um encontro
casual

Ail um analista, amigo meu, disse que desse jeito ndo vou
viver satisfeito

Porque o amor € uma coisa mais profunda que uma transa
sensual

Deixando a profundidade de lado
Eu quero € ficar colado a pele dela noite e dia
Fazendo tudo e de novo dizendo sim a paixdo, morando na

filosofia

A mulher € descrita entrando em sua vida como um
sol entra no quintal, ao que o psicanalista adverte que o
amor (o ideal) é mais que sexo casual, que a felicidade exi-
ge algo mais, que transcenda o momento. O poeta acrescen-
ta a seguir, como fosse leitor de Deleuze e sua interpretacdo
dos estoicos, que quer ficar colado a pele da amante noite e
dia, dizendo sim a paixdo, quer dizendo sim a sensacdo e a
intensidade com que a recebemos, morando na filosofia, ou
seja, nao ao modo dos que fazem dessas coisas sem reflexao,

10 BELCHIOR. Divina comédia humana. IN: Divina comédia
humana (LP). Sdo Paulo: Movieplay, 1991.
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mas a partir dela e de uma tomada de decisdo consciente,
colar-se a pele dos acontecimentos, nao recusando a forca
das emocoes que afloram na superficie, ndo se escondendo
por tras das fantasias dos idealistas que negam a concretu-
de, a deformidade, a brutalidade e a intensidade do real em
nome de uma transcendéncia falsa.

CONSIDERACOES FINAIS

Parti da visdo deleuziana sobre o estoicismo segundo
a qual o Pértico prega uma ontologia da superficie pela
qual os humanos estao fadados a experienciar tdo somente
a superficie do real, a esfera dos acontecimentos. Nesse
sentido, o conhecimento consistird em um esquadrinha-
mento, em uma minuciosa andlise das representacoes.
Essa concepcao nos leva a um sensualismo, uma valoriza-
¢do da experiéncia sensorial, fonte primeira de nosso co-
nhecimento do mundo. Musicas de Belchior ilustram essa
valorizacdo dos sentidos e da sensacdo, constituindo o que
chamo de uma ontologia epidérmica.

Assim, por exemplo, o amor real é o sensual, como Bel-
chior nos diz na musica Divina comédia humana e em Parale-
las. Nesta ultima, alids, o amor (e sua auséncia) se reduz as
sensagdes ou, melhor dizendo, a percepcao atenta de uma
série de sensacOes que se refletem e se identificam com a
experiéncia do individuo: a noite, a velocidade, as luzes de
mercurio da BR. Como Belchior brilhantemente resume em
Alucinacdo, Eu ndo estou interessado em nenhuma teoria; Nem
nessas coisas do oriente, romances astrais; A minha alucinagdo
é suportar o dia a dia; E meu delirio € a experiéncia com coisas
reais. Assim, corrigindo, ndo se trata de dizer que o humano
esta fadado ao sensorial, mas sim que, quando ele percebe
a natureza epidérmica do Cosmos que o envolve e a aceita,
ele passa a ama-la e se consagra a ela, tornando-se pleno.
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