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RESUMO: O presente artigo se propde abordar a questao da relacéo entre a filosofia e a politica,
partindo do debate intelectual sobre ética e politica do V-IV século em Atenas. Debate, este, que
acontece na esteira do surgimento de uma nova individualidade, marcada pela descoberta da
tragicidade alma. Destaca-se no interior deste debate a redefinicdo de uma postura filopolitica, em
toda sua ambiguidade histérica e idealidade ética. Aristéfanes, Tucidides, Euripides, Goérgias e,
obviamente, o proprio Platdo estdo empenhados na definicdo da possibilidade (ou menos) de
encontro entre filosofia e cidade, publico e privado, justica e interesses, individuo e comunidade. A
solucéo platbnica para o problema revela complexidade e articulagado tipicas de seu pensamento:
o filbsofo que se repara da tempestade atrds de uma cerca académica (Resp. 496d) é o mesmo
gque, “para ndo parecer somente palavra a ele mesmo” (VI Epist. 328c) zarpa em direcdo ao
incerto projeto siracusano.
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PLATO'S POLITICAL PASSION: ON PHILOSOPHICAL WALLS AND THEIR PERMEABILITY

ABSTRACT: This article proposes to address the relationship between philosophy and politics
through the 5th-4th Century's intellectual debate on ethics and politics in Athens. A debate which
takes place in the wake of the rise of a new individuality, marked by the discovery of the tragicity of
the soul. What stands out in this debate is the redefinition of a philopolitical stand in all its historical
ambiguity and ethical idealism. Aristophanes, Thucydides, Euripides, Gorgias and, obviously, Plato
himself are striving to define the possibility (or less) of the encounter between philosophy and the
city, public and private, justice and interests, individual and community. The Platonic solution for
the problem reveals complexity and articulation typical of his thought: the philosopher that shelters
himself from the storm behind an academic wall (Rep. 496d) is the same who "in order for himself
not to seem nothing but words" (VI Epist. 328c) sails towards the uncertain Syracusan project.
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INTRODUGCAO

A idéia de deste ensaio surgiu-me a partir da re-leitura recente de uma tese classica da
Nicole Loraux, em seu livro A invencao de Atenas (1981) segundo a qual os escritores politeiai do
V-1V século (Isocrates, Tucidides, mas vale como veremos para outros também) sao obrigados a
usar a arma da palavra por se encontrarem de alguma forma impossibilitados em seu desejo de

acdo.’

A palavra, portanto, expressa uma paixao politica. Mas uma paixao impossivel.

Em busca desta paixdo entre os livros que estavam em minha mesa, ha algum tempo
dedicados ao V-IV século em Atenas — Aristéfanes, Tucidides, Euripides, Gorgias e, obviamente,
0 préprio Platdo — percebi que um termo aparece com uma certa freqiéncia e releva de alguma
forma que todos eles estdo empenhados na definicdo desta paixdo. Trata-se do termo filo/polij: um
termo a meu ver reducionisticamente traduzido no interior do Iéxico do patriotismo. Mas antes de
pensar na filopolitica, sera preciso anotar algumas reflexdes sobre o contexto histérico em que

esta literatura é produzida.

A ALMA TRAGICA E AS ANTROPOLOGIAS DA PLEONEXIA

O clima cultural destes autores todos é claramente aquele que Vegetti, com uma feliz
expressao, chama da antropologia da pleonexia, que tem ao mesmo tempo um sentido ético e
politico, numa solucdo de continuidade que é tipica do pensamento platénico, e na qual me

encontro — por assim dizer — “em casa”.

Na producdo dramatica das tragédias, ao longo do século V, emerge claramente uma nova
concepcao da alma, isto é do individuo, que pode ser chamada de “tragica”, isto é profundamente
dilacerada, dividida entre desejos e vontades, entre thymoés e boulemata, como aparece no final
do celebre monélogo de Medéia (1078-80), na hombnima tragédia de Euripides: um individuo
incapaz de viver conforme o que sabe ser certo.

Esta alma tragica em perene conflito intimo é elaborada em evidente polémica tanto com o
intelectualismo moral de marca socratica, quanto com a pretensdo de uma alma monoalitica,

“sozinha em si mesma” (LoévMy ka®’ oLThV) — como € dita no Fédon (67d) — das tradicGes orficas

! Agradeco as contribuicbes dos amigos e estimados colegas Giovanni Casertano, José Otavio N. Guimarées e André L.
Chevitarese, por aceitarem discutir comigo aspectos pontuais deste ensaio. Obviamente, a responsabilidade pelas
idéias aqui expressas € exclusivamente minha. Uma versao anterior do mesmo foi apresentada inicialmente no V
Seminario Internacional Archai: a cidade antiga (2-6 de Junho de 2008), em Brasilia e uma versédo inglesa deste
texto estd no prelo da publicagdo Cornelli, G. & Lisi, F. (orgs). Plato and the Ancient City. Sankt Augustin/Berlin,
Academia Verlag, 2009.
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e quica pitagoricas, que se propunham salvar a alma, reconduzindo a mesma a sua pureza
originaria.? De fato, as contradicdes da polis, expressas na literatura do tempo com termos como
stasis, éris, hybris e pleonexia, além de outros males sociais, estdo profundamente enraizados na
alma individual, ao ponto dela resultar irremediavelmente “dupla’, dividida, fragmentada nas

expressoes de seus multiplos desejos.

Assim, no final do V século a conflitualidade tragica do individuo € compreendida no
debate intelectual e politico no interior daquelas que chamamos h& pouco de antropologias da
pleonexia. Por antropologia da pleonexia entendemos uma compreensdo do ser humano
enguanto vitima impotente de seu desejos de prevaricacdo, de opressao do outro. O impulso
pleonéctico é o desejo ilimitado de “ter mais”: mais poder, mais riqueza, mais reconhecimento
social. Trata-se no fundo da versédo grega da celebre Lei de Gerson. Assim define a pleonexia
Vegetti:

A lei da pleonexia aplica-se tanto as relacdes entre grupos e individuos no interior
de cada comunidade cidadd como aquelas entre péleis, entre as préprias cidades.
O contexto histérico no qual desenvolve-se este pensamento antropolégico pode
ser definido com precisdo: de um lado, o imperialismo ateniense, que, sob a
mascara de uma empresa democrética, revela a natureza da cidade como de uma
polis tyrannos, segundo a expressao que Tucidides (11,62) atribui a seu leader
maior, o préprio Péricles; por outro lado, os conflitos internos entre 0s grupos rivais
dos oligarquicos e dos democratas, as staseis que quebram o pacto de cidadania

sobre a qual se construiu a experiéncia histérica da pc’>|is.3

Pleonexia € — no fundo — aquilo que o mestre violento (biaios didaskalos, Il 82.3) que foi a
Guerra do Peloponeso, na expressdo do préprio Tucidides, ensinara aos gregos. O resultado
deste ensinamento o encontramos, sempre em Tucidides, na belissima ficcdo do dialogo entre os
atenienses e os Mélios, que por ébvios motivos de economia ndo poderemos comentar aqui.
Assim, parece concluir teoreticamente Tucidides, o ser humano possui um uma EVGLS GVAyKald
(V 105.2) que o leva a exercer a violéncia pleonéctica contras as leis da cidade (lll 82.2, 6), por
causa da philotimia, de um desejo, de poder e reconhecimento social (lll 82.8). E esta natureza os
homens compartilham até com os deuses, para 0s quais vale o mesmo principio:
independentemente do direito e da razdo: av kpati] dpyewv (V 105.2), quem possui a forga,

manda.

ZA polémica com Socrates parece em verdade mais evidente no Hipdlito: “os sabios, de fato, mesmo que nédo
voluntariamente, todavia igualmente amam o mal (kakdn érosin)” (380).

% Cf. VEGETTI, M. Antropologias da pleonexia: Célicles, Trasimaco e Glaucon em Platédo. In: Boletim do Centro do
Pensamento Antigo, UNICAMP, Campinas, n. 16, Jul-Dez (2003) p. 17.
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O “mestre violento” que € a guerra (biaios didaskalos, Il 82.3) cria personagens quase
conceituais (se ndo fossem reais e histdricas) como Alcebiades: uma figura extremamente
preocupante e presente nas reflexdes tanto de Tucidides como de Platédo, simbolo paradigmatico
da pleonexia e do desejo que coloca em cheque a polis.

Remeteria para isso, em Tucidides, para um discurso de Alcebiades (VI, 16) em resposta a

cautela de Nicias com relacdo a oportunidade de mais uma expedicdo militar em direcdo a

Siracusa. Nicias alertara o povo com relagéo a Alcebiades, pelo fato deste ultimo

exortar vocés a partida, pensando somente em seu interesse privado (to eauton),
ainda mais que é muito jovem para comandar, querendo ser admirado pela sua
criacdo de cavalos, e pelas grandes despesas que realiza, com a intencdo de

obter algumas vantagens com o cargo [de comandante] (VI, 12, 2).

A resposta que Tucidides coloca na boca de Alcebiades ndo pode ser mais reveladora:

N&o é injusto que alguém, tendo um alto conceito de si mesmo, se recuse em ficar
em pé de igualdade com os demais, pois mesmo os que estdo em desgraca nao
encontram quem queira participar de seu infortinio em pé de igualdade. Ao
contrario, da mesma maneira que na desgraca ninguém cumprimenta, ndo se
deve considerar maldade o fato de os homens de sucesso desprezarem o0s

demais (quem quer igualdade iguale-se a nos) (VI, 16, 4)4

Ha uma apologia da pleonexia, uma justificativa da busca do interesse pessoal, no
discurso de Alcebiades: a afirmacdo do desejo de ter mais pleonéctico como marco antropolégico,
a tentativa de uma legitimacdo publica do interesse privado. Tucidides ndo esconde sua

insatisfacdo com relagéo a isso.

Inutiimente Nicias alerta novamente os ateniense que “escassas sdo as vantagens obtidas

pelo desejo (EmiBvpiq), grandes aquelas obtidas com a prudéncia (mpovoiq)” (VI, 13,1).

O desejo-Alcebiades vence. E este parece ser um leit-motiv de toda a Guerra quando vista
a partir das reacdes do povo ateniense. Coletei referéncias a isso somente no livro Il da Guerra:
juventude cheia de desejo por guerra (ll, 8,1); ira dos atenienses frente ao ataque improviso (ll,
11, 7); raiva nas discussfes dos atenienses frente a invasao (Il, 21,2); a dificuldade admitida por
Péricles em seu discurso funebre apés o primeiro ano de Guerra em persuadir 0s ouvintes da

heroicidade dos que morreram, pois seus elogios despertariam nos outros inveja e, por

A traducédo é de Mario da Gama Kury.
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consequéncia, desconfianca na verdade dos mesmos elogios (ll, 35, 2). Enfim, a referéncia mais
trdgica: o triunfo da busca pelo prazer durante a peste que assola Atenas: “Tudo aquilo que era
imediatamente prazeroso e que — de onde quer que fosse — era (til para obter tal prazer, isso tudo

havia se tornado belo e atil (chrésimon)” (11, 53,3).

O DEBATE SOBRE A FILOPOLITICA NOS SECULOS V E IV EM ATENAS

No interior destas reflexdes dos autores do V e IV século sobre a pleonexia um termo, que
se quer oposto a ela, emerge entre outros: € o termo GLAOTOALG.

Falamos agora de Tucidides: na obra dele o termo aparece 4 vezes: uma vez referido a
Péricles, e, significativamente as outras trés no contexto de uma critica a Alcibiades. Péricles, no
discurso na Assembléia apds a segunda invasdo espartana do Peloponeso, define a si mesmo
como “amante da cidade e superior ao dinheiro” (prAOTOALE TE KOl Y pNUAT®Y KpeLccwy Il. 60,
5), enquanto ja no discurso funebre apds o primeiro ano de Guerra, havia exortado os atenienses
a se tornarem gpoctal, “amantes da cidade” (EpaioTo.g yryvopévoug abtig Il. 43,1).

O termo reaparece por 3 vezes no livro VI, 92 da Guerra, na boca exatamente do traidor
Alcibiades, que, em seu discurso aos Espartanos, procurando afastar de si a ma impressao que

causa o fato dele ser um traidor de sua prépria cidade, declara:

N&o quero que alguém me julgue pior pelo fato de estar neste momento, junto com
seus arquiinimigos, indo contra a cidade [de Atenas] com todas as minhas forcas,

eu que outrora parecia ser amante dela (pIAOTOLIC mOTE doKAV €ivat, VI, 92,

2).

Alcibiades declara-se, logo em seguida, exilado (pvydg, 92, 3) de sua propria cidade

amada, e, justifica da seguinte forma seus atos hostis contra Atenas:

O amor pela cidade (t6 1€ @LAOTOAL) ndo o tenho quando sou [por ela]
injusticado (0bk &V @ Gd1koLUAL), mas quando posSsO em seguranca exercer
minha cidadania (0cQUAMOG EmoA1tebONV). Neste momento, ndo penso em estar
indo contra minha pétria (to.tpida) e sim, ao contrario, em reconquistar aquela
que j& ndo o & (tfjv obk odoav),. Pois é, propriamente, amante da cidade
(e1A0mOALS OPHAC), ndo aquele que ndo a ataca apds té-la injustamente perdida
(@dikmg amoréocac un Emin), e sim aquele que, de todas as maneiras, pela

paixdo que tem por ela (510, 1O EmBuETY), tenta reconquista-la (VI, 92, 3-4).

O ambito semantico do discurso de Alcebiades é muito claro: redefine o amor pela cidade
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(t6 te @LAOTOAL), a filopolitica, no contexto do exilio, como resultado ndo de uma atitude ética
do individuo, mas da seguranca que a mesma cidade pode oferecer para o cidadado
(0oPaAMS EMOALTEVOMV): pois a Atenas que o expulsa (a0 menos na leitura dele) ndo é mais
natpida dele. A cidadania e o amor pela cidade sdo consequéncia do lugar que nela se ocupa e
do tratamento que dela se recebe. Num jogo de grande habilidade retérica e politica, Alcibiades
inverte sua posicdo ética: de atacante se torna vitima, de inimigo amigo da cidade, @1IAOTOALG.
Mas as custas de uma redefinicdo do termo cidadania e amor pela cidade, isto é da ética publica,
em detrimento da vantagem, do interesse pessoal. Ecoam aqui as criticas anteriormente dirigidas
a ele por Nicias, segundo as quais queria comandar o exército ateniense na expedi¢do siracusana
“pensando somente em seus interesses privados (T0 £AVTOV LOVOV GKOTAV)” (VI, 12, 2). Os
dois conceitos — TO QIAOMOAL e TO £0LTOL — ndo podem andar juntos na ética pulblica de

Nicias, ao contrario do que parece pensar Alcibiades.

O termo ¢rAOTOALG aparece significativamente também em Arist6fanes, e por 4 vezes: trés
no Pluto (726, 900, 901) e uma em Lisistrata (544). O &mbito semantico e o contexto dramético da
presenca é praticamente o mesmo de Tucidides: uma critica feroz, a que Aristéfanes encena, a
tratos t&o apaixonada ao ponto de transformar o tom comico em tragico (é o caso do forte lirismo
na construgdo da figura de Lisitrata, ou dos Coros dos Cavaleiros). Em Pluto $1AomoOALg € antes
Asclépio (726), nas palavras da mulher de Cremilo, pois 0 deus ri enquanto estd aplicando o
ungliento nos olhos de Pluto “para acabar com os complés urdidos nas assembléias” (725), em
clara referéncia a difusdo de praticas pleonéxicas no interior dos foros oficiais da politica
ateniense no final do V século, periodo em que a comédia foi provavelmente escrita (apresentada
somente em 388, talvez em segunda edi¢cdo): “gue amante da cidade e astuto é este deus!”
(@1AOmOAlc O daipmv kol 60PAdc) — é o comentario da mulher. Nas linhas 900 e 901,
igualmente, o termo reaparece ironicamente na boca de um sicofante, que se pretende homem de
bem e amante da cidade (xpnNoTog @V Kai eLAGTOALS, 900), por espanto do Justo, que repete
incrédulo a auto-definicdo do sicofante na linha sucessiva: ypn6t0¢ Kol OLAOTOALS!? (901).

Em Lisistrata o termo aparece no Coro das idosas, em elogio a virtude das mulheres de
Atenas, as quais “ndo falta carater, nem graca, ou coragem, nem inteligéncia, e nem virtude sabia
e amante da cidade (PIAOTOALS GPETT GPOVILLOG, 545-547)". Neste caso € a virtude delas a ser
QLLOTOALG, €, por metonimia, elas mesmas. O contexto, se sabe, € novamente o da crise militar
ateniense e das tramas de Alcibiades: representada nas Dionisias de 411, Lisistrata € um grito ao
mesmo tempo desesperado e fantasticamente utopico de Aristéfanes.

Mas é nos Cavaleiros que a imagem do @IAOTOALS aparece de forma comicamente mais

pregnante, ainda que ndo encontremos nos versos da comédia propriamente o termo. A comédia,
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comeca na casa da personagem Démos, alegoria do Povo, apresentado por um de seus servos,
mascarados de Demadstenes e Nicias, como “um patrdo de temperamento rude, devorador de
favas e irascivel” (66mOTNG AYPOLKOG OPYNV, KLAHOTPOE, AKpdyorog, 40-41), exatamente
como o0 povo democrdtico, motivo da referéncia as favas, que seriam usadas em grande
guantidade dadas os frequientes pleitos eleitorais. E que se trata de uma alegoria, se no caso em
gue alguém da platéia ndo tivesse compreendido, € revelado pelas linhas imediatamente
seguintes, novamente referidas a Demos, o patrdo, chamado de: “Démos soberano (literalmente,
frequentador da Pnix, morro onde se realizam as assembléias), um velho intratavel, e surdo”
(Afuog TTukvitng, d306KOAOV YEPOVTIOV DITOK®EOV, 42-43).

Na comédia, Demos, o0 Seu Povo, portanto, é bajulado o tempo todo por um servo de nome
Paflagbnio, de profissdo curtidor, alegoria do demagogo: “safado e impostor como é, compreende
imediatamente o carater do dono” (46), literalmente seus TpOmotl. Os outros servos, indignados,
roubam o oraculo sagrado que Paflagbnio custodia a sete chaves, e descobrem que o mesmo
contém profecias sobre quem ira governar a cidade: primeiramente um vendedor de estopa, em
seguida um comerciante de gado e enfim um chouriceiro ( AAAaVTOTOANG, 143). Por tras da
evidente polémica aristofanea contra a ascensao da burguesia ligada ao comércio, a definicdo do
salsicheiro é a propria inversdo comica da figura do IAOTOALG: frente a maravilha do salsicheiro,
gue afirma ndo sentir-se a altura da responsabilidade, o servo declara: “a mim parece que algo de
positivo vocé deva ter em teu curriculo: ndo sera por acaso filho de um homem de bem?
(Ex kKoA®V €l xkayaddV, 184). Por Zeus ndo! — responde indignado o salsicheiro — sou da ralé
(el Ui ¥ movnpdv Y, 186). E pergunta, logo mais: “mas como € que posso governar 0 povo?”.
A resposta dos servos é sarcastica:

“E a coisa mais facil do mundo (PoavAidtatov Epyov, 213): faga como sempre

fez. Misture, embrulhe tudos os milddos juntos, puxe o saco do povo sempre
(el mpoomolov, 215), adoce-o com frases tipicas de um gastrénomo
(bmoyAvkaivov pnuatiolg poyslplkolc, 216). As virtudes do demagogo ja as
tens: voz bestial, origem baixa (@@VT plapd, YEYOVAG KOKOC, 217). Enfim,

¢

tens tudo o que é preciso para a politica (dmavto TPOg moAlteiav @ d¢t, 218)”.

A imagem comicamente invertida do @IAOTOALS em Aristéfanes é extremamente
reveladora do clima de derrota ética da cidade, da sensacao de que o mundo da politica esta “de
cabeca para baixo”. Por tras dos Cavaleiros, ha, claramente, uma critica imediata a Cléon (nunca
nomeado) e mais em geral a politica ateniense envolvida ja ha alguns anos nas agruras da Guerra
do Peloponeso. Mas Aristéfanes parece querer ir além, e esbocar tipos ideais de figuras politicas,
caricatos certamente, mas quica nem tanto. Isto é: no fundo o que encontramos em Aristéfanes é
0 mesmo desenho de uma politica corrompida tdo profundamente pela pleonexia ao ponto de

“com uma moeda de cebolas, colocar no bolso toda a Boulé”
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(tv BovAnv OAnv O0Boiol Kopldvvolg avarapov, 681-682).

PLATAO

Chegamos finalmente a Platdo. Ndo é necessario aqui lembrar a profunda preocupacédo
ético-politica que tanto a obra como a biografia dele revelam demonstram. Basta-me aqui anotar,
para a economia deste ensaio, que Platédo utiliza o termo ¢1A6TOALE também quatro vezes.

Duas referéncias sdo mais genéricas e aparecem em contextos de valor teorético
aparentemente escasso: em Apologia 24b, onde Sdcrates chama Meleto, com sarcastica ironia,
de alguém que “se diz homem de bem e amante da cidade” (TOv &yoBoVv Kol GtAOTOALY, MOC
¢onoi); em Leis lll, 694c, em que o rei Ciro é chamado de “bom general e amante da cidade”
(oTpaTNY6V TE AYoBOV E1Val KOl GLAOTIOALY).

As outras duas referéncias sdo — era de se esperar — em Republica. No livro V, 470d, no
contexto da critica a otdolg, se diz que nenhum dos dois lados em conflito intestino merece o
apelido de ¢rAdTOALC!

“em qualquer lugar ela aconteca, e a cidade se divida (dio.ot] TOALG) € ambos 0s
lados devastem os campos uns dos outros e incendeiem as casas (TELVOGLY
AYpoLE KOl OLKIOG EUNUTPMOOLY), ao que parece, a otdolg € considerada
funesta (&Altnpuddng) e nenhum dos dois lados amante da cidade
(drthombdALdeC): de outra forma ndo ousariam secar sua nutriz e mae (T TpodovY

TE KAl UNTEPQL).

A referéncia é forte: remete ao amor maternal e a imagem atavica do seio traido pela

criacdo. Amor pela cidade e amor pela mée coincidem.

Mas, de todas, a quarta referéncia é a que talvez demonstre maior fecundidade teorética.
Trata-se de um passo central do VI livro de Republica (503a), em que, apos resolver “o problema
da geracao dos filhos e da posse das mulheres”, SGcrates anota que, com relagdo a questdo da
instituicdo dos governantes para a cidade:

“sera preciso recomecar quase do inicio” (domep &€ dpync). Diziamos, se te
recordas, que haviam de revelar-se amantes da cidade (¢pLAOTOALIAG TE
oavesBal), sendo colocados a prova nos prazeres e nas dores
(Bacowilopgvouvg Ev hdovailg te kol AUTmalg), revelando-se capazes de ndo
abandonar (uetaBoAn) esta fidelidade (d6yUa) seja por cansaco, por medo ou por

qualquer outra vicissitude.”
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Este inicio da questdo é exatamente o que havia sido pontuado no livro Il 412d e ss. O
que aqui aparece é a definicdo de uma prova ética de amor a cidade, pela qual os futuros
governantes deveriam passar. O primeiro sinal de aptidéo para o governo, € exatamente o do zelo
para com a cidade (kndepévog The moAeme). O conceito usado, a da kndepovia, significa tanto o
zelo, no sentido de “tomar conta de”, como o préprio matriménio. Nao acaso na linha sucessiva

Sécrates afirma que “o maior zelo é dedicado justamente aquilo que se ama (® ¢LAdV)”,
introduzindo assim a ¢wAla pela cidade como atitude ética fundamental para a identificagdo do

futuro governante. A descricdo deste amor assume conotacdes de alto romantismo e recalca

extraordinariamente a experiéncia do amor inter-pessoal:

“E exatamente isso que se ama mais (LAALOTA OLAOL): O que se considera
merecedor de beneficiar-se (cuudpEpely) das mesmas coisas que Vocé, e que —

quando tudo corra bem [com o outro] — vocé possa pensar, por isso, de ser
também feliz; e ndo sendo assim, valeria o contrario. Deverdo assim ser
escolhidos, entre os outros guardibes, homens que, conforme nosso exame,
resultem determinados no mais alto grau, para a vida toda, a fazer o que

considerardo vantajoso (cvuupépely) para a cidade, e que de maneira alguma

aceitem fazer aquilo que ndo o €” (Ill 412 d-e).

A prova de amor — por assim dizer — filopolitica se resume entdo a capacidade de fazer
coincidir o interesse individual com o interesse da cidade, o privado com o publico, para usar uma
terminologia mais contemporanea. Até aqui, a proposta educativa do governante € extremamente
idealista, e deste idealismo Platdo é “acusado” por muita filosofia contemporanea, obviamente.
Mas alguns comentadores, a meu ver, ndo perceberam que a proposta de Platdo ndo se encerra

aqui: é preciso seguir adiante na argumentacao.

Platdo, de fato, introduz imediatamente depois um toque realista, pois revela que este
amor pela cidade € sujeito continuamente a perigos, e que, portanto, a manutencdo de

governantes ¢prtAomoALd0.g € resultado de um cuidado constante:

Parece-me que se deva manté-los em observacdo em todas as idades, para
verificar se sdo capazes de manter esta fidelidade, e ndo arrisquem, por efeito de
encantamento ou de constricdo violenta (yontevouevor pfte Prolopevor),
abandonar, deixando-a cair no esquecimento, a opinido de que se deva fazer

somente o melhor para a cidade (tn oAl BEATIOTO) (Il 412€).

O tema do abandono da opinido se torna ocasido de alguns breves apontamentos sobre a
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voluntariedade ou menos deste abandono de uma opinido verdadeira (lll 412e-413a). Em
conclusdo, Socrates afirma ser impossivel que alguém voluntariamente abandone uma opiniao
verdadeira — como a de fazer sempre o melhor para a cidade — e que portanto isto pode acontecer
somente com quem € “vitima ou de um roubo ou de um encantamento ou de uma constricdo
violenta (kAamévteg f) yontevbevteg fi BracBevtec) (Il 413a)”, repetindo assim a adverténcia
acima com relacéo aos cuidados para com a possibilidade de abandono do amor pela cidade por
parte dos governantes.

E impossivel ndo lembrar, na seqiiéncia dos argumentos apontados como razées para o
abandono involuntario da opinido verdadeira, isto €, no caso especifico, da decisdo de querer
sempre o melhor para a cidade, a paralela articulagdo de motivos que aparece no Elogio de
Helena de Gorgias. Helena é dita “raptada pela forca” (Blot apnacOeioa, 20), “persuadida por
um discurso que constréi uma ilusdo (AOyog 0 meicag kol TNV Yuynv anatnoag, 8,1) e
arrastada “pela forga de um encantamento (SVvaplg ThG ENTMIONG, 8,10)” que “penetra a opinido
da alma (thjt d0&Nt Thg wuyg, 8,10) , gracas as “artes duplas do encantamento e da magia
(yonrelag d6¢ xal poayeiag diooai té€yvat, 8,10).

Obviamente, esta frequentacdo platdnica dos textos gorgianos mereceria bem outro
destaque. Limito-me aqui a assinala-la, para futuro recolhimento, como mais um sinal do debate
intenso sobre a autonomia moral do individuo que ocupava a intelectualidade do final do V século.

Nao acaso, logo a seguir, Socrates, quase se desculpando com o interlocutor por ter

trazido um tema t&o espinhoso, afirma: “Temo estar falando “em tragico™ (Tpoylk®g K1vduvedm

AEyew, 413b), na lingua dos tragediégrafos. Isto é, da forma como a tragédia trata estas questdes

relativas a autonomia da decisao e de seus limitantes: daquela que chamamos de alma tragica,

portanto. E detalha:

Por ‘roubados’, entendo aqueles que sdo induzidos a mudar de opinido ou a
esquecem pois a mesma € subtraida, sem que se déem conta, a alguns pelo
tempo, outros pelo discurso. Por constricdo pela forca, entendo aqueles que séo

induzidos a mudar de opinido por dor ou prazer (bd0Uvn Tig f| &AyYndWV
petadoédoar); vitimas de encantamentos — diriamos — sdo os que mudam de
opinido pelo fascinio de um prazer (hWdovng) ou pelo terror devido ao medo

(06Bov) (111 413b).

E o retrato de uma alma tragica, dividida, sempre em perigo de defecgdo em sua decisio
(d6yu) de fazer o melhor pela cidade, vitima potencial do discurso, do esquecimento pelo tempo,
do prazer e da dor e de todos os outros encantamentos, que séo “todas as coisas que enganam”

(Tawwta boo amortal, 413e).
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Encontramos a solucdo para o problema destes enganos se voltarmos para o livro VI, de
onde comecamos h& pouco remetidos para o inicio da questao da escolha dos governantes no
livro 1ll. Aqui SoOcrates revela, ndo sem antes falar demonstrar — como de costume — sua hesitagédo

(bxvog) em falar disso, que “na posi¢cdo dos mais rigorosos guardies devem ser instalados os

fildsofos” (akpiBectdtovg pOANKAG PLAocoOPoLg deL KabLoTdvat, VI 503b).

A solucao é mais uma vez é a filosofia, portanto.

Mas é uma solugdo extremamente idealista: e ndo tanto porque Platdo € um idealista
impenitente, mas, ao contrario, por um problema muito concreto: € que ndo ha mais filésofos na
cidade!®

E ndo h&d — como diz Sécrates no proprio livro VI de Republica, porque “toda semente ou
rebento, seja animal como vegetal, que ndo possa ter o alimento, o clima e o lugar de que precisa,
tanto mais é forte, quanto mais precisa de nutrimentos” (VI 491d). O fato de néo ter haver filosofos
na cidade é ao mesmo tempo causa e consequéncia da corrupcdo desta: causa, pois somente
com os filésofos a cidade poderia ser ordenada e justa; consequéncia, pois sem uma cidade justa
nao ha o solo necessario para o florescer de filésofos.

Um circulo vicioso esté instalado.

A planta da filosofia devera ser procurada, por consequéncia, em terrenos nao poliades,
fora da cidade.

Este pode ser o sentido da lista tipificada dos poucos filésofos que sobraram de Republica
VI 496b-c. Nada nos autoriza a meu ver a considera-la irbnica, a la Strauss, como alguns
sugerem: a gravidade da situacdo descrita, em tons de abandono e desastre, e a implicac&o
existencial que a lista deve significar para o Platdo histérico, ndo me parecem admitir leituras mais
leves. A propria polémica sarcastica que acompanha os passos imediatamente anteriores, contra
aqueles que, apesar de formados na filosofia, cedem as adula¢cdes do sucesso politico, e séo
comparados a imagem tragicOmica do “ferreiro calvo e baixote” parvenu (VI 495e), ndo me parece
deixar davidas. Soécrates chama eles de avBpwmickol (“ominicchi” diria o grande Sciascia),
homenzinhos, em sentido depreciativo.

Por outro lado, “poucos sdo os que dignamente freqientam a filosofia (kat &&low

outAotrtwY drhocodia, 496b), no sentido de lhe serem familiares ou de estarem se ocupando

ela. A lista é significativamente aberta por quem esta fora da cidade, pelo fildsofo em exilio, a

marcar a impossibilidade da filosofia na cidade corruptora. Em segundo lugar, € considerado

® Dedicaremos na economia deste ensaio um espaco menor para a solucao, pois ela aparece de varias maneiras no

interior da obra e da vida de Platao.
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quem, tendo uma grande alma (LeydAn yux1), vive numa cidade pequena (CULkpQ TOAEL), €
portanto afastado dos negdcios publicos. E a cidade grande o problema, isto €, é Atenas a quem
Platdo esta pensando. Um terceiro tipo € representado por “aqueles que, bem nascidos,
abandonam suas technai, com razdo desprezando-as, e se dedicam a ela [a filosofia]”. Uma
referéncia provavel a sofistas como Teeteto, possivimente.

A exemplificacdo do dltimo tipo, € citado um nome, Teages, que doente e portanto
empenhado na vocotpodia, na cura de seu corpo, é assim poupado nos negoécios politicos (VI
496¢). A vocotpodlo se torna, paradoxalmente, uma vantagem, mais uma ocasido de fuga da
cidade para exercer a filosofia. Deixamos, por sugestao do proprio Sécrates, de lado um quinto
tipo: quem recebeu o sinal deménico (docbviov omMuUELoV), pois “somente ele [Socrates] o
recebeu”.

A estraneidade a cidade deste poucos (0Avryou) filésofos supérstites, é o caso de dizer, é
marcada por uma imagem, que quis utilizar no titulo desta minha comunicagéo: a do filésofo
escondido por tras de uma cerca (tely1ov) ao reparo da tempestade.

De fato, a guisa de conclusdo da lista, Socrates convida Adimanto a perceber que, dado
que “ninguém faz nada de sadio em favor dos negécios publicos” (0Ldelg oLIEY LYLEG TePL TA
TV TOAEWY TPATTEL, 496¢), 0 fildsofo encontra-se como no interior de um branco de feras. Ndo

guerendo ser parte delas, mas

correndo o risco de perecer e resultar inGtil (AvwdeAfc) a si mesmo e aos outros,
antes mesmo de ter feito algo de bom para os amigos e a cidade havendo refletido
sobre isso, ele permanece inativo (ouy o) e cuida de suas coisas (T oLTOV
TPATTWY), com Se numa tempestade se reparasse, por trds de um cerca (Lo
Telyiov), da poeira e da chuva transportadas pelo vento; e vendo os outros

transbordarem de injustica, se considera contente de poder viver a vida puro das

injusticas e de acbes impias (VI 496d).

A chave de leitura da lista dos fildsofos que ndo estéo na cidade e da prépria estraneidade
do filésofo aquela cidade “de feras” parece-me estar aqui: ele reflete e se afasta, mas para néo
arriscar resultar inutil a ela (e a sim mesmo): isto é, o afastamento, o auto-exilio do fil6sofo visa
ainda, de alguma forma, a utilidade da cidade. Isto &, o filésofo que se encontra numa cidade
deste tipo, acaba cuidando de suas coisas pela impossibilidade de cuidar da cidade, ou melhor

exatamente como forma de cuidar dela.

E este é também o Platdo da Carta VII: um Platdo que observa (ckomovvtt, 325¢) as

vicissitudes politicas das cTdCELC:
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“os homens que se ocupam da politica, as leis e 0os costumes, e quanto mais
observava e avangava nos anos, mais me parecia dificil que pudesse ocupar-me
de politica com retiddo (opBw) (...) Quanto as leis escritas e aos costumes, iam
corrompendo-se com extraordindria rapidez, a tal ponto que eu, mesmo desejoso
de me ocupar das coisas publicas (opung EmL TO TPATIEW TG KOwa), vendo
(BAEmovta)) como tudo ia sendo levado a perdigdo, acabei perdido (TeEA£VLTOVTO
IAlyyldv). E todavia, observava (ckomeiv) se pudesse ter uma melhora em geral,
e de maneira especial no governo da cidade, e esperava 0 momento oportuno

para agir (tob 8¢ mpdttew od mepuévey del kapove) (325 d-e).”

Na pagina aqui citada ha 3 mengdes diferentes a um Platdo que observa: atras da cerca —

vem vontade de dizer — e espera o ka1pdg ToV TPATIELY, a ocasido para agir.

E a cerca é evidentemente a Academia: 0 T€LY 10V que € oposta ao TELYOC, aos muros da

cidade: o privado ao publico. Um lugar a partir do qual observar, pensar a cidade, e ser util de
alguma forma. Mas a Academia ndo é a cidade: é ainda um ponto de vista sobre ela, ndo se

substitui a ela.

Ora, na mesma pagina do livro VI, em resposta ao assentimento de Adimanto com relacdo

a este fil6sofo exilado e a sua contribuicdo para a cidade (“realmente, ndo € pouco o0 que teria
feito antes de sair”, 497e) Socrates conclui

mas ndo é o maximo, pois ndo lhe coube uma cidade adequada (0LO£ ye T

LEYLOTO, UM TUXWV TOALTEIAG TPOCTKOUVOTNC); pPois em uma adequada ele

mesmo teria tido sucesso e teria salvo, junto com o préprio, 0 bem comum (LeTA

TV 181wy 10 Kowa cwoel) (VI 497e).

Isto €, 0 maximo é outra coisa.

E unir o bem comum com o interesse pessoal: este é o dégma filopolitico, a fidelidade do
governante, a ser defendida primeiramente contra os ataques a prépria voluntariedade, a tragédia
da vida ética, que a pleonexia, sempre a espreita, langa continuamente — conforme vimos acima
na pagina lll 503a.

Mas a filosofia — dira Socrates nas linhas sucessivas — € nesta cidade uma semente
estranha (Egvikov omépua), semeada em terra que ndo lhe é apropriada (VI 497b). Exatamente

por isso a que a formacgdo do governante se dard necessariamente, ao reparo do ventos e da

poeira pleonécticos, atras da cerca: onde ha um jardim, ou melhor uma estufa — para emprestar
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uma imagem boténica, muito presente nestas paginas —, uma cultivacdo in vitro, separada da
cidade, sim, mas que existe enquanto est4 em relagdo com a cidade, nunca no lugar dela. Isto é,

uma cerca sempre permeavel.

E talvez este o sentido da experiéncia da Academia, que de fato mostra sinais inequivocos
de envolvimento politico,® e das viagens siracusanas, que Platdo empreende — conforme confessa

na Carta VII, “para ndo parecer somente palavra a mim mesmo” (Un d6Eal ToTeE ELAVTD

TOVTATTOCL AOYOG WOVOVY ATEX VG E1vat Tig, 328C).

CONCLUSAO

Acredito que a questdo se resolva fundamentalmente num detalhe: o do tempo certo, do
Kapdg para a acdo (politica), acima citado na Carta VIl (325 d-e). Ha um forte sentimento, que
perpassa as paginas platdnicas, deste tempo certo.

Na mesma pagina seguinte da Carta VII, por exemplo, aparece nas palavras de Dion com
as quais convida Platdo a sair da cerca em direcao ao projeto filos6fico-politico de Siracusa: “Que
ocasido estamos esperando melhor do que esta que agora se nos apresenta, por um acaso que
tem algo de divino” (Tlvag Yop Kapotg HeL{ovg TEPYLEVOVUEY TWV VOV TTOPAYEYOVOTWY BelQ

Twi ToxM;) (327e).

Por tras de termos como kaipdg, vov, Toxm ha todo um léxico do momento certo nesta
pagina platénica. E a tensdo de quem atende, espera amorosamente, € ndo0 sem um grau de

sofrimento, a ocasido de cuidar da cidade, de ser GrAOTOALG

E a esperanca que Socrates afirma, de fato, logo em seguida, na mesma péagina do livro VI

de Republica, que estamos acompanhando,

nem a cidade, nem a constituicdo, e nem sequer algum homem podera alcancar a
perfeicdo antes que os poucos fildsofos, que, agora definidos ndo como malvados

mas como indteis, por alguma necessidade do destino (&vdyxmn Tig £k TOYNC),
sejam investidos da cura da cidade, querendo eles ou ndo (€ite BovAOVTAL E€11TE

un, ToAewg EmueAnOVoL,)” (VI 499b).

Ha também um claro senso tragico, na pagina acima, na instituicdo do filésofo como

® Cf. ISNARDI-PARENTI, M. Studi sull’ Accademia platonica antica. Firenze, 1979, p. 274-305.
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by

governante tanto com referéncia ao destino necessario quanto a constricdo da vontade dele:

guerendo ou nédo, serd investido da cura da cidade.

De toda forma, as referéncias coletada a observacéo, a espera do momento oportuno, a
um certo sofrimento e sentimento da necessidade dos filosofos assumirem o governo, aponta — a
meu ver com clareza — para o fato da filosofia platbnica e da Academia, ndo representarem um
desdenhoso afastamento da politica, e sim, de alguma forma, uma preparacao real (que passa

pela peneira ética da pleonexia) para voltar para ela prAOTOALG.
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