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Resumo

Em comemoragao dos 2400 anos da fundagio da Academia de Platdo, o presente volume retine dez contributos
sobre a figura do fundador da Academia, sua escola e obra, bem como sobre a influéncia por ele exercida em
autores posteriores (da Antiguidade aos nossos dias) e recegio desse legado ao longo da histéria.

Em termos de temdticas abordadas, os primeiros cinco capitulos incidem na andlise de contetidos diversos trata-
dos nos didlogos platénicos. Comega-se por considerar a importincia do Fedro na concegio filoséfica de um ‘lu-
gar supraceleste’. Seguem-se duas reflexdes sobre a paideia platénica, uma centrada n’ O Politico, outra na andlise
das préticas desportivas n’ A Repriblica e n’ As Leis. Sio também perspectivadas as implicagoes (dramdticas/
filoséficas) da origem multicultural das personagens n’ As Leis, bem como a percegio do banquete como modelo
de comunidade sobre a qual se constitui a comunidade filoséfica. Os cinco capitulos restantes concentram a sua
atengdo na presenga em autores posteriores (do neoplatonismo 4 literatura contemporanea) do filésofo, da sua
obra e da Academia.
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ABSTRACT

By celebrating the 2400th anniversary of the founding of Plato's Academy, this book gathers ten contributions
concerning the founder of the Academy, his school and work, as well as the influence Plato exerted on later
authors (from antiquity to the present), and the reception of his legacy throughout history.

The themes explored in the five initial chapters focus on the analysis of various topics treated in individual Pla-
tonic dialogues. To begin, the Phaedrus is considered for its significance regarding the philosophical conception
of a “supra-heavenly place”. The next two chapters reflect upon Platonic paideia, first on the pedagogical princi-
ples of 7he Statesman, and next on the analysis of sports activities in 7he Republic and in The Laws. The dramatic
and philosophical implications arising out of the multicultural origins of the characters in 7he Laws are brought
into perspective alongside an insight drawn from the banquet, considered a model on which a philosophic com-
munity can be constituted. The five remaining chapters have a general focus on Plato’s presence in later authors
(from Neoplatonism to contemporary literature), as well the influence of the Academy.
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PrEFACIO

Espaco de didlogo e debate, foco de convergéncia e de disseminagido de
saberes, a Academia atraiu sibios e discipulos de sibios de outras escolas, da
Magna Grécia ao oriente, que, ai, aprendiam com o Mestre, debatiam e traziam
novos contributos da sua formagio de origem, pensavam criticamente a tradi¢do
filoséfica do tempo. O programa de estudos da Academia, fundada entre 387-
385 a. C,, veio a influenciar posteriores modelos.

Em comemoragio dos 2400 anos da fundagio da Academia de Platio, o
presente volume retine dez contributos sobre a figura do fundador da Acade-
mia, sua escola e obra, bem como sobre a influéncia por ele exercida em autores
posteriores (da Antiguidade aos nossos dias) e rece¢io desse legado ao longo da
histéria.

Em termos de temiticas abordadas, os primeiros cinco capitulos incidem na
andlise de conteidos diversos tratados nos didlogos platénicos. Comega-se por
considerar a importancia do Fedro na concegio filoséfica de um ‘lugar suprace-
leste’ (hyperouranios topos), santudrio do Ser e das formas divinas, pelo recurso
a linguagem ritual e inicidtica prépria dos cultos mistéricos 6rfico-pitagoricos
e dionisfacos (cap. 1). Seguem-se duas reflexdes sobre a paideia platénica: uma
centrada no fundamento pedagégico d’ O Politico (cap. 2), outra na relagio
corpo-alma, pela analise das praticas desportivas n’ A Repiiblica e 0’ As Leis
(cap. 3). Sdo também perspectivadas as implicagoes (dramaticas/filosoficas) da
origem multicultural das personagens n’ As Leis (cap. 4), bem como a percegio
do banquete, uma comunidade de amigos que discutem uns com os outros em
contexto simposiaco, como modelo de comunidade sobre a qual se constitui a
comunidade filoséfica (cap. 5).

Os cinco capitulos restantes, genericamente, concentram a sua aten¢io na
presenca em autores posteriores (do neoplatonismo a literatura contemporinea)
de testemunhos sobre a Academia no tempo de Platio (cap. 6), de biografias
do filésofo (cap. 7), da hipotética influéncia do didlogo Parménides em cinco
cartas de Pseudo-Dionisio Areopagita (cap. 8), do legado do programa social
subjacente a Repuiblica e as Leis no delinear da Filosofia dos Direitos Humanos
(cap. 9) e da presenca de elementos platénicos no romance Grande sertio: veredas,
de Guimaries Rosa, extraidos especialmente dos didlogos Banguete e Fedro.

11



ForEWORD

A space of dialogue and debate, a focus of convergence and dissemination of
knowledge, Plato’s Academy attracted scholars and disciples of scholars from other
schools, from Magna Graecia to the East, to study with the Master, to debate, to
introduce new contributions from their previous education and to think critically in
the philosophical tradition of the period. The program of studies of the Academy,
founded between 387-385 BC, came to influence subsequent models for instruction.

By celebrating the 2400™ anniversary of the founding of Plato’s Academy,
this book gathers ten contributions concerning the founder of the Academy, his
school and work, as well as the influence Plato exerted on later authors (from
antiquity to the present), and the reception of his legacy throughout history.

The themes explored in the five initial chapters focus on the analysis of
various topics treated in individual Platonic dialogues. To begin, the Phaedrus
is considered for its significance regarding the philosophical conception of a
“supra-heavenly place” (huperouranios topos), a sanctuary of Being and of the
divine forms, by means of adducing the ritual and initiatory language commonly
used in Orphic-Pythagorean and Dionysian cults (chap. 1).

The next two chapters reflect upon Platonic paideia: the first is centered
on the pedagogical principles of Zhe Statesman (chap. 2), and the second on the
body-soul relationship by means of an analysis of sports activities in 7he Republic
and in 7he Laws (chap. 3). The dramatic and philosophical implications aris-
ing out of the multicultural origins of the characters in 7he Laws (chap. 4) are
brought into perspective alongside an insight drawn from the banquet, where a
community of friends in mutual discussion in a symposial setting can serve as a
model on which a philosophic community can be constituted (chap. 5)

'The five remaining chapters have a general focus on Plato’s presence in
later authors (from Neoplatonism to contemporary literature), drawn from the
attestations about the Academy that are contemporary with Plato (chap. 6); in
biographies of the philosopher (chap. 7); in the hypothetical influence of the
dialogue Parmenides on five letters of Pseudo-Dionysius the Areopagite (chap.
8); in the legacy of the social program that underlies both 7he Republic and The
Laws in delineating the Philosophy of Human Rights (chap. 9); and in the pres-
ence of Platonic elements in the novel Grande sertio: veredas by Guimaraes Rosa,
particularly those taken from the dialogues Symposium and Phaedrus (chap. 10).

Carmen Soares
Francesc Casadesis Bordoy

Maria do Céu Fialho
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FEDRO 247¢c: HYPEROURANIOS TOPOS, EL SAGRADO Y FILOSOFICO
REINO DEL SER'
(Phaedrus 247c: Hyperouranios topos, the sacred and philosophical realm of Being)

Francesc CasapEsUs Borpoy (fran.casadesus@uib.es)
Universitat de les Illes Balears

REesuMEN — Platén, en su afin por separar el mundo del ser y la verdad, inmutable e
imperecedero, del mundo mortal y contingente, lo situé en el Fedro en un lugar que
calificé como “supraceleste”, hyperouranios topos. De este modo abrié un nuevo espacio
que supera incluso el que habitan los dioses olimpicos, que tan sélo lo visitan en pro-
cesion, encabezado por Zeus, junto con el cortejo de almas que consigue seguirlo. Por
este motivo, porque ese lugar resulta practicamente inaccesible a la razén humana, no
puede ser descrito como corresponde ni por el lenguaje racional de la filosofia ni por el
mids imaginativo de la poesia. Esto obligé a Platén a utilizar una tercera via mediante
el uso de una terminologia més adecuada para la descripcién del sagrado santuario
del ser y las Formas divinas. Para ello recurrié al lenguaje mistérico, ritual e inicidtico
propio del orfismo-pitagorismo y del dionisismo. Gracias a este nuevo uso del lenguaje
mistérico, traspuesto ahora en el contexto de la filosofia platénica, el hyperouranios topos
adquiere la dimensién de espacio sagrado y divino, casi supradivino podriamos decir,
del que careceria si hubiera sido expresado simplemente con el logos filoséfico. De este
modo, Platén transformé las nociones de iniciacién, pureza y liberacién, propias de
la religién érfico-dionisiaca, en una nueva realidad filoséfica que, en un principio, le
resultaba ajena a ese lenguaje. Lo que, en definitiva, hace extraordinaria la descripcion
platénica del hyperouranios topos es que, para superar los limites del lenguaje, tuvo la
capacidad de crear uno nuevo de alto contenido filoséfico mediante la introduccién de
una terminologia de fuerte sabor mistérico envuelta por una atractiva forma poética.

AsstrAacT — In his effort to separate the immutable and imperishable world of being
and truth from the mortal and contingent world, Plato placed somewhere he referred
to —in the Phaedrus— as “supracellestial” hyperouranios topos. He thus opened a new
space that went beyond even that which was inhabited by the Olympic gods. Even
they could only visit it in procession, behind Zeus, together with the cortege of souls
that were able to follow him. Because this place was almost inaccessible to human
reason it could not be adequately described using the rational language of philoso-
phy or the more imaginative language of poetry. This forced Plato to explore a third
avenue in search of the apt terms for describing the sacred sanctuary of being and
divine Forms. His solution was to use the mysterious, ritual and initiatic language

provided by the Orphic-Pythagorean and Dionysian traditions. With this new use

! Este trabajo forma parte del proyecto “Utilizacién del vocabulario mitico-religioso en la
formacion de la terminologia presocritica” con la referencia FF12012-32647 financiado por el
Ministerio de Economia y Competitividad del gobierno espafiol.

http://dx.doi.org/10.14195/978-989-26-1177-8_1 13



Francesc Casadesus Bordoy

of mysterious language, now transposed in the context of Platonic philosophy, the
hyperouranios topos acquired the dimension of sacred and divine space. Its almost
supra-divine qualities would have not been conveyed if expressed simply by means of
the philosophical /ogos. Hence, Plato transformed the notions of initiation, purity, and
liberation, characteristic of the Oprhic-Dionysian religion, into a new philosophical
reality, which was originally alien to this language. In essence, what makes Plato’s
description of hyperouranios topos extraordinary is that he was able to overcome the
limits of language by creating a new one. In addition to being philosophically rich,
this new language afforded a terminology with a strong mysterious flavor enveloped
in an attractive poetic form.

En el Fedro Platén acomete el reto de explicar cémo las almas humanas
perdieron el privilegio de habitar en el mundo divino para incorporarse en un
cuerpo humano e iniciar asi un largo y penoso peregrinaje terrestre, alejadas de
la morada supraceleste en la que durante un tiempo moraron gozosas. Para ello
Platén utiliza el conocido mito del auriga que conduce un carro tirado por un
caballo décil, bueno y hermoso y otro dificil de conducir, malo y feo. De esta
manera, mediante el uso de esta llamativa imagen, Platén pretendia aclarar que
las almas de los hombres, de naturaleza divina y, por tanto, inmortal, se vieron
obligadas a vivir en este mundo sepultadas en un cuerpo que las tiraniza e impide
el retorno a ese afiorado paraiso en el que un dia vivieron felices y bienaventu-
radas en compaiiia de los dioses. Las resonancias biblicas con la del dngel caido
son mds que evidentes, sobre todo si tenemos en cuenta que Platén especifica
que esta situacién se produjo al perder las almas sus alas y verse obligadas, en su
vertiginosa caida hacia la tierra, a aferrarse a algo sélido, el cuerpo, por medio
del cual se vieron forzadas a entrar en el mundo terrenal y vivir aqui una dura y
penosa vida sumidas en el olvido y la maldad.

En este contexto, casi resulta innecesario recordar que Platén dedicé buena
parte de su obra a explicar cémo las almas podian recuperar el lugar sagrado y
divino del que procedian. Para explicar este proceso de recuperacién, recurrié
a la elaboracién de metiforas y comparaciones de una belleza extraordinaria y
que convierten algunos de los didlogos platénicos, como el Fedon, el Fedro, el
Bangquete o la Repiiblica, en magnificas obras literarias que han acabado mod-
elando el pensamiento occidental. Ciertamente, la circunstancia de que Platén
recurriera a la expresién mitica tiene mucho que ver con el caricter inefable que
¢l mismo reconocié que poseia el lugar divino e inmortal en el que habitaron
las almas y al que pugnan por volver desde el /acrimarun vallis en el que se
encuentran sumergidas tras la pérdida de sus alas.

Platén admitié la imposibilidad de expresar con palabras ese espacio al
reconocer que el propio concepto de “inmortalidad” escapa al dmbito del cono-
cimiento humano por lo que sobre su forma podemos decir lo siguiente: explicar qué
tipo de cosa es pertenece a una exposicion completa y absolutamente sobrehumana y

14



Fedro 247 c: Hyperouranios topos, el sagrado y filoséfico reino del ser

may larga; decir a qué se parece exige una explicacion menor, dentro de las capacidades
humanas. Por este motivo, lo inmortal 7o puede ser razonado con ninguna palabra,
sino que modelamos a la divinidad como un ser vivo inmortal sin haberla visto ni
percibido suficientemente*. Esta abierta confesion es la que legitima al filésofo de
Atenas a abandonar la definicién conceptual de las nociones que transcienden
los limites del lenguaje humano que utiliza la simple palabra razonada, /ogou lelo-
gismenou. Se abren asi ilimitadas posibilidades creativas mediante la plasmacién
de un vasto mundo de imdgenes, plattomen, en su esfuerzo por describir lo que
no puede ser expresado con el lenguaje convencional’. Parafraseando la conocida
frase de Wittgenstein, Platén constaté que los limites del lenguaje humano son
los que limitan el conocimiento de los hombres’, de modo que, 16gicamente,
este, con la utilizacién de simples palabras, no puede alcanzar a definir el lugar
suprahumano en el que Platén situé las verdades eternas, divinas e inmutables.
En verdad cabe decir que en el pasaje del Fedro que estamos comentando
se establece la frontera mds caracteristica de la filosofia platénica que divide
el mundo fisico y el metafisico, el conocimiento humano y el divino, y marca
el limite que separa, chorismos, el saber verdadero del ficticio o falso. Por ese
motivo, Platén sintié la necesidad de ubicar ese lugar mds alld de cualquier
espacio conocido, en un lugar supraceleste, un Auperouranios topos, para sub-
rayar asi que resulta inalcanzable para la mayoria de la almas, las cuales com-
prueban cémo el caballo irascible, lleno de maldad, impulsa al auriga hacia
la tierra por lo que estas son incapaces de seguir el séquito divino de doce
dioses encabezado por Zeus, el poderoso soberano del cielo, ho men de megas
hegemon en ouranoi®. Y es que, en efecto, también los dioses marchan hacia ese
lugar para celebrar sus fiestas, subiendo hacia la cima, hacia la béveda que estd
debajo del cielo, hypouranion hapsida. Precisamente en ese punto se demuestra
la condicién de cada uno, pues los carros de los dioses avanzan ficilmente con
las riendas bien equilibradas pero a los otros les cuesta mucho esfuerzo¢. De
hecho, la capacidad de atravesar la béveda del cielo es la que muestra la calidad
del alma ya que representa para ella una lucha extrema’. Y es que solo las que
son verdaderamente inmortales, despojadas de todo mal e impureza, carentes,

2 gBavatov 8¢ 00§ €& £vog Adyou Aedoyiouévou, dAAG TtAdtTopev olte 180vteg olte
ikav@c vorioavteg Bedv, d0avatdv ti{Qov, €xov uev Puxny, Exov 8¢ odua, TOV el 8¢ xpdvov
tadta cvunepukota, Pl. Phdr. 246¢.

3 “Socrates is of course here saying that he will use an image, or simile, because he can’t
describe the soul more directly”, Rowe 2009: 135.

* “Die Grenzen meiner Sprache bedeuten die Grenze meiner Welt”, L. Wittgenstein,
Tractatus Logico-Philosophicus 5.6.

5 Pl. Phdr. 246e.

31 ta pev Bedv dxuata isoppdnwg evrvia Svta padiwg mopevetat, Ta 8¢ dAAa poy1g,
Pl. Phdr. 247b.

7 EvBa On mdvog te kal dywv Eoxatog Yuxi npdkettat., Pl. Phdr. 247b.

15



Francesc Casadesus Bordoy

al igual que los dioses, del caballo malo, cuando llegan a lo mds alto, marchando
fuem, se alzan por encima de la espalda del cielo, epi toi tou ouranou notoi, y al alzarse
contemplan las cosas que hay mds alld del cielo, hai de theorousi ta exo tou ouranou®.
Obsérvese, pues, que incluso los dioses se dirigen a ese lugar en procesién para
contemplar las Formas inmutables, lo que sugiere que ellos tampoco habitan
ese lugar, sino que lo visitan tan solo ocasionalmente. En definitiva, los dioses
viven en el Cielo, bajo la égida de Zeus; las Formas, en cambio, se encuentran
mds alld del cielo®.

De este modo, Platén establecié el limite de lo que podia ser expresado,
pues los poetas especialistas en cantar a los dioses celestes y los lugares sagra-
dos y divinos que frequentan, no lo han conseguido describir nunca ya que, en
palabras de Platén, a ese lugar supraceleste, ton de huperouranion topon, no lo ha
cantado nunca ningiin poeta de aqui ni lo cantard jamds como se merece®. La causa por
la que los renombrados poetas no han conseguido expresar con palabras es expli-
cada inmediatamente: ese fugar que estd mds alld del cielo lo ocupa el ser que realmente
es, ousia ontos ousa, incoloro, achromatos, informe, aschematistos, intangible, anaphes,
contemplado solo por el intelecto que pilota el alma, alrededor del cual se encuentra el
género del verdadero conocimiento".

Es decir, se trata de un lugar que trasciende la descripcién poética porque,
por asi decir y parafraseando la conocida expresiéon de Heidegger, representa
“la casa del ser™?, el cual al carecer de atributos, y ser tan solo accesible medi-
ante el intelecto, se resiste a ser descrito por los imitadores por excelencia, los
poetas. Dicho en otras palabras: el Ayperouranios topos se erige en un lugar ideal
de cuya descripcién son exluidos los poetas por ser una regién tan elevada que
solo pueden acceder a ella las almas de los filésofos convenientemente formadas
y purificadas. De esta manera, y de un modo parecido a como ya fue desarrollado
en la Repuiblica, Platén determind la superioridad intelectual de la filosofia sobre
la poesia, dominio que acaba con el destierro de esta de la ciudad ideal con la
consecuente expulsién de Homero, el educador de Grecia. Asi, al fijar los limites

§ ai pev yap &Bdvator kalobueval, Nvik’ &v mpdg dkpw yévwvral, £w Topevbeioat
£otnoav £ni TQ t00 0VPAVOD VAT, 0TAcAG 6 aVTAG TePLAYEL 1] TEPLPOopd, ol d¢ Bewpodot T
£Ew 00 00pavod, PL. Phdr. 247b-c..

? “It is striking that these gods are not represented as engaged in eternal contemplation of
the Forms but ‘feast’ on that visién only periodically (...) their proper home is in the heavens;
but the Forms belong elsewhere in ‘a place beyond the heavens’ which the gods must travel to
reach, for all that their journey is no effort to them”, Ferrari 1990: 131.

10 Tov §¢ OepovpdVioV TETOV OUTE TI¢ DUVNGE Tw TAOV Tfde ot oUte ToTe DUVATEL
kot &Eiav. Exel 8¢ OO - ToAunTéoV ydp 00V TS ye &ANOEC gimeiv, Pl. Phdr. 247c.

14 yap & pwuHaTds Te kal doxnudTioTog Kai dvagng ovsia Svtwg odoa, Yuxiic kuPepvitn
uéve Beatr) v@, mept v T ¢ dAAnBol¢ emotAuNg yévog, Todtov €xet Tov témov, Pl. Phdr.
247c.

12 Platén denomina también ese lugar supraceleste con la expresiéon “la llanura de la

verdad”, zo aletheias pedion, P1. Phdr. 248b.
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mundanos de la poesia Platén resolvié la antigua disputa entre filosofia y poesia,
palaia men tis diaphora philosophiai te kai poietikei, en favor de la primera®.

De hecho, Platén, al situar al ser que realmente es en el espacio que estd por
encima del cielo y considerarlo un recinto especifico del estudio de la filosofia,
cerrado a la poesia, predispuso el camino a su discipulo Aristételes y su famosa
definicién de la filosofia como ciencia primera a la que se le atribuye en exclusiva
el privilegio de la contemplacion del ser en tanto que ser:

Hay una ciencia que contempla lo que es en tanto que es (...) Ninguna de las
otras ciencias inspecciona universalmente lo que es en tanto que es'.

En este contexto ontoldgico, conviene recordar que fue Parménides el
primero que ubicé al Ser en un espacio suprahumano al que sélo se puede ac-
ceder intelectualmente mediante la filosofia. En efecto, el fildsofo de Elea, en
el proemio de su poema, deja bien claro que fue llevado en un carro tirado por
yeguas, guiado por las jévenes doncellas hijas del sol, las Heliades, por un camino
ascendente, las cuales, tras abandonar las moradas de la noche, se dirigian hacia
la luz, eis phaos. Finalmente, en lo mds alto, toparon con las etéreas puertas de los
caminos del dia y de la Noche, cuyas llaves posee Dike. Esta, persuadida por las
Heliades, abre las puertas y de este modo Parménides, después de traspasarlas,
es recibido por la benevolente diosa que, ddndole la bienvenida en su recinto
sagrado y divino, le inicia en el conocimiento de la Verdad y del Ser. El aire
solemne que envuelve toda la descripcién del proemio del poema de Parménides
tiene precisamente como objetivo remarcar el cardcter sagrado y divino del
recinto del que quedan excluidos todos aquellos que no gocen del privilegio de
atravesar sus puertas.

La tajante divisién platénica comporta importantes consecuencias epis-
temoldgicas, éticas y politicas, pues, en efecto, queda claro que el dmbito que
pertenece al poeta es el ouranion, en el que habitan los dioses olimpicos y el
hypouranios, el que se encuentra por debajo de €l, y en el que habitan los seres
humanos. Como es bien sabido, para Platén este mundo Aypouranios es una
débil copia del hyperouranion topon por lo que es epistemolégicamente falso y
éticamente malo. Un mundo en el que se mueven a sus anchas los forjadores de
falsedades cuyos cabecillas son los tan denostados y criticados sofistas y poetas.
El espacio que se encuentra por encima del cielo, en cambio, es el reino inmortal,
sagrado y divino del ser, de la verdad y de las ideales formas inmutables. Este
lugar supraceleste se erige asi en una especie de hieros kai theios topos philosophikos,
el paraiso perdido del ser al que pugnan por volver a contemplar las almas puras,
buenas y sabias.

13 PL. R. 606e-607d. }
" EoTiv EmioTiun TG 1 OewpeT T 6V 11 OV (..) 000epia yap @V dAAwY émickomel kaB6Aov
nept 100 8vtog ) 8v, Arist. Mer 1003a 21-24.

17



Francesc Casadesus Bordoy

Llegados a este punto, es importante subrayar que Platén fue muy consciente
de que debia ubicar el Ser y las Formas en un espacio concreto porque de otro
modo, tal como afirma en el Timeo, las hubiera condenado a la inexistencia®*:

Decimos que todo lo que es estd necesariamente en algin lugar y ocupa un
cierto espacio y que no hay nada que no esté ni en el cielo ni en la tierra'.

Establecida esta trascendental divisién se suscita la cuestién planteada al
comienzo de esta exposicién: ;cé6mo pueden las almas escapar del mundo in-
fraceleste y conseguir volver a contemplar ese Ayperouranios topos? Y, en su caso,
scomo describir el proceso al espacio supraceleste, si ya hemos visto que el propio
Platén reconocié que, de un lado, no podia ser expresado por un logos razonado
ni, de otro, cantado como corresponde por los poetas?

La respuesta a esta cuestién exige adentrarnos en uno de los aspectos mds
caracteristicos del estilo literario de Platén que le permitié describir lo que le es-
taba vetado al resto de los mortales. Asi, convencido de la existencia de ese lugar
supraceleste, para acceder al cual las almas, como ya hemos visto, deben pasar
una tltima y dura prueba, recurrié al lenguaje inicidtico propio de las religiones
mistéricas. De este modo, mediante la transposicién del lenguaje propio del dio-
nisismo, del orfismo y de los ritos eleusinos, en el seno de su propia concepcién
filoséfica convirtié el mundo supraceleste en el espacio sagrado accesible tan solo
para los iniciados y del que quedan excluidos los profanos.

Recuérdese, por ejemplo, el preiambulo que Diotima hace a Sécrates en el
Simposio antes de iniciar el camino, peldano a peldafio, que debe conducirlo, con
el impulso de la fuerza amorosa, de la contemplacién de los cuerpos bellos de
aqui a la contemplacién de la belleza en si:

Estas son las cosas del amor en las cuales quiza td, Sécrates, podrias iniciar-
te. Pero en los mds elevados ritos e iniciaciones mistéricas, por cuya causa existen
aquellas, si alguien las sigue correctamente, no sé si serias capaz de iniciarte".

De esta manera, con la utilizacién del lenguaje mistérico, Platén advierte que
Sécrates, gracias a Diotima, pasard de la condicién de profano a la de penetrar
de repente, exaiphnes, tras un lento proceso de progresiva iniciacién ascendente,
en el mundo supraceleste en el que mora la belleza en si. No cabe ninguna duda
de que las palabras introductorias de Diotima tienen por objetivo solemnizar la
transicién del profano e ignorante al divino y sagrado espacio en el que habita
el verdadero conocimiento, lugar al que solo puede acceder el alma del filésofo™.

1> Para una comparacién entre los dos pasajes del Fedroy del Timeo, véase O’Brien 2006:
91-93.

16 P, 73. 52b.

¥ Tadta psv obV T& spoonKoc wwq, ® Zprocrsg, kQv ol pvnesmq td 8¢ Téhea kal
ETOTTIKA, oV éveka kal TadTa 6Ty, 4V T1g dpORC UETiN, 00K 010’ €l 01oq T av smg £pd pev
obv, £¢n, £ym kal mpoduuiag o08ev dmolelPpw: Telp®d 8¢ Eneobat, &v oiég te fig, PL. Symp.
209%.

8 “Im dem Aufstieg zur Idee des Schénen, wie ihn das Symposium schildert, wird die
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Algo semejante se pretende ejemplificar con la alegoria de la Caverna
en la que si un prisionero fuera obligado a levantarse de repente, exaiphnes,
y marchar hacia la salida de la cueva, se dirigiria hacia la luz del sol para
descubrir en ella el mundo de las realidades inmutables de las que las sombras
y los objetos que se encuentran en el interior de la caverna no son mas que una
burda copia. El propio Platén aclara el sentido de la alegoria al sostener que
esta pretende comparar e/ ascenso y la contemplacion de las cosas de arriba con la
subida del alma hacia el espacio inteligible, ton noeton topon®. De este modo, al
aclarar en la Republica que este espacio es noetos, accesible tan sélo mediante el
intelecto, Platén dejé claro que el hyperounaios topos no es en realidad un lugar
mitico, como el que podrian haber cantado los poetas, sino la sede real del ser
y de las formas®.

En consecuencia el premio para el alma filésofo que se adentre en él, tras el
agotador esfuerzo, no es otro que la contemplacién de la Forma ideal del Bien,
que permite concluir que ella es /a causa de todas los cosas rectas y bellas y que, en
el espacio inteligible es sefiora y productora de la verdad y del intelecto”. Este es el
motivo por el que Jas almas se afanan siempre por pasar el tiempo alli arriba®.

Obsérvese que en ambos casos, el discurso de Diotima y el mito de la cav-
erna, se trata de dejar claro que la Gnica posibilidad para el alma de abandonar el
mundo terrenal en el que se encuentra recluida es iniciar el ascenso hacia arriba,
hacia el hyperounaios topos, que se presenta como un lugar inteligible, noezos topos,
es decir Gnicamente accesible mediante la raz6n®. Cabe recordar que precisa-
mente su cardcter inteligible hace imposible que sea descrito por los poetas y su
cardcter inmortal, sagrado y divino, que lo sea mediante el logos racional. Por ello,
como ya se ha dicho, Platén recurrié a la plasmacién de imdgenes y alegorias,

endgiltige Erfahrung der Idee des Schénen ausdriicklich als ein Schauen bezeichnet. Auch
der Philosoph, der in Phaidros dem Gétterzug zum Hyperouranios topos folgt, schaut dort
die Ideen®, Martin 1974: 48.

Yomv 8¢ dvw avaPacv kol Ofav tOV dvw TRV €lg TOV vontov TéTMOV TG
Yuxfig dvodov, Pl. R. 517b. Cf. Pl. R. 508c, en donde se afirma que en el espacio
inteligible, en toi noetoi topoi, la forma de Bien equivale al sol en el espacio
visible, en toi horatoi. “A truer approximation to the Ayperouranios topos occurs in
the simile of the cave in Rep. VII, where we are plainly told that the prisoners’ ascent into the
light of day symbolises zen eis ton noeton tes psyches anodon”, Hackforth 1952: 81.

20 “Man kann villeicht den Hyperouranios topos des Phaidros noch zum Mythos rechnen.
Aber der Noetos topos muss doch zur ausdriicklichen ontologischen Bestimmung gerechnet
werden, Martin 1973: 95-96

21 (sc. &yaBoD 184a) etvan c¢ &pa mao1 TdvTwy altn dpO®V Te kal kaA®V aitia, (...) #v Te
vont® avth Kupia dARBetav kai vodv napacyouévn, PL. R. 517c.

2 Gvw del Enelyovtal abt@v ai Yuyai dratpiPewy, PL. R. 517c.

“Themovement “upward”[... had foundits fullestexpressionin theallegory of the cavein the
Republic. [...] The dimension of the “above” is stated according to the new cosmic co-ordinates.
For the “intelligible place” (fopos noetos) in the Republic now becomes “the place beyond the
heavens” (¢gpos hyperouranios), Friedlinder 1958: 194.
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como el discurso de Diotima y el mito de la caverna, que presenté como un
proceso de progresiva iniciacién, mediante el cual recuperar la visién del Ser y de
las Formas ideales.

Y es que el caricter sagrado y divino que Platén confirié al hyperounaios
topos le obligé a recurrir al lenguaje mistérico para transponerlo en el nuevo
contexto de su pensamiento filoséfico. De hecho, el Fedro ofrece uno de los
ejemplos mds destacados de toda la obra platénica de la mezcla de lenguaje
filoséfico y mistérico al servicio de la descripcién de esta nueva realidad que
representa el intento de las almas de retornar a contemplar el mundo su-
praceleste del Ser. De hecho, puede que este sea el gran hallazgo de Platén:
introducir una terminologia mistico religiosa para superar la imposibilidad
de describir ese mundo supraceleste utilizando solo el lenguaje l6gico de la
filosofia, el logos lelogismenos ya mencionado, y evitando también recurrir a
uno poético incapaz de expresarlo. Dicho de otro modo, la utilizacién de un
lenguaje mistérico abre una tercera via de expresién que permite adentrarse en
un espacio que ha sido expresamente vetado tanto al discurso racional como al
poético. Y gracias a ese uso del lenguaje mistérico, traspuesto en un contexto
filoséfico, el hyperounaios topos adquiere la dimension de espacio sagrado y di-
vino, casi supradivino, del que careceria si hubiera sido expresado simplemente
con el logos filoséfico.

En este punto parece claro que Platén tuvo muy presente el modelo que le
ofrecian las doctrinas 6rfica y dionisiaca. De hecho, Platén desvié la terminologia
inicidtica y soteriorélogica propia del orfismo para adaptarlo a sus principios
éticos y epistemoldgicos*. En este caso, cabe decir que Platén supo aprovechar
las posibilidades que le ofrecia la nocién de inmortalidad del alma como via que
permitiese a esta su retorno al espacio supraceleste para volver a contemplar el
Ser.Y ese camino consiste en un proceso intelectivo que evoca la via postulada por
Diotima en el Simposio: pasar de las muchas sensaciones que ofrecen los sentidos
a concentrarse racionalmente en el pensamiento y despertar asi la reminiscencia
de lo que el alma vio cuando acompafiaba a la divinidad, observando desde arriba,
huperidousa, lo que ahora decimos que es y levantando la cabeza hacia lo que realmente
es”. Actividad contemplativa que tan solo puede ser realizada por el pensamiento
del filésofo, mone pteroutai he tou philosophou dianoia®, pues es el Gnico que posee
alas para emprender de nuevo el vuelo hacia arriba.

24 Sobre esta cuestién véase Casadests 2008.

% ¢k TOAAGV 10V atoenoewv €1G €v Aoylou®d ouvalpoupsvov to0t0 & €0TlV avapvr]cnq
¢kefvwv & mot’ eidev 1 Auov 1 Yoxn oupnopsueswa Be® kal unsp16ouooc & vov etval @apev,
Kal dvakOpaoca ig T0 oV vtwg. 816 31 dikaiwg udvn mrepodtat ©j tod @rlosépov didvorar
TPOG Y&p ékeivorg el éoTtv uviiun katd SOvauty, mpdg oiomep Bedg v Bgidg éottv, PL. Phdr.
249b-c.

2 P1. Phdr. 249c.
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Establecido el fundamento epistemoldgico sobre la necesidad de recuperar
el recuerdo de lo que en su momento se vio en el Ayperounaios topos, Platén no
duda, dada la condicién de sagrado y divino de tan afiorado espacio, en plant-
ear el proceso como una iniciacién a un rito mistérico. En efecto, la vuelta al
espacio supraceleste tan solo serd posible para e/ hombre que utilice correctamente
tales recuerdos, iniciado siempre en tales iniciaciones perfectas”, Toig O€ dt) Tol0VTOIG
avrp OopvARActY 0pO&G XPWHUEVOG, TEAEOUG Gel TEAETAG TEAOVHEVOG, TEAEOG
Svtwg povog ylyvetar”. De este modo, apartindose de los asuntos humanos, y
dedicdndose a lo divino conseguird la condicién de “entusiasmo”, enthousiazon,
que le corresponde. Con esta terminologia mistérica, jugando con la etimologia
de la palabra iniciacidn, zelete,y del verbo enthousiazo, en el sentido de “poseer a la
divinidad dentro”, Platén ubicé el proceso de recuperacion del Ayperouranios topos
en el Gnico lugar que podia situarlo: en el espacio sagrado y divino accesible tan
solo al iniciado en la filosofia, tal como fue expresado en el Fedon:

No estd permitido a quien no ha filosofado y no esté completamente puro
que vaya hacia la estirpe de los dioses, sino tan solo al amante del saber*.

Y es que la filosofia, tal como se explica en el Feddn, es la que, al apoderarse
de las almas, procederd a su liberacién del cuerpo en el que estd encerradas como
si se tratase de una prisién, pues les mostrard que éste las oprime con los deseos y
que los sentidos las engafan. La filosofia, en definitiva, conseguird su propésito
mediante el consabido método de exhortar al alma a que se concentre consigo misma
y se recoja, sin confiar en ninguna otra cosa que no sea ella misma, en tanto que ella
misma por si misma aprehenda con el pensamiento lo que es por si mismo en los seres®.
De este modo, y transponiendo la terminologia 6rfico-pitagérica que considera
que las almas estdn en este mundo atrapadas en el cuerpo, como si se tratara de
una tumba®, atribuy6 a la filosofia la funcién de liberarlas para conseguir iniciar
el camino de vuelta al hogar del ser, el Umepovpdvios TOMOG.

Para concluir, y como muestra de este procedimiento, baste la lectura del
pasaje en que Platon describe la felicidad que supone para el alma el nostilgico
recuerdo de su fugaz visita al sagrado y divino espacio supraceleste siguiendo el
cortejo de Zeus:

Pero ver el fulgor de la belleza se pudo entonces, cuando con el coro de
bienaventurados tenfamos a la vista la divina y dichosa visién, al seguir nosotros
el cortejo de Zeus, y otros el de otros dioses, como iniciados que éramos en esos

27 PL. Phdr. 249c.

2 Ei¢ O¢ ye 0e®v yévog un @rlocopricavtt kai mavieA®d¢ kabap® Amiévtt ov OEuig
agkveioBat GAN i @ erhopabel, Pl. Phd. 82b.

¥ avtnv 8¢ elg avtv cvAAéyeoBat kal aBpoilecbat mapakeAevouévn, motevely O
undevi EAAw GAN /| adTAV aUTH, 6Tt &v vofjor avtr] kKab’ avThV adTd KA avTd TOV Sviwy,
, Pl. Phd. 83a-b.

%0 Tal como el propio Platén explica en el Crdtilo 400b-c. Sobre esta cuestién véase

Bernabé 1995.
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misterios, que es justo llamar los mas llenos de dicha, y que celebramos en toda
nuestra plenitud y sin padecer ninguno de los males que, en tiempo venidero,
nos aguardaban. Plenas y puras y serenas y felices las visiones en las que hemos
sido iniciados, y de las que, en su momento supremo, alcanzdbamos el brillo mds
limpido, limpidos también nosotros, sin el estigma que es toda esta tumba que
nos rodea y que llamamos cuerpo, prisioneros en ¢l como una ostra’’.

Platén transformé las nociones de iniciacién, pureza y liberacién, propias
de la religiones 6rfica y dionisiaca, en una nueva realidad filoséfica que, en
un principio, le resultaba ajena. Y es que, como lo demuestran las magistrales
descripciones del Fedro, Platén logré fundir los tres registros del lenguaje, el
filoséfico, el poético y el mistérico, para expresar el nuevo, sagrado y divino
espacio y que, dadas sus particulares caracteristicas, habria sido inexpresable
utilizando uno solo uno de ellos. Lo que, en definitiva hace extraordinaria su
exposicién es que, para superar los limites del lenguaje y conseguir describir
el mundo supraceleste, tuvo la capacidad de crear uno nuevo de alto contenido
filoséfico mediante una terminologia de fuerte sabor mistérico y envuelto de una
atractiva forma poética.

31 kdAAog 8¢ TéT 1v 18eiv Aaumpdy, Ste oV e0daipovt xopd pakapiay SPv te kai

Béav, Emduevorl uetd udv A1dC fueic, dAAot 8¢ uet’ EAAov BV, 186V Te kai TeAolvTo TGV
edet®v Ny Béuig Aéyev pakapiwtdtny, fv wpyidlopev 0AdkAnpor pév adtol Svteg kai
anabeic kak@v Soa NUEG €v LoTEPW Xpdvw Uméuevev, OAGkANpa d¢ kal amAd& kol dTpeud
kati evdaigova @aopata puoduevol te kal Emontevovteg €v avyf kabapd, kabapoi Gvteg kai
GofpavTol TovToL 6 VOV 31 c@ua epipépovteg dvoudlouey, dotpéov Tpdmov dedeouevuévor,
P1. Phdr. 250b-c. La traduccién es de Emilio Lledsé.
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A Paipiia em PraTio: O Poririco
(Plato’s paideia in The Statesman)

CARMEN S0AREs (cilsoares@gmail.com)
Universidade de Coimbra

Resumo — Neste estudo aborda-se o fundamento pedagégico do didlogo O Politico.
A reflexdo centra-se em dois vectores de andlise complementares: a relagio mestre-
-discipulo e o método dialéctico. A presente abordagem permite aferir que, tal como
hoje, a aprendizagem exigem um elevado esforgo de trabalho ao estudante/aprendiz.

PavLavras-cHAVE: Politico, paideia, mestre, discipulo, dialéctica

AsstracT — The goal of this study is to analyze the pedagogical content of Plato’s
Statesman. We will consider two complementary themes: the relationship between
teacher and pupil and dialectic methods. The main conclusion of our paper confirms
that learning is a very hard and painful task.

KEeywoRrDs: Statesman, paideia, teacher, disciple, dialectics

Na presente abordagem ao texto sempre interpelativo d’O Politico de Platio,
o que me proponho levar a cabo é considerar em que medida o didlogo em
questdo encerra propésitos (logo leituras) pedagégicos. Nio obstante o didlogo
ser geralmente lido mais como uma exposi¢io magistral e ndo como uma ver-
dadeira discussdo, entendo que, ainda que pouco abundantes, as expressdes de
uma posi¢do pessoal e algum juizo critico da parte de Sécrates, o Mogo, nos
permitem retirar-lhe o estigma de mero artificio retérico, ao servico da “ligao”
de dialéctica que o mestre, o Estrangeiro de Eleia, estd a dar.

Esta abordagem da intervengio dos discipulos (por mais ténue ou secunddria
que possa ser) na constru¢io de qualquer magistério é um tema particularmente
fascinante, uma vez que desvela, uma vez mais, a utilidade intemporal de anali-
sar os Cldssicos, que, por isso mesmo, comprovam ser verdadeiros cldssicos. Ou
seja, permitem reflexdes pertinentes também no tempo em que nos situamos.

A leitura que fago do tema autoriza a identificagio de dois vectores princi-
pais de andlise: por um lado, a relagio tutorial entre as personagens dos mestres
(o Estrangeiro de Eleia, Teodoro e Sécrates) e dos jovens aprendizes de filosofia
(Sécrates, O Mogo, e o sempre mudo Teeteto); pelo outro, as exigéncias do
método dialéctico (que leva ao conhecimento filoséfico), a que sio sujeitos os
alunos. Apesar de considerar cada um destes itens separadamente, a verdade
¢ que os assuntos se relacionam entre si e que assumi esta estratégia de andlise
para, seguindo o conselho do mestre eleata ao seu discipulo, tornar ‘mais clara’
(cagéotepov, 262 ¢ 3)' a argumentagio.

! Edigdo grega usada: Duke et alii 1995. Tradugio portuguesa usada: Soares 2008.
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A RELAGAO TUTORIAL ENTRE AS PERSONAGENS DO DIALOGO

Na base da distingio entre mestre e aprendiz estd, antes de mais, a idade. Ao
adulto compete a funcdo de ensinar, ao jovem a de aprender. Embora elementar,
esta identifica¢do entre adulto e professor, por um lado, e jovem e aluno, por outro,
ressalta do préprio texto. Platdo faz referéncias directas a juventude de Sécrates, o
Mogo, e de Teeteto, interlocutores das personagens adultas, quando lhes atribuiu
o adjectivo véog (257 ¢ 10) e o substantivo maig (280 e 7). Alids, o Estrangeiro
esclarece que (268 ¢ 5) espera que os dois jovens (maideg) que o ouvem tenham um
interesse especial pelo mito da inversio do cosmos que vai contar, porque, sendo
uma narrativa atractiva, se adapta a individuos que, ndo hd muitos anos, deixaram
para trds os ‘passatempos’ (todia) dessa infincia/mocidade.

Talvez tdo ou mais significativa do que essas alusdes a imaturidade expec-
tivel de quem ainda esteja na categoria de pais, seja a identificagdo, também
expectdvel, de que os jovens, no geral, possam ainda nio ter muito aperfeicoado
o juizo critico. Dai que, por mais de uma vez, o Estrangeiro remeta para a iden-
tificagdo da forma de pensar do Sécrates aprendiz com a do vulgo. Depreende-
-se, pois, que é por ndo possuir ainda o conhecimento filoséfico que Sécrates
pode ser comparado com as ‘massas’ (plethos)*.

Por contraste com a juventude, o periodo da velhice é aquele em que o
homem atinge o auge do saber. Esta no¢io é explicitamente referida no texto,
no momento em que o Estrangeiro adverte Sécrates, o Moco, para o facto de, a
medida que for envelhecendo, o seu conhecimento ir aumentando (261 e 6-7).

Mas, mais do que estas consideragbes gerais, é possivel detectar no retrato
que Platdo faz da sua jovem personagem os mais comuns tracos de cardcter e
comportamentos tipicos de individuos que ainda ndo atingiram a maturidade.
Refiro-me a: impaciéncia, audécia, precipitagio e ambi¢do desmedida, os marca-
dores da identidade juvenil mais evidentes, como passarei a explicar’.

2 Sobre a divisdo do ciclo da vida humana em diferentes etapas ou estdgios, vd.: Golden
(1990) 12-22, Eyben (1996) 80-82, Harlow-Laurence (2002) 15-17, Rawson (2003) 134-145),
Arnett (2004) e Soares (2011: 13-26).

3O termo TOAG, genericamente usa-se para designar ‘aquele que ainda néo é um aner’ (vario
adulto), ou seja, aquele que ainda se encontra na infincia ou juventude. Na sua concepgio mais
simples, a vida de um homem divide-se em trés periodos: aquele em que se ¢ pais, o de aner e
o do geron (‘ancido’).

* Cf. 304c 10-d2, passo em que o gosto por ‘histérias’ (mythologiai) é apresentado como
tipico da multiddo, ou seja de um conjunto de pessoas que nio se deixa persuadir pelo ‘ensino’
(uso do substantivo didache). Ja antes, se registara uma alusdo mais discreta a esse paralelismo,
quando, perante a relutincia do jovem Sécrates em aceitar a legitimidade de o ‘regime perfeito’
(art/ﬂepaliteia) dispensar um corpo legislativo, o Estrangeiro comentar precisamente que essa
interpretagio é considerada um erro comum, ou seja uma ideia partilhada pela ‘maioria’
(para ton pollon), que reconhece a qualquer sujeito o direito de legislar, desde que obtenha o
consentimento da sua cidade (296 a).

5 Cf. Miller 2004: 5-8; Monserrat Molas 1999: 27-29.
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Logo no inicio da diérese das epistemai, processo essencial para se alcangar
a defini¢do da ciéncia politica, o aluno dd mostras de alguma ousadia intelectual,
pois atreve-se a propor, a cabega, a divisdo da ‘ciéncia da criagdo em rebanhos’
em ‘criagio em rebanho de seres humanos’ e ‘cria¢ido em rebanho de animais’. A
adjectivagio que o Estrangeiro aplica a essa divisio (262 a 5-6) — que simulta-
neamente qualifica de muito ‘entusiasta’ (prothymotata)® e ‘corajosa’ (andreiotata)
— indicia que estamos perante um jovem-tipo, alguém que encarna determinados
tracos caracteristicos da gente da sua faixa etria em geral.

Qual mestre intemporal, que sabe que nio ha melhor pedagogia do que
usar da captatio beneuolentiae com os alunos, o Estrangeiro comega por sublinhar
algumas das virtudes que aqueles ja possuem, para de seguida confrontd-los com
aspectos que necessitam de ser melhorados. Esse estimulo inicial é a base do
sucesso para que uma critica/reparo seja aceite pelo educando. Dai que o mestre,
de alguma forma, procure justificar a aparente divisio impulsiva das epistemai
proposta pelo seu aprendiz. E essa interpretacio que atribuo ao facto de o mestre
esclarecer (262 d) que o jovem se limitou a aplicar o principio que ‘a maioria’ (oi
poloi) usa, quando divide a raga humana em duas, tomando os Gregos como um
genos ou eidos e todas as restantes ragas como outro (genericamente denominada
de ‘barbaros’). Ou seja, aqui temos mais uma vez a ideia de que um aluno com
falta de conhecimentos de filosofia é comparével, no saber que possui, as massas
(apenas detentoras de conhecimentos genéricos).

A pressa em alcangar determinado objectivo é outro trago de cardcter bem
vincado e recorrente da caracterizagio de Sécrates, o Mogo. Consideremos os
passos mais ilustrativos dessa impaciéncia prépria dos jovens. Tal como sucede
com os aspectos anteriores, o Estrangeiro nio se limita a denuncid-la, mas ensi-
na a combaté-la. A primeira alusio ao assunto ocorre ainda no ambito do passo
da divisdo das formas de saber. O mestre recomenda ao aluno (264 a 8-b 5) que
nio se apressem’ em chegar ‘rapidamente’ (BaxV) a definicdo da politike episteme,
validando o seu conselho quer através da autoridade tradicional das médximas
quer do saber filos6fico. O aforismo sentencia que, se se tiver pressa, o destino
alcanga-se ‘mais lentamente’ (BpadVtepov), equivalente ao provérbio portugués

¢ Em 263c 5 reaparece-nos a ténica na inteligéncia do jovem.

7 Note-se que o mestre usa o plural para que, quer ele quer o aprendiz, nio dividam como
até af fizeram. Ou seja, a meu ver, essa primeira pessoa do plural é aqui usada como estratégia
retérica, com a finalidade de transmitir ao aluno um sentimento de confianca. E pritica ainda
hoje corrente, um professor, quando quer estimular o discente a seguir uma determinada
via de raciocinio/argumentagio, preferir fazer essa “sugestio” no plural, inclusivo, em vez
de um singular (na segunda pessoa), que isola o aprendiz e o deixa, por conseguinte, mais
desacompanhado no caminho da descoberta. Alids, que esse plural nio passa de uma estratégia
a ter efeito pedagdgico sobre o ‘tu’ (que ¢ o jovem Sécrates) percebemo-lo quando, trés falas
abaixo, o Estrangeiro esclarece que provavelmente a tese que tu agora defendes com vigor (su
prothymel), a propria argumentagio, chegada ao seu termo, revelar-te-d (soi...menysei) qual é a
mais correcta.
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“Quanto mais depressa, mais devagar”. Mas hd também razées cientificas, pré-
prias do filosofar, para nio se apressar, e essas derivam de saber distinguir dois
tipos de metrética ou ‘ciéncias da medida’ (cf. 283 d).

A necessidade de definir estas ciéncias foi motivada por uma caracteristica
da investigagio dialéctica, as ‘digressdes’ (éktpomad, cf. 267 a 2), i. e. as deri-
vagdes em relagdo ao tema central. Alids, ao realizarem esses aparentes desvios
ao propésito da sua ‘pesquisa’, ou seja definir o politikos e a politike episteme, as
personagens estdo simplesmente a respeitar o método pedagégico da filoso-
fia®. De facto, depois das longas discussées sobre as divisées das ciéncias e das
espécies de animais (258 d-267 c¢), do mito cosmolégico (268 e-274 e) e do
paradigma da tecelagem (279 a7-283 a), o tutor insiste precisamente em que o
didlogo serve para ensinar aos jovens e a todos os que se exercitam no método
(inclusive os mestres) como tornarem-se melhores dialécticos em qualquer matéria
(285 d 6-7) e mais aptos a descobrir a demonstragio por palavras das coisas que sdo
(287 a 3-4).

Ou seja, no fundo, a definigdo do politico contitui um exercicio prético para
os alunos treinarem o método filoséfico que ¢ a dialéctica.

Repare-se, ainda, que as técnicas discursivas da divisdo e do paradigma sé
aparentemente podem ser consideradas ‘digressdes em circulo’ (tag €v kOkAw
nep1odoug, 286 e 5-6) desnecessirias. Na verdade ambos sio métodos pedagdgi-
cos de treinar as competéncias de andlise que permitirdo ao aprendiz de filésofo/
dialéctico, partindo de demonstragdes mais simples (os chamados ta éAdtTw, cf.
286 a 8), explicar matérias ‘de maior importincia, as mais validas e belas’ (uéyiota,
Tt KaAAota, cf. 285 e 4-286 a 6).

Mas retomemos o assunto que temos em mios, a impaciéncia do jovem
aluno. Que o mestre parece estar consciente deste trago de cardcter do seu
aprendiz, deduzimo-lo quando afirma que algumas das discussdes mais longas
lhe causaram algum ‘desagrado’ (Suoxvpeia), precisamente devido a sua ‘grande
extensdo narrativa’ (uakpoloyeia, cf. 286 b 6). Na verdade, o tamanho grande do
discurso s6 pode ser considerado ‘supérfluo’ (mepiepyov, cf. 286 ¢ 1) por quem
desconhecer a metrética, essa arte da justa medida — que nfo resulta da extensio,
mas da ‘propriedade/conveniéncia’ (20 eikos)’.

Outra atitude reveladora da pressa e impaciéncia de Sécrates, o Mogo, em
atingir resultados ressalta do facto de se dar vérias vezes por satisfeito com o
ponto a que ele e o professor chegaram na sua investiga¢do. Parece que o jovem
tem pressa em chegar ao fim, em dar por completo o retrato do politico. Disso
nos apercebemos quando o Estrangeiro alerta para o perigo de “se cometer de

8 Disso nos dd conta, entre outros, Brisson-Pradeau (2003: 13), ao classificar o didlogo nos
seguintes termos: un véritable traité méthodologique, un “art de philosopher’.
? Sobre os dois tipos de metrética, vd. France 1995 e Monserrat Molas 2003.
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novo um grande erro” (cuxvov ab Sinuaptdveto, 276 ¢ 5), que seria darem-se
por satisfeitos em identificar ‘a arte de cuidar dos rebanhos de bipedes’ com a ‘arte
do politico’. Contudo o jovem interlocutor nio consegue evitar semelhante erro
e, logo de seguida (277 a 1-2), aceita como satisfatéria a divisio da arte humana
de cuidar em tirdnica e régia.

Nio deverd, no entanto, ser apenas a tendéncia prépria da idade para atingir
o mais depressa possivel um objectivo o inico factor a explicar o comportamento
de Sécrates, o Mogo. Também a sua falta de conhecimentos contribui para,
levianamente, dar por concluida uma tarefa que ainda estd longe de estar ter-
minada. O papel do mestre é mostrar-lhe isso mesmo, que, ao contrario do que
julga, ndo atingiram o seu objectivo (277 a 5-6). Virios sio os passos do didlogo
em que se alude 4 incapacidade do jovem para compreender o que diz o mestre.
Atentemos, de seguida, nessas partes do texto.

Impde-se proceder a um esclarecimento prévio: para além da falta de matu-
ridade intelectual decorrente da idade, a prépria complexidade do conhecimento
filoséfico estd na base das dificuldades da personagem em acompanhar o /ogos
dialéctico. A propésito da aplicagio do método de investiga¢do da diérese, o Es-
trangeiro informa que, para o aprendiz, nio é ficil proceder a ‘cortes finos’, i.e.,
a uma andlise minuciosa (262 b-c). Subentende-se que aquele ainda nio possui
conhecimentos suficientes para ir além da divisdo em duas partes. Alids, ao logo
da conversa, vai mesmo dando a entender que sabe que o jovem interlocutor
ndo consegue, por vezes, acompanhar o seu raciocinio. Deu-se conta disso a
propésito da necessidade de separar a fechne da tecelagem de muitas outras com
ela relacionadas (280 b 6).

Mas o aprendiz de dialéctico ndo revela sobranceria intelectual, o mesmo é
dizer que demonstra ter consciéncia das suas limita¢ées cognitivas. Eo que de-
duzimos da forma como se recusa a decidir em qual das duas Eras (a de Cronos
ou a de Zeus) a vida das pessoas era mais afortunada. Seguindo a sugestio do
mestre, delega nele a escolha (272 b 1-7). A mesma humildade cientifica subjaz
a observagio feita antes de o mestre iniciar a apresentagio dos paradigmas, passo
em que lhe pede “explica, e ndo recues por minha causa” (€uod ye €veka, 277 e
1). Em outros dois momentos do didlogo, deparamos com afirmagdes directas
e inequivocas da falta de conhecimento que Sécrates, o Mogo, reconhece ter. A
personagem recorre em ambos os passos ao emprego do verbo pavOdvw. Ora
esclarece, a propésito da distingdo entre constituicbes rectas (i.e.perfeitas) e
constitui¢des-imitagdo: ‘ndo compreendi’ (0Uk...katéuabov, 297 ¢ 5-6); ora afir-
ma, sobre a aplicagio do paradigma da tecelagem a politica: ‘ndo estou a perceber’
(oVUk...epuabov, 306 a 11).

Se aliarmos essa forte consciéncia do jovem da necessidade de aprender
a vontade que ja vimos que tem em alcangar depressa os seus propésitos, mais
facilmente percebemos que um outro trago do seu cardcter seja o que comecei
por chamar de ambi¢do desmedida, e que agora passo a explicar melhor a que me
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refiro. Trata-se de ter a veleidade de poder abarcar a totalidade do conhecimento.
Dessa imoderagio, ou falta de sophrosyne, dd mostras a jovem personagem em
véirios momentos d' O Politico. Quando confrontado, a propésito da metrética,
com a existéncia de duas vias de pesquisa diferentes para alcangar a divisio da
‘ciéncia de criar animais pedestres’, o aprendiz atreve-se a perguntar se ¢ im-
possivel seguir ambas (265 a 7). O mestre, voz do bom senso e da moderagio,
responde que nio podem ser seguidas as duas vias em simultdneo (como lhe
parecia sugerir a pergunta do aluno), mas sim uma de cada vez (265 a 8-9). Essa
mesma avidez de conhecimento explica, em meu entender, o pedido que o aluno
faz ao mestre, no inicio da narra¢do do mitico cosmoldgico, para que conte tudo
‘sem deixar escapar nenhum pormenor’ (269 ¢ 3).

A par de todas estas qualidades mais impulsivas (que nos fazem aproximar
Sécrates, o Mogo, do que, para o final do texto, o Estrangeiro hd-de designar
de ‘caracteres impulsivos’, &vdpeiov 00, e. g. 310 ¢ 9), o jovem revela-se um
aluno docil e inteligente. Na verdade tanto o aprendiz como o mestre estio
conscientes das fungdes que lhes cabem, ao primeiro ‘seguir’, ao segundo ‘con-
duzir’. O mestre anima o jovem a ‘segui-lo de perto’ (émakolovO&v, 261 a 7)
na divisdo em dois da ‘ciéncia directiva’. Alids, ¢ de bom grado que este aceita
ser conduzido pelo mestre na drdua caminhada que ¢é a investigagio filoséfica,
como sucede ao concordar com duas sugestdo que aquele lhe faz. Em relagdo
a existéncia de duas vias para aceder ao saber que buscam, primeiro acata a
sugestio de enveredar por uma de cada vez (265 b 1), depois concorda em que
comecem por ‘seguir’ (Iwuev) a mais longa (265 b 2-6). Neste consentimento
facil em se deixar orientar podemos ver ja um indicio da inteligéncia do jovem,
que, reconhecendo a necessidade de aprender com quem sabe muito mais do
que ele, segue-lhe os conselhos. Passo, agora, a levantar do texto outras evidén-
cias dos seus méritos de bom aluno.

Os elogios do mestre a forma inteligente como vai lidando com a pesquisa
sucedem-se uns aos outros. No ambito da divisdo das ciéncias de criar seres vivos,
o Estrangeiro demonstra a Sécrates que uma investigagdo ndo deve partir da
atribui¢do de nomes, mas sim que é a argumentagio (/ogos) que vai, no seu termo,
permitir descobrir as designagdes correctas®®. O dialéctico deve aplicar-se na pes-
quisa' e ndo nos nomes'?> que damos as coisas, pois nao hd uma correspondéncia
necessdria entre a estrutura da realidade e a linguagem (6vopaoia, cf. 275 d 6) que
usamos para nos referirmos aquela”. Uma vez que, desde o primeiro momento
em que a questdo se colocou, o aluno revelou perceber o ponto de vista do mestre,
este nio hesita em cumprimenti-lo: ‘muito bem, Sécrates’ (kaA®dg: 261 e 5).

10 Cf. Srameparvouevog 6 Adyog adtdg, 264 b 9.

1 Cf. o uso repetido do verbo {Nréopat na fala 261 e 5-262 a 2.

12 Cf. émi T0ig OvOHaoty, 261 e 6; Emovopdlewy...5voua, 263 d 1.
13 Cf. Rowe 1994: 181, com. ad 261 e 5-6.
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Também, antes de iniciar a apresentagio dos paradigmas, o Estrangeiro
esclarece que a palavra e o discurso (ndo a pintura ou outro qualquer trabalho
manual) sio os métodos que mais convém a apresentagio de qualquer ser vivo
(277 ¢). No entanto, ao que se depreende, nem toda a gente estd intelectualmente
apta a acompanhar esse método. Desse grupo dos menos dotados nio faz parte o
jovem aprendiz, pois recebe, neste contexto, mais um elogio velado do professor,
quando ele esclarece: “é minha obrigacio falar, uma vez que estds preparado (60
YE €T0110G) para me acompanhar” (277 e 2)™.

Confirmando que merece os elogios do tutor, o jovem demonstra iniciativa
intelectual, isto ¢, n@o se limita a responder as perguntas que aquele lhe coloca,
mas sabe formular também questdes inteligentes. Tomemos em consideragio
dois dos exemplos que julgo mais expressivos desse aspecto. Depois de demons-
trado que o nome ‘barbaro’ nio corresponde a uma classe, o aluno motiva o
seguimento do didlogo, através da sua pergunta sobre como decidir em que
circunstincias é que ‘espécie’ (Yévog) e ‘parte’ (U€pog) ndo sdo a mesma coisa (263
a 2-4). Mais adiante, no decurso da narragio do mito cosmolégico, ndo se limita a
colocar uma questio (para a qual espera a resposta do mestre), mas apresenta uma
explicagdo pessoal para outro assunto com ela relacionado (271 ¢ 3-d 3). Ou seja,
a0 mesmo tempo que pergunta se a gera¢io espontinea da humanidade (i. e., dos
homens nascidos da terra) existiu no tempo de Cronos ou no presente, adianta
nio ter davidas (cf. o uso da expressdo dfjAov wg, 271 ¢ 6) de que a rotagdo do
universo no sentido inverso teve lugar em ambas as Eras. Uma vez mais, o mestre
de Eleia distingue-o com um rasgado cumprimento a sua inteligéncia, saudando-
-0, novamente, com o advérbio kaA®dg (“tens acompanhado muito bem a evolugio
do meu discurso”, 271 ¢ 8).

Outro aspecto revelador da inteligéncia de um individuo reside na
capacidade do mesmo em reconhecer o contributo que as explicacoes de
alguém mais sdbio trazem ao seu crescimento intelectual. Recuando um
pouco no texto, voltemos ao termo da longa divisdo dos seres vivos, diérese
que permitiu estabelecer que o politico tem a seu cargo a ‘arte da criagdo
de homens’. Nessa ocasido coube ao discipulo agradecer a interessante
‘digressdo’ (éxtpomn, 267 a 2) que o seu /ogos produziu. Deste modo reconhece,
implicitamente, o elevado interesse da mesma para a aprendizagem do método
de investigacdo filoséfica.

Voltamos a encontra o mesmo reconhecimento da utilidade das explicagtes
do mestre no termo da explicagdo do paradigma da tecelagem. O comentirio
do jovem (283 b 4-5) ¢ particularmente revelador do que poderemos chamar de
autonomia intelectual. Na verdade o aprendiz revela a capacidade de formular

1 Este ¢ mais um passo do texto em que se evidencia que ao aluno compete “seguir’
(GkOAOLOETV) 0 mestre.
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juizos préprios, pois, quando o mestre lhe pergunta, em tom provocatério (283

b 1-3):

“Pois bem, entdo porque nio respondemos de imediato que a tecelagem era
uma técnica de entrelagar a trama e a teia, mas — gracas a uma caterva de
divisdes indteis- contornimos a questio?”

O jovem, reconhecido, responde:

“Na minha perspectiva (o0kouvv €uorye...£80&¢), Estrangeiro, nada do que foi
dito me parece ter sido dito em vio” (283 b 4-5).

A forma mais clara de um aluno evidenciar a sua inteligéncia é por em pra-
tica os ensinamentos do professor. Disso se d4 conta o leitor d' O Politico quando
vé Sécrates, o Mogo, aplicar correctamente um paradeigma. Para demonstrar
quio raros serdo os individuos a possuir a politike episteme e a merecer, por isso, 0
titulo de politicos, recorre ao exemplo, bem conhecido na época, de um jogo de
tabuleiro, a petteia. Tal como entre mil individuos ndo haverd muitos jogadores
eximios de petteia, também serd muito dificil encontrar individuos que possuam

a ciéncia do rei/politico (292 e 6-293 a 1).

CARACTERIZAGAO DO METODO DIALECTICO

Da anilise feita ao relacionamento discipulo-aluno fomos ji percebendo
que a aprendizagem do método dialéctico é um processo bastante exigente.
Nio pretendo escalpelizar todas as vertentes desse método cientifico, mas
evidenciar os aspectos que revelam que a investigagdo filoséfica é dificil e
penosa. Que o Estrangeiro tem consciéncia de que a argumentagio dialéctica
é complexa e levanta dificuldades a quem estd a aprendé-la é uma ideia bem
enfatizada no inicio e final do didlogo. A propésito do método da divisdo, ele
insiste que tem de produzir um /Jogos ‘o mais claro’ possivel (cf. cagéstepov,
262 ¢ 3; sapnveiag, 262 ¢ 6-7), pois s6 assim o aluno poderd acompanhar o
seu raciocinio.

Explicar o porqué da incorrec¢io de considerar ttil a metéfora do pastor para
definir o rei é uma tarefa que, pela sua complexidade, exige do professor esse mes-
mo esfor¢o de produzir um Jogos ‘o mais claro’ possivel (udAAov dnA&oat, 267 d 5).
Quase no termo da obra, percebemos que a complexidade da dialéctica ndo é apenas
sentida pelos alunos, mas também pelo professor. Quando o mestre pretende explicar
ao aluno que, ao contririo da tese corrente (elw@dta Adyov, 306 b 13), duas partes da
mesma virtude diferem uma da outra por natureza (308 b 6-8), a dificuldade de tal
tarefa leva-o a levantar duvidas quanto a sua capacidade de exprimir ‘por palavras’ (d1cx
Adywv) o que tem no pensamento (drarvoodpat, 306 d 10-11).
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Também o apelo a concentragio do discipulo é uma evidéncia do elevado
esforgo intelectual da investigacdo filoséfica. Num estilo de escrita quase formu-
laico, essa ideia vem duas vezes expressa no texto em frases praticamente iguais'.

Além destas formas indirectas de enfatizar a dificuldade inerente a apre-
ensdo do saber dialéctico, deparamos no didlogo com a afirmagio clara dessa
mesma ideia, através do emprego do adjectivo xaAenév. O autor usa-o repetida-
mente com esse sentido:

- primeiro para caracterizar a tarefa de separar a ciéncia/arte principal (a letra,
‘aquela que ¢ a causa/origem de alguma coisa’, dai chamar-se Téxvn aitia, cf. 281
e 1-5; que ¢ a politike episteme/tekhne), das ciéncias/artes auxiliares (a letra, ‘aquelas
que colaboram com/ajudam a causar’, dai o nome téxvat suvaitiat, 287 d 7-8);

- de seguida qualifica de mayxdAemov (291 ¢ 5) a distingdo a estabelecer
entre os sofistas e os verdadeiros politicos;

- por comparagio com o exercicio de distingo anterior, diz ser xaAenwtepov
(303 d 4) individualizar o saber do politico daqueles saberes que lhe sio mais
préximos (a arte militar, a arte juridica e a retérica, cf. 303 ¢ 10-304 a 2);

- ja quase no final do didlogo, o Estrangeiro usa uma udltima vez xaAemov,
a propésito da aplicagdo do paradigma da tecelagem a politike episteme (306 a 5).

O préprio método dialégico, de pergunta-resposta, vem reconhecido impli-
citamente como uma tarefa esgotante. De facto, logo na abertura do didlogo os
dois tutores concordam em submeter os aprendizes alternadamente a semelhante
pedagogia (257 ¢ 8-11). A prépria escolha do substantivo ponos para identificar
o exercicio a que serdo submetidos é a confirmagio mais inequivoca de que a
paideia filoséfica implica um notavel esforgo intelectual.

Nio se pense, no entanto, que a esta divisio de competéncias (docentes
versus discentes) corresponde uma concepgio estitica do saber. Na verdade a
formagio do conhecimento dialéctico é uma tarefa partilhada entre professor
e aluno; dai que o Estrangeiro recuse caber-lhe exclusivamente a si a tarefa de
explicar que todos os saberes sdo de dois tipos (praticos e tedricos), pelo que
chama a atengdo do aluno para o facto de esse trabalho (€pyov) também lhe
competir a ele (a0td ivan kaf odv, 258 d 1).

Em suma, o conhecimento dialéctico constréi-se através do didlogo entre
professor e aluno. E, pois, um saber que, como jd fomos anunciando no item
anterior deste nosso estudo, consiste numa caminhada a dois. Nio se trata,
no entanto, de um percurso Unico e feito num sé sentido. Ha vérias vias, que
sdo seguidas até ao ponto de esgotarem o seu contributo para a investigagio
em curso ou que, apesar de interessantes e enriquecedoras do ponto de vista
metodolégico, devem ser abandonadas, para nio se cair numa dispersdo que
inviabilize alcangar o objectivo definido.

15 Compare-se 259 d 10 (tpdoexe Ot TOV voiv) com 268 e 4 (TAvL TtpdoeXE TOV VO V).
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Assim, o mito foi introduzido no didlogo precisamente sob a designagio
de ‘outra via’ (ka® £tépav 0d0v , 268 d 5), ou seja, uma alternativa para ex-
plicar a incorrec¢ido de considerar o politico do tempo presente um pastor de
homens. Quanto as linhas de investiga¢do paralelas, o texto demonstra que,
em relagdo 4 pertinéncia delas na argumentagio filoséfica, hd duas opinides
complementares. Tanto se reconhece que, apesar de ‘acessérias’ (mdpepyov,
302 b 8), sdo uteis ao desenvolvimento da argumentagio, como se defende
a necessidade de suspendé-las. E isto mesmo que sugere, na primeira parte
do didlogo, o Estrangeiro, a propésito da divisio dos seres em classes. De
facto, embora reconheca a inevitabilidade das digressoes, alerta o aluno para
a necessidade de abandonar vias paralelas de investigacdo. Estas deverdo ser
retomadas apenas quando for ‘oportuno’ (veja-se, em 263 a 8, o uso do adjec-
tivo €ikdg). Este principio metodolégico encerra, como se deduz, um valioso
conselho pedagégico: a necessidade de atingir o objectivo estabelecido para a
investigagdo em curso.

Quanto a pluralidade de vias de investiga¢do, ela ndo decorre unicamente
dessa diversidade de temas que a busca de um designio principal desperta. Outra
condicionante responsével pelo abandono de um caminho de investiga¢io pre-
viamente encetado € o ‘erro’. A primeira ocorréncia do verbo apoaptavw di-se
ainda no Ambito da divisdo dos seres vivos (cf. Nuaptdvero, 263 e 7) e consistiu
em considerar uma classe unica todos os animais (2 excep¢io dos seres humanos,
que formariam uma classe distinta daquela). Foi esse raciocinio precipitado do
jovem aprendiz que levou ao erro. A unica forma de corrigir a situagio é aban-
donar aquela via de raciocinio e voltar atrds, i. e., a0 ponto do percurso anterior a
terem enveredado pela interpretagdo errada.

Tal como as digressoes, também o erro encerra em si uma forte componente
pedagégica. Ele ensina a chegar ao verdadeiro conhecimento, pois revela o que
ndo se deve fazer. Ao longo do didlogo, professor e aluno sio diversas vezes
confrontados com o que poderemos chamar, entdo, de “erro didéctico”. Veja-se
a discussdo que se segue ao longo mito cosmoldgico (Nudptopev, 274 e 2), de
particular interesse neste aspecto, pois estabelece graus diferentes do erro (274
e 4-275 a 6). H4 um ‘erro menor’ (audptnua... BpaxVtepov) e um ‘erro muito
maior e mais grave (QUApTNUA... TOAAG peilov kal TAéov) . A consequéncia
imediata da detecgio do erro é obrigar a retroceder na argumentagio (mdAwv
enavéAOwpev, 275 ¢ 9), até ao ponto em que atribuiram 2 ‘arte de dirigir seres vi-
vos’ 0 nome ‘criagdo em rebanho’ (261 c¢-d). Trata-se, no entanto, como o préprio

16O erro maior e mais grave resultou de pensar que esse paradigma se aplicava ao tempo
em que viviam (na verdade s6 podia retratar o rei da Era de Cronos, de natureza divina,
nio um mortal, como sucede no tempo presente), O €rro menor (Cf. 810 kal [Sp(XXL/)‘ESpOV...
NHOPTAKAPEY, 275 a 6) consistiu em esse modelo servir apenas para fazer um retrato do
governante e nio do modo como governava.
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mestre refere, de um erro de nomenclatura, cometido pelos dois (Sinuaptévopev,
275 d 4).

Assim que detectam um erro, devem corrigi-lo (émavopBoluevor, 276 e
6), como esclareceu a propésito de um outro erro, cometido anteriormente (to
TPOTEPOV AUAPTAVOVTEG, 276 ¢ 1), e que foi ndo dividirem a ‘arte de cuidar de
seres humanos’ em ‘arte do rei’ e ‘arte do tirano’. Para completar o levantamento
das ocorréncias do tema do Aamartema falta apenas lembrar o passo em que o
Estrangeiro aponta como erro (audptnua, 297 d 1) a ideia corrente entre os
Gregos do seu tempo de que as melhores formas de regime sio aquelas em que
a lei é soberana.

Apesar de compreendermos a funcionalidade didactica do erro, nio po-
demos deixar de considerar que tantos avangos e recuos poderiam provocar no
jovem aluno algum desanimo. Este, a meu ver, pode ser atenuado pelos elogios
que, como assinalimos supra, o mestre lhe vai tecendo. Considero, por conse-
guinte, que, gragas ao efeito de elevacdo da auto-estima, provocado pelo elogio,
este pode ser entendido como um mecanismo de compensagio do erro. Em
suma, o elogio funciona como estimulo impulsionador da aprendizagem.

Em jeito de observagées finais, podemos referir que Platio torna claro,
também no seu Politico, os métodos e trabalho intelectual esfor¢cado subjacente
A paideia filos6fica. E uma mensagem que sub-repticiamente o leitor detecta no
relacionamento mestre-discipulo das personagens do didlogo e na prépria dina-
mica de avangos e recuos impressa ao evoluir da ac¢do. Uma vez mais, por detrds
da mascara dos mestres criados por Platdo, descobrimos a prépria faceta de mes-
tre do fundador da Academia. Volvidos vinte e quatro séculos, continuamos, nos
papéis diversos de docentes, alunos e investigadores, a perceber a actualidade da
experiéncia pedagdgica apresentada na obra filoséfica considerada.
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PrATICAS ESPORTIVAS EM PLATAO
(Sporting practices in Plato)

FAB1o DE Souza LEessa (fslessa@uol.com.br)
Universidade Federal do Rio de Janeiro

Resumo — Neste artigo, propomos refletir acerca da relagio entre corpo - soma — e
alma — psyche — na Grécia Cldssica (séculos Ve IV a.C.) a partir das priticas esportivas,
uma das dreas que constituem a paideia grega. Para tal propésito, analisaremos duas
das obras do filésofo Platio: 4 Repiiblica e Leis.

AssTracT — The present article proposes a reflection on the relation between
body- soma - and soul- psyche - in Classical Greece (Vth to IVth centuries b.C)
focusing on sporting practices, one of the areas constituting the Greek paideia.
To achieve this aim, we will analyze two of the philosopher Plato’s works: The
Republic and Laws.

A boa educagio se revela na capacidade de proporcionar ao corpo e 4 alma
toda a beleza e exceléncias possiveis: eis um principio que me afigura muito bem
fundamentado.

(Platdo. Leis. VII, 788c).

A epigrafe que escolhemos para iniciar o presente texto oferece indicios
acerca do nosso objeto de estudo, a saber: a reflexdo a respeito do equilibrio
entre o corpo — soma — e alma — psyche — trabalhado por Platio (427 a 347
a.C.) e principio essencial, assim concebemos, para a ideologia po/iade. Esta
busca pelo equilibrio fisico e psiquico nos remete as discussoes acerca da
paideia grega, marcadamente um dos propdsitos das reflexdes estabelecidas
nas Leis; até mesmo porque este equilibrio estd presente na formagio de um
cidaddo perfeito. Ou, para sermos mais especificos, nos deteremos em um
dos aspectos da paideia’, tendo em vista que este conceito é bastante amplo
e complexo — o das priticas esportivas que pressupdem o estabelecimento
de uma harmonia entre corpo e alma. Assim sendo, defenderemos que a
formagdo completa de um cidaddo alia conhecimentos intelectuais aos

! Sdo basicamente quatro as dreas que constituem a paideia ateniense: aprendizado das
letras — grammata -, gindstica — gymnastiken -, musica — mousiken — ¢ desenho — graphiken

(Aristételes. Politica. VIII, 1337 b, 24-27).
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exercicios fisicos?, mas a gindstica - a cultura fisica - deve sempre estar
subordinada a Filosofia’.

A relagdo entre corpo e alma em Platdo foi também objeto de estudo do
filésofo Giovanni Reale. Segundo o autor, para Platio, “.. o corpo é nio sé e nio
¢ tanto um ‘instrumento’ a servico da alma, e portanto algo sem o qual a alma
ndo poderia exercitar as suas fungées, mas ¢é algo antitético & alma, e, sob certos
aspectos, um obstdculo as fungaes que lhe sio proprias™. Seth Bernadete também se
atém a essa questdo e ressalta que cada didlogo platonico reforga que o ser tem
uma relagdo com a alma’.

De imediato, é necessirio destacarmos que o corpus de textos de Platdo é
extenso para a presente andlise, o que nos fez optar pelo estudo da obra as Leis,
em especial os Livros VII e VIII, aliado ao estabelecimento de intersecoes com
os Livros II e III da Repuiblica. Apesar de terem sido produzidas em momentos
diferentes da vida do filésofo - considera-se, por exemplo, que as Leis, por ter
sido a sua ultima obra, revele o seu pensamento mais amadurecido -, ambas as
obras esclarecem juntas o tema da filosofia do Estado idealizado®.

De acordo com Violaine Sebillotte Cuchet, Platio, que era fortemente cri-
tico da democracia ateniense’ - tal regime é apresentado como uma balbirdia de
vozes discordantes, sem nenhuma compreensio especializada das necessidades
do todo® -, imagina, por intermédio de Sécrates na Repiblica, uma nova polis’
ideal, partindo da observagdo da desigualdade dos cidadaos, necessariamente nao
hereditdria. Ele enfatiza a variedade de habilidades dos individuos e os agrupa
em guardides, trabalhadores e artesdos. Ja nas Leis, obra em que Socrates estd
ausente, o filésofo ateniense busca dar vida a po/is ficticia e ideal apresentada na
Repiiblica. Aqui ndo vai nos interessar discutir a questdo idealizada e/ou utépica

2 Aristételes, na Politica (VIII, 1337 b, 28) considera como fundamental a gindstica, pois
esta se constituia em um verdadeiro sistema de educacio, sendo entendida sempre como uma
prética que contribuia para a andreia do cidadio.

3 Barros 1996: 39.

* Reale 2002: 175 — grifo do autor.

5 Bernardete 2000: xi.

¢ Thomas Sinclair inclui também a obra O politico, entendendo que esta é uma ponte de
passagem entre 4 Repiiblica e as Leis (Sinclair 1967: 177).

7 “Ora a democracia surge, penso eu, quando ap6s a vitéria dos pobres, este matam uns,
expulsam outros, e partilham igualmente com os que restam o governo e as magistraturas, ...”
(Platdo. 4 Repiiblica. 357a).

§ Annes, 2012, p. 68.

? Polis pode ser concebida por Platio da seguinte forma: “Assim, portanto, um homem
toma outro para uma necessidade, e outro ainda para outra, e, como precisam de muita coisa,
reiinem numa s6 habitagio companheiros e ajudantes. A essa associagio pusemos o nome de
cidade”. A Justica, que é o maior dos bens, ¢ de toda a polis, pois esta ¢ maior que o individuo
(Platdo. 4 Repuiblica. 11, 366¢, 368e-369¢).

10 Cuchet 2011: 160.
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do Estado em Platio". Porém, vale ressaltar que, segundo a cientista politica
Ellen M. Wood, ¢ nas Leis que se apresenta o que serd uma alternativa a polis
ideal. Na sua tltima obra, Platdo converte os principios presentes na Repriblica em
um programa institucional, expondo, com grande detalhe uma po/is governada
por um sistema de leis ideais para emular a arte da politica®.

Antes de prosseguirmos convém evidenciarmos como conceberemos as
duas obras de Platdo a serem analisadas. Elas serdo tratadas como documentacio
histérica, o que implica em dizer que elas fornecem informagées sobre o seu
autor — Platdo —, o seu /ugar de ﬁzla — a aristocracia ateniense — e o seu contexto de
produgio — a sociedade ateniense do Periodo Clissico (séculos V e IV a.C.). Nao
seria sem propésito destacarmos que concebemos o Estado/Po/is apresentado,
tanto em A Repuiblica quanto nas Leis, como nio correspondendo ao contexto
ateniense de fins do século V e de inicios do IV a.C.; isto ¢, a pofis vivenciada
pelo filésofo e, de forma semelhante, a po/is de periodos anteriores.

No que se refere ao conceito de priticas esportivas, convém uma observagio:
optamos nesta pesquisa pela sua aplica¢do ao invés do conceito de esporte para
evitarmos as criticas frequentes a possibilidade de anacronismo. Este ndo é o
espaco apropriado para aprofundarmos a questdo, mas gostariamos de enfatizar
que concordamos com Donald G. Kyle quando afirma que além dos gregos ndo
terem conhecido o termo esporte, que é contemporineo, ele, de qualquer forma,
é vago, impreciso e inclusivo. O autor ainda destaca que:

“Apesar de ndo ser um termo antigo, nio podemos afirmar que nio possamos
aplicd-lo a um fendmeno da Antiguidade. Particularmente, o termo moderno
pode abarcar uma série de conceitos gregos, como: agon, athlos, gymnasion™.

Partiremos do principio de que o conteido de uma dada palavra/conceito
adquire sentido quando inserido em um determinado contexto. Os gregos anti-
gos constituiram e institucionalizaram um conteddo que, guardadas as especifici-
dades de contextualizagdo, tem sido teorizado pelas sociedades contemporineas
com o conceito de esporte. Talvez os gregos antigos o tenham teorizado por meio
dos conceitos de agon, athlos e gymnasion. Estabelecendo uma diferenciagio entre
jogos e esporte, Auguste Lespinas conclui que diferente dos jogos, o esporte nio
se apresenta como um dado natural ancorado no instinto humano. O esporte se
constitui em um produto cultural, pressupondo uma preparagio fisica e mental

" Para o estudo da relagdo entre utopia e politeia, consultar o volume 16-17 da Revista K/eos
do Programa de Estudos em Filosofia Antiga do IFCS/UFR]. O volume conta com alguns
artigos sobre a presente relagio em Platio.

12Wood 2011: 104-05 e 108.

13 Kyle 2007: 9.

14 Neste aspecto, consultar: Koselleck 1992: 134-146.
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para aceitar o esforgo e o perigo®. Na verdade, Platdo nas Leis (VII, 813d) faz uso
do conceito de gindstica — gymnastikes'*. Segundo o préprio filésofo, “... incluimos
no conceito amplo de gindstica todos os trabalhos corpéreos...”; inclusive as ativi-
dades relacionadas com a guerra. Evidenciamos que ao aplicarmos o conceito de
préticas esportivas, estaremos nos referindo a algumas das atividades fisicas que
sdo englobadas pela defini¢do de gindstica de Platio; isto é, nos restringiremos
aos trabalhos corpéreos vinculados as modalidades esportivas disputadas nos
Jogos Helénicos, independente da vinculagdo inicial que as préticas dos exercicios
fisicos mantiveram com as a¢des militares.

O que convém reforcarmos ¢ que as atividades fisicas desenvolvidas pelos
cidaddos gregos nas diversas modalidades no decorrer dos Jogos Helénicos as
quais chamaremos de praticas esportivas, conforme explicitado acima, assumem
contornos diferentes no tempo e no espago. Segundo V. Vanoyeke, “a cultura do
corpo, seu conteddo e suas caracteristicas se modificam ao curso da histéria™.

Outro conceito fundamental para discutirmos é o de paideia. Este, segundo
Claude Mossé, encontra-se vinculado a raiz pais'®. Para Chantraine, pais exprime
a infancia e a juventude. J4 Bailly oferece algumas possibilidades de defini¢do
para paideia, tais como: educagio de criangas, conforme em Platdo nas Leis — pai-
deia - (11, 653c¢) e no Fédon (107d); instrugio, cultura do espirito e conhecimento
das artes liberais, como no Gdrgias (470¢); conhecimentos particulares em uma
ciéncia ou arte, experiéncia; ou ainda juventude®. Interessa-nos mais especifica-
mente o sentido de paideia vinculada ao conceito de pais, pois nas Leis, diferente
de A Repiiblica, assim entendemos, ¢ para as fases iniciais da infincia que Platio
se dedica?'. Vejamos nas Leis:

“Dou o nome de educagio — paideian - 4 virtude que se encontra inicialmente
na crianga — paisin areten. Quando o prazer e a amizade, a tristeza e o édio se
geram diretamente em almas ainda incapazes de compreender sua verdadeira
natureza, com o advento da razdo — logon - pdem-se em harmonia com ela,
gragas aos bons habitos sabiamente adquiridos” (II. 653 b).

“Em resumo: diremos que a educagio — paideia - consiste na criagio bem compre-
endida, que leva o espirito da crianga, nas horas de recreio, a amar o que a tornard
perfeita na virtude de sua profissio, quando atingir a maturidade” (I. 643 ¢).

15 Lespinas 2004: 10.

16 Ver: Platdo. Leis. VII, 813b.

17 Vanoyeke 1992: 13-14.

18 Mossé 2004: 107.

¥ Chantraine 2009: 818.

20 Bailly 2000: 1438.

21 Ver neste sentido, Jaeger 2001: 1331.
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Claude Mossé ainda enfatiza que o conceito é amplo, se reportando a todas
as atividades educacionais e culturais que se desenvolveram a partir da segunda
metade do século V a.C.. Este conceito abrange todo o processo educacional
ateniense, consistindo em préticas intelectuais (como escrita e leitura), préticas
fisicas (esportes, caca), militares (ephebia), além dos valores éticos que eram
essenciais a convivéncia na po/is?. Ao buscarmos definir o conceito de paideia
para os gregos antigos, seria, no minimo estranho, nio fazermos referéncia a dois
autores cldssicos sobre o tema na Antiguidade, a saber: Henri-Irénée Marrou
e Werner Jaeger. O primeiro enfatiza que a paideia nio designa unicamente a
técnica para preparar a crianga para a vida adulta, mas sim o processo educativo
que se prolonga por toda vida®. Ja Jaeger, destaca que os ideais educativos da
paideia, que sio desenvolvidos no século V a.C., se baseiam em priticas muito
anteriores, sendo a educagio “o principio por meio do qual a comunidade huma-
na conserva e transmite a sua peculiaridade fisica e espiritual”, ndo sendo uma
propriedade individual, mas pertence por esséncia 4 comunidade?.

Fazendo referéncia a questio da paideia em Platdo, destacamos que ela visa
atingir o Bem. Refor¢amos ainda, que os individuos que recebem uma boa edu-
cagdo se tornam, em geral, homens excelentes?; certamente cidaddos virtuosos e
pertencentes a aristocracia. Gerasimos Santa ressalta que na Repuiblica o pressu-
posto basico, para além da teoria da Justica, estd assentado na relagio funcional
entre a virtude e o bem?. Nas Leis (I, 643e-644a) ha uma associagio clara entre
paideia e virtude, vejamos:

“Segundo penso, nio ¢é neste sentido que falamos de educagio — paideian -,
mas no da educagio para a virtude — areten ek paidon paideian -, que vem
desde a infincia e nos desperta o anelo e o gosto de nos tornarmos cidadios
perfeitos — politen genesthai -, tio capazes de comandar como de obedecer,
de conformidade com os ditames da justica - dikes. Essa é a modalidade de
educagio — paideian - que tentamos definir, a tnica, segundo o meu modo de
pensar, que merece ser assim denominada.”

A associagio intrinseca ente paideia e areté presente na citagdo acima das
Leis, pode ser vinculada por nés a nogdo de ezhos, isto €, de uma formagio mais
global dos individuos, no @mbito da ética, que pressupde a relagio plena entre
logos/razao e as tradigbes adquiridas pelo passado helénico. A virtude ¢ algo cru-
cial a vida, segundo Platdo. Ela pode ser entendida como o elemento consrolador

22 Mossé 2004: 107-8.

2 Marrou 1990: 158.

2 Jaeger 2001: 3-4. Ver ainda: Ledo; Ferreira; Fialho 2010.
% Jaeger 2001: 1313-4.

% Santa 2010: 9.
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e definidor da vida; todo o resto nio passa de matéria-prima sobre a qual a virtude
trabalhard, e ela deve produzir um resultado que é um todo bem organizado?.

Outra associagio bastante relevante nas Leis (I, 643a) ¢ aquela entre paideia
e a esfera divina. Para nds, fica claro que a verdadeira paideia aparece referida
ao divino quando, por exemplo, o personagem O Ateniense afirma que “para
vantagem da exposi¢do, vejamos o que é educagio, por ser esse o caminho que
terd de seguir nosso estudo, a fim de chegarmos até ao deus do vinho — theon
apiketai”. Mas, tal associag¢do, nido se distancia do fato de que a proposta de
Platdo, assim a concebemos, ¢ a de que a paideia se constitui pelo /ogos, isto é, a
condugio da vida humana se da pelo /ogos.

Recuperemos a nossa questio inicial, qual seja: a andlise das préticas espor-
tivas em Platdo, representada pelo equilibrio entre corpo e alma e objetivando o
alcance da beleza e da exceléncia. Defenderemos que a qualidade de agazhos vira
com a arete completa, e ndo apenas com uma parte dela, e a gindstica serd tio
somente um aspecto da paideia global do cidadio, tutelada pela razdo. Podemos
dizer, na Repiblica, que o tipo humano ideal é o fil6sofo, cuja formagio vislumbra
ao conhecimento do bem. No programa de estudos capaz de propiciar-lhe este
conhecimento, a gindstica, profilaxia da feitra fisica e forma de preservagio da
saide, nio deve levar a configuragio de corpos musculosos, mas vazios de razio,
isto é, tipos pesados e embrutecidos®. Na Repuiblica (111, 410d) fica bem nitido
que “os que praticam exclusivamente a gindstica acabam por ficar mais grosseiros
do que convém, e os que se dedicam apenas a musica tornam-se mais moles do
que lhes ficam bem”. E a po/is, conforme sabemos, prima pelo equilibrio e pela
justa-medida, inclusive nos corpos rigidos dos seus cidaddos. Cabe aos atletas,
almejarem corpos bem constituidos e atingirem a beleza dos gestos.

Discutindo mais especificamente a questdo da musica, Platdo, nas Leis
(IL, 655b), destaca que “sdo belos todos os gestos préprios para dar expressio a
virtude — arete — da alma — psyche - ou a do corpo — soma - ou a qualquer de suas
imagens, e precisamente o contrdrio disso as que ddo expressio ao vicio”. Na
Repiiblica (111, 401d), a educagio pela musica é exaltada porque propicia a alma
o ritmo e a harmonia. Certamente a ideia da beleza dos gestos como virtude da
alma se adéqua também a gindstica. Da mesma forma que a pritica esportiva estd
aliada & musica no condizente ao ritmo e a harmonia dos movimentos corporais.

Elencando algumas espécies de bens, Platio, também na Repiblica (11,
357c) ressalta como a terceira espécie a gindstica e o tratamento das doengas. Na
mesma obra (III, 404a) hd uma discussdo acerca de uma dieta apurada para os
atletas guerreiros, “..que tém que estar sempre vigilantes, como cdes, e porque
precisam de ver e ouvir com toda acuidade...”.

7 Annas 2012: 63.
28 Barros 1996: 37 e 39.
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No que diz respeito a formagio do cidaddo mais especificamente, Platio, nas
Leis, prescreve a gindstica educativa, enfatizando exercicios que, voltados para
a guerra, garantem a defesa da po/is. E bastante evidente que a politeia das Leis
¢ a unica capaz de combinar a paideia e os jogos militares — paidian polemiken.
Quanto as competigdes de gindstica - agonon ton gymnikon -, nio serd oportuno
lembrar que é preciso praticar todas as que preparam para a guerra — polemon?.
O filésofo afirma ainda que a “gindstica conveniente ¢ simples, e acima de tudo
a dos guerreiros™. Inclusive, as mulheres também nio devem descuidar-se dos
exercicios da guerra’.

Vale enfatizar que mais do que objetivos militares, o ideal de uma exce-
léncia atlética expressava o sistema de valores essencialmente competitivo dos
helenos®. O espirito agonistico ¢, segundo Mark Golden, uma caracteristica
bastante presente na sociedade grega®. Diferente dos combates guerreiros, a
violéncia e a rivalidade aparecem dentro do esporte sob a forma de jogos, con-
cursos, competicdes mais ou menos ritualizadas*. Platdo enfatiza que “importa,
pois, encher a vida com certa espécie de jogos: sacrificios, cantos, dangas para
podermos obter da parte dos deuses a graga de repelir os inimigos e alcangar a
vitéria nos combates™.

Quanto as modalidades esportivas, nos livros da Repiblica aos quais nos
dedicamos, ndo hd uma enumeragio. Fala-se em gindstica de forma mais gené-
rica. Dentre as varias passagens, podemos citar: “.. a gindstica para o corpo e a
musica para a alma? (I, 376¢); “Pois € isso que dizia, que se deve comegar pela
musica, antes da gindstica (II, 377a); “Depois da musica, é na gindstica que se
devem educar os jovens” (II, 403c¢). Ja nas Leis percebemos a mengio 4 moda-
lidades esportivas especificas, como o pancrécio — tida entre os helenos como a
modalidade esportiva mais violenta, conjugando pugilato e luta -, a corrida, a
luta, o pugilato e o hipismo, a mais aristocritica das modalidades.

Apesar da mengio as modalidades ndo hipicas serem mais frequentes e con-
cebidas por virios especialistas como sendo mais democriticas, pois permitiriam
um acesso maior e mais diversificado s suas praticas, ndo percebemos a mengio
ao discébolo, o icone da democracia ateniense, tanto pelo circulo representado
pelo préprio disco, quanto pelos movimentos circulares do seu corpo. Defen-
demos em trabalho anterior que a po/is e a forma de governo democritica se
sintetizam nas formas circulares e/ou semi-circulares, como o teatro e a pnyx,

2 Platdao Leis. VIII, 832d-e.

0 Platio A Repiiblica. 111, 404b.
31 Platao Leis. VII, 814c.

32 Jones 1997: 77.

3 Golden 1998: 28.

3 Vanoyeke 1992: 15.

35 Platdo. Leis. VII, 803c.
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por exemplo. O circulo é a forma geométrica que possibilita a concretizagio da
agdo publica do cidaddo*. O préprio Platio, na Repuiblica (IV, 424a), afirma que
“...a repuiblica, uma vez que esteja bem langada, ird alargando como um circulo”.

A pritica da gindstica e a musica apareciam constantemente associadas, isto
porque “eram ingredientes reconhecidos pela pol/is para a formagio do cidadio
como modelo de homem”™ . Platdo associa a musica ao beneficio da alma e a
gindstica ao corpo, subdividindo esta tltima em danga e luta®, enfatizando que
“a simplicidade na musica gera a temperanca na alma, e a gindstica, a satide no
corpo™. Giovanni Reale chama a aten¢do para o fato de que Platdo parece ter
mais estima pela gindstica como cura do corpo do que pela medicina®. Aristéte-
les, além de enfatizar a importancia do aprendizado da musica na formagio do
cidaddo, chama a atengdo para o fato de que este estudo “... ndo deve constituir
um obstdculo s atividades subsequentes, nem amesquinhar o corpo ou inutiliz-
-lo para as ocupagdes marciais e civicas do cidadao, ...” .

A gindstica, que entre os helenos era um verdadeiro sistema de educagio®,
era entendida sempre como uma prética que contribuia para a andreia do cida-
dao®. Conforme atesta Maurice Sartre, o esporte em geral e a participagdo nas
competigdes — agones -, em particular, oferecem uma oportunidade dos homens
manifestarem uma forma menos guerreira de andreia, evidenciando a beleza dos
corpos nus masculinos e as qualidades éticas do vencedor*. O desejo de vitéria
aliado 4 temperanca conferia energia 4 alma dos atletas. Em prol desse objetivo,
Platdo, nas Leis (VIII, 840a), menciona, usando o exemplo de Icos de Tarento,
atleta vencedor nos jogos em Olimpia, o comportamento adotado pelo atleta, que
implicava na abstinéncia de relagées com mulheres e adolescentes.

Assim como os concursos musicais, as competi¢des de gindstica funciona-
vam também como demonstragio, perante os cidadaos adultos, das capacidades
adquiridas pelos jovens. No plano das idealizagtes, nos jogos os concorrentes
poderiam pertencer a todos os grupos sociais; jd na pritica, sabemos que o
desporto nio se constituia de fato em um componente habitual das atividades
de todos os jovens®. Neste aspecto, convém destacarmos que a participa¢do nos
jogos pressupunha, tanto na polis das Leis (VIII, 833¢) quanto nas poleis concre-
tas, a competicdo entre individuos de um mesmo grupo etrio, isto ¢, meninos,

3 Lessa 2005: 65.

37 Cambiano 1994: 93; Lessa 2002: 51.
38 Platao Leis. VII, 795 d-e.

% Platdo A Repiiblica. 111, 405a.

40 Reale 2002: 194.

4 Aristételes Politica. VIII, 1341 a, 6-9.
42 Coulet 1996: 80.

* Aristételes Politica. VIII, 1337 b, 28
# Sartre 2013: 46.

4 Cambiano 1994: 89.
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jovens imberbes e homens adultos, além da skole, o tempo livre para se dedicarem
aos treinos fisicos. Vale destacar que estamos refletindo acerca de préticas que se
restringiam a um grupo especifico da polis: os kaloi kagathoi.

Para Platdo, assim como também para Aristételes, a po/is deve reservar
uma atengdo especial para a questdo da formagio fisica de seus cidaddos, que se
inicia na infancia*, até porque acredita-se que os jovens e as criangas possuem
alma plasmadvel; ou seja, é na infincia que se deve imprimir o modelo que se
deseja?. Se referindo ao mundo contemporineo, o antropélogo social José Carlos
Rodrigues observa que “... uma sociedade nao pode sobreviver sem fixar no fisico
de suas criangas algumas similitudes essenciais que as identifiquem e possibilitem
a comunicagio entre elas™. Certamente tal observa¢io também ¢ vilida para o
mundo antigo grego. Neste sentido, Aristételes na Politica (VIII, 1337a, 1-4)
argumenta tal necessidade afirmando que a negligéncia das poleis a respeito da
paideia é nociva aos governos — fas politeias. O que implica em reafirmar que as
poleis ndo devem, segundo Platdo, ignorar a importancia dos jogos no dmbito da
legislagdo, até mesmo porque as competi¢oes apresentam vantagens tanto na paz
quanto na guerra®. Elas, acima de tudo, proporcionam a coesao do corpo civico,
devendo ser organizadas levando-se em consideragdo a conveniéncia das préprias
divindades, pois trata-se de um festival também religioso, e as estagées do ano®.

Ao falarmos de corpo civico, convém nos indagarmos acerca de que tipo de
cidadios se pretende formar na po/is das Leis (VIII, 830a). O filésofo enfatiza
que: “Atletas — athletas -, porventura, para as grandes competicdes — megiston
agonon -, capazes de enfrentar milhares de antagonistas”. Com vistas a instru-
¢do dos cidaddos, Platio menciona, nas Leis (VI, 764c-d), a necessidade de se
instituir os inspetores de musica e de gindstica, o paidotribes. Tanto nas Leis
quanto na Repriblica, o adulto é parte fundamental no processo de consolidagio
da paideia, pois o logos depende da atuagio do educador ou dos pais para a sua
transmissdo. Luisa Buarque de Holanda concebe o adulto como parte ativa da
relagio pedagdgica, pois caberd a ele imprimir o molde na crianga*’. Podemos
sintetizar a questdo afirmando que o objetivo da paideia em Platio consiste em
conduzir a crianga ao conhecimento do bem em si mesmo®.

E o atleta-cidaddo ¢ essencialmente 4gil, o que ¢é til tanto para as prati-
cas esportivas quanto para as militares. A preocupagio com a importincia da
agilidade esteve pautada nos didlogos que compdem as Leis. O personagem O

* Platdo A Repiblica. I1I, 403c.

47 Holanda 2013: 69.

* Rodrigues 1975: 45.

4 Platao Leis. VII, 796d,797a-b.

50 Platdo Leis. VIII, 828c.

51 Holanda 2013: 70. Ver: Jaeger 2001: 1318.
52 Wood 2011: 103.
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Ateniense destaca que, de inicio, serd vantajoso organizar as competi¢cdes de

carreira e de velocidade, afirmando que (VIII, 832¢-833a):

“Sem duvida alguma, a agilidade é o que ha de mais vantajoso para a guerra,
tanto a dos pés como a das mios; a dos pés, para fugir ou para alcangar al-
guém; a outra, nos combates corpo a corpo, em que exige forca e resisténcia.”

A énfase na agilidade dos pés e das midos, no ambito da gindstica, revela um
direcionamento para as modalidades: da corrida, com ou sem armas®, que requer
agilidade dos pés; da luta™*, do pancricio e do puglilato™ que exigem uma maior
agilidade das maos.

E inegavel que o que sobressai na Repriblica e nas Leis de Platio ¢é a discussdo
dialética sobre a paideia grega, intermediada pelo /ogos e permeada pela relagio
intrinseca entre corpo e alma. E neste aspecto as praticas esportivas adquirem
um espago considerdvel nas suas reflexdes acerca das suas propostas de Estado,
que ressaltamos se identifica com a aristocracia. O filésofo ateniense apresenta
a alma como uma natureza intermedidria, entre o sensivel e o inteligivel, par-
ticipando da primeira pelo corpo e da segunda pela razio*, sendo muitas vezes
concebida como superior ao corpo e como o seu principio organizador®.

As priticas esportivas associadas 4 musica almejam a justa-medida e a har-
monia entre o corpo e a alma, expressando a prépria dindmica da po/is. Nada mais
propicio do que concluirmos com a prépria fala de Platdo acerca desta questio:
“As pessoas mais temperdveis e seguras sdo as que mantém a justa-medida; pois
se com aquelas qualidades a alma se torna vaidosa e petulante, com as outras
fica servil e baixa™. E a polis ndo interessa cidaddos frageis e subservientes; mas
aqueles que pelo /ogos interajam com o conjunto da koinonia politike, a mantendo
coesa na sua diversidade. E a paideia adquire nos discursos platénicos o cariter
norteador da prépria ideia de vida em comunidade.

53 Ver: Platdo. Leis. VIII, 833a-b.

> A luta que deve ser praticada pelo menos uma vez por més em cada pol/is e se constitui
no movimento que mais se aproxima dos verificados nos combates sangrentos (Platio. Leis.
VII, 814c¢; VIII, 829b).

5> Modalidade que, por sua técnica, nio apresenta utilidade para a guerra (Platio. Leis.
VII, 796a).

56 Chaui 2002: 291.

57 Annas 2012: 80.

58 Platdo Leis. V, 728e.
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LEITURAS X-ENOFILAS DO LIVRO I DAS LEIS DE PLATAO
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Plato’s Laws.)

Joio D1oco R.P.G. Loureiro (loureiro.joaodiogo@gmail.com)
Centro de Estudos Classicos e Humanisticos da Universidade de Coimbra?

REsumo — Procedemos aqui a uma releitura do Livro I das Leis de Platio centrados no
peso que tem para o curso do argumento filos6fico a diferenga de nacionalidades dos
interlocutores. Este pormenor ¢, acreditamos, sobremaneira relevante, num diilogo
sob o signo da mobilidade: ndo s6 o personagem principal nos é apresentado como um
estrangeiro, simplesmente, cujo nome nio é revelado (em que se traduz o ele vir de
longe?), como a acgdo decorre fora de Atenas, cendrio partilhado por todas as demais
obras do corpus. Considerar atentamente as implicages dramiticas — e, portanto,
filoséficas, como sublinham Leo Strauss e os seus discipulos, que nos inspiram — da
proveniéncia diversa dos personagens, levar a sério o choque de culturas em cena,
permite elucidar alguns pontos problemdticos do argumento, nomeadamente no que
diz respeito a questdo da unidade da virtude (mais em concreto, a dinimica entre
coragem e moderagdo), mas nio s6. Tal abordagem real¢a ainda a dimensdo encarnada
da filosofia platénica, tantas vezes insuficientemente valorizada.

PavLavras-cHAVE: Platio, Leis, Estrangeiro Ateniense, mobilidade, choque de cultu-
ras, unidade da virtude

AsstracT — We propose here a rereading of Book I of Plato’s Laws, focused on how
the course of the argument is influenced by the difterent nationalities of the speak-
ers. We believe this feature is strongly relevant in a dialogue defined by mobility:
the main character is a stranger whose name we do not know (what consequences
has his foreign origin?) and the action is set outside Athens, the background of all
other works in the corpus. An attentive consideration of the dramatic — and hence
philosophical, as Leo Strauss and his disciples, who we follow, stress — implications of
the different nationalities of the characters, one that takes the culture clash between
them serioulsy, actually illuminates some problematic junctures in the argument, e.g.
the vexed question of the unity of virtue (in particular, the interplay between courage
and moderation). This outlook underlines how Platonic philosophy is an embodied
philosophy, a point often undervalued.

Keyworbps: Plato, Laws, Athenian Stranger, mobility, culture clash, unity of virtue
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E verdade que os gedgrafos, os arquedlogos, nos conduzem 4 ilha de Calipso,

¢ verdade que exumam o paldcio de Minos. Mas Calipso nio passa de uma mulher,
Minos nio passa de um rei sem nada de divino.

Marcel Proust (2003), Em busca do tempo perdido. Vol. II: A sombra das raparigas

em flor. Relégio d’Agua, Lisboa: 532. Trad.: Pedro Tamen.

POETAS A LAREIRA DO LOGOS

As Leis arrancam de forma algo abrupta. Mergulhamos numa conversa ji
em curso, como o prova o facto de o Ateniense, mais a frente [629¢3], se referir a
Clinias pelo nome, sem que este lhe tenha sido revelado pelo Cretense em ponto
algum anterior do didlogo tal qual Platio no-lo apresenta. O aparecimento tar-
dio do onomistico reflecte uma tendéncia geral para privilegiar o vocativo xene
aos nomes proprios dos personagens. Ha uma vontade de sublinhar as diferentes
nacionalidades dos interlocutores, de sensibilizar o leitor para essa opgdo dramd-
tica, cuja importincia para o argumento se deixa assim adivinhar.

O Estrangeiro interroga os seus companheiros acerca da natureza do autor
das leis das suas cidades [cf. 645b6-7]. Clinias afirma, mas ndo sem qualificagio,
a origem divina da legislacdo cretense e espartana, a primeira dada por Zeus,
a segunda por Apolo. Dado o laconismo de Megilo, mas também por as leis
de Esparta serem derivadas das de Creta (como Apolo é filho de Zeus), o Ate-
niense centra-se no regime da ilha e procura saber se os locais confirmam o que
Homero narra: que Minos se reunia com o seu pai a cada nove anos, recebendo
do deus ajuda na elaboragio das leis [cf. Od. 19.178-9]. O sentido dos versos a
que alude ndo é de todo claro e o Estrangeiro cala outra interpretagio do passo,
provavelmente de origem ateniense [Min. 320d8-321b1], segundo a qual Minos
e Zeus se encontrariam para “tomar um copo” [Min. 319¢5-6]. Nio devemos
perder de mente esta leitura alternativa, num Livro que culmina, precisamente,
numa vindicagio dos symposia. Clinias, apesar de corroborar a exegese dada, nio
terd, muito possivelmente, identificado os versos a que o Estrangeiro se referia
ao falar de Homero. Ele admitird mais tarde conhecer pouco da produgio do
poeta, e apenas parcelarmente [680c2-5]. O Espartano, mais familiarizado com
a obra homérica, afirmard, em resposta a essa confissdo, a exceléncia do aedo,
mas acrescenta que a vida que este retrata ¢ mais do tipo idnico que lacénio
[680c6-d1]. A convocagio de Homero logo no comego do didlogo pode, pois, ser
interpretada como um indicio daquilo a que o Estrangeiro se propoe: a revisao
critica de todo o regime dério 4 luz da cultura iénica, viz. ateniense, que enforma
muitas das suas propostas.?

A referéncia homérica, que deveria validar a tradigdo, serve, na realidade,
para desconstruir a propaganda cretense: a legislagdo da ilha ¢ atribuida a Minos

2 Cf. Morrow 1960: 76 € 92, e Friedlinder 1969: 398.
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e ndo a Zeus directamente. H4, entre o deus e os homens, um intermedidrio.
Os trés velhos, nas vésperas do solsticio de Verdo [683c¢4-5], reconstituem o
trajecto que este seguia até a gruta do pai, de Cnossos ao sopé do Ida, distancia
geogrifica que traduz o intervalo entre a cidade e a Ideia, se podemos convocar
aqui um termo praticamente ausente do didlogo (ocorre apenas em 965¢2) para a
realidade de que o ordculo de Zeus [phemas: 624b2] é imagem poética. A luz da
Repiiblica, porém, o percurso dos personagens serd de ler no sentido exactamente
inverso: o filésofo regressa a caverna, movimento aqui ilustrado literalmente.’
As Leis sio um exercicio de encarnacio — conceito axial em Platio — da “cidade
em pensamento” [Rep. 369¢9] do didlogo anterior. Qualquer pélis existente nio
pode senio participar de — o que preclude a identidade com — a Ideia ai investi-
gada. As diferencas registadas entre os projectos politicos da Repuiblica e das Leis
devem ser assacadas a esse limite estrutural e ndo a um qualquer abandono do
primeiro por Platdo, como alguns* supsem. E o facto de a Ideia requerer uma
mediagdo para que se faca carne que torna o mediador uma figura tdo central
mas também o seu trabalho discutivel (quio feliz foi na concretizagio da tarefa?),
de onde a significincia do verso homérico que permite ao Estrangeiro introduzir
Minos no debate, preparando-nos para a anilise do mérito da obra legal deste a
luz do que a razido revelar sobre o bem da cidade.

A legislagdo mindica acaba por sair de tal exame profundamente abalada na
sua pretensdo a exceléncia. Clinias, indagado pelo Ateniense acerca de alguns
dos costumes mais famosos de Creta, justifica-os em fun¢io da guerra nio-
-declarada que, mesmo nos tempos ditos de paz, opde sem cessar as cidades
umas as outras. Toda a legislacio a tem em vista, na sua opinido.’s Tal ideia
poderd ter ocorrido a Clinias ao considerar a natureza insular de Creta,* que a
destinava ao império [Arist. Pol. 1271b32-3]: na Atenas do século V a.C. — que
imitara a talassocracia mindica no seu pior, segundo o Estrangeiro [705¢10 ss.]
—, acreditava-se que s6 o cardcter continental da cidade se opunha a perfei¢do do
seu poder [Ps.-X. Azh. 2.14; 'Th. 1.143.5]. Clinias, ao explicar os usos cretenses,
comegara precisamente por apelar para a geografia da ilha, cujo terreno obrigara
o legislador a favorecer as armas ligeiras. Também o Ateniense, convidado a

* Cf. Pangle 1988: 381-2.

*E.g. Colli 2007: 115 ss.

5 Cf. Pangle 1988: 382.

O que se segue ¢ uma tentativa de fundar o resumo de Strauss do passo das Leis aqui em
discussdo: “According to Kleinias the Cretan legislator has established all Cretan institutions
with a view to war, while considering of course the nature of the land” [1975: 4]. Strauss,
sempre tdo cuidadoso, deve ter tido algo em mente para omitir que Clinias sé desenvolve
explicitamente a ligagdo entre institui¢des locais e o terreno da ilha a propésito das armas
usadas pelos cretenses. O seu comentdrio, de modo geral, dd grande importancia a relagio
entre natureza e lei [e.g. 8]. Devemos interpretar o seu denso sumdrio da posi¢io de Clinias a
luz dessa preocupagio que o conduz na leitura do texto?
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ajudar o Cretense na elaboragio da constituicdo de Magnésia, comecara por se
informar acerca do territério a colonizar [704a ss.]. Tudo isto aponta, uma vez
mais, para a relevincia que tem, numa discussio peri fon nomon, a nacionalidade
dos interlocutores: os sistemas legais em que cresceram, e a partir dos quais
necessariamente pensam o fenémeno lei, reflectem circunstincias especificas
dos espagos em que tiveram origem.

A realidade, na perspectiva do Cretense, ¢, como dissemos, essencialmente
polémica: em cada pdlis, inclusive, enfrentam-se bons e maus cidaddos. Com
astdcia, por meio de uma imagem doméstica, o Estrangeiro obriga Clinias a
reconhecer que tal conflito civil é algo que ocupard o legislador bem mais do
que a guerra externa. O nomothetes trabalhard, pois, com vista 2 amizade e 4 paz.
Clinias sente-se confundido: ndo pode negar a correcgio do raciocinio, mas é
incapaz de representar as institui¢des dérias como orientadas para outro fim que
ndo a guerra. O Estrangeiro comeca a revelar-se como o “deus refutador” que
Sécrates, no Sofista, temia que o Eleata fosse [216b5-6].

Clinias, diga-se, ji lhe havia reconhecido algo de divino por ter penetrado
o segredo [arche: 626d5] do seu /ogos, adivinhando o conflito no coragio de
cada ser humano. Saudando-o pela sua per-spicicia [dia-noia], dirige-se-lhe ndo
como Atico mas Ateniense, “pois pareces-me antes digno de ser chamado pelo
nome da deusa” [626d4-5], dada a associagio desta a sabedoria. Quando, mais
tarde, o Estrangeiro refere a provisio legal que autoriza aos trés a critica das leis,
o Cretense, uma vez mais surpreendido pela capacidade do seu companheiro
em intuir as profundezas do pensamento alheio, compara-o a um adivinho, ou
seja, um interlocutor privilegiado dos deuses [634¢7-635a2]. Os dois dérios —
também Megilo [626c4] — olham para o Ateniense como alguém de natureza
humana, mas assistido por um poder numinoso [cf. 691e2, que traduzimos aqui
livremente; fala-se, no contexto, de Licurgo (?)]. Tal coaduna-se com o papel
do Estrangeiro no diilogo. Como notou Benardete’, ele estd para Clinias como
Zeus para Minos: também o Cretense terd de, como o rei mitico da sua ilha,
adaptar [702¢8-d5] os 6raculos do profeta [mantis: 634¢7] ateniense — que, nestas
vestes, se aproxima de Epiménides,® adensando a simetria entre o favor original e
a retribuigdo [vd. n. 28 e corpo de texto] — e verté-los num cédigo legal.®

O Ateniense percebe que, ao apresentar a paz como verdadeiro fim da
lei, ofendeu de certo modo Clinias. Na opinido deste, o sistema cretense estd

7 Benardete 2000: 3-4.

8 Cf. Strauss 1975: 11.

? Nesta linha, Benardete [2000: 15, n. 14], no que tem o apoio de Friedlinder [1969:
389, n. 11], identifica o regime da Magnésia real com o terceiro falado em 739b4 [cf. 739¢5,
apontando para uma sequela do didlogo]. Ele estaria para aquele que o Estrangeiro constréi en
logois como este para o da Repuiblica. Tal interpretagdo parece-nos incompativel com o texto,
onde a terceira constitui¢do aparece como um modelo que Clinias pode escolher implementar
(e, portanto, ainda uma construgio tedrica).
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apontado exactamente ao oposto: seria, entdo, perfeitamente defeituoso. O
Estrangeiro apela, por isso, a calma: “ndo é preciso di-gladiarmo-nos [dia-
-machesthai] duramente” [629a1-2]. Insiste, porém, no seu argumento e convoca,
de novo, os poetas. Tal recurso a literatura trai duplamente a sua proveniéncia.
S6 alguém vindo de um grande centro cultural, como o era Atenas, teria, mais
do que a facilidade, a naturalidade de assim permear a discussdo de versos,
encarando os poetas como interlocutores sérios a confrontar. Mais significativo
ainda, os dois convocados sio da Atica: Tirteu e Tedgnis. Ciente de como a
origem destes pode jogar contra a credibilidade do seu /ogos (Clinias e Megilo
acuséd-lo-iam de provincialismo, de se apoiar numa tradigdo hostil a0 modo de
vida dério), o Ateniense relembra que a Tirteu foi concedida cidadania espartana
e aldraba a nacionalidade de Teégnis, que diz ser siciliano, erro que, segundo o
escoliasta, Didimo, um critico antigo, ndo deixou de notar, censurando a Platio
a confusdo. Nio se apercebeu, claro, do propésito por tris do aparente engano.
Por um argumento nem sempre claro no que diz respeito a natureza da virtude,
suas partes e ordem destas — um problema que atravessa o didlogo e acaba con-
fiado a contemplagio do Conselho Nocturno [965¢9-e4] —, o Ateniense reitera
a sua conclusio: o fim da boa legislacio é a virtude toda. Ainda que o Ateniense
fale de Minos aparentemente com respeito (chama-lhe “o legislador da parte de
Zeus” [630c2]), a reacgio indignada de Clinias, que vé para 1d da superficie do
discurso, ndo se faz esperar: “Estrangeiro, estamos a atirar o nosso legislador
para junto dos legisladores a manter a distincia!” [630d2-3].

“QUE COME E BEBE, E DIZEM:” [MT. 11, 19]

O Ateniense defende-se, afirmando que eles (um plural em que se inclui
diplomaticamente) ¢ que se tém revelado maus intérpretes das leis de Licurgo
e Minos. Estes visaram, com os seus cédigos, a virtude inteira: ndo sé a cora-
gem, mas também a justi¢a, a moderagdo e a sensatez [phronesis|, parte maior
da virtude. Consciente da sua situagdo frigil, apés a critica movida a legisla¢do
mindica, o Estrangeiro desdobra-se em falsos elogios a esta [631b3-6]. O Ate-
niense apresenta entdo a sua filosofia da lei — o zelos e objecto desta — e convida
matreiramente os seus dois companheiros a ilustrarem-lhe como se encarna o
exposto — tido como evidéncia racional, simples desenvolvimento das conclusdes
a que antes, juntos, haviam chegado — nas leis de Creta e Esparta: se estas sdo, de
facto, divinas, ndo podem ir contra o Jogos.® Quem com experiéncia e sdbio acer-
ca das leis reconhece a superioridade daquelas, mas esta “ndo ¢ de modo algum
clara para nds outros” [632d6; itdlico nosso], um “nés outros” que ¢ também, pelo

10 Encontramos noutros pontos do livro a mesma certeza de que o deus nio violaria a ordem
natural [cf. Pangle 1988: 394, sobre o mito de Ganimedes] e de que o divino é sumamente

racional [cf. Strauss 1975: 7, ad 630d4-7].
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menos em poténcia, um “nds, porgue outros [i.e. estrangeiros; cf. 637c5-6]"."" Eis
a douta ignorancia socritica zurzida contra a propaganda déria.”?

O Estrangeiro pede a Clinias e a Megilo que lhe indiquem, primeiro, as
instituicbes dérias desenhadas para fomentar a coragem — o mesmo exercicio,
acrescenta, deverd ser depois repetido para cada parte da virtude. Megilo de
imediato lhe elenca uma série de priticas que trabalham a coragem dos cidaddos.
Cai, porém, na armadilha do Ateniense, quando este lhe pergunta se tal virtude
tem que ver meramente com a resisténcia face 4 dor e nio também perante o
prazer, a qual, esta ultima, tenderiamos, na verdade, a identificar com a modera-
¢do, em larga medida. Ao assentir, o Espartano permite ao Estrangeiro denegrir
ainda mais os regimes dérios: estes mostram-se ineficientes na promogio até
mesmo da parte menor da virtude que, segundo o Ateniense [631a5-7], ostensi-
vamente perseguem.” Nem o Espartano — o qual, porém, patriota, incapaz de
nada dizer em defesa da sua cidade, fala, sem especificar (for¢ado a isso, mos-
trard a falsidade do que aqui sugere [636a2-3]), de coisas menores que poderia
apontar — nem o Cretense conseguem, de facto, indicar ao Estrangeiro costumes
que obriguem os cidaddos a, no meio dos prazeres, resistir-lhes. O Ateniense,
com um sorriso, suspira: “Também, carissimos, nio é de espantar” [634c5]. O
embate tornou-se inevitdvel: ele sabe ter de avancar para a condenagio explicita
do sistema dério “and thus to hurt the feelings of his interlocutors™.

Pede entdo aos companheiros que aceitem as criticas aos seus regimes com
mansiddo —ao que Clinias, mas, claro, ndo Megilo, assente prontamente (“When
Kleinias approves of this sentiment, the Athenian addresses him for the first time
by name”™*) —, deixando explicitamente no ar a hipétese de tal censura ser mere-
cida. Proclamando a boca-cheia a exceléncia das constituicées dérias, evoca uma
lei segundo a qual, entre velhos, ¢ lidimo apontar defeitos a legislagdo vigente,
lei que basta para negar a propaganda do regime, a qual, de resto, ¢ denunciada
explicitamente como tal, uma “nobre mentira” [Rep. 414b8-c2] (criagio provével

1 Pode ser-se experto nas leis, como esclarece o passo, quer em virtude de um saber
«técnico» quer por habituagio, como sucede com aqueles que vivam sob uma boa constituigio,
caso, teoricamente, dos espartanos e cretenses. Alguém que nio seja cidaddo de um regime
dério estd, pois, privado a partida de uma das fontes de conhecimento da melhor ordem legal.
O ser estrangeiro prejudica-o activamente nesta matéria. Agradecemos ao revisor anénimo do
texto por, com os seus comentdrios, nos obrigar a clarificar o nosso pensamento neste ponto.

12 Cf. Friedlinder 1969: 393-4.

3 Clinias e Megilo nunca apresentaram os seus regimes assim voltados, como o girassol,
para a arete, mas focados na guerra, na vitéria [cf. Strauss 1975: 7]: é por meio dos poetas que
convoca, como bem se apercebeu Strauss [1975: 6], que o Estrangeiro inflecte a discussio no
sentido da virtude.

14 Cf. Pangle 1988: 389, consra Strauss 1975: 11.

15 Strauss 1975: 10.

16 Thid.
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do préprio Minos)"” a reproduzir junto dos mais novos e, acrescentamos — ainda
que em lado algum do texto isso se encontre explicitado —, de estranhos, como
se deixa deduzir também da resposta inicial de Clinias, cuja referéncia a justica
agora se ilumina (devemos, contudo, ver aqui uma confusdo entre o nomimon e
o dikaion?® O caricter do Cretense empurra-nos noutra direcgio). Como soube
entdo o Ateniense da lei que invoca, se, a valer a nossa interpretagdo, também dos
estrangeiros ela deve ser escondida? Porventura por o descobrir, afinal, tio den-
tro das leis da terra e alguém que, como ele [626b5-6], as pensou profundamente
[635a1-2], Clinias deixa de (fingir?) defender o regime e, pelo contririo, convida
o Ateniense a criticd-lo, no que revela a sua predisposi¢io para a filosofia.”” A sua
simples nomeagdo como membro do decenvirato responsivel pela constitui¢io
de Magnésia é prova de uma saudével distincia em relagdo as leis da sua cidade;
de outra forma, ndo se compreende a liberdade que lhe é concedida de importar
instituigdes estrangeiras [702c7-8], a qual s6 faz sentido se assumirmos que, para
ele, a legislagio mindica nio é perfeita.

O Estrangeiro estd — e possivelmente Clinias tem disso consciéncia, de onde
também o seu apelo a que o Ateniense nio se iniba — particularmente abilitado
para criticar o regime, em virtude, precisamente, de ser de fora. Assim entende-
mos a sua frase: “Eu serei porventura mais capaz do que qualquer um de vés
de dar conta daquilo que os muitos dizem [acerca das constitui¢bes espartana e
cretense]” [634d5-7]. Ao contririo de Clinias e Megilo, ele ndo cresceu a louvar
as leis dérias, mas, vindo da arqui-inimiga de Esparta, ouviu por certo, desde
pequeno, as institui¢des da cidade rival serem fortemente fustigadas. Recebida
a autorizagdo para denunciar abertamente o sistema dério, ele ndo tem mais que
ser tdo cruel, ou falso, na sua critica e pode, chamando as coisas pelos nomes,
propor que se analise o que, no regime, promove a moderagio, nio tendo mais
de representar esta, maldosamente, como uma forma de coragem. O Estrangeiro
repete o seu espanto por o legislador de Creta e de Esparta nio ter cuidado que
os cidaddos fossem habituados a resistir aos prazeres; sem isso, acrescenta, «nio
serdo dignos de que os tratem como corajosos e livres em toda a linha [aplos]»
[635d5-6].

Megilo, que tem um cardcter pouco ou nada filoséfico, ndo desarma tdo
rapidamente quanto Clinias e, sentindo que a exceléncia das leis espartanas estd
a ser despudoradamente posta em causa, defende que o intenso treino fisico dos
lacedemonios e as refei¢oes partilhadas cultivam nio s6 a coragem mas também
a temperanca. O Ateniense lanca entdo um virulento ataque as instituicées refe-
ridas pelo Espartano, porventura as duas mais icénicas do regime, lembrando o

17 Cf. Strauss 1975: 11.
18 Cf. ibid.
¥ Cf. Pangle 1988: 392.
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seu perigo para a unidade da cidade. Na Bedcia - talvez, de entre os mobilizados
pelo Estrangeiro, o exemplo mais amargo para Megilo - era no gindsio que
se reunia o partido anti-espartano que tomou o poder em 379/8 a.C. [Plu. de
Gen. 594¢6-9], liderado, na cidade, por Epaminondas, a quem se deve a vitéria
tebana em Leuctra, que selou o fim do dominio espartano sobre o Peloponeso. O
Estrangeiro acusa ainda a devogio déria a gindstica (confronte-se o desinteresse
ateniense: Ps.-X. Azh. 1. 13. 1-3) de favorecer priticas contririas a natureza, i.e.
homossexuais,® manifesta¢do do problema de fundo: a incapacidade, por falta
de treino, de auto-contengio nos prazeres. A akrateia dos cretenses, pederastas,
levou-os a fabricar a estéria de Ganimedes por forma a poderem escudar-se por
detras do exemplo de Zeus. O que a lei ao abrigo da qual o Estrangeiro empre-
ende a sua critica das institui¢es dérias ji denunciava — que a origem divina das
constituicdes espartana e cretense ndo era sendo uma fabula — vé-se aqui, pelo
menos no caso de Creta, refor¢cado pelo aparente despudor com que os habitantes
da ilha, para justificarem os seus costumes, inventam novos mitos. De facto, os
cretenses eram conhecidos na Antiguidade como mentirosos inveterados, fama
que tem a sua expressio lapidar no chamado paradoxo de Epiménides [cf. Tt
1, 12], personagem que, signiﬁcativamente, manteve com Atenas uma relagﬁo
especial, de que também as Leis ddo testemunho [642d4-¢3]. Que influéncia terd
tido, na consciéncia ateniense, a li¢do do pensador? Té-la-4 predisposto a nio
aceitar, sem exame critico, a propaganda cretense?

O Espartano, picado, insiste em socorrer Licurgo: se Clinias quiser defender
as leis de Creta, que o faca. Megilo, claramente, estd aborrecido com a compla-
céncia do Cretense, que cria seu aliado natural, ante as criticas do Estrangeiro.
Clinias ndo o imita, precisamente porque, pelo contririo, estd interessado em
ouvir o Ateniense e intui a verdade, ou, pelo menos, a razoabilidade, das palavras
deste. Megilo, incapaz de o refutar de forma substancial, ataca o Estrangeiro,”
voltando contra os atenienses a acusagio de intemperanca: nas Dionisias — o deus

2 O sentido desta passagem das Leis foi ardentemente discutido por John Finnis, Martha
Nussbaum e Robert George, aquando do caso Evans v. Romer (1996), no Supremo Tribunal
dos EUA. Finnis e George defenderam que o passo nio podia ser entendido senio como uma
clara condenagio, por Platio, das relagées homossexuais; Nussbaum, classicista de formagio,
o que lhe permitiu mobilizar importantes argumentos de cariz filolégico, opos-se-lhes
(vd. ainda, com a mesma posi¢do mas um argumentdrio diferente, mais subtil e profundo,
Benardete 2000: 31, também ele classicista). O debate é resumido e analisado por Clark
[2000; vd. 2, n. 7, para o extenso catilogo do que Finnis, Nussbaum e George publicaram
no Ambito da controvérsia], que avanca ainda a sua prépria opinido, assaz ponderada, acerca
da questio da homossexualidade nas Leis; se ndo nos comprometemos com ela, tal deve-se
tdo-s6 a ndo termos tido ocasido de estudar o tema com a demora que o texto requer. O que
parece claro, e Clark refor¢a-o, ¢ que, 70 passo em discussio, as préticas pederastas dos cretenses
sdo apresentadas como algo censurédvel: neste momento do drama, o objectivo do Ateniense é
denegrir as institui¢ées dérias.

21 Cf. Pangle 1988: 39: “Megillus defends by taking the offensive, ad hominem”.
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¢ agitado para validar o vicio, como em Creta® —, estes entregam-se sem metro
a bebida, como ele mesmo assistiu (estamos, pois, perante um espartano viajado,
algo 6bvio pela sua presenca em Creta). Em Esparta, contrapde, é proibido
consumir vinho. Os exemplos degradantes de Atenas e Tarento demonstram,
por oposi¢io, a sensatez do legislador ao banir Baco (a cabe¢a vem a meméria
dessoutro Licurgo que proibiu, ele também, com consequéncias trégicas, o culto
a0 deus). O melhor em relagio aos prazeres, conclui, é fugir deles. O Ateniense,
compelido a defender a sua cidade,” comeca por observar que o vinho é benéfico
se consumido com conteng¢do; de outra forma cai-se na estupidez. Com isso
recentra, temporariamente, a discussdo na temperanca. Nio resiste, contudo, a
ripostar a um nivel mais superficial e lembra a devassiddo das mulheres lacénias,
com Helena a proa, implicitamente apontando, porém, para um problema do
regime dério: a sua desatengio 2 metade feminina da cidade [Arist. Pol. 1269b13
ss.], em Magnésia implicada na vida civica.

A diferencga entre a lei espartana e a pritica ateniense obriga a investigar
as virtudes da embriaguez, para que se possa determinar qual das legislagdes,
neste campo, a melhor. A lei seca déria, no caso cretense possivelmente mais
suave [cf. Min. 320a5-6: eis methen], é, no panorama geral dos povos, a ex-
cepgio: vérias nagdes, e o Ateniense sublinha, guerreiras — nenhuma, de entre
as que utiliza como ilustrac¢do, grega, o que refor¢a a possibilidade do outro,
aquele que nio sou eu, o estrangeiro, como esconderijo da verdade?* — institu-
cionalizaram a embriaguez. Megilo descarta os exemplos do Ateniense co-
mentando, laconicamente, que os espartanos, na guerra, triunfam sobre todos
esses povos, “most of whom the Spartans have never faced”, porém. Megilo
ja hd muito que se deixou de preocupar com a verdade; quer apenas defender
a honra da sua cidade. Para ele, ¢ no combate que se afere a bondade de um
regime e suas leis, o que trai a sua adesdo teimosa a um conceito etimoldgico
de virtude gua o préprio do vir: a coragem. O Ateniense alerta Megilo para o
perigo do argumento deste. Ndo had qualquer liga¢do necessdria entre vitéria
e exceléncia.” Povos famosos pela qualidade das suas leis foram conquistados
por outros: os lécrios pelos siracusanos, Ceos por Atenas. Que o Estrangeiro
convoque este ultimo exemplo é prova do seu desejo de amenizar o clima do
debate. Ele procura mostrar ao seu interlocutor que o que o anima néo é uma
raiva biliar contra Esparta, produto de uma vontade cega de afirmar a excelén-
cia das instituigoes atenienses: ele reconhece, pelo menos prima facie, existirem
constitui¢des superiores a da sua cidade. Por outro lado, ao fazé-lo convida o

22 Cf. Strauss 1975: 12, e Benardete 2000: 32.
2 Cf. Strauss 1975: 13.

24 Cf. ibid.

% Benardete 2000: 34.

2 Cf. Strauss 1975: 5, ad 627c1-2.
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Espartano a imita-lo, a crescer em objectividade e abrir-se 4 hipétese de o seu
regime ndo ser perfeito.

“MAS A SABEDORIA FOI JUSTIFICADA” OU, NUNC EST BIBENDUM [MT. 11, 19; HOR.
0.1.37.1]

O Estrangeiro toma as rédeas da proposta investiga¢do a embriaguez, subli-
nhando que s6 apés a andlise dos efeitos do vinho e, sobretudo, dos particulares
da sua administragdo sera possivel pronunciarem-se sobre a bondade do mesmo.
A roupagem médica do discurso” obscurece o ébvio: o Estrangeiro pressupée que,
pelo menos em certos casos, o vinho serd benéfico, o que coloca em cheque a
abstemia absoluta dos dérios. Megilo comeca por acompanhar o Ateniense no seu
raciocinio: qualquer grupo, humano ou animal (o Estrangeiro fala de um rebanho
de cabras, exemplo de cor local, suscitado, porventura, pelo avistamento de um),
requer, sob pena de surgir ao observador externo como um conjunto errante e até
perigoso, um chefe [archon] bom, nio sé dotado da arte adequada (o piloto, por
exemplo, hi-de dominar a ciéncia da navegagio) como das qualidades necessarias
(a0 general ndo basta ser experto nas técnicas militares: tem de saber resistir a
«embriaguez do medo» [639b7], expressdo médgica com que o Estrangeiro conver-
te a coragem numa espécie de moderagio, no negativo do que antes fizera, mas
com igual intuito: indiciar que até ao simples nivel da promogio da coragem as
institui¢des dorias sdo deficientes). O Ateniense leva Megilo a concordar que é
insensato julgar qualquer grupo sem o ver no seu melhor, a saber, correctamente
dirigido (ou seja: o Espartano é levado a admitir a sua prépria estupidez, que o Es-
trangeiro, pouco depois, sublinha [640e1-6]), esclarecendo ser esse o problema de
todas as reunides de simposiastas (toda a experiéncia de Megilo, o que este viu nas
Dionisias e em Tarento, é, pois, irrelevante para a discussio). O Estrangeiro, que
participou em simpésios um pouco por todo lado [ pollachou] (trata-se, portanto, de
um homem viajado — Clinias parece ser a excep¢io entre os trés), confessa nunca
ter assistido a um integralmente bem-ordenado.

Antecipando o caricter mais filoséfico de que a discussdo se vai revestir,
Megilo sai de cena e Clinias reentra, pedindo ao Ateniense que elabore o critério
para distinguir bons e maus banquetes, tarefa em que os dérios nio o podem
ajudar, dada a falta de experiéncia destes na matéria. O Ateniense fica assim com
o palco para, sem grande resisténcia, desenvolver as suas teorias. Os simpdsios
deverio ter a cabega alguém sébrio, sibio [sophos: 640d4] e reflectido [ phronimos:
640c9-10], que vele por que a amizade cresca entre os participantes. Note-se
como se lhe exige muito mais do que ao general, a quem se pede apenas que seja
intrépido. Ao simposiarca nio basta a moderagio, ele tem de possuir a mais alta
das virtudes: a sensatez [cf. 631c6].

27 Cf. des Places, ad 638c8.
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Clinias continua sem perceber, contudo, que bem pode advir de tais enéfilos
ajuntamentos. Para o Estrangeiro, a resposta ¢ simples: o vinho, como os coros
(o paralelo aponta para o Livro II), educa os cidaddos (mulheres fora), torna-
-os bons homens, capazes de agir com graca e de triunfar sobre os inimigos.
Esta ultima ideia é absolutamente falsa e o Ateniense sabe-o: ele mesmo fizera
notar a Megilo como a exceléncia de um regime (e estes tém no seu coragio a
questio educativa, como o comprova a discussio) nio pode ser aferida a partir da
prestagio militar da cidade. A mentira subjaz um propésito pedagégico. Clinias
continua a valorizar sobremaneira o que apontara inicialmente como propésito
da pdlis, a vitéria na guerra, “bem nada pequeno” [641a8-b1], como ainda na sua
fala imediatamente antes lhe chamara. O Estrangeiro esfor¢a-se por o libertar
desse horizonte: assumindo o ponto de vista belicista do legislador dério, con-
trapoe que s6 a educagio pode conduzir a vitéria; por outro lado, sabendo que
Clinias, filosoficamente sensivel, ndo é indiferente a problemitica da educagio e
a espessura moral dos cidaddos, alerta-o para os perigos, nesse campo, das cam-
panhas bem-sucedidas, e.g. Salamina [69829 ss.]: por ora, porém, o Ateniense
cala o exemplo natal (vontade, talvez, de preservar a patria, uma vez que a estd
publicamente a defender?).

Clinias instiga-o a desenvolver a sua invulgar tese de que “se tudo decorre
com correc¢do, o tempo passado em comum nos copos tende positivamente
a educagio” [641c8-d2]. Assim encorajado a explanar a sua opinido acerca da
matéria, o Estrangeiro, que admite, com humildade, ndo ser dono da verdade,
comega por pedir desculpa pela extensdo previsivel do seu discurso para tio
pequeno assunto (cf. peri smikrou [642al] e kata smikra [634c2]: ele responde
directamente a Megilo, ao vazio da promessa deste contrapondo aquilo mesmo
com que esse procurou denegrir Atenas, apresentando-o, ao invés, como instru-
mento de moderagio). Contudo, ndo é possivel abordar cabalmente a questio
da embriaguez sem falar da musica e esta obriga a considerar o tépico maior
da educagio. O Ateniense tem nogio de que os seus conterrineos sio particu-
larmente faladores, mas que os dérios, pelo contririo, sdo conhecidos pelo seu
laconismo. Percebe, pois, se ndo estiverem dispostos a segui-lo e disponibiliza-se
para deixar em suspenso todo o assunto. Descobrimos entdo que os compagnons
de route do Estrangeiro estdo ligados por lagos afectivos a Atenas.

Megilo ¢ o proxenos (uma espécie de consul, alguém que defende a boa
honra e interesses de uma outra cidade na sua) de Atenas em Esparta (o que
explica talvez as suas visitas a primeira), obrigado a intervir sempre em defesa
da pélis do Estrangeiro perante os ataques dos seus compatriotas. E expectavel,
entdo, que, apesar de todo o seu discurso, ele mesmo ji se tenha visto compelido
a defender a posi¢do ateniense em relagdo ao vinho. A sua fidelidade a Licurgo
permanece, porém, inquestiondvel, o que nos leva a suspeitar de que a sua de-
fesa de Atenas se mostre sempre insuficiente. Megilo confessa o seu amor ao
grego dtico, chamando a nossa atengio para os dois dialectos que se cruzam no
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dilogo, e remata com um encémio aos atenienses, que, contudo, levanta davidas
acerca do alcance da educacio, distinguindo entre a bondade construida e a
espontinea, dada pelos deuses como graga, a qual ele atribui, claro, valor supe-
rior (cf.: “a virtude ¢ ensindvel ou estd nas pessoas por natureza?” [Men. incipit;
com cortes]). Clinias, por seu lado, apresenta-se como parente de Epiménides,
explicando que a sua familia sempre acarinhou os atenienses desde a estadia
do profeta entre eles, que navegou para Atenas para purificar a cidade [Arist.
Ath. incipit]. Tera o Estrangeiro vindo a Creta pagar o favor, pela sua critica das
institui¢des locais, purificd-la também [cf. Sph. 230d6-e3]>*

O Ateniense, incentivado pela boa-vontade dos seus interlocutores, aven-
tura-se entdo na justificagio dessa “espantosa e extravagante” [646b4] nogio de
que os homens se devem entregar a bebida. Clinias reitera a sua perplexidade
perante a perspectiva de que alguém aceite por-se, de livre vontade, num estado
miserdvel. O Estrangeiro relembra-lhe, contudo, os que penam nos gindsios,
mostrando-lhe como o préprio arranjo dério trabalha na mesma légica. A pri-
tica ateniense revela-se — o leitor jd ndo se surpreende — superior, na medida em
que ndo envolve dor (e, percebe-se nas entrelinhas, visa o bem da alma, mais
que do corpo). O Estrangeiro distingue depois entre dois tipos de medo: o que
tem como objecto males expectdveis e a vergonha [aischyne], entendida como
receio da opinido [doxa], de “fazer ou dizer algo ndo belo” [646¢11]. As duas
coisas, como estd bom de ver, ndo coincidem necessariamente: todavia, para a
maioria dos cidaddos, ndo predispostos a reflexdo filoséfica, a inquirir o que é
verdadeiramente 4alos, a opinido funciona como um guia minimo para o seu
agir, o que a converte num instrumento a explorar pelo legislador. Por isso o
Estrangeiro exclama que a falta de vergonha é o maior mal — tal hipérbole deve
ser relativizada: encontramo-la repetida, aplicada a outras realidades, noutros
pontos do didlogo — a afligir a cidade. Num piscar de olhos aos dérios, o Ate-
niense vai ao ponto de apresentar a vergonha [aidos] como o elemento decisivo
para a vitéria na guerra: é o medo da desonra que mantém os homens firmes
no combate.” Salamina, de novo, mostrar-se-4 exemplar, nesta matéria: af, a
vergonha, senhora da Atenas de entio, razio da sua grandeza [698b5-6], se

8 Epiménides auxiliou ainda Sélon na elaboragio das suas leis [Plu. So/. 12. 8]: serd este,
afinal, o servico que o Ateniense vem retribuir? A principal objec¢do a esta especulagio é
a data apontada por Platdo, e por ele apenas (as restantes fontes contradizem-no), para a
passagem de Epiménides por Atenas, que ele situa por volta de 500 a.C., muito tempo depois
da reforma de Sélon. Platio, alids, insiste destacadamente nessa cronologia [677d7-¢5]. Qual
o propésito de tal aparente manipulagio dos factos?

# Vem a meméria o argumento de Fedro no Banguete, segundo o qual ndo haveria exército
melhor do que o constituido por pares de amantes, pois cada soldado, sabendo-se observado
pelo amado, evitaria quanto, no campo de batalha, pudesse ser tido por vergonhoso [178¢5-
179b3]. A ideia acabaria por ser concretizada em Tebas [X. Smp. 8. 32-34] e o chamado
“batalhio sagrado” teve um importante papel na vitéria tebana sobre Esparta em Leuctra [Plu.

Pel. 23].
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deve que até os cobardes tenham pegado em armas [699¢6-7]. Nio basta, de
facto, coragem [tharros] ante os inimigos para triunfar no campo de batalha: os
legisladores dérios acabam, uma vez mais, castigados pelo /ogos (nem o fim a
que se propdem sabem alcangar) — entretanto, a exceléncia de Atenas, de forma
muda, é reafirmada.

Ardilosamente, o Estrangeiro confunde vergonha e moderagio — estas, se,
em parte, se cruzam, s6 com mi-f¢ podem ser identificadas —, concluindo pela
necessidade de um treino que desenvolva a resisténcia dos cidaddos aos “muitos
prazeres e desejos que os instigam a praticar acgdes vergonhosas e injustas”
[647d4-5]. O leitor facilmente antecipa nestas linhas a vindicag¢do dos simpésios
que se seguird. O Estrangeiro, conjurando imaginariamente o legislador, que
dd a entender nio ser o cretense (ele nio sente mais a necessidade de proteger
a exceléncia deste como antes), interroga-o sobre se ndo preferiria ter 4 sua
disposi¢do, para trabalhar a coragem dos cidaddos, uma bebida que infundisse
o terror nestes, em vez de ter de os submeter a um conjunto de provas fisicas
dolorosas e até eventualmente perigosas. Tal hipotética pogio expde, com toda a
clareza, a diferenca entre a vitéria na guerra, o fim que Clinias e Megilo haviam
reconhecido nos seus regimes, ¢ a coragem, o telos que o Ateniense lhes atribui
[vd. n. 13], supostamente recapitulando a posi¢do dos seus dois companheiros.
Alguém que, através da bebida magica em questdo, atingisse a maturidade da
coragem, podia, ainda assim, ndo saber sequer pegar numa arma. A distingdo
antes introduzida pelo Estrangeiro, falando da exceléncia numa qualquer arte,
entre o conhecimento “técnico” e a correcta disposi¢io interior necessiria [63929
ss.], pode aqui ser importada com proveito. Todo o argumento do Ateniense
estd, pois, construido sobre uma transformagio (ou devemos, com toda a fron-
talidade, escrever deturpacio?) das ideias dos seus interlocutores. E mais do que
claro que o Ateniense tem uma agenda prépria: “he has come to Crete not to
seek the standard of good laws [cf. 953¢3-d7] but to reform Crete in the light
of it™°.

Nio hd nenhuma bebida como a imaginada pelo Estrangeiro, capaz de
instilar pavor, mas existe uma que induz a ma coragem [cf. 649a5], aquela,
precisamente, que ultrapassa o bom medo: a vergonha. A coragem, se nio
contrabalan¢ada pela moderagio, cujo cultivo os regimes dérios ndo acautelam,
degenera em atrevimento, na total franqueza [parresia: 649b3] e liberdade. O
cendrio descrito coincide perfeitamente, até no vocabuldrio e expressido, com
aquele que o Estrangeiro traga no Livro III, ao falar da Atenas pés-Salamina
[701a5-b3] — mas ele cala-o, pois que isso poderia fazer o argumento implodir.
Este, apesar do cunho filos6fico que o Ateniense lhe imprimiu e que o auto-
nomiza da razdo primeira que o motivou, surgiu como tentativa de justificar a

0 Pangle 1988: 386.

57



Jodo Diogo R.P.G. Loureiro

atitude favordvel de Atenas em rela¢do ao consumo de vinho. Que tal origem
permanece presente no espirito do Estrangeiro prova-o o facto de, mesmo no
final do Livro, mencionar, aprovadoramente, as Dionisias que tanto haviam
chocado Megilo e cujos excessos, por este denunciados, levaram a discussio
sobre os beneficios do beber. O Estrangeiro conclui gloriosamente, declarando
que, face ao /ogos, ninguém, cretense — note-se a mengido do derrotado, numa
afirmacgdo de vitéria — ou qualquer outro, poderd negar as vantagens do vinho
enquanto instrumento de despir as almas e as testar [cf. Thgn. 499 ss.], por
isso sobremaneira util aquela arte que tem por objecto a cura delas: a politica.
Talvez a interpretagio ateniense dos encontros de Minos e Zeus — ele mesmo
amigo do vinho: Ganimedes, lembremos, foi raptado para ser o escansio dos
deuses, pelo menos a fazer fé no poeta fonico [17. 20. 232-5]*" — nio seja assim tdo
descabida, no fim de contas. Mas que descobriria Zeus, olhando a alma do filho?
O Estrangeiro ndo hesitaria na resposta: a infidelidade de Europa.

31 Cf. Benardete 2000: 31, n. 39.
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Resumo — O presente ensaio procura caracterizar a academia enquanto comunidade
de acordo com o pensamento de Platio. Para tal, a comunidade académica é com-
parada a estrutura interior da alma humana, 4 familia e a cidade. O ensaio conclui
que o banquete, a comunidade de amigos que amigével e abertamente discutem uns
com os outros bebendo vinho, é o modelo de comunidade sobre a qual se constitui a
comunidade filoséfica.

PaLavRAS-cHAVE: comunidade, alma, cidade, lei, prudéncia, coragem, virtude.

AsstracT — The present essay’s aim is to characterise the academy as a community
according to Plato’s thought. In order to do so, academic community is compared with
human soul’s inner structure, with family, and with the city. The essay argues that the
symposium, the community of friends who friendly and with openness discuss with
one another while drinking wine, is the model of community upon which philosophi-
cal community is raised.

Keywords: community, soul, city, law, prudence, courage, virtue.

Ao Joio Diogo Loureiro, ao Miguel Monteiro e ao Rodolfo Lopes,
testemunhos da “academia” visada por este texto.

Que foi a Academia de Platao? Sob o ponto de vista da historiografia, esta
pergunta tem uma resposta imediata. A Academia foi uma escola filos6fica
marcada pelo legado de Platdo e pela sua repercussio nos seus discipulos. No
entanto, considerando a pergunta de um modo filoséfico e nio meramente
historiogréifico, a questdo da Academia nio pode deixar de ser marcada por um
alcance diferente. A presente reflexdo parte precisamente desta diferenca. Tendo
em conta que a Academia foi, antes de mais, uma comunidade de mestres e
discipulos marcada pelo legado platénico, questionar filosoficamente a Aca-
demia significard perguntar pelo tipo de comunidade que ela constituiu. Se a
Academia de Platio ¢ uma comunidade de tipo particular, de que modo pode ela
ser caracterizada a partir da abordagem das virias formas e dos varios sentidos
da comunidade presentes no texto de Platio? E esta a pergunta que constitui o
ponto de partida da reflexdo que aqui pretendemos desenvolver.

Num exercicio dialéctico preliminar, poderfamos eventualmente comegar
por tragar uma distin¢do entre a “comunidade” que resulta da divisdo entre as
partes de uma unidade e aquela que resulta da agregacio entre unidades que,
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desta maneira, formam uma unidade maior. A primeira estd presente na “comu-
nidade” formada pelas partes da alma do homem individual, segundo a distin¢do
tripartida tragada na Repiblica. A segunda, por sua vez, estd presente na “comu-
nidade” formada pelos virios tipos de vida colectiva, nas vrias maneiras de os
homens viverem em comum.

Comecemos, entdo, por considerar brevemente a conhecida abordagem que
Platio traga do primeiro tipo de “comunidade”. Se a reunido entre homens em
geral, independentemente da sua natureza, constitui uma comunidade, também
o homem individual na sua vy, na sua estrutura interior ou alma, encerra em
si uma relagdo entre elementos distintos que se articulam numa mesma estrutu-
ra. A imagem da alma como um carro alado puxado por dois cavalos de indole
diferente (Fedro, 246a, 252¢ ss) — um cavalo obediente e determinado pelo pudor
(Fedro, 254a) e um outro incontido e irreverente — é certamente a mais eloquente
imagem de uma alma caracterizada como aquilo que, de certo modo, se
poderia chamar uma “comunidade” constituida pela confrontagio entre forgas
conflituantes e antagénicas. Mas é na Repuiblica que, como sabemos, Platio es-
tabelece explicitamente uma analogia entre o €v &vrjp e a TOALG, entre 0 homem
individual e a cidade (Repuiblica, 441c), atribuindo 4 alma humana o estatuto de
uma comunidade que reproduz em ponto pequeno a mesma estrutura triddica
que, numa escala maior, caracteriza a comunidade politica: a parte apetitiva
da alma correspondendo aos trabalhadores da cidade, a sua parte irascivel e
impetuosa aos guardides desta mesma cidade e a inteligéncia aos governantes
(Repiiblica, 436a-b). Nesta estrutura, a parte irascivel da alma, o vpdg, ocupa
precisamente o lugar intermedidrio que medeia e tenta equilibrar o choque entre
as duas poténcias — o apetite (EmBupia) e a inteligéncia (vo0g) — que a cada passo
confrontam as suas for¢as conflituantes na disputa pela sua determinacao.

Mas se no Fedro encontramos a melhor imagem da alma como uma plu-
ralidade ou uma comunidade de elementos conflituantes, ¢ na Republica nos
deparamos com uma analogia entre os elementos da alma e os de uma cidade, é
na tltima obra de Platdo, as Leis, que podemos ver a referéncia ao resultado desta
abordagem da alma individual como uma certa comunidade. Do mesmo modo
que em publico ou 2 vista do publico (dnpooia) pode haver guerra entre cidades,
aldeias, familias e mesmo homens singulares, em privado ou na nossa intimi-
dade (idiq) também as pode haver (Leis, 626d). Clinias, o parceiro cretense do
didlogo, apressa-se a concluir que cada um de nés estd em guerra ou num conflito
interno consigo mesmo e que a vitéria sobre si mesmo ¢ a primeira e a mais bela
das vitorias (Leis, 626¢). Este conflito interior, este combate ou guerra interna
a alma, este mOAepog particular constitui uma dissensdo, um dilaceramento da
unidade, uma otdo1g. Neste sentido, ele constitui um momento insuperivel
da prépria estrutura interior da alma, pelo qual os elementos contrapostos se
reconhecem, um diante do outro, como aquilo que sio. Dir-se-ia que a unidade
da alma humana nio pode deixar de passar por esse dilaceramento interno, por
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essa 6TA01G pela qual cada uma das partes é o que é na medida em que “estd” e
permanece estitica, no seu {otnut, diante do desafio da parte que se lhe opde!.
E ¢ por isso que a 6Td01G, na perspectiva politica, se torna no paradigma para o
mais extremo dos conflitos (Leis, 628b), correspondendo a “guerra civil” que, na
Repiiblica, Sécrates diz caracterizar os conflitos contranatura que corrompem a
unidade entre os gregos (Repiiblica, 470d). Assim, poder-se-ia dizer que a alma
humana ¢é constituida por uma “tensdo estdtica” entre elementos distintos cujo
fim ndo pode deixar de ser a condugio de uma vida que, sem eliminar essa
tensdo sempre inultrapassdvel, produza a partir dela a sua harmonia e unidade.
No fundo, é em geral a esta harmonia e unidade que Platdo, em ultima anilise,
chama dpetn, a virtude pela qual a cada um ¢é dado atingir o melhor de si.

Vejamos agora, por outro lado, como esta unidade da alma poderia ser
alcancada. Num passo significativo das Leis, o ateniense enumera quatro bens
humanos que relaciona com quatro virtudes a que chama bens divinos, os quais
sdo superiores e ddo sentido aos primeiros: a saide, a beleza, a for¢a no movi-
mento corporal e a riqueza, desde que nio seja cega e seja acompanhada de pru-
déncia, constituem os bens humanos; os bens divinos mencionados sio, por esta
ordem, a prudéncia (ppdvnoig); uma disposi¢do temperante da alma (cw@pwv
Yoxig €€16); a justica (dikatoocUvn) enquanto mistura entre estes dois primeiros
e a coragem; e, finalmente, a coragem (Gvdpeia) (Leis, 631c). Na Repiblica,
como sabemos, as quatro virtudes cardeais — sabedoria (co@ia), a coragem
(avdpeia), a temperanga (Cw@pocvVN) e a justica (dikatooVVN) — sdo associadas
a estrutura triddica da cidade e hierarquizadas de acordo com tal associa¢do
(Repuiiblica, 427¢ ss): a sabedoria correspondendo aos governantes; a coragem
aos guardides; a temperanca a todos e, especificamente, aos agricultores, artesaos
e demais trabalhadores; a justica a cidade como um todo. Como articular estas
duas apresentagoes? Dir-se-ia que, na sua retoma das quatro virtudes cardeais da
Repiiblica, as Leis apresentam trés alteragdes significativas.

A primeira altera¢do a que nos referimos diz respeito a alteragdo do estatuto
da coragem: esta aparece nas Leis, em contraste com a Repiiblica, como a virtude

! Cf. a este propésito as consideragdes iniciais de Massimo Cacciari no seu livro Geofilosofia
dell’Europa: «O memoravel mithos do Fedro ensina, portanto, que paideia é agon, disputa na
estrutura compdsita da alma entre as suas poténcias contrapostas. Mas ele ensina que tal agdn
é, pela sua natureza, harmonizante: o cocheiro pode afirmar a prépria hegemonia e estabelecer
a conexdo, mediar a dissonincia imediata. A luta é, na sua esséncia, conatus 2 harmonia;
nenhuma luta comeca que nio seja em vista da vitdria, mas vencer significa “harmonizar” a si
o inimigo. Lutas e disputas valem unicamente como procura dos modos e das formas pelas
quais uma harmonia ¢ produzivel, revelavel. O significado do agdn consiste precisamente no
aletheiiein, no produzir, no trazer a luz a harmonia. O agén manifesta a harmonia como sua
prépria verdade. E, contudo, é na prépria luta que os distintos, enquanto distintos, se oferecem
ao olhar com a mais implacével clareza. O primeiro momento do processo “harménico” deverd
consistir em determind-los, em defini-los com a mdxima precisio — no fazé-los esfar um contra
o0 outro (€ o estar que ressoa na stdsis...)» (Cacciari 1994: 11-12).
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mais baixa e nio intermédia, justificando que o ateniense argumente que as leis
espartanas e cretenses, elaboradas sobretudo em vista da guerra, deveriam ter
tido em atengdo ndo apenas as virtudes bélicas, mas a virtude no seu todo. A
segunda alteragio consiste no estabelecimento da justica como um composto
entre o par constituido pela prudéncia e a temperanga, por um lado, e a coragem,
por outro. Se a Repiblica tinha encontrado na coragem a virtude intermedidria,
na medida em que esta seria a virtude prépria dos guardides, as Leis apresentam
a justica como a virtude intermedidria entre a virtude da inteligéncia e a virtude
da guerra, como uma virtude média que deveria ser partilhada por todos os
cidaddos. Finalmente, a terceira alteragdo prende-se com a elevagdo da tempe-
ranga aquilo que se poderia descrever como uma manifestagio fenoménica da
alma sdbia: nas Leis, ela aparece, por isso, como HETA VoD ow@pwv Puxig £ELG,
como uma disposi¢do temperante da alma que acompanha a inteligéncia. Assim,
aquilo que a Repuiblica tinha apresentado como simplesmente sabedoria, cogia,
aparece agora como uma figura bicéfala. Dir-se-ia que ela é, por um lado, virtude
prépria da inteligéncia, a qual ¢, em sentido pratico, a prudéncia. Por outro lado,
enquanto prudéncia, ela assegura a prépria disposi¢do temperante da alma que
constitui a harmonia e unidade entre todas as virtudes. A temperanca, enquanto
disposi¢do da alma para a moderagio, surge aqui como a ratio cognoscendi que
permite 4 prudéncia manifestar-se; e a prudéncia constitui a ratio essendi dessa
disposi¢do temperante e manifesta-se precisamente nela. A “comunidade” que
constitui a alma humana no homem individual, a “comunidade” do que se passa
no nosso intimo, encontra aqui a possibilidade da sua circunscri¢do conceptual.
Se a Repiiblica, ao estabelecer a analogia entre a cidade e o homem individual,
tinha apresentado as virtudes em func¢io dessa mesma analogia, as Leis cha-
mariam a atengdo para a alma ser uma “comunidade” cuja unidade adviria da
inteligéncia, do vo0g, e que teria um cardcter virtuoso, isto ¢, uma disposigio
equilibrada, harménica e temperante da alma, como o seu fim.

Voltemo-nos agora para o segundo tipo de comunidade, para a unidade
formada a partir da agrega¢io dos elementos que a constituem. Uma primeira
forma de comunidade deste tipo ndo pode deixar de ser a que se estabelece, entre
os homens, através das relagdes familiares presentes na casa e na familia (oikia).
A familia é uma relagio entre elementos exteriores uns aos outros e, portanto,
nesse sentido, uma relagdo que ndo pode ser descrita a partir da interioridade.
No entanto, ela junta elementos naturalmente conexos porque desiguais — o
homem e a mulher, o adulto e a crianga, o senhor e o escravo —, os quais, na
sua rela¢do, se harmonizam de acordo com uma hierarquia natural. Como na
estrutura familiar os elementos sdo desiguais, o elemento superior — o homem
maduro — estd claramente identificado e, nessa medida, surge como uma repre-
sentacdo da inteligéncia. Do mesmo modo que a temperanc¢a é uma expressio da
inteligéncia, acompanhando-a sem a substituir, o homem experimentado e ma-
duro que da consisténcia 4 unidade familiar pode surgir como uma expressao da
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inteligéncia e da sua virtude prépria, guiando os restantes elementos da familia
por um principio de moderagio ou temperanga que remete para a sabedoria e a
prudéncia, sem, no entanto, se confundir necessariamente com elas. Poder-se-
-ia dizer, entdo, que a familia se distingue enquanto comunidade por o chefe
de familia ocupar, no seio da unidade familiar, o lugar que na alma individual
cabe a inteligéncia, mas sem que a maturidade deste homem possa ser pura e
simplesmente identificada com a sabedoria. Neste sentido, o fim que caracteriza
ontologicamente a prépria unidade familiar adquire um matiz especifico. Se
a produgio da harmonia entre as partes da alma humana individual tem por
fim a sabedoria prudente prépria da inteligéncia, a comunidade familiar tem
por fim ndo propriamente a sabedoria, mas a harmonia entre todos ou, noutros
termos, a paz. Dir-se-ia, ento, que a familia consiste aqui na comunidade que,
especificamente, tem como seu principio a virtude do homem maduro, enquanto
expressdo de uma disposi¢do temperante da alma que manifesta a prudéncia, e a
paz, harmonia e amizade como o seu fim.

Da comunidade familiar pode destacar-se, por sua vez, a cidade, a oA,
enquanto forma de comunidade especifica. No Livro III das Leis, o ateniense
alude a génese das cidades, narrando-a a partir da lenda de que, ciclicamente,
as comunidades humanas se teriam de reerguer a partir da sua destrui¢do por
inundagdes, tremores de terra e outros cataclismos semelhantes. Quando os ho-
mens se come¢am a reunir, familias e aldeias de estirpes e costumes diferentes
acabam por associar-se e, nessa medida, necessitam de leis que, sobrepondo-se
aos seus costumes proprios, possam harmonizd-los e relativizar o seu caricter
dispar (Leis, 681c). Desta maneira, a cidade aparece, de acordo com as Leis, ndo
como uma associagdo pura e simples, mas como uma associagio de associacdes.
Consequentemente, ela ndo assenta numa partilha nem de lagos de sangue
nem de uma estirpe comum, mas de leis que possam estabelecer a harmonia,
paz e amizade entre homens heterogéneos ¢ estranhos uns aos outros. E esta
relagdo com as leis que, no pensamento de Platdo, determina a cidade enquanto
comunidade especifica. E em vista desta relagdo que a cidade se distingue da
alma e da familia. Quanto a alma, como vimos, os elementos de que é formada
constituem-na como uma “comunidade” que tem a inteligéncia por principio
de unidade e a sua disposi¢do temperante por fim. No caso da familia, esta
distingue-se como a comunidade que tem como seu principio uma imagem da
inteligéncia, presente na maturidade do chefe de familia, e como seu fim uma
imagem da temperanga enquanto disposi¢do da alma, isto ¢, a paz, harmonia e
amizade. Por fim, a cidade determina-se como a comunidade que estabelece as
leis como seu principio e que tem como fim uma virtude estritamente politica,
uma virtude face 4 qual a virtude prépria da inteligéncia — a sabedoria — per-
manece numa rela¢io essencialmente extrinseca e até tensa e problemitica.

Esta caracteriza¢io da cidade a partir da centralidade da lei e da exteriorida-
de da sabedoria ¢ essencial para a determinagio da cidade enquanto comunidade
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no pensamento de Platdo. Neste sentido, a cidade aparece, antes de mais, como
uma comunidade composta a partir de comunidades mais rudimentares que
encerrariam, no seu seio, o apelo a virtudes que estariam para além da prépria
vida politica. Num passo que ocorre logo no inicio das Leis, o ateniense presente
no didlogo coloca uma questio que ilustra bem este aspecto. Ele pergunta qual
dos trés seria o melhor juiz numa familia com numerosos filhos, dos quais a
maioria fossem maus e uma minoria justos: aquele que matasse os maus e fizesse
os melhores governarem-se sozinhos; aquele que desse o governo aos bons per-
suadindo os maus a obedecerem-lhe; ou aquele que estabelecesse leis para todos,
garantindo a sua paz e amizade (Leis, 627e-628a). Clinias, o cretense, responde
que esta ultima hipétese seria a melhor. E a razdo de esta ser a melhor reside
no facto de aquilo que é melhor para a cidade ser ndo aquilo que é melhor em si
mesmo (&p1oTov), mas aquilo que é necessirio (Gvaykaiov), sendo o necessirio
a paz e o sentimento de amizade entre todos (eiprvn d¢ mpog AAANAoLG dpa Kai
@ o@pocvvn) (Leis, 628c-d).

Esta passagem das Leis ¢ significativa também por uma outra razio que
importa explicitar. As trés hipéteses mencionadas, colocadas como alternativas,
apresentam sincronicamente os momentos fundamentais da constitui¢io de uma
cidade enquanto realidade composta. Nos textos de Platao, ¢ esta génese que
podemos surpreender no Politico. No Politico, trata-se ainda nio da cidade pro-
priamente dita, mas da ciéncia da fundagio da cidade: a ciéncia politica (ToAitikn
€moTHUN) ou a arte da realeza (téxvn PaciAikn) propria do verdadeiro politico
(6vtwg moAtikdg). O verdadeiro politico €, antes de mais, aquele que deve ter
a prerrogativa de se sobrepor as leis escritas sempre que tal lhe parecer melhor
(Politico, 300d-€). De acordo com o mito contado no Po/itico, como sabemos, na
era de Cronos, um deus governaria os homens como um pastor (Po/itico, 271e),
tendo a sua autoridade inequivocamente reconhecida. Uma tal situagio corres-
ponderia, portanto, 4 segunda das hipSteses mencionadas no passo das Leis: a
hipétese em que os bons governassem e os maus fossem persuadidos a obedecer a
sua autoridade divina incontestdvel. Esta segunda hipétese, valida para a situagio
politica vivida na era de Cronos, é o eixo a partir do qual se podem dividir os dois
momentos essenciais da constitui¢do da cidade no momento em que os deuses se
retiram e deixam de guiar directamente os homens como pastores. Tais momentos
sdo o da fundagio da cidade, no qual o legislador estd presente, e o da sua histéria,
no qual este mesmo legislador deixa a cidade entregue as suas leis.

Assim, a primeira das hipéteses mencionadas nas Leis corresponderia a
situagdo de uma cidade governada na era presente pelo verdadeiro politico, isto
é, pelo filésofo detentor da ciéncia politica. Nao sendo um deus, o verdadeiro
politico ndo pode estar certo de poder persuadir os homens que lhe devem
obedecer. Se estes o ndo quiserem escutar, como acontece a Sdcrates na cena
inicial da Repaiblica (Repiblica, 327c), este ndo os podera persuadir. Nesse caso,
o verdadeiro politico poderd ter de usar a forca, e esta serd sempre um recurso
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possivel para aquele que, tecendo a unidade do corpo politico como um tecelio,
pode ter de extirpar do corpo politico alguém cuja natureza lhe seja prejudicial
(Politico, 309). O verdadeiro politico tece e articula virtudes diferentes no corpo
politico, deixando de fora deste quem simplesmente as nao tem. Quanto a ter-
ceira das hipéteses, louvada por Clinias como a melhor, ela corresponderia ao
momento em que o verdadeiro politico se retira e, no lugar vazio deixado pelo
legislador, a lei se estabelece como a sua propria presenga. As cinco constitui¢des
politicas mencionadas no Politico — tirania, monarquia, oligarquia, aristocracia
e democracia — sio determinadas em fung¢io da sua relagio com a lei no modo
como imitam ou nio a figura do sibio legislador (Po/itico, 301d). Dir-se-ia que
o verdadeiro politico é na cidade como uma presenca espectral: é a sua auséncia
ou 0 seu espectro que se encontra presente nas leis que constituem a cidade, e
estas leis sdo, no fundo, a presenca da sua auséncia. Tal quer dizer que a cidade
propriamente dita, a moA1g dotada de moAiteia, se define em fungio da inevitavel
presenca da lei e, nela, da presenca ausente da sabedoria do legislador.

Por outro lado, se o principio da lei determina a cidade enquanto tal, isso
quer dizer que a maior das virtudes, a sabedoria, se encontra ausente dos fins
da cidade e ¢ substituida pela obediéncia a lei e pela paz e concérdia que esta
proporciona. A prépria ciéncia politica ou arte da realeza, a virtude prépria do
verdadeiro politico, encontra-se convocada no momento da fundagio da cidade,
mas remetida para uma presenga ausente a partir do estabelecimento das leis. Que
as leis da cidade ndo visam a sabedoria, e que a sabedoria pode ser vista como
politicamente indesejavel pela cidade, isso é claro para Platdo desde os aconteci-
mentos traumadticos do julgamento e da execugio de Sécrates. Tal quer dizer que,
do mesmo modo que as leis ndo se podem confundir com a inteligéncia, também
a sabedoria enquanto virtude da inteligéncia ndo se pode constituir como virtude
politica. A inteligéncia manifesta-se politicamente ndo como sabedoria, mas atra-
vés de virtudes hierarquicamente inferiores que podem, em certas circunstincias,
ter com a prépria sabedoria uma relagio tensa e problematica. Estas virtudes sio
a temperanga e a justica. E por esta razdo que, nas Leis, o ateniense sugere que as
leis na cidade possuam guardides que nio sejam necessariamente determinados
como prudentes, mas possam ter apenas uma opinido verdadeira, os quais devem
assegurar que a inteligéncia, reunindo todas as leis, se manifeste nessas mesmas
leis como temperanca e justica (Leis, 632¢c). Por outras palavras: a inteligéncia
traduz-se politicamente nio propriamente em sabedoria, mas num raciocinio
ou cilculo (Aoyioudg) que, fundamentando uma opinido sobre o que é melhor e
pior para evitar a dor e potenciar o seu contrario no futuro (Leis, 644d), se chama
lei quando se torna num decreto publico da cidade (86ypa mOAewg kovév). Por
outras palavras ainda: a cidade, na medida em que assenta nas leis, tem o seu
fundamento nio na sabedoria, mas na justica. E ¢ precisamente esta justica (31kr),
acompanhada do sentimento que a acompanha e manifesta, o pudor (aid®g), que
Platao, no Protdgoras, apresenta como sendo distribuidas por Zeus por todos os
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homens de maneira a, corrigindo o resultado da ac¢do de Epimeteu e de Prometeu,
possibilitar a sua associagio politica (Protdgoras, 322¢).

Se a cidade aparece como uma comunidade constituida em torno da lei,
e da virtude da justi¢a enquanto obediéncia a lei, o pudor surge como aquilo
a que se poderia chamar o sentimento da lei (num estatuto andlogo a Achtung
de Kant, ao sentimento de respeito pela lei que manifesta justamente a sua
presenga). Este mesmo pudor é apresentado por Platdo, nas Leis, como o maior
bem que o legislador pode cultivar. Dai que a cidade assente nas virtudes que
com ele essencialmente se relacionam. Desde a Repuiblica que a coragem e a
temperanca, entendida como uma moderagio a que nio ¢ estranho o pudor de
se desviar de leis e convencgoes, se encontram indissoluvelmente associadas como
as traves fundamentais nas quais a cidade assenta. Como escreve Stanley Rosen:
«A coragem ¢ primariamente a recusa de se desviar daquilo que as leis nos di-
zem que é melhor para a cidade; a temperanga ¢ “uma certa ordem [kosmos] de
alguns prazeres e o dominio dos desejos™?. No seguimento desta aproximagio
entre coragem e temperanca a partir da observagio das leis e convengdes, a con-
vergéncia politica destas virtudes estende-se também, naturalmente, a justica.
Assim, nas Leis, longe de ter a sabedoria como seu alicerce, a cidade, como
diz o ateniense, baseia-se em duas virtudes: a coragem face aos inimigos e a
justica, aqui manifesta pelo pudor ou o medo da vergonha diante dos amigos,
que sempre acompanha a prépria justica (Leis, 647b).

E face a centralidade da lei e do pudor na cidade, os quais indiciam que
as virtudes propriamente politicas se estendem entre a justica e a coragem, que
Platdo nio pode deixar de remeter para uma dltima forma de comunidade. Uma
tal comunidade serd marcada, antes de mais, nio pela assun¢do do pudor enquanto
manifesta¢do da justica, tal como acontece na cidade através do seu vinculo a lei,
mas precisamente pela no¢ao de que hd ocasides em que o pudor, o sentimento
da vergonha e o respeito pela lei se podem separar da virtude e, nesse sentido, da
prépria justica. Por outras palavras, uma tal comunidade serd marcada pela nogio
de que a inteligéncia ndo pode deixar de perguntar, para além da lei e dos costumes
que o sentimento de pudor obriga a observar, o que ¢ a justiga. A lei da cidade &,
para Platdo, uma imagem da sabedoria. No entanto, dizer que a lei ¢ uma imagem
da sabedoria ndo quer dizer que a lei seja pura e simplesmente identificivel com
cla. E por esta razdo que a lei é apresentada por Platdo como uma substitui¢io
do verdadeiro politico, que emerge a partir da sua auséncia. Neste sentido, a lei
ndo pode estar imune a critica, e a virtude da sabedoria pressupde justamente a
possibilidade de que a inteligéncia se exer¢a também criticamente sobre a lei. Um
tal exercicio de critica inteligente da lei pressupde, por seu lado, que o valor do
pudor ou do respeito reverente pela lei possa ser relativizado. O pudor, o medo

2 Rosen 2005: 145.
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da vergonha que associa a justi¢a a observagdo disciplinada das leis, deve poder
ser diminuido nas circunstiancias em que a inteligéncia se exerce livremente sobre
leis, costumes e habitos politicos, perguntando pela justica das leis, dos costumes
e dos habitos para além do pudor que nos incute a sua observagio e obediéncia.
Se a maturidade do chefe de familia ndo ¢ por si sabedoria, mas uma imagem da
sabedoria, e se as leis da cidade sdo ndo propriamente uma presenca do legislador
sdbio, mas uma presenca da sua auséncia ou uma sua presenga enquanto ausente,
entdo é necessiria uma comunidade na qual a educagio se centre nio na lei, mas
numa virtude completa; ndo no pudor, mas na verdade.

Na Repiiblica, a cidade construida em pensamento, a cidade bela, aparece
como uma prefiguragio desta comunidade. Ela nio é propriamente uma cidade
stricto sensu, mas uma comunidade que participa da unidade prépria de uma sé
alma, de uma s6 familia e de uma cidade peculiar. As trés condi¢oes necessdrias
a sua existéncia, que Sdcrates apresenta como ondas de escirnio dirigidas contra
a proposta da sua edificagio (Republica, 450d-473e), atestam precisamente este
seu cardcter. Tal como a alma, a cidade bela deve ser governada nio pela lei,
mas pela sabedoria dos reis filésofos ou dos filésofos reis. E ela deve ser também
uma grande familia, uma comunidade total de vida, que vive em paz e em que
todos os filhos sdo partilhados e educados pelos mais velhos, pelos adultos,
em fung¢do do desenvolvimento das virtudes que estejam em poténcia na sua
natureza. E ela deve ser também uma comunidade de iguais, uma comunidade
de homens livres ou cidaddos, em que a diferenga sexual ndo seja politicamente
relevante para a educagio e para a execugio por cada um das tarefas que lhe sdo
préprias. Mas se na Repuiblica esta comunidade é prefigurada na forma de uma
cidade que ¢, simultaneamente, uma alma, uma familia e uma cidade, é nas Leis
que esta comunidade adquire uma figura mais concreta: a figura do banquete,
onde o vinho ¢ bebido e se discute em fung¢io da desinibi¢io por ele provocada.
Se a cidade assentava essencialmente no sentimento do pudor, dir-se-ia que o
banquete, e a comunidade de confraternizag¢do que ele proporciona, se distingue
essencialmente por esta desinibi¢do e por esta libertagio do pudor que pode
conduzir a uma critica inteligente das leis, bem como, consequentemente, a
sua relativizagido e mudanga. Como escreve acertadamente Leo Strauss, no seu
comentdrio das Leis: «A maturidade pode ser uma imagem da sabedoria — tal
como a lei é uma imagem da recta razio — mas nio ¢é sabedoria. Ndo precisardo
os homens maduros, para além da liberdade legal ou da autoridade para criticar
as leis, de um remédio que os torne verdadeiramente livres para o fazer? Nio
poderd o vinho, ou pelo menos a frui¢io produzida pelo vinho através de uma
conversa sobre vinho, ter este efeito rejuvenescedor? De qualquer modo, é preciso
uma suspensio tempordaria do aidos para que se mudem as leis antigas»’.

3 Strauss 1975: 20-21.
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Como sabemos, o exercicio da inteligéncia ndo é, em Platdo, estritamente
individual. Ainda que tome lugar no homem individual, este exercicio nio
pode deixar de assumir uma forma sempre ji comunitdria. Trata-se de uma
comunidade de amigos que convivem, que dialogam e que filosofam ndo
contra as leis, mas a margem delas; ndo contra o pudor ou contra os costumes
da comunidade politica em que se inserem, mas libertando-se deles como forgas
que os limitam na sua reciproca amizade e no seu amor pela verdade. O vinho e
o banquete adquirem, nesta libertacio, a sua relagio essencial — a partida impre-
visivel — com a educagio. E o banquete torna-se assim, no didlogo platénico, a
imagem da Academia no seu significado filoséfico. Dir-se-ia que, na sua relagio
com a cidade, a Academia estd na cidade, mas ndo é da cidade; respeita as leis,
cresce ao abrigo das institui¢des politicas, mas ndo se lhes subordina e pode ter
com elas uma rela¢do de critica e de conflito. Se o fim da cidade é a paz, e se a
virtude é politicamente interessante apenas na medida em que proporciona essa
mesma paz, a Academia ¢ uma comunidade que ndo pode deixar de ser ilustrada
por um convivio em torno do vinho: uma comunidade que nio tem por seu fim
menos do que a verdade e, nesse sentido, o exercicio de uma inteligéncia que,
em udltima andlise, ndo pode ser inibida pelo pudor, nem reconhecer quaisquer
limites nas suas discussdes e didlogos. E num breve passo da Repiiblica, no
momento em que Sécrates hesita, por uma questio de pudor, em explorar
exaustivamente as caracteristicas da cidade bela e diz que o que se diz tem de ter
limites, que esta atitude especificamente académica ou filoséfica se encontra
expressa. As hesitacdes de Sécrates e a sua evocagio de limites, a resposta de
Glaucon é eloquente: Métpov 8¢ y), #gn, & Tdkpateg, 6 TAavkwv, ToloUTWV
Adywv dkovely 6Aog O Pilog vobv €xovoty; oh Sécrates, disse Glaucon: o limite
para ouvir semelhantes discursos, para os que tém inteligéncia, ¢ a vida inteira

(Repuiblica, 450b).
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ONDE EsTA PLATAO?
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Resumo — O presente artigo se propde a avaliar as celebres estratégias dramaticas que
marcam a auséncia de Platdo de seus didlogos a luz das tradi¢des, ainda que fragmen-
tarias, da presen¢a do mestre ateniense na Academia. A configuragio topogrifica e
politica da escola de Platdo sugerem que o ensino e a pesquisa 14 desenvolvidos deviam
acontecer prevalentemente no espago publico. Testemunhos de Eliano, Equécrates e
Aristétexo sido examinados para corroborar a tese da publicidade da Academia. Os
mesmos sublinham que Platio teria escolhido uma forma de ensino marcada por finas
estratégias de auséncia. O artigo sugere finalmente que a dupla auséncia de Platdo
(do texto e da escola) sio condicdes necessirias para que a metodologia do trabalho
filoséfico proposta por Platdo possa funcionar plenamente.

Pavavras-cHave: Platio, Academia de Atenas, Auséncia, Didlogos.

AsstracT — This article aims to review the well celebrated dramatic strategies that
usually mark the absence of Plato from his own dialogues in the light of the tradition,
albeit fragmentary, about the actual presence of the atenian Master in the Academy.
The topographical and political configuration of Plato’s school suggests that teaching
and research should had been developed mostly in the public space. Testimonies from
Aelian, Equecrates and Aristoxenus are examined in order to support the argument
of the publicity of the Academy. They also suggest that Plato had probably choosen a
way of teaching marked by a fine strategy of absence. The article finally suggests that
the double absence of Plato (from text and from school) are necessary conditions for

the methodology of philosophical work proposed by Plato to work in full.

Keyworbps: Plato, Academy of Athens, Absence, Dialogues.

INTRODUCGAO: A AUSENCIA DE PLATAO

O cendrio é uma prisdo. E 14 estd Sécrates. Assim Fédon, no homénimo
didlogo platonico, narra a Equécrates as tltimas horas do filésofo, e demora-
-se, antes de mais nada, numa longa descri¢do intimista da sensa¢do que ele
experimentava ao estar l4 naquele momento:

"Foi com um estado de espirito bem singular que ali estive a seu lado: efe-
tivamente ndo era compaixdo o que eu sentia, por assistir 4 morte de um
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companheiro querido. E que este homem me parecia feliz, Equécrates, a
avaliar pelas suas palavras e atitudes, tal a seguranca e a nobreza com que
enfrentou o fim. Pelo que ndo pude deixar de me convencer que um homem
como esse nio desce ao Hades sendo por uma determinagio divina e que,
quando ali chega, é para gozar de uma felicidade tal como talvez nenhum ou-
tro tenha encontrado. Eis porque nio sentia essa natural compaixdo de quem
vivencia o luto. Mas jia tampouco era o velho prazer de nos entregarmos a
filosofia —ainda que este tenha sido o objeto de nossas conversas. Em resumo,
era uma indefinivel sensa¢do que me dominava, um misto singular de prazer
e simultaneamente de dor, diante da ideia de que muito em breve este homem
deixaria de existir."!

Este demorar-se numa descri¢do quase roméntica dos sofrimentos do_jovem
Fédon nio é certamente casual. E de se esperar, do ponto de vista biografico,
que as horas trigicas que antecedem a morte de Sécrates revelem com inédita
clareza e intensidade sua desconcertante grandeza. A morte revelando a vida,
portanto, e nela, a filosofia de uma personagem paradigmatica para a histéria do
pensamento ocidental.

Surpreende, na economia da narrativa, um detalhe: ao ser perguntado por
Euquécrates sobre quem mais esteve 14 junto a Sécrates além do préprio Fédon,

este responde:

"Entre os atenienses, Apolodoro, como te disse, Critobulo e seu pai, Criton;
também Hermogenes, Epigenes, Esquines e Antistenes; e ainda Ctesipo, da
tribo de Péan, Menéxeno e mais alguns atenienses. Platdo, acho, estava do-
ente" (Phd 59b).2

Estamos diante de um elenco que constitui provavelmente a fonte mais
completa sobre o circulo socritico.’ A auséncia de Platdo torna-se ainda mais
escandalosa, portanto. Ainda mais levando em conta que esta é uma das pou-
quissimas vezes em que Platdo ¢é citado em todo o corpus.* Platao nao presenciar
as ultimas horas da vida de Sécrates, ndo ouvir dos celebres discursos, é algo
revelador. Este é um curto-circuito narrativo ao qual Platdo, autor de todos os
didlogos e, portanto, também da mengdo a sua prépria auséncia, quer submeter
os leitores. De um lado, tem razio McCabe quando sublinha que “isso torna

! Phd 58e-59a.Trad. Maria Teresa Schiappa de Azevedo (2000). Permito-me introduzir
uma modifica¢do: “luto” em lugar do mais genérico “transe doloroso” para traduzir “név6og”.
O termo ¢ bastante utilizado neste sentido de public mourning por Herédoto (cf. LS]).

? Trad. Maria Teresa Schiappa de Azevedo (2000). Permito-me introduzir uma
modificagio: “acho” em lugar de “creio” para traduzir “oipatr”.

3 Dixsaut 1991.

* Ha de fato somente mais duas citagdes: em Apol. 34a e 38b.

70



Onde estd Platao?
A Academia de Atenas no tempo de Platio como lugar de auséncias

problemitica a relagdo de Platdo com Sécrates, se, diferentemente dos outros
socrdticos, ele ndo escutou os argumentos finais de seu mestre”.’ E ainda assim,
é exatamente isso que Platdo parece querer enfatizar: sua auséncia.® Platdo, autor
do didlogo, se inclui somente para colocar-se para fora dele, de certa forma. Hd
um sinal textual muito preciso deste jogo de esconde-esconde de Platdo no texto:
a introdugio do termo oimai, acho: “Platio, acho, estava doente” — diz Fédon.” A
duvida de Fédon, e a consequente ambiguidade que paira no texto com relagio a
real auséncia de Platdo, ou pelo menos ao motivos reais desta auséncia, revela a
fineza do jogo literario de Platio. ¢

Mas a elaborada estratégia narrativa da auséncia do Autor revela mais do que
um simples jogo literdrio: como veremos, torna-se um sinal da maneira de Platao
conceber a prépria filosofia. A auséncia de Platdo dos didlogos foi objeto de muitas
investigagoes e deu origem a verdadeiras escolas de pensamento sobre a filosofia
platdnica. A economia destas paginas ndo me permite desvendar as diversas possi-
bilidades interpretativas da obra platonica que deriva desta auséncia. Ainda assim,
desejo dar espago a uma pergunta simples, quase zaif, por assim dizer: se Platio nio
estd nos didlogos, ou melhor, parece nio querer estar neles, onde estaria Platio?

O PARQUE DE AKADEMOS

A resposta a esta pergunta, que serd o leitmotif deste paper, surge portanto
de uma abordagem da pragmitica da comunicagio filoséfica de Platio, isto ¢, do
contexto de sua literatura.’ Isso equivale a se perguntar, fora das tecnicalidades
da sociolinguistica: se estivéssemos hoje em Atenas, e quiséssemos encontrar
Platdo, onde deveriamos procurd-lo? Onde ficava o Autor dos didlogos?

A resposta mais 6bvia é que o encontrariamos na Academia, é claro. Mas...
o que é exatamente a Academia?

Diégenes Laércio nos informa que Platéo:

5 McCabe 2011.

¢ Cf. Trabattoni 2011: 11, Rowe 1993: 114.

7 Phd 59b.

8 Se veja neste mesmo sentido a discussio sobre introdugio da expressio “oipoar” em
Dixsaut (1991: 37), Rowe (1993: 114) e Most (1993: 107s). H4 paginas belissimas escritas
sobre esta auséncia de Platdo em seus escritos por Vegetti (2003), Gagnebin (2006) e Costa
(2013). Costa critica justamente a insuficiéncia da leitura de Gagnebin, pela qual a auséncia
de Platio se justificaria pela busca de garantir a objetividade de seu texto: “Platio se ausenta
para que o drama possa emergir, assim garantindo forca a exibi¢do da cena — de que resulta,
também, a precariedade e temporalidade do escrito” (Costa 2013: 39).

* Com o termo pragmdtica entendo me referir aquela parte da teoria geral da linguistica
que Levison bem define como «investigagio linguistica que se refere obrigatoriamente ao
contexto, termo que engloba as identidades dos participantes, os parimetros espaciais e
temporais dos eventos de fala, as crengas, conhecimentos e intengdes dos participantes nesses
eventos, e muito mais» - Levinson 1991 (1983: 5).
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[Platio] passava o tempo na Academia, um gindsio atlético fora da cidade,
situado em um local bem arborizado, assim chamado por causa do heréi He-
cddemos, como diz Eupolis em sua comédia Os desertores: “Nos sombreados
caminhos do divino Hecddemos”."

A Academia ¢, portanto, mais propriamente um lugar publico, um gym-
ndsion — como o descreve Didgenes Laércio — onde as pessoas iam passear ou
se exercitar na corrida, imediatamente fora da cidade de Atenas. A melhor
tradugdo para gymndsion seria provavelmente ‘parque publico’. O lugar devia
seu nome ao heréi Akademos, ou Hecddemos.”! O fato da Academia ser um
parque publico ndo deve passar despercebido, como infelizmente passou em
tanta histéria da filosofia platénica. Neste parque, que € identificado por DL
como prodsteion, isto é fora da cidade, antes mesmo de Platdo, mestres, filésofos,
sofistas costumavam se reunir para encontrar seus discipulos.”? Travlos localiza
o parque a 600 metros 4 sul-oeste do Kolonos Hippios e a um kilémetro a oeste
do vale do Cefiso, encontrando-se portanto a periferia norte-oeste da cidade.”
Lynch aponta com razio que Sécrates havia preferido outro gymndsion, o Liceu,
onde ird se estabelecer o préprio Aristételes.™* Por sua vez o socritico Antistenes
havia estabelecido sua “escola” em outro gymndsion, o Cinosarge, que se tornard
em seguida famoso como sede de Didgenes o cinico.’ E no mesmo parque de
Akademos que o jovem Platio deverd ter com toda probabilidade encontrado
Critilo, o mestre neo-heraclitico ao qual esteve associado por um tempo, antes
de frequentar Sécrates. ' Provavelmente, por este motivo, ao voltar da primeira
das trés desafortunadas viagens siracusanas, na década de 80 do IV século a
(provavelmente em 388/387) Platido compra préximo a este gymndsion uma
pequena propriedade, onde fixa sua residéncia privada. A histéria desta volta de
Siracusa para Atenas é francamente rocambolesca, especialmente se prestamos
té a narra¢do de Favorino, citado por Diégenes Laércio,” e envolve um duplo
pagamento do resgate de Platdo da escraviddo em Egina, por parte de seu grande
amigo siciliano, Dion de Siracusa, ou por Aniceris de Cirene. Ao ndo querer
ser reembolsado pelo pagamento do resgate, o dinheiro deste ultimo teria sido
investido exatamente na compra do referido imével.

Assim, poderiamos encontrar Platido em sua casa para as refei¢des, ou no
final do dia, por vezes acompanhado de alguns dos discipulos mais préximos;

10 Fr. 32 Edmonds // DL Vitae 111, 7. A tradugio é de Mario da Gama Kuri.
1 Isnardi-Parente 1980: 22.

12 Dillon 2013, 2.

13 Cf. Travlos 1971: 42-5 ¢ 300-2.

14 Cf. Lynch 1972: 45-46.

5 DL Vitae VI, 13.

16 DL, Vitae 11 5.

7 Cf. DL Vitae 111, 19-12.
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mas se quiséssemos vé-lo em ag¢io — por assim dizer — deveriamos procuri-lo na
Academia, isto é propriamente fora de sua casa, no parque de Akademos. Esta
perspectiva de que a Academia, isto é o debate, a pesquisa, o didlogo se davam
nio no jardim privado (como serd depois para muita parte da filosofia helenistica
a seguir) e sim no espago publico do parque de Akademos, ¢ obviamente impor-
tante para a pragmatica, como se dizia, da filosofia de Platdo.

Provavelmente, havia um local especifico, no interior do parque, onde
Platio encontrava seus discipulos. As fontes mencionam a dedicagio de um
templo as Musas, ao qual depois Espeusipo teria acrescentado provavelmente
um monumento as Gragas. Este museion devia indicar com toda probabilidade
o lugar de encontro, no interior do parque da Academia, de Platdo e dos seus.™

Aristéfanes, nas Nuvens, descreve com mintcia a topografia e a jardinagem

do parque:
“a Academia descendo, correrds sob as oliveiras coroado com cilamo branco,
com prudente companheiro, rescendendo a azinheira e quietude e branco ila-
mo na estagdo da primavera, regozijando-te quando murmure o plitano para
0 olmo”™."

Plutarco, por sua vez, na vida de Cimon, menciona que o estadista teria sido
o principal benfeitor do parque:

“Convertendo a Academia de um lugar seco e irido num jardim bem irriga-
do, que ele dotou de pistas livres de obstdculos para a corrida e de passeios
sombreados.”?

No interior do parque, segundo Bowe, devia haver dois percursos diferentes:
de um lado, uma pista para corrida, relativamente livre de obsticulos e, portanto,
com poucas drvores, que devia com toda probabilidade sair do templo de Prome-
teu.? Daqui de fato partia uma corrida noturna anual, com tantas tochas, na qual
jovens atletas se dirigiam até a Acrépole. Do outro lado, um passeio, recheado de
estdtuas e altares, dedicados as mais diversas divindades. Este segundo percurso é
certamente aquele sombreado do qual falam as fontes: nele teria sido estabelecido
o museion e ali aconteceriam as atividades da “escola” de Platio.

8 Cf. para as fontes Riginos (1976: 119-121). Como também Dillon (2003: 3) e Bowe
(2011: 275). Para uma estudo da evolugio topogrifica e arquitetonica da Academia desde sua
fundagio até a Antiguidade tardia cf. Caruso (2013).

19 Aristoph. Nubes 1005-9. Trad. Motta, N. (2013).

20 Plutarch Cimon X111, 8. Orig.: thv § Akadruetav ¢ dvidpov kal adxunpdg Kkatdpputov
anodeifac dAoog, noknuévov LT avTod Spdupolc kabapoig kal cvokiolg mepimdTol.
Acrescento em nota o texto original grego sempre que a tradugio é minha.

2 Cf. Bowe 2011: 274-5.
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A escolha do local por Platio foi objeto de algum debate ji na Antiguidade.
Uma tradigdo tardia, mas relativamente bem atestada, sustenta que a Platdo teria
propositalmente escolhido um lugar insalubre para sua escola.”> O testemunho
mais antigo é aquele de Porfirio, que no De abstinéncia assim reporta:

Platdo escolheu morar na Academia, um lugar nio somente deserto e afastado
da cidade, mas também — ao que se dizia — insalubre.?

O que mais interessa aqui é notar que escritores cristdos do século IV como
Basilio e Jerénimo, citam esta anedota para mostrar uma relativa utilidade do
estudo das préticas filoséfica pagas para o ensino das virtudes cristas.>* Basilio
parte do pressuposto que Platdo, indo morar num lugar niao adequado para a
satde, pretenda com isso controlar o corpo. Utiliza para ilustrar o conceito um
vocabuldrio da vinicultura: como se podam as videiras que crescem demasiado
floridas, assim Platio desejava podar o conforto do corpo.” Na mesma linha,
Jer6nimo acolhe com entusiasmo o fato de Platdo, apesar de ter saide debilitada,

Villam ad urbem procul, non solum desertam, sed te pestilentem: ut cura et assidui-

Assim, a prépria topografia da Academia se torna uma ocasido para reforgar
o estigma do dualismo corpo-alma que a tradi¢do costumou atribuir a Platdo.
Obviamente estas anedotas foram elaboradas a partir de referéncias a passagens
de didlogos platonicos que sustentariam que o verdadeiro filésofo faz da vida
uma busca pela morte?” e recebe a morte como uma liberagdo das amarras da
existéncia.”® Estas afirmac¢ées de Sécrates, portanto, precisariam ser vistas no

«_»

contexto do didlogo especifico e ndo podem ser consideradas enquanto tais “a
filosofia de Platio.

O percurso desta tradigdo sobre a insalubridade do parque, aqui brevemente
delineado, introduz algumas reflexdes sobre como a historiografia moderna da
histéria da filosofia antiga recebeu as tradi¢oes ligadas as Academia.

2 Testemunhos contririos a esta tradigio em DL (111, 7), Plutarco (Cimon 13.7) e Sudas
(Akadruera).

% Porph. De Abstin. 1, 36. Orig.: MAdtwv 8¢ tiv Akadruelav oikelv efAeto, o0 pdvov
Epnuov kai téppw tod doteog xwpiov, GAAX kal, wg @aciv, Enivocov.

2 Cf. Riginos 1976: 121-3.

% Basil. Ad adoles. 9, 80-84 (Boulenger).

% Adv. Iovin. 2.9. Migne PL 23: 312.

27 Cf. Phd. 64a, 67¢.

28 Cf. Phd. 66b-67e.
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AcapeMiA E UNIVERSIDADE

A quase totalidade dos estudiosos de Platdo olhou no comego do século
passado para a Academia de Platio como um modelo que a0 mesmo tempo
justificasse e se encontrasse parcialmente realizado nos sistemas de ensino
superior de sua tradi¢do.”” Ao ponto de Jaeger, em 1923, sentir a necessidade
de precisar que a Universidade moderna nio poderia ou deveria olhar para a
Academia como modelo para sua estrutura¢do.’® A tentagio persiste todavia na
definigdo histérica do modelo da Academia. Se veja, por exemplo, esta passagem

de Guthrie:

A academia de Platdo ndo corresponde inteiramente a nenhuma instituigio
moderna, certamente a nenhuma Universidade de fundagio em tempos mo-
dernos. Os paralelos mais préximos devem ser provavelmente nossas Univer-
sidades mais antigas, ou melhor, seus co/leges, com as caracteristicas que estes
herdaram do mundo medieval, de maneira especial as conexdes religiosas e o
ideal da vida comunitaria, em especial a mesa comum.*

Mas o que Guthrie estd descrevendo é exatamente a vida nos co/eges, com
seus high tables, Senior Common Rooms, igrejas anexas e oragdes 4 mesa. Algo,
inclusive, que ja havia sido abertamente afirmado por Field. Este, ao reconhecer
que deveria haver classes diferentes de maturidade e de proximidade a Platio
entre os presentes na Academia, conclui candidamente que a Academia “devia
parecer ainda mais do que até aqui foi sugerido a um co//ege moderno, com seu
Master, seus Fellows e seus Scholars”. > O argumento de Guthrie é também que a
Academia nio corresponderia a Universidade moderna, e sim aquela medieval.
O problema ¢é que a Universidade, invencdo tipicamente medieval, permanece
na grande maioria dos casos ainda muito vinculada a uma estruturagio do saber
e do poder medieval.

E certamente o caso de afirmar, portanto, que qualquer tentativa de ver na
Academia as caracteristicas da Universidade, ndo passa de anacronismo engana-
dor.* Lynch parece ter razdo ao apontar que alguns paralelismos, a bem querer,
podem ser encontrados entre as primeiras Universidades (aquelas dos século
XIII e XIV) e a Academia, notadamente por estas nio terem normalmente um
lugar préprio, estando ao contririo hospedadas por ambientes religiosos, como
catedrais ou mosteiros.** Mas se trata obviamente de mundos tio distantes em

2 Cf. Cherniss 1945: 60.
0 Cf. Jaeger 1923.

31 Guthrie 1975: 19-20.
32 Field 1930: 35.

33 Cf. Lynch 1972: 66.

** Cf. Lynch 1972: 67.
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termos de concep¢ao do que € ciéncia ou conhecimento que qualquer relagdo
entre a Academia e a Universidade em suas origens, seria mera especulagio.

Insisto sobre este anacronismo, pois esta tendéncia em considerar a Acade-
mia um col/ege medieval, hospedado no interior de um mosteiro, influenciou o
surgir de uma outra imagem, frequentemente atribuida a Academia de Platdo: a
de uma comunidade religiosa, mais precisamente de um shyasos. Trés argumen-
tos foram tradicionalmente apresentados para isso: antes de mais nada a mengéo
acima ao museion seria um indicio desta prevaléncia do religioso; em segundo
lugar, haveria o modelo pitagérico de comunidade de vida comum, fortemente
influenciado pelo misticismo, para o qual Platio estaria supostamente olhando
ao decidir fundar a Academia; em terceiro lugar, uma escola como a platonica
teria dificuldades de ordem juridica para ser reconhecida como tal na Atenas do
IV século a: Platdo e os seus teriam assim optado por uma personalidade juridica
de comunidade de vida religiosa: o #hyasos exatamente.

A tese da Academia como #hyasos é ja de Wilamowitz,* ao qual fizeram
eco Poland antes e depois Boyancé.* Lynch demonstra com cuidado que nio
havia de fato qualquer necessidade juridica de “registrar”, por assim dizer, a
Academia como thyasos: seu atento estudo da situagio juridica das escolas so-
fisticas e de Is6crates, contemporineas a Academia, portanto, mostra haver na
realidade uma grande fluidez juridica na Atenas daquele tempo.”” Sendo, como
a Academia, escolas de formagio secunddria e completamente voluntdrias, havia
pouco interesse, tanto para a cidade como para os préprios protagonistas, em
uma regulamentagio ou institucionaliza¢do das mesmas. Prova disso é que na
grande maioria dos casos, como foi o da escola de Is6crates, com a morte do
mestre a synousia, a associagio desfazia-se naturalmente.*

Sobre a Academia ter como modelo a comunidade pitagérica, posso so-
mente anotar de passagem que os estudos tradicionais sobre a vida comunitaria
pitagérica, que destacam pretensas caracteristicas como uma forte hierarquia, o
segredo e o fechamento no interior da comunidade, etc. precisariam ser revistos
radicalmente por nio constituirem absolutamente uma boa reconstru¢io das
comunidades protopitagéricas.” Foi justamente sublinhado o cariter aberto e

% Cf. Wilamowitz 1881: 281.

36 Cf. Poland 1909: 206-9 e Boyancé 1972.

7 Cf. Lynch 1972: 32ss.

38 Isnardi-Parente (1980, Test. 1 — Commento) acredita que somente com Senocrate,
isto ¢ com o segundo successor de Platdo, depois de Espeusippo, é que a Academia pode ter
sentido necessidade de procurar estabilidade juridica como comunidade religiosa. O fato de
Sendcrates nio ser de fato cidaddo atenienese, e sim meteco, teria sugerido a necessidade de
um registro da escola mais formal. Caruso (2013: 42), todavia, convida a cautela com relagio a
enfatizar demasiadamente a tese laicista da Academia. Cf. também Glucker (1978: 226-237)
para as questdes relativas a propriedade da Academia.

% Se veja para uma critica a esta imagem do protopitagorismo especialmente Cornelli

(2011) e Thom (2013).
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nio esotérico, isto é ndo exclusivo, da Academia, em contraste com a tradigdo pi-
tagérica.* Diversas tradigdes sugerem esta abertura: é o caso da jovem Axiotea,
que entra na Academia apds ter lido a Repiblica, ou do fazendeiro Nerinto, que
se teria juntado ao grupo de Platdo, impressionado com a leitura do Gorgias. Ha
até relatos de Platio ter acolhido, quando em vida, Magos e Caldeus.” Creio,
todavia, que o problema localize-se mais propriamente no objeto de comparagio,
isto é na comunidade pitagérica: ela pode nio ter sido tdo fechada, como fomos
acostumados a consideri-la.

Nio creio seja sequer necessdrio refutar a tese pela qual o museion seria
um sinal da Academia pensar-se como um #hyasos: o monumentos dedicados
as musas sdo de fato mais comumente encontrados em lugares publicos e sem
qualquer referéncia especial a uma especial comunidade religiosa ou civil.

O ENSINO PUBLICO DE PLATAO NA ACADEMIA

Ap6s estas breves consideragdes de cunho historiografico, que procuraram
mostrar a centralidade das tradiges sobre Academia para as concepgdes mo-
dernas do que devia ser uma escola filoséfica, ¢ certamente o caso de voltarmos
para aquela que nos pareceu um caracteristica pouco evidenciada da Academia:
o fato da escola de Platdo acontecer prevalentemente num espago publico. Como
veremos esta informacido ndo é priva de consequéncias para uma mais correta
compreensdo da prépria filosofia de Platao. E o caso, portanto, de trazer trés
testemunhos para corroborar a tese da publicidade do ensino académico. Todos
os trés me parecem antes de mais nada esclarecedores de como se dava a relagio
entre a casa (privada) de Platio, e o espago (ptblico ) da Academia.

O primeiro deles é um testemunho de Eliano:

Uma vez, quando Xendcrates havia voltado para sua terra natal, Aristételes
atacou Platdo, cercando-o com um grupo de outros como ele. Isso incluia
Mhnaso da Fécida e outros. Naquele exato momento Espeusipo, estando doen-
te, ndo podia estar ao lado de Platio. Platdo era na época octogenirio e, devido
a idade avancada, sofria de problemas de perda da memdria. Aristételes, de-
monstrando querer claramente agredir Platdo, lhe dirigiu uma pergunta ex-
tremamente arrogante, com a intengdo de querer refutd-lo: isto ¢, de maneira,
portanto, injusta e ndo correta. Por causa disso, Platdo abandonou o passeio
(mepindtog) e se fechou em casa com seus companheiros. Depois de trés me-
ses, ao voltar para Atenas, Xendcrates encontrou Aristételes passeando com
os seus no mesmo lugar onde havia anteriormente deixado Platdo. Havendo
compreendido que eles ndo estavam indo encontrar Platdo e que este havia se
retirado voluntariamente da cidade, Xendcrates perguntou a uma das pessoas

0 Cf. Field (1930: 30), Cherniss (1945), Lynch (1972: 57) e Caruso (2013: 202).
1 Cf. para as referéncias Lynch 1972: 57-8.
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que estava passeando onde estava Platdo. Suspeitava que Platio pudesse nio
passar bem;* mas a resposta foi: ndo estd doente, mas Aristoteles o deixou irri-
tado, fazendo assim com que ele desistisse dos passeios. Se retirou para seu proprio
Jardim (KATOG) e estd se dedicando a filosofia nele. Ao ouvir isso, Xenderates foi
imediatamente a casa de Platio, e o encontrou conversando com seus disci-
pulos. Eles eram bastante numerosos e célebres, jovens destinados a serem
excelentes. Quando Platdo parou de falar e deu a Xendcrates as esperadas
cordiais boas-vindas, Xendcrates respondeu a elas da mesma forma. Quando
o grupo dos companheiros havia finalmente se dispersado, e sem que Platio
percebesse isso, Xendcrates criticou duramente Espeusipo por ter cedido o
passeio a Aristdteles, e ele atacou pessoalmente o Estagirita com grande vio-
léncia e determinagio ao ponto de afastd-lo e conseguir reintegrar Platio em
seu costumeiro lugar (xwpiov).*

E evidente no testemunho de Eliano a contraposi¢io entre espago publico e
privado, sublinhada pela expulsio de Platdo do peripatos e seu refagio no kepos.
A tradigdo é obviamente anti-aristotélica. A reintegragio de Platio no passeio
publico, por obra de Xendcrates, é compreendida como volta de Platdo para o
seu chorion, seu lugar usual.

O Segundo testemunho que gostaria de trazer a lume e que corrobora a tese
da publicidade da Academia é de Equécrates, citado por Ateneu. A narrativa,

“ Uma pergunta recorrente, como se vé, esta sobre o paradeiro de Platio. E novamente
com a mengdo a uma possivel doenca do mesmo.

# Eliano Varia Histéria 3. 19. Orig anodnuiag d¢ ysvopévng TOTE TQ ZeVOKPATEL
eq v matpida, émédeto t¢ MAdTWVL O prtots?an, X0pov Tva TV opl?\ntwv oV
£aqutod nsplotncapevoc, @V v Mvdowv te 6 Pwkelg kai dAAot Totobtol. évdoer ¢ tote 6
Znsvcmnog, Kal Sk tadta otSuvoctoc; v ovuPadilev 1@ MAGTwvi. 6 §& MAdTwy oySonKovw
stn sysyova Kal Opo0 T1 dia Ty NAkiav EneAedoinel Ta i pvm,mg avToV. smespevog ovv
a0T@ Kal smﬁov?xeuwv 0 prtors)\nc, Kai cpl)\oupwg mdvo Tég spwtnoelq notoupsvoq Kal
Tpdmov TIvVa Kal s?\eyktu«uq, adik@Vv Gua kal ayvoopovoov v §fidog: kai 81 tadta dmootdc 6
MAdtwv tod €W epidtov, £vdov £REdile oLV TOig £Taipolg. TPI@V 8¢ UNVAOV dtayevopuévwy
6 Zevokpdtng doiketo éx Thg dmodnuiac, kal kataAaupdver oV ApiototéAn Padilovta oo
katéAmne tov [MAdtwva. Op&v 8¢ adTOV UETA TV YVwpitwy o0 Tpog MAdTwva dvaxwpodvta
£k To0 mepndtov, AAAG kab Eautov midvta ¢ TNV TOALY, APETO Tva TV €V Tf] TEPITATY
émov mote ein 6 MAGTwV: vIWNTELVE Yap aLTOV HaAakilesOat. 6 3¢ dmekpivato ‘éKeivoq
psv oV Vvooel, evox)\wv 3¢ abTOV AplototéAng napaxwprioat nsnomks 00 mepimdtov, Kal
ocvcxxwpr]oocg &V TQ KNTW TG €aVTO0 PLA0cOPeL. 0 8¢ E ._EVOKpO(‘ET]C aKovoag napaxpipa ke
npo¢ MAdtwva, Kal K(xrs?\aﬁs 51a)\syopsvov 701G oLV EQUTG" noav 8¢ pdAa suyvol kai ouilol
Abyov kal ol pGA1oTa SoKODVTEG TAOV VEWV EMPAVETG. ETEL 52 énadoato Tic OptAiag, Rondoatd
Te WG TO £iKdG TOV ZevokpdtnVv PAavBpwrws kal ab TdAv Eevokpdtng ékeivov duoiwg.
StadvBeiong 8¢ thi¢ cuvovoiag 00dev olte einwv mpog tOV MAdtwva O Zevokpdtng olte
GKOVONG, CLVAYAYWV TOUG ETaipoug TQ Inevoinmy ndvu ioxvup®dg énénAnée Tapaxwprioavtt
T00 TepindTov ApiototéAel, avTdg Te EmEBeTo TR ZTayelpitn KATA TO KApTepdV, Kal €G
to000ToV TPofiABe @rhotipiag, w¢ é€gAdoal avTOV kal dmodolvatl td cVvndeg xwplov T®
MAdtwvt. A tradugio ¢ minha. Consultei prevalentemente a tradugio LOEB de Wilson
(1997), que sigo em alguns pontos.
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ao mesmo tempo em que revela alguma desvantagem, por assim dizer, ligada
a estes debates publicos, nos entrega um retrato em cores muito vivas de como
deviam funcionar estes debates no interior da Academia:

- E quanto a Platio, Espeusipo e Menedemo? De que se ocupavam? Qual
reflexdo, qual discurso era o objeto da investigagdo deles? Por favor, se sabe
algo sobre isso, sabiamente me diga, pela Terra...

- Sei muito bem o que dizer deles: vi de fato nas Panateneias o grupo daqueles
jovens... nos parques da Academia prestando atengio a discursos indiziveis, de
tdo absurdos que eram. Dando defini¢des sobre a natureza, separavam os ani-
mais das plantas, e as espécies dos vegetais. Entre estes tltimos examinaram a
abébora, se perguntando de que género esta seria.

- E qual foi a defini¢do a qual chegaram do género desta planta? Se vocé sabe,
pode me dizer?

- No inicio, estando completamente em siléncio, ficaram todos concentrados
e curvados, e refletiram por muito tempo. Em seguida, improvisamente, um
deles disse que seria um vegetal redondo, outro uma verdura, outro ainda uma
arvore. Ouvindo isso um médico siciliano se revoltou contra eles, dizendo que
estavam delirando...

- Eles ficaram bravos por conta da derrisio e o repreenderam? De fato, é im-
proprio se portar desta forma numa reunifo.

- Eles ndo pareceram terem ficado muito incomodados. Platio, por sua vez,
que estava presente, docemente os fez retomar desde o inicio o exame da
abébora, para definirem seu género. Desta forma, eles prosseguiram com a
divisdo.*

A referéncia ao trabalho da diairesis, a0 qual eram submetidos os jovens
académicos, ¢ certamente de grande interesse historiografico, pois nos permite
vislumbrar ao mesmo tempo a didtica e os contetidos das discussées que deviam

* Athenaeum, Deipnosoph. 11, 54, 3-40. Orig.: tf MAdtwv kai Imedoinmog kai
Mevédnpog; mpodg tiot vuvi datpifovotv; moia @povtig, moiog 8¢ Adyog diepevvarat
napd TovTolo1V TEde Hot MIVUT®C, €1 Tt kateldwg fkelg, AéEov, TpdG TAG ..... {B.} &AN oida
Aéyewv mepl t@Vde ca@®¢. Mavabnvaiolg yap idwv dyéAny yetpakiwy .. .. v yvuvaociolg
Akadnueiag frovoa Aoywv dpdtwy, Gtdmwv. Tept yap @Uoew dpopilduevor diexwptlov
{Owv e Plov §évEpwv te @OV Aaxdvwy te Yévh. K&t év TobTolg THV KoAokOvTny
£€ftalov tivog 0Tl yévouc.

{A.} xai ti mot &p wploavro kal Tivog yévouc eivat o @uTév; SHAwoov, ei kdTo1o8d T1.
{B.} mpddTiota udv <odv> mdvteg dvavdor 8T éméotnoav kal kKOPavTeg Xpdvov ovk dAfyov
Sieppévtilov. kdT ¢Eaipvng, #T1 kumTévTwy Kai {NTodvTWY T@V Helpakiwy, Adyavév Tic #on
otpoyyOAov ivat, molav § &ANog, §évdpov § étepog. Tadta § dkobwv 1aTpdg TIg TiKeATS &d
Y& katémapd’ adT@V KOG Anpodvtwy. {A.} 1} Tov Setvdc Mpylodnoav xAevdleodal Tépénocav;
70 ya&p €v Aéoyaig [taiode] Toradta motelv Gmpenég. . .. ...

{B.} 008" éuéAnoev toig petpakiorg. 6 TAGTwv 8¢ Tapwv Kal pdAa Tpdwg, ovdev dpivOeis,
enétal’ adToiq My <¢€ dpxfig TNV kKoAokOvTNv> dgopilesbar tivog €oti yévoug. ol d¢
Sipovv.
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acontecer no interior da Academia. Ainda que pelo revés do tecido, representado
aqui pela tradigdo comica de Equécrates. A imagem dos académicos aplicados nos
estudos da natureza por meio do método diairético, normalmente utilizado para
o mundo da dialética, remete imediatamente ao paralelo testemunho comico das
Nuwens de Aristéfanes, desta vez dirigido a escola de Sécrates. E traz, é claro, os
mesmos problemas interpretativos que este tltimo ji acarretava.® O testemunho
provavelmente mais fidedigno de como estes debates dialéticos deviam ser tra-
vados no interior da Academia pode ser procurado nos oito livros dos Zgpicos de
Aristételes (e nas Refutacdes Sofisticas, apéndice destes). Considerados pela grande
maioria dos comentadores como escritos juvenis, devem com toda probabilidade
ser inspirados pela pritica da dialética académica, ainda que Aristételes afirme
no final das Refutagées que teria inventado a fechne do zero (ouden pantelds hyper-
chen -183b36).* Com relagio & diairesis propriamente dita, isto é, ao sistema das
divisdes, ainda que delineada em suas formas basicas jd no Fédro (265d e ss.),
ndo parece haver de fato no corpus platdnico um sistema tdo bem estruturado
como aquele das Cazegorias de Aristételes. Platio teria utilizado — segundo Her-
modoro — categorias mais rudimentares, por assim dizer, como aquelas de absoluto
(kathauton) e relativo (pros hetera), e suas sucessivas divisdes.?

O que mais interessa na economia de nossa procura por Platao na Academia,
todavia, é o incidente da exclamagio do médico siciliano, que constitui um sinal
de que os trabalhos da Academia deviam ser a tal ponto publicos que podiam ser
de fato submetidos & incompreensio e a ridicularizagio dos transeuntes.*

A mesma publicidade seria implicita também numa outra celebre tradigdo: a
da Ligdo sobre o Bem de Platio. Desta ligio nos fala Aristoxeno, citando uma his-
téria frequentemente narrada por Aristételes, em seus Elementos Harménicos (11,
30-31). Aristételes censurava Platdo, na ocasido, por este nio haver anunciado
antes da licio qual seria o0 esquema geral (a ementa) da mesma e creditava a esta
Jfalha de metodologia diddtica de Platio o insucesso da Ligdo:

"E certamente a coisa melhor iniciar indicando a natureza da investigacio,
e o que ela envolve, de maneira que com esta viso inicial podemos proceder
mais facilmente pelo percurso escolhido, e nos darmos conta a que altura

# Jaeger (1923: 16-18) e Diiring (1957: 335) parecem considerar o testemunho do comico
contemporineo de Espeusipo digno de confianga, enquanto Cherniss (1945: 63) e Tarin
(1978: 220-1) levantam sérias davidas sobre a relevincia do mesmo. O segundo levanta
especialmente algumas suspeitas com relagio ao fato de testemunho estar imitando o passo
paralelo das Nuvens de Aristofanes (191ss). Convencem, de maneira especial, as consideragbes
mais gerais sobre os testemunhos cémicos relativos a filosofia de Platio de Diiring (1957:
335s).

“ Se vejam os argumentos neste sentido trazido por Dillon (2003: 10ss).

4 Cf. Dillon 2003: 21.

* Sobre a identidade do medico siciliano se vejam as observagdes de Isnardi-Parente

(1980, Test. 48, Commento).
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teremos chegado nela, sem corrermos o risco de nos decepcionarmos em se-
guida. Como o préprio Aristdteles costumava contar, era exatamente isso que
aconteceu 4 maioria das pessoas que ouviu a ligio sobre o Bem de Platdo. Cada
um veio de fato com a expectativa de aprender algo sobre as coisas que sio
geralmente consideradas boas para os seres humanos, como a saide, a forca
fisica, e em geral algo como uma felicidade maravilhosa. Mas quando vieram
as demonstra¢des matemadticas, incluindo os nimeros, as figuras geométricas
e a astronomia, e no final a afirmacio de que o0 Bem ¢ Um, isso deve ter-lhes
parecido, posso muito bem imaginar, completamente surpreendente e estra-
nho. Assim enquanto alguns deram pouca aten¢io aos argumentos, outros os
rejeitaram abertamente."?

O testemunho de Aristoxeno, quase contemporineo a ligdo, é certamente
uma das pecas centrais que contribuem para a composi¢io daquele que Cher-
niss bem definiu o riddle, o enigma da primeira Academia.” Por que razio
Platdo teria dedicado uma ligdo tdo técnica, se ndo esotérica, a um publico
tdo vasto e ordindrio, que teve compreensiveis dificuldades para compreen-
der os fundamentos ontolégicos da ética platonica? Todos os comentadores
contemporaneos sem exce¢io, a partir de Guthrie (1978, 244), revelam certo
desamparo hermenéutico frente a este testemunho de uma tdnica li¢do, e que
Platio teria ministrado ndo “no interior da Academia”, mas para a multiddo.”
Por um lado, os comentadores levantam um questionamento 6bvio: como é
possivel que em quarenta anos de Platio na dire¢io da Academia, a tradigio
lembre somente de uma dnica ligdo, e ainda por cima publica? Parte da criti-
ca, nio resistindo ao desamparo, procurou solucionar o problema de maneira
analdgica: assim Platdo teria certamente ministrado outras li¢des, exatamente
como fez o mesmo Aristételes. Burnet e Taylor conhecem certamente algumas
fontes secretas (e jamais reveladas), pois delas deriva que Platdo costumava

* Aristox. Elementa Harmonica 11, 30-31. Orig.: BéAtiov Towg €otl 10 mpodieAbelv
OV TpdTOV ThG Mparyuateiag i mot éotiv, fva mpoyryvawokovteg Gomep 680V 1 Padiotéov
padiov mopevdueda €iddteg Te Katd TL UEPOG EoUEV alTHG Kal un AdBwuev NUag adtovg
napunohapPdvovteg to mpdyua. kabdmnep ApiototéAng del dinyeito tovug mAeiotoug TV
dxovodvtwy mapd MAdTwvog TNV mept tyadod dkpdacty Tabelv: mpootéval Hev ydp EKastov
Orohappdvovra Afpesbai T TGV vou{opévwy toltwy dvBpwrivev dyab@v olov tAodTtov,
vyietav, ioxov, to SAov eddaioviav tva Bavuactiv: dte 8¢ paveinoav ot Adyor mepi
padnudtwy kal &pdudv kal yewuetpiag kai dotpoloyiag kal TO mépag 8Tt ayaddv éotiv €y,
TaVTEAGG oiuat TapdSoEbv T épaiveto avTois, €10’ of uév Urokateppdvouvy Tl mpdyuatog,
o1 8¢ katepépgpovro. Consultei prevalentemente a tradugio inglesa de Gaiser (1980), que sigo
em alguns pontos.

50 Cf. Cherniss 1945.

1 Cf. Geiser 1980: 6. Pela verdade, certo desamparo foi sentido mesmo pelos comentadores
antigos. E o caso de Alcinoo, que a nega, por percebe-la de certa maneira como ultrajante para
o mestre Platio (Isnardi-Parente, 1996, 399).

52 Cf. Cherniss 1945: 2.
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ensinar sem qualquer anotagdo em suas mios: de cabeca, portanto, por assim
dizer. ¥ Hubert parece, ao contririo, revelar a existéncia de um hand-out, ou
melhor, de uma apostila, que Platdo costumava entregar a seus discipulos para
que a copiassem.* De uma unica li¢io sobre o Bem, portanto, a tradigdo se
expande motu proprio: as ligdes se tornam muitas e, precisamente, ministra-
das mais para o final da vida de Platdo.® Kraemer se utiliza amplamente de
Ross, assim como toda a escola de Tuebingen, para dar os primeiros passos
na construgio de sua escola hermenéutica. *Todavia, discorda dele quanto 2
limitagdo daquelas que jd haviam virado Zi¢ges sobre o bem — e ndo mais uma
licdo, portanto — a velhice de Platdo. Kraemer vé no contetido da li¢do uma
clara referéncia aos dois principios da célebre pigina aristotélica de Mezafisica
A 6, dos quais todo o ser derivaria, e afirma tratar-se da verdadeira filosofia
professada por Platio desde o inicio da Academia.

A polémica sobre a li¢do de Platdo ndo deve surpreender. De fato, a sim-
ples existéncia desta unica ligdo oral é problemitica, pois joga uma luz toda
especial nas centenas e centenas de pdginas escritas por Platdo, levantando
uma suspeita com rela¢do ao “valor” dos escritos de Platio quando comparados
com as assim-chamadas doutrinas nio-escritas. E evidente ja desde Burnet
que o verdadeiro problema aqui é a embaragante descontinuidade entre o que
Platio teria escrito e o que Aristételes recorda das teorias do mestre.’® Mas ndo
serd possivel aqui, € claro, entrar nesta polémica que dividiu, por vezes de for-
ma violenta, a scholarship platonica desde a dltima metade do século passado,
de maneira especial apés o surgimento do novo paradigma representado pela
escola de Tuebingen-Milio.*

Uma nota final, e ainda necessaria, todavia, concerne o contetdo desta li¢io
sobre o Bem, que de toda forma condiz com a tradi¢do pela qual na porta da
Academia haveria uma inscri¢do: ‘Ayewpétpnrog undei eicitw, quem nio for
gedmetra nio entre, a sublinhar a marcada tendéncia matematizante da primeira
Academia. A inscrigdo, que tem uma grande fortuna na histéria do pensamento
(citada por Flaubert e por Goethe, por exemplo), é de fato uma lenda de época
alexandrina, mas que pode provavelmente se referir a alguma tradigdo ainda
mais antiga, pois parece traduzir bem uma concepgo autenticamente platonica,
aquela da geometria como propedéutica a filosofia.*

53 Cf. Burnet 1914: 1 222 e Taylor 1927: 503.

54 Cf. Hubert 1914: 260.

55 Cf. Ross 1951: 148-9.

5 Cf. Kraemer 1959.

57 Cf. Kraemer 1964.

58 Cf. Vogel 1986: 12ss.

5% Veja-se, para um recente panorama da Escola de Tuebingen, o equilibradissimo artigo
de Ferrari (2012).

60 Cf. Saffrey 1968: 68.
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As inscrigdes nas entradas de templos (e mesmo de paldcios) eram relativa-
mente comuns no mundo antigo.®" O sentido da inscri¢do, pela verdade, pode ser
mais precisamente platdnico, como sugeriria o comentdrio & mesma feito pelo
orador Elio Aristides, que indica uma correspondéncia do termo a ageometretos
com anisos ou ddikos, pois a geometria — como entendida por Platio - é baseada
na igualdade e na justi¢a. Sendo estas ultimas temas centrais da filosofia platoni-
ca, obviamente. Jodo Tzetzes seguird mais tarde a mesma leitura.®

O QuE PLATAO ENSINAVA NA ACADEMIA?

Nio somente a matemitica (ou de um modelo de conhecimento dos pri-
meiros principios que desta dependeria) devia ter ocupado a Academia antiga.
O Timeu e suas inflexées cosmoldgicas devem ter sido objeto de intensa re-
flexdo na Academia, conforme ¢ evidenciado pelos testemunhos dos primeiros
académicos, de maneira especial Espeusipo e Xendcrates. O didlogo parece
(propositalmente?) deixar em aberto diversos problemas, neste sentido, como
aquele do momento da geragio do mundo a partir do sélidos, da relagdo destes
ultimos com a teoria das ideias, da identidade do Demiurgo (e dos outros deuses
inferiores) ou da natureza do recepticulo, entre muitos outros.®

O debate devia ser bastante intenso mesmo no campo da ética e da filosofia
politica também. Com relagdo a ética, por exemplo, diversos comentadores
parecem reconhecer na passagem do Filebo 44b-d — em que é apresentada a
posicdo ética dos inimigos de Filebo, pela qual o prazer seria simplesmente a
cessa¢do da dor — uma mengdo a ética de Espeusipo.** O imediato colaborador
e sucessor de Platdo na dire¢do da Academia, portanto, teria expressado uma
posi¢do francamente anti-hedonista, bem distante, portanto, daquela platonica,
que pareceria apontar mais para o bem como meson, como justo meio, como fard
depois Aristételes, entre os extremos dos prazer e da dor.*

61 Cf. Riginos 1976: 140.

62 Cf. Riginos para as cita¢es (1976, 139 n68). Sobre os usos da inscri¢do no interior da
escola alexandrina vejam-se as consideragdes de Saffrey: “Ces exemples nous montrent donc que
les philosophes d Alexandrie dans leurs Introductions ou leurs Commentaires, ony utilisé la légende
de inscription, les uns pour prouver que Platon était dans la tradition pythagoricienne, les autres
pour plaider la cause des mathématiques comme point de départ dans I’étude de la philo sophie, et les
derniers enfin pour exclure les mathématiques de la philosophie proprement dite” (Saffrey 1968: 84).

6 Cf. Dillon (2003: 25s) para uma tentativa de organizagio das respostas que os primeiros
académicos deram a estas (e outras) questdes.

64 Para as citagdes, cf. Tardn (1981: 79 n379) e Isnardi-Parente (1980: 12, n55). A posi¢do
de Tardn ¢é todavia mais cética com relagio a possivel atribui¢io de teses anti-hedonistas a
Espeusipo. Veja-se para uma mais ampla discussio sobre a ética platdnica Krimer (1959: 177-
181).

% A justica, representada pela tetraktys pitagérica, que se tornard ao mesmo tempo um
conceito ético e uma realidade metafisica, isto é algo que segura realidade em pé, para os
primeiros académicos. Todos eles de fato escreveram tratados Sobre a Justica (Dillon 2003: 26).
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Mas os interesses deviam ser mais amplos, provavelmente se estendendo
para além dos atuais confins disciplinares da filosofia. Um exemplo ¢é o académi-
co Eudoxo, cuja presenca na Academia é atestada entre 364 e 361 a, e portanto
quando Platio estava ainda vivo. Eudoxo desenvolveu interesses diversos, desde
a matemadtica e & astronomia até a fisica e 2 medicina.

Certamente temas de 16gica e de teoria do conhecimento deviam também
ocupar os debates Académicos. Vimos acima o fragmento de Equécrates sobre
a diairesis da abébora. Até que ponto este procedimento devia entrar em choque
com a teoria das ideias, gerando assim infindéveis debates no interior da Acade-
mia, pode ser imaginado a partir das paginas 15a-16b do Filebo: o procedimento
da divisao das ideias seria somente um instrumento 16gico poderosissimo ou teria
algum tipo de releviancia metafisica? Este ¢ um debate que ainda hoje divide — e
o marco desta divisdo ¢ frequentemente o préprio Canal da Mancha, analiticos
e continentais — diversos platonistas contemporaneos.

CONCLUSAO: A DUPLA AUSENCIA DE PLATAO

Tomo as citagdes do Filebo acima como sinais de que os temas que eram
debatidos no jardim de Akademos eram provavelmente os mesmos que Pla-
tdo decidiu representar literariamente em seus didlogos. Os didlogos escritos
de Platdo e os didlogos orais na Academia quando 14 estava Platdo, portanto,
parecem revelar inéditas consisténcias.

Uma delas, qui¢d a mais importante, é a auséncia de Platdo.

A mesma auséncia de Platio dos didlogos, marca de sua prépria autoria,
emerge também nas exiguas e fragmentdrias informagées que pudemos reco-
lher sobre a atividade da Academia no tempo do Mestre. Esta dupla auséncia
de Platdo parece descrever bem uma estratégia que ¢ tanto do Autor como do
Mestre Platdo. A auséncia estratégica de Platio é a conditio sine qua non da
existéncia de uma metodologia filoséfica que chamamos até hoje de dialégica,
ou dialética.”

Ao mesmo tempo — esta ¢ a tese que quis aqui defender — a auséncia de
Platdo ¢ a condi¢do da existéncia da prépria Academia: da ética a cosmologia,
da légica a teoria das ideias, portanto, ha sinais concretos de um debate vivo, de
uma Academia muito pouco doutrindria, muito pouco “escola”, no sentido que
frequentemente damos ao termo no mundo académico contemporineo, quando

¢ Cf. DL VIII: 86-7.

O impacto desta maneira de fazer filosofia permeia deste entdo toda a histéria da filosofia.
O didlogo constitui quase que mitologicamente o lugar ideal do filésofo, tanto em termos
de uma propedéutica a filosofia que se constréi pelo debate (desde a filosofia ensinada hoje
para as criangas) como na prépria formatagio do texto filoséfico, que mantém o debate como
estratégia comunicativa, ainda que implicita, como no caso das revoluciondrias Investigacies

Filosdficas de Wittgenstein. Cf. para esta discussio Cavell (1999) e Carvalho (2007).
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queremos indicar uma certa continuidade, quando ndo repeti¢do, de posturas
hermenéuticas consolidadas.®

Assim, para finalmente respondermos a pergunta que nos pusemos no inicio
deste paper, o melhor lugar onde encontrarmos o ausente Platio, portanto (e para
nés hoje, absolutamente a inica maneira possivel) sdo ainda seus didlogos. Estes,
pensados em sua prépria pragmdtica como lugares publicos, abertos a leitura
de todos, exotéricos, espelham literariamente a mesma publicidade do parque da
Academia.

O parque e o texto, a Academia e os didlogos, portanto, revelam uma mes-
ma modalidade de presenca de Platdo, que se quer de certa forma sempre ausente.
Ele age a) individuando e delimitando um campo da pesquisa (verdade, justica);
b) desenhando a histéria e a geografia do problema, apresentando seus prede-
cessores e posicionando-se com relagdo a seus rivais (pitagéricos, sofistas, mas
também académicos, como vimos no caso de Espeusipo acima); ¢) sugerindo as
regras do jogo, isto €, as linguagens e métodos a este pertinentes (dialética).

Quicéd a melhor definigdo da postura intelectual de Platio na Academia, para
coloci-lo em termos mais contemporineos, seja a bela defini¢do que encontra-
mos no Index herculanense dos fildsofos académicos: [Platio] age como arquiteto e poe
os problemas, enquanto os outros académicos perseguem as solugdes.*

Nio nas doutrinas, portanto, parece querer estar presente Platio. E sim
numa arquitetura da formagio e do conhecimento que ¢ o tecer paciente de
distancias, um jogo de cheios e vazios: um fino tear de presengas e auséncias,
como somente um verdadeiro mestre, de vida ou de filosofia, sabe articular.

% Nio acaso um dos mais interessantes filésofos da ciéncia contemporineos, Paul
Feyerabend, reconheceu a forga pedagdgica dessa modalidade, reconstruindo dramaticamente,
em seus Didlogos sobre o Conbecimento, a Academia de Platio na sala de aula de uma universidade
contempordnea, para discutir questdes de fisica teérica e epistemologia. Cf. Feyerabend 2001.

% Mekler 1902: col Y, 15-16.
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Resumo — O que se pretende neste artigo é apresentar e avaliar algumas questdes sobre
as principais fontes literdrias existentes acerca da biografia de Platio, um assunto mui-
tas vezes negligenciado nos manuais de histéria da filosofia. Com os registros antigos
que nos chegaram, de autores como Didgenes Laércio, Apuleio, Olimpiodoro, entre
outros, torna-se possivel tragar a histéria da tradi¢do sobre o mestre da Academia,
conforme foi transmitida na literatura classica. A andlise das fontes ressalta a exis-
téncia de semelhangas que conectam os textos entre si, permitindo-nos perceber os
contornos perenes da personalidade histérica de Platio, em grande parte responsaveis
pelas imagens que temos desse filésofo até hoje.

AssTrAcT — This article aims to present and assess some issues regarding the main
literary sources available surrounding Plato’s biography, a subject that is often ne-
glected by the manuals of the history of philosophy. With the ancient records that
remain with us, by authors such as Diogenes Laertius, Apuleius, Olympiodorus,
among others, it is possible to track the history of the tradition on the master of the
Academy, as transmitted in classic literature. The analysis of such sources highlights
the existence of similarities linking the texts together, which enables us to notice the
lasting outlines in Plato’s historical figure, largely responsible for the image we have
of this philosopher up to this day.

Um dos aspectos mais negligenciados nos estudos platonicos diz respeito a
reconstitui¢do da vida do préprio Platdo. E particularmente impressionante que
a biografia de um dos pensadores mais celebrados do ocidente seja geralmente
apresentada de forma tdo resumida e padronizada, nos manuais de filosofia.
Alguns dos principais divulgadores da filosofia platénica nem sequer referem-se
as dificuldades existentes nos estudos biogrificos em torno do fundador da Aca-
demia, enquanto outros apenas repetem dados triviais comumente divulgados
pelos historiadores da filosofia'.

Se considerarmos a quantidade de relatos biograficos, de referéncias anedé-
ticas e de comentdrios ao pensamento platénico na literatura cldssica, é notdvel
o interesse que esse pensador despertou desde muito cedo, entre os antigos.

! Aspectos ja identificados por autores contemporaneos, como Platthy 1990: 11-12 , e
Alican, 2012: 12-16.

http://dx.doi.org/10.14195/978-989-26-1177-8_7 87
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Por tratar-se de uma personalidade de renome, fundador de uma das escolas
filoséficas mais ilustres do mundo antigo, era natural que fosse criada, desde
o periodo cldssico, uma tradi¢do em torno de sua vida. Essa tradi¢do, partindo
inicialmente de Atenas e apds espalhar-se pelo mundo greco-romano, fez-se
presente em toda a Europa e Oriente Médio, jd na Alta Idade Média. A vida
do maior discipulo de Sécrates ganhard contornos fabulosos e caricatos, tanto
através das narrativas que corriam oralmente, quanto dentro da literatura.

Quanto a extensa obra atribuida ao nome de Platdo, forneceria ela, por
acaso, alguma noticia biografica de valor histérico? Infelizmente, as informagoes
biograficas presentes nos Didlogos, que sdo as obras solidamente reconhecidas do
corpus platonico, sio magras e pouco ajudam a reconstituir a vida de seu autor?.
Neles, como ¢é sabido, Sécrates figura como protagonista, e as cenas narradas
referem-se a alguns anos ou décadas anteriores ao tempo em que foram escri-
tas, com a utilizagdo de personalidades histéricas, como sofistas e politicos do
ambiente ateniense. Porém, o préprio nome “Platio” apenas é mencionado em
duas ocasiées, em terceira pessoa, nos Didlogos. A primeira vez, na Apologia de
Sdcrates, é lembrado como o irmido de Adimanto, indicando que ambos estavam
presentes no julgamento de Sécrates; a segunda citagdo consta no Fédon quando
declara-se que Platio estava ausente nos ultimos momentos de Sécrates, por
encontrar-se, “talvez, doente”.

As relagoes de amizade, de admiragdo e de convivio entre mestre e discipulo
sdo mais do que confirmadas pela tradigdo. Xenofonte, autor contemporineo de
Platio e que também recebeu os ensinamentos de Sécrates, confirma a intimidade
e a relagdo amigével entre os dois*. Aristételes, por seu turno, apenas testemunha
que Platio aceitou os ensinamentos de Sécrates’. Mas as palavras de Criton que
encerram o dramitico didlogo do Fédon, logo apés a morte de Sdcrates, sdo as mais
significativas acerca da admiragio de Platdo a seu mestre, ao afirmar que entre
todos os homens de seu tempo, ele havia sido o melhor, mais sibio e mais justo®.

Para além do intermindvel debate sobre a autenticidade e valor histérico
das treze cartas atribuidas ao nome de Platdo, é oportuno centrar as aten¢des na
Carta VII’, considerada uma das mais importantes fontes sobre a vida do mestre

2 Mesmo assim, W. Windelband assegura que “la impression mds segura acerca de la
personalidad de Platén es la que proporciona la lectura de sus obras” Cf. Windelband 1955: 178.

* Cf. Apol.38b e Phd.59b

*Xen. Mem. 111, 6.

5 Met. 987 a 32

® Phd.118a

7 Esta carta jd foi traduzida, estudada e tornou-se motivo de discussio entre grandes filslogos,
historiadores e platonistas, como Willamovitz-Moellendorf, Harold Cherniss, Gregory Vlastos,
Antonio Maddalena, Paul Friedlinder e muitos outros, principalmente em torno do problema
de sua autenticidade. Ver um balango sintético da questio em Lionel J. Sanders, 2008: 1-9. Na
atualidade, a autenticidade da Carza VII ainda constitui motivo de controvérsia, dividindo os
estudiosos. Mesmo as andlises eletronicas, de software, nio resolveram a questio. Para o caréter
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ateniense. Segundo sua estrutura e conteddo, o escrito constituiria uma verdadeira
autobiografia do fundador da Academia®. No documento, dirigido aos “amigos e
parentes de Dion”, o autor trata basicamente sobre suas aspiragoes politicas desde
a juventude, e narra as investidas na vida politica da Sicilia. Af ele esteve por trés
oportunidades, em suas tentativas de intervir junto aos governantes e politicos
locais, como Dion, um jovem amigo, ex-aluno da Academia e parente do tirano
de Siracusa Dionisio I. Na terceira viagem a Sicilia, ja entrado em seus 60 anos,
Platdo é convidado a orientar o novo tirano, Dionisio II, filho do anterior.

A imagem que o autor da Carta VII desejou passar foi a de mestre em
politica e ativista preocupado com a melhor forma de governar. Nos termos do
professor Malcom Schofield, se a carta era mesmo de Platio e registrou dados
veridicos, houve a oportunidade real de transformar palavras em agdo, e de trazer
sua filosofia para dentro da pratica politica’. Como se sabe, esse projeto na Sicilia
foi fracassado, como lamenta o préprio autor da Carza VII, chegando a seu
termo com o assassinato de Dion em 354 a.C.", em meio a intrigas e conflitos
que dominario a cena da Magna Grécia no decorrer do século IV a.C.

Além do que se pode extrair da prépria obra de Platio, W. Windelband'?, T.
Gomperz®, Eduard Zeller* e William Guthrie® concordam que os registros de
sua vida comegaram com os escritos de seus amigos e discipulos mais préximos.
Aristételes, Espeusipo, Xendcrates, Filipo de Opunte, Hermodoro, Erasto, entre
outros que haviam conhecido e convivido com Platdo, terminaram deixando uma
série de notas, lembrangas, eulogias e alguns dados biograficos sobre seu mestre,
muito antes da época dos eruditos e autores alexandrinos, latinos e bizantinos. Por
exemplo, Espeusipo, que era seu sobrinho e assumiu a dire¢io da Academia apds
a morte do tio por volta de 347 a.C., havia escrito um ITAATWVOG EYKWUIOV ou
Elogio de Platio, e um ITAdTwvog nepideinvw ou Banguete Fiinebre de Platio®, nos
quais parece ter inserido muitas noticias biogréficas sobre seu familiar e mestre,

espurio da Carta VII, M. Levison, A. Q. Morton and A. D. Winspear, 1968: 309-325. Aqui,
os autores chegaram a conclusio de que a carta certamente ndo foi escrita por Platio, e sim,
provavelmente, por Espeusipo, seu sucessor. Em resposta a isso: Ph. Deane, 1973: 113-117. Para
a autenticidade da Carta VII, segundo bases eletronicas, ver: Gerard R. Ledger, 1989.

8 Ver Roman, 2007: 163-183 e Brisson 2000: 15-24.

 Schofield, 2000:302.

0 Ep. 7 350d.

1 Alican 2012:30.

12 Windelband 1955: 174.

3 Gomperz 2000: 259.

14 Zeller 1876: 1-2.

1 Guthrie 1975: 8

16 Para L. Taran, ambas as obras podiam tratar-se de um mesmo livro. Ver Taran 1981:
231-232 e 235. A noticia do Encomium consta em Didgenes Laércio (D.L. 4, 5) e Simplicio,
Phys.268. Quanto ao Banquete Fiinebre de Platdo hi a referéncia do mesmo Laércio (D.L. 3, 2),
que curiosamente nfo o cita na lista das obras de Espeusipo.
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sobretudo em relagdo a sua infincia e adolescéncia. Tais obras devem ter servido a
outros autores posteriores, como Lucio Apuleio (séc. IT d.C.) e Diégenes Laércio
(séc. IIT d.C.), na composi¢io de suas proprias biografias de Platio.

Xendéerates de Calcedonia, outro discipulo, que serd o sucessor de Espeusipo
a frente da Academia, tinha escrito um texto chamado TTepi tod MAdtwvog flov
ou Acerca da Vida de Platio, que Simplicio cita por trés vezes”, mas que ji nio
existe. Também é lembrado o livro perdido Iepl ITAdtwvog, ou Acerca de Platao,
de Filipo de Opunte®, o astronomo, aluno e secretirio de Platdo, do qual quase
nada se sabe. Hermodoro de Siracusa, igualmente um aluno contemporineo de
Platao, parece ter deixado algumas informagdes biogrificas de seu mestre, como
testemunha Diégenes Laércio®.

Aristételes, o seu mais famoso aluno, teria também sido autor de um
Encomium de Platio, segundo o testemunho de Olimpiodoro, e do qual apenas
restou o titulo®. Pelo que se nota nas obras de Aristételes que nos chegaram,
ele ndo estava nada preocupado em relatar noticias da vida de seu mestre.
Na verdade, ele mal refere 0 nome de Platio em suas obras, como o faz na
Metafisica I, onde apenas menciona o contato prematuro daquele com a filosofia
de Heriéclito, segundo os ensinamentos de Critilo, e em seguida com a filosofia
de Sécrates. No fundo, o Estagirita estd mais interessado em criticar algumas
posi¢des do sistema platonico de mundo?.

Desde que aquele primeiro material biogrifico praticamente desapareceu,
existindo apenas na forma de esparsos relatos, o que se dispde hoje sobre a vida
de Platio sio testemunhos com séculos de distincia da Atenas Cléssica, alguns
deles de valor histérico suspeito, como se vé em Plutarco, Ateneu, Aulo Gélio,
Eliano, entre outros. A imagem que temos de Platdo, no entanto, se baseia prin-
cipalmente em seis biografias que nos chegaram de autores diversos, e cujo valor
e tradi¢do merecem ser analisadas. As vifae em questdo sio:

1.De Platone et Eius Dogmate (Sobre Platio e sua Doutrina), de Apuleio, autor
latino do século 1T d.C>.

O texto, em latim, que se acredita ser realmente de Apuleio®, estd dividi-
do em dois livros que apresentam a vida* e o pensamento de Platdo, o qual é

17 Xenocrates Fr. 53 Heinze (Cf. Heinze 1965, 22 ed.) e Senocrate Frs 264-66 Isnardi
Parente (Cf. Parente 2012).

18 Cf. Suda, s.v.

¥D.L. 3.6

2 Olymp. In Grg. 41.9 (Ed. R. Jackson, K. Lycos, H. Tarrant, 1998: 268). O titulo nio
consta na lista das obras de Aristételes apresentada por Didgenes Laércio (D.L. 5. 22-27). Cf.
Taran 1980: 230, n.7.

2 Arist. Met. 1, 6 987a-b e 992b.

2Trad. inglesa de G. Burges, Londres, 1876.

% Segundo a conclusio de Giovanni Barra. Cf. Barra 1966: 127-188.

24 Cf. no Livro I: 1.180 — 4. 189.
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basicamente composto por um resumo de fisica e por um de ética, segundo os
ensinamentos platonicos correntes. O autor, um prosista respeitado e culto do
norte da Africa, que estudou o platonismo em Atenas, abre o tratado escrevendo
uma vida do mestre ateniense como introdugdo 4 sua filosofia. Na opinido de
Moreschini®, esse detalhe caracterizaria a obra como um manual escolar. De
fato, Apuleio foi um divulgador do platonismo em geral, no mundo romano, e
nio ha duvidas que era alguém bem versado nas doutrinas ensinadas na Aca-
demia®*. Na biografia que deixou, ele enfatizava o nascimento miraculoso de
Platdo, uma noticia que remontava provavelmente a Espeusipo, o qual se baseara
em registros de familia. Assim, acreditava-se que o deus Apolo teria gerado a
crianca com Perictione (mie de Platio). Apuleio ¢ a primeira fonte a apresentar
a origem divina de Platdo expressamente?, apesar de tal tradi¢do provavelmente
remontar & prépria época do filésofo ateniense?.

A vida de Platio ¢ tratada de forma cronoldgica, desde sua familia nobre e
dos eventos do seu nascimento, juventude, primeiros estudos, seus mestres, que
além de Sécrates, aparecem listados os heraclitianos, os pitagéricos, o gedmetra
Teodoro e os sacerdotes egipcios. Apuleio ainda fala das trés viagens de Platio
a Magna Grécia, do seu contato com os Eleatas, com Dion e com Dioniso de
Siracusa. Na visdo de L. Taran, sua biografia se baseava em outra vifa mais
antiga, que trazia uma série de noticias de outras fontes”.

2.Biot kail yvawpat tdv v @rhoco@ia eDSOKIUNGAVTWY, ou Vidas e Doutrinas
dos Filosofos Ilustres (D.L. 3, 1-47) de Didgenes Laércio, o bidgrafo e poligrafo
do século ITT d.C.%

A discussdo sobre o valor e os problemas histérico-literarios contidos na obra
de Laércio é bem extensa®, mas a considera¢do que este obscuro polimata tardo-
-antigo tem recebido dos estudiosos aumentou consideravelmente nas dltimas
décadas®>. Em sua dnsia de coletar materiais de toda parte, Laércio transformou

% Cf. Moreschini 1978: 52

% Sandy 1997: 242.

¥ Riginos 1976: 11-13.

% Esse dado causou admiragio em Georges Boas, de como algo tio fabuloso podia provir
da época contemporinea a Platio. Cf. Boas 1948: 440, n.3. Mesmo quando pensamos que
no mundo grego arcaico e cldssico as familias nobres acreditavam descender de deuses e
heréis, o caso dessa lenda causa estranheza, pela descendéncia ser muito recente e diretamente
proveniente de um deus. Mais provas seriam necessdrias para crer que a lenda decorria do
préprio tempo de Platio.

¥ Segundo esse autor, Apuleio nio deve ter tido acesso direto as obras de Espeusipo, nem
ao suposto Banguete Fiinebre nem ao Encomium. Taran 1981: 235

%0 Citamos duas edigées: a de M. Gigante, Vite dei Filosoft, (Roma-Bari, 1991), e a da
Loeb Classical Library, editada por R. D. Hicks, Lives of Eminent Philosophers (Cambridge-
London, 1925).

31 Para este caso, ver a introdugio Per una interpretazione de Diogene Laerzio na edigio de
M. Gigante, 1991: IX - LXIV.

32 Por exemplo, ver a edigdo sobre Laércio na revista Elenchos n.7, sob coordenagio de
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seus registros em uma verdadeira colcha de retalhos, misturando doxografia com
noticias biograficas lendérias de fundo oral e anedético. A imensa quantidade
de lendas e de curiosidades pitorescas que ele repassa, porém, esteve totalmente
coerente com a tradi¢do literdria de seu tempo, direcionada para entreter as
classes altas ilustradas do Império Romano do século III d.C*. No minimo,
demonstrava como ele e outros autores, cujas obras em sua maioria se perderam,
construiram as diversas imagens das principais figuras da filosofia antiga®*. Nio
hé duavidas de que a biografia de Platdo constante no livro III de Diégenes La-
ércio, apesar das justas reservas sobre seus dados, seja a mais citada e conhecida
dentro dos Estudos Cléssicos, e o motivo ¢ simples: seu autor consolidou-se na
modernidade como biégrafo e historiador da filosofia.

Para compor a Vita de Platio, Laércio refere nio menos de trinta nomes
de autores e dezenas de titulos de obras, na maioria perdidas. Fontes como
Apolodoro de Atenas, Favorino de Arles, Panfilo de Alexandria, Dicearco de
Messina, entre outros, eram preferidos em suas consultas, e contribuiram para
configurar a imagem laerciana de Platdo. Ele inicia apresentando as tradi¢oes
sobre a patria, a familia, a ascendéncia, o nome e os irmaos de Platao®; a seguir,
trata da formagdo, os mestres, a Academia e sua localiza¢io, as influéncias de
sua doutrina e os supostos plagios de Platao®; ainda registra as viagens e outros
teitos”’; a Vita é encerrada com anedotas, amizades e desafetos da juventude, sua
morte, o testamento e os epitdfios dedicados ao mestre da Academia, incluindo
um do préprio Laércio®. No final, ele cita os discipulos e as obras de Platdo, bem
como apresenta um resumo do pensamento platonico®.

Para Luc Brisson®, quando Laércio tentou fazer a concordancia entre a
vida de Platdo e suas doutrinas, as quais apresenta no Livro III das Vidas, nio
deixou de imprimir ao trecho um certo aspecto de novela (roman). Mas é preciso
reconhecer que ao citar suas fontes com seriedade, Laércio instituiu para si um
importante lugar na histéria da filosofia ocidental.

3.Commentarii in Platonis Alcibiadem Priorem, ou Comentdrios ao Primeiro

G. Giannantoni, 1986. Mais recentemente, lembramos a obra organizada por Delfim Ledo,
Gabriele Cornelli e Miriam Peixoto: Dos homens e suas ideias: estudos sobre as vidas de Diggenes
Laércio (Coimbra, 2013).

3 Brisson, 1992: 3624.

3t A apresentagio das vidas e doutrinas de filésofos no modelo de sucesses teve em Laércio
um grande representante, e sua obra sobreviveu ji que era “la pitt completa del genere”,
segundo M. Gigante (1991: XVII).

3D.L.3,1-4

% D.L. 3, 4-16

D.L. 3, 16-25

¥ D.L. 3, 25-45

¥ D.L. 3, 46-108

0 Brisson 1992, p. 3760.
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Alcibiades de Platao, do escritor alexandrino Olimpiodoro, do século VI d.C*.

Esse autor é geralmente chamado Olimpiodoro, o Jovem, e ¢ um dos filéso-
fos neoplaténicos que trabalhavam em Alexandria no tempo em que a Academia
de Atenas foi fechada por decreto do imperador Justiniano, em 529 d.C. Nao ¢é
um nome muito conhecido, mas fez carreira comentando e divulgando aos seus
estudantes as obras de Platio e Aristételes. Dele nos chegaram os comentarios
ao Alcibiades, Fédon, Girgias e Filebo. Segundo a colocagio de Festugiere, no
ensino curricular neoplaténico da Antiguidade tardia, a leitura de Platdo devia
comegar com o Alcibiades I, o que ¢ sustentado tanto por fontes mais antigas
quanto pela presenca “pedagdgica” de uma biografia de Platdo no preficio desse
didlogo®. Seu texto nio traz basicamente nenhuma originalidade biografica em
relagdo aos anteriores, e segue as mesmas temdticas presentes nas vidas de Platdo,
como sua origem nobre, tanto de lado paterno (Sélon) quanto materno (Codro
e Neleu) (2. 6 -14) e sua natureza divina, de Apolo (2. 15-24). Lembra contos
pitorescos, lendas e anedotas (2. 25-80) com o nome de Platio, a relagio com
Sécrates e Critilo, sua viagem para a Itilia, onde conheceu pitagéricos como
Arquitas (2. 81-95), bem como cita os contatos com Dion e Dionisio (2. 95-140).
Termina sua Vita com um epitifio, que os Atenienses haviam dedicado a Platio,
em seu timulo. Uma informagio em Olimpiodoro que ndo consta em outras
biografias ¢ a de que Platdo apreciava Aristéfanes, o comediégrafo, e Séfron de
Siracusa, autor de didlogos em prosa (II. 60 -69). E notério que o texto biogra-
fico de Olimpiodoro ¢ inferior, em termos critico-literdrios, em comparagio ao
de Laércio, mas como um dos dltimos eruditos alexandrinos, realizou a contento
sua divulgacio do platonismo.

4.Prolegomena Philosophiae Platonicae, ou Prolegémenos da I i/osoﬁa platinica,
de autor An6énimo®.

Esse texto, talvez proveniente da época do neoplatonismo tardio, entre os
séculos V d.C. e VI d.C., comeca com uma Vita Platonis, na verdade uma breve
biografia de Platdo, de cariter pedagdgico, e que por muito tempo foi atribuida
a Olimpiodoro, o Jovem. Todavia, no artigo “Olimpiodoro” de R. Beutler da
Enciclopédia Real Pauly Wissowa, de 1939, jd se mostravam algumas diferencas
entre as vidas de Platio do comentarista do Alibiades I e as do Prolegomena.
As semelhangas com outros textos jd citados chegam a ser literais, o que pode
ser um motivo importante para que a Vita do Anénimo ndo seja mais conhecida
hoje em dia. O roteiro biogrifico dos Prolegomena ¢ basicamente o mesmo de
Olimpiodoro, do que se conclui que se a autoria do texto ndo era sua, seu autor
devia pertencer a0 mesmo contexto do neoplatonismo tardio, ou até ao circulo

#Texto traduzido do grego e editado por Leendert G. Westerink, 1956.
2 Festugiere 1969, 281-296.

# Ver a edigdo dos Prolegomena de L.G. Westerink, 1962.

4 Beutler 1939: 207-228
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de Olimpiodoro. Uma novidade que aparece apenas no Andnimo é que Platio
havia inventado uma espécie de assento circular (5.32-35), do qual nada mais se
sabe®.

5.Academicorum Philosophorum Index Herculanensis ou Indice Herculanense
dos Fil6sofos da Academia, em geral atribuido a Filodemo de Gadara, o filésofo
epicurista do século I a.C.

Entre os papiros descobertos em Herculano no século XVIII, consta um
texto* fragmentdrio acerca da Academia de Atenas tido como a mais antiga
fonte encontrada acerca da vida de Platdo. Escrito em grego e cheio de lacunas®,
ap6s ter sido praticamente carbonizado pelo calor das cinzas da erupgio do
Vesuvio em 79 d.C., o material recuperado faz hoje parte do acervo da Biblioteca
Nacional de Napoles. O texto inicia apresentando a vida de Platio, seu nasci-
mento, sua nobre origem, o estudo com Sécrates, o encontro com os pitagoricos
da Magna Grécia, bem como a relagio com Dion e Dionisio em suas viagens a
Sicilia. Em seguida, fornece dados breves sobre os grandes nomes que passaram
pela Academia, como Heraclides, Aristételes, Xendcrates, Polémon, Crates, en-
tre outros. Termina mencionando a morte de Antioco de Ascalon, um platénico
de origem siria que estudou na Academia em Atenas com Filo de Larissa, no
século I a.C. Como bem notou Alice Riginos*, mesmo sendo antigo, o texto ji
traz algumas anedotas sobre o mestre ateniense, por exemplo, a de que vieram
Magos caldeus para Atenas estudar com Platdo, e a de que ele morreu a escutar
musica. A importincia desse papiro estd no dado de que a biografia de Platio
e a histéria da Academia atraiam o interesse dos estudantes que frequentavam
Atenas, tendéncia que se consolidard na época Imperial.

6.8uda, o Léxico bizantino do século X d.C., no verbete “Platio™.

Esse diciondrio com cerca de trinta mil entradas, escrito em grego pelo
compilador bizantino conhecido como Suda ou Suidas ¢ muito tardio, mas
remonta a fontes mais antigas, desde poetas gregos arcaicos ao desconhecido
erudito Hesiquio de Mileto, do século V d.C. No verbete correspondente a “Pla-
td0”, ele fornece uma Vita muito sintética do fundador da Academia, a menor
entre todas as que nos chegaram. Cita a filiagdo e ascendéncia paterna e materna
de Platdo, seu parentesco divino com Apolo, seus irmios, e recorda que ele
escrevia ditirambos e tragédias, que recebeu os ensinamentos de Sécrates, que
realizou viagens a Itdlia, como ainda foi motivo para algumas anedotas. Termina

% Sobre as invengdes de Platdo, ver Platthy 1990: 167-169.

% Papyrus Herculanensis 164, n.1021.

7 Ver a transcri¢io do texto na edi¢do de S. Mekler: Academicorum philosophorum index
herculanensis (Berlim, 1902), in: https.//archive.org/stream/academicorumphiOOphilgoog#page/
n65/mode/2up

* Riginos 1976: 190.

¥ Consulta do texto grego em Westermann, 1845: 396-397.

94



As muitas vidas de Platio

referindo alguns alunos da Academia, a partir de Espeusipo e Xendcrates, e as
temadticas de suas obras.

Outras vidas de Platio podem ser lembradas, além das biografias acima
citadas, como a de Porfirio. Esse neoplaténico do século I1I d.C., em sua Histo-
ria philosophiae, da qual apenas restam fragmentos, trazia, no seu quarto livro, a
vida de Platdo e um sumirio de sua filosofia. Muito da visdo biografica de Platio
em Porfirio mostra-se dependente de textos como os de Apuleio, Didgenes e
Olimpiodoro. Segundo James Notopoulos, no entanto, essa obra mostra indicios
marcantes na cronica siriaca de Bar Hebreu ou de Abul-Faraj Gregorio (séc.
XIII)*. Certamente, hd tragos biogrificos do mestre ateniense em fontes drabes,
nas quais ¢ chamado “Aflatun”, mas conforme afirmou Alice Riginos, ndo hd
entre as fontes drabes nenhuma que nio seja conhecida pela tradigdo literdria
grega’.

Por fim, pelo que se pode perceber do exposto, torna-se possivel tragar
o desenvolvimento da tradi¢do biogrifica de Platdo, conforme foi registrada
e persistiu na literatura cldssica. A andlise das fontes ressalta a existéncia de
semelhancas que conectam os textos entre si, a ponto de configurar a perso-
nalidade consagrada de Platio como um homem de saber, nascido de familia
nobre ateniense, aluno de Sdécrates, mestre de Aristételes, filésofo das ideias,
autor dos Didlogos e fundador da Academia em Atenas, com presenga politica
na Magna Grécia. No fundo, as diversas biografias que atravessaram os séculos
demonstram a existéncia de uma tradi¢io antiga sobre Platdo, um vulto de gran-
de envergadura intelectual que mereceu e merece ser lembrado. A aproximagio
mais apurada de sua biografia, no entanto, revela muitos pontos controversos e
lacunas que reclamam pesquisas mais vastas.

50 Ver Notopoulos 1940: 284-293.
51 Riginos, 1976: 216, n.2.
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CINCO HIPOTESES DO PARMENIDES DE PLATAO EM CINCO CARTAS
DE Pseubpo-Dionisio AREOPAGITA?
Ecos DE UMA TRADICAO EXEGETICA NEOPLATONICA
(Five hypotheses of Plato’s Parmenides in five letters of Pseudo-Dionysius the
Areopagite? Echoes of a Neoplatonic exegetical tradition)

TomAs N. CasTro (tomas.castro@campus.ul.pt)
Centro de Filosofia da Universidade de Lisboa

Resumo — A importincia do Parménides de Platio para a tradi¢io neoplaténica é
sobejamente conhecida e muitos filésofos disputaram a divisio da segunda parte do
didlogo em diferentes hipéteses. A partir de Theologia platonica de Proclo, explicaremos
porque € que o diadochus considerou erradas as divisdes de Amélio, Porfiro e Jamblico,
e como é que “o filosofo de Asine”, Plutarco de Atenas e Siriano deram conta das
verdadeiras intengées de Platdo, tal como estes as concebiam. Depois, mostraremos
como Pseudo-Dionisio Areopagita estava ciente desta disputa antiga, sugerindo uma
leitura de Epistulae I-V que advoga a importancia das hipéteses do didlogo de Platio
nas suas obras.

AsstracT — The importance of Plato’s Parmenides for the Neoplatonist tradition
is well-known, and many philosophers disputed the dialogue’s second part division
through different hypotheses. Departing from Proclus’ account in 7heologia plato-
nica, we will explain why the diadochus thought Amelius, Porphyry and Iamblichus
divisions to be wrong, and how ‘the philosopher of Asine’, Plutarch of Athens and
Syrianus gave successful accounts of Plato’s true intentions, just as they conceived
them. Then, we will show how Pseudo-Dionysius the Areopagite was aware of this
old quest, suggesting a reading of Epistulae I-V that claims the importance of Plato’s
dialogue hypotheses in his works.

I. Proclo atribui a Jamblico uma afirmagio, segundo a qual toda a filosofia
de Platido estaria perfeitamente contida nos didlogos Parménides e Timeu — no
primeiro, terfamos a sua teologia (#beo/ogia) e um tratamento dos seres inteligiveis
e hipercésmicos; no segundo, encontrariamos o conjunto da fisica (physiologia)
e da cosmologia platénicas; num, a processio de todos os seres encontra-se de-
pendente do Uno; no outro, a causa de todos os seres do mundo é o Demiurgo.!
Compreende-se, assim, a centralidade do didlogo platénico Parménides na cons-
titui¢do da teologia subsequente, explicando-se a sua recepgio tnica no Neopla-
tonismo médio e tardio, sobretudo devido ao seu papel central no contexto das

! Procl. in Tim. 1 13. 5-30 (sobretudo 14-17) Diehl; vd. in Alk. 11, 11-17 Segonds; in
Parm. 1 641. 15-643. 5 Steel; Theol. plar. 1 8-12 Saffrey-Westerink; cf. Olimp. in Alc. 11, 4-6
Westerink; Anon. Prolegomena 26. 13-31 Westerink.
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exegeses de que sdo testemunho os diferentes comentarios in Parmenidem que
até nés chegaram; e, antes da sistematizagdo da teologia procliana, as hipéteses
da segunda parte deste didlogo e suas possiveis classificagdes e divisoes (a partir
de 137 C e sqq.) ja tinham sido discutidas por outros eminentes filésofos.

E. R. Dodds, J. M. Rist e A.-]. Festugiére? sustentaram uma genealogia
neopitagorica no inicio destas interpretagdes (na qual se destaca o nome de Mo-
derato), sendo que a primeira com uma importincia assinaldvel ¢ a de Plotino,’
na qual o Uno (#0 hen), primeira hipéstase e a qual se segue o Intelecto e a
Alma, é inteiramente dependente da leitura da primeira hipétese do Parménides
(0o Uno absoluto). Num famoso passo das Enéadas, o filésofo revela que a sua
concepgao das trés hipéteses ¢, na realidade, uma doutrina do préprio Platio, e
identifica o Uno com o epekeina ton panton da Repiblica, uma descri¢io que ja
tinha sido empregue para aludir aquele Bem para 1a do Ser e do Intelecto. Se jd
é possivel identificar as trés primeiras hipSteses nos escritos plotinianos (e, com
menos certeza, a quarta‘), serd na escola neoplatonica que se discutird a divisio
deste didlogo em hipéteses, como nos descreve Proclo no seu comentirio, que
nestes ultimos anos tem sido alvo de grande discussio na comunidade académi-
ca, registando-se duas edi¢des criticas (Steel et. al., Oxford; Luna & Segonds,
Budé) em poucos anos.’

A disposi¢io das hipéteses que encontramos discutidas na segunda parte
do didlogo platénico ndo é aleatéria; pelo contririo, respeitando um sentido de
ordem que é muito caro ao Neoplatonismo, diz-nos Proclo que, “segundo este [0
Parménides] hi duas [scil. dois tipos de] hipéteses, que ou afirmam a existéncia
ou a negam’,® tendo cada conjunto de conclusées, independentemente do seu
valor de verdade, a mesma dignidade. De seguida, conta-nos como seis filésofos
fizeram esta divisio das ordens de realidade, como veremos — note-se que, nos
manuscritos proclianos, a identidade destas autoridades é anénima, sendo apenas
esclarecida pelos respectivos escélios.

Amélio’ identificara a primeira hipétese com o Uno, a segunda com o in-
telecto, seguindo-se-lhes as almas racionais, as irracionais, a matéria disposta a
participagdo nas formas, depois a matéria ordenada e, antes da forma unida a
matéria, a matéria pura. Contra isto, Proclo critica este nimero de hipéteses, que

2 Dodds 1928; Dodds 1963; Rist 1962; Festugitre 1981: 22-24.

3 Plot. Enn. V 8 (31) Henry-Schwyzer; cf. Enn. V 1 (10); PL. Resp. VI 509 B Slings; cf. P1.
Ep. 11312 E ¢ VI 323 D; Tim. 34 B e 41 D Burnet; vd. infra nota 33.

* As formas unidas aos corpos muiltiplos e uno (polla kai hen; Plot. Enn. IV 2 (4). 2) e a
quarta hipétese (ben ek pollon; P1. Prm. 157 C 6 Moreschini).

5 Seguiremos Steel 2009; cf. Luna & Segonds 2007; vd. Morrow & Dillon 1987.

6 “§00 ydp eiot kat éxefvnv Omobécelg, 1) uév eivar t10eica t& mpokeipevoy, 1 8¢ un
eivat puévov” Procl. in Parm. VI 1052. 14-15 Steel; partiremos, na exposicio que se segue, de
Saffrey & Westerink 1968.

7 Procl. in Parm. V1 1052. 25-1053. 9; critica em 1053. 9-27.
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ndo da conta do didlogo com propriedade, assim como a ordem deste esquema de
sucessdo de realidades — a iltima ordem de realidade ¢, evidentemente, a matéria
no seu estado pura receptividade, e s6 posteriormente (numa ascensio hierarqui-
ca do real) se segue a sua enformagio e ordenamento.

Porfirio® concebe ji nove hipéteses, a saber, o primeiro dos deuses, o plano
inteligivel, a alma (e ndo apenas a alma racional), o corpo ordenado, e depois o
mesmo corpo desordenado, a matéria ordenada, e depois a matéria desordenada
(ou enquanto desordem), em oitavo lugar as formas unidas 2 matéria (estando en
toi hypokeimenoi), e finalmente estas formas unidas a matéria consideradas em si
mesmas. Proclo critica, entre outros problemas, a redundéncia desta disposi¢do
(os corpos desordenados nio diferem da matéria desordenada) e a incompatibi-
lidade desta formulagdo com a filosofia auténtica de Platio — a quinta hipétese,
segundo Porfirio, reporta-se ao corpo desordenado mas, no entanto, o 7imeu
alude claramente a0 movimento no estado de desordem e, no Parménides, lemos
que o movimento e o repouso sio alheios a esta mesma hipétese.” Os principios
(archai) sio principios de realidade e nio uma produgio conceptual — objeccio
contra a nona hipétese, ja que abstrai uma existéncia conceptual de um principio,
pese embora a incontestada realidade da matéria.

Também Jamblico™ considerou um esquema eneddico, comecando pelas
hénades divinas (deus e os deuses), seguindo-se as inteligéncias (fon noeron) e os
inteligiveis (fon noeton), os seres superiores (anjos, deménios e heréis), as almas
racionais, depois as suas inferiores (ou secunddrias), as formas unidas 2 matéria,
a matéria, os corpos celestes e os corpos sublunares. Esta proposta ¢ rejeitada por
Proclo devido a terceira hipétese, a qual, nos termos em que formula a posi¢do
dos “seres superiores”, estes dever-se-iam situar na segunda ou na quinta e sexta
posi¢des (na ordem das inteligéncias ou nas ordens das almas, respectivamente).

Proclo ¢ sensivel a divisdo “5 + 4” do Parménides, isto ¢, as cinco primeiras
hipéteses, consequéncia do postulado da existéncia do Uno, a partir do qual se
pautam e estabelecem todas as realidades, e depois as quatro outras hipéteses que
seguem, que negam a existéncia de tudo, se o Uno ndo existir. Esta é a razdo pela
qual Proclo se distancia de Amélio, Porfirio e Jamblico, uma vez que erram na
interpretagdo do escopo do didlogo platénico — as suas cinco primeiras hipéteses

8 Procl. in Parm. VI 1053. 30-1054. 10; critica em 1054. 10-30; vd. Hadot 1968: 102
sqq. A primazia de um deus é um ponto uninime nestes comentadores, como atesta Proclo:
“f Tpdtn Tepl B0l ToD TPWTioTOL — TAVTES Yap ToTTO KooV €xovotv” (in Parm. VI 1053.
30-1054. 1).

O PL Tim. 30 A 4-5; cf. Plot. Enn. 11 4 (12). 10. 4-11; PL. Prm. 160 A 4.

1 Procl. in Parm. V1 1054. 31-1055. 14; critica em 1055. 14-20; critica destas trés posi¢oes
em 1056. 1-1057.3; atribui¢io confirmada nio s6 pelos scholia como também por citagdes de
Damiscio (por exemplo, no seu in Parm. 11 398. 247, 15-16; 400. 256, 23-25; 430. 286, 19-23;
434. 292, 7-9 Ruelle) e fragmentos de Jamblico (in Parm. frag. 12 e 14 Dillon). Vd. Mesyats
2012.
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sdo verdadeiras, mas geram um absurdo (a/9pa) no que concerne as quatro que se
seguem. A fundagio desta filosofia é a mesma desde o poema de Parménides. A
realidade s6 ¢ na medida em que o Uno é — porque, sobre o nio-ser, nada mais se
pode dizer, sendo que 7do ¢ (e mesmo isto, por si s6, ja € bastante problemdtico,
como facilmente se compreende). Tendo em conta este ponto indiscutivel, que
depois Damiscio levard até as suas tltimas consequéncias, hd trés leituras que
nio repugnam o “discipulo de Platio”.

A proposta em dez hipéteses d” “o filésofo de Asine” (um nome misterioso
que se tornou uma vexata quaestio na critica textual do Neoplatonismo)' opde
simetricamente as primeiras cinco as Gltimas cinco consideragdes — primeira e
sexta hipéteses, 0 Uno (existindo ou nio existindo); segunda e sétima, o intelecto
e o inteligivel; terceira e oitava, os objectos noéticos, i.e., cognosciveis; quarta
e nona, as formas corpoéreas; quinta e décima, o recepticulo dos corpos (viz. a
matéria). Embora Proclo elogie este esquema de inteligibilidade, nio deixa de
notar que este filésofo nio s6 inventa uma hipétese desnecessiria, como produz
resultados estranhos a partir do par que estabelece para a sexta hipétese, dada
a nio-existéncia do Uno. O primeirissimo principio, em virtude da sua prépria
exceléncia, ¢ até superior ao dominio do ser, pelo que, de um certo prisma, se pode
mesmo dizer que ndo existe, constatagdo da qual se segue um rol de hipéteses
desprovidas de inteligibilidade, como depois ¢ advogado.

Plutarco de Atenas, mestre de Siriano, do qual Proclo foi discipulo,? foi
feliz ao apresentar nove hipéteses, ordenadas numa l6gica de “(1 + 4) + 4”. As
primeiras cinco hipéteses — deus, intelecto, alma, forma imanente, i.e., na matéria
(tou enylou eidous), e matéria — constituem-se no seguimento do postulado de
que o Uno existe (einai fo hen) e, aceitando uma leitura segundo a qual o didlogo
versa os primeiros principios, tanto imanentes as coisas como exteriores a elas,
segue-se desta primeira proposi¢do o conjunto das hipéstases (byposmseis) que
se pode aperceber nas ordens de realidade. Sobre as restantes quatro hipéteses,
que consideram as consequéncias da nio-existéncia do Uno (me einai to hen),
Proclo apresenta-nos duas leituras. Considerando uma existéncia parcial ou,
por outras palavras, uma nio-existéncia nio absoluta (pe men on, pe de ouk on),
dir-se-ia que nesta (sexta) hipStese apenas existiria o sensivel (aistheton), uma
vez que, negado o inteligivel (n0ezon), do Uno restaria apenas um conhecimento
por via dos sentidos. Se ¢é de rejeitar a hipétese segundo a qual na realidade hd
apenas conhecimento sensivel, mais ainda, ao ler-se a ndo-existéncia num sentido

" Procl. in Parm. VI 1057. 5-1058, 2; critica em 1058. 2-16.

A identificagio com Teodoro de Asine (ho ek tes Asines philosophos), proposta por Saffrey
(1984) ¢ aceite por Steel (2007) na sua edigdo de in Parm. V1 1057. 6, contra a ligao rhodou (“o
filésofo de Rodes”) que se pode ler nos mss. (sigla “A, T [= FGPR], g” no apparatus da mesma
edigdo); cf. Procl. Theol. plat. 11. 6. 24.

2 Procl. in Parm. V11058. 17-1061. 16; ho hemeteros propator (“o nosso avd”).
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absoluto, que implicaria que toda e qualquer cognoscibilidade fosse negada, fica
evidente como a conclusio da sétima hipétese ndo pode ser o caso. Plutarco
extrai mais uma possibilidade da sexta hipétese, ou seja, se 0 Uno nio existisse
no sentido dessa mesma hipétese, constatar-se-ia um estado de sonho e sombras
(oneirasin eoikota estai kai skiais), identificado com a oitava hipétese; o filésofo de
Atenas nio fica por aqui e leva esta 16gica até as suas Gltimas consequéncias, uma
vez que, considerada ainda a sexta hipétese no sentido da ndo-existéncia absoluta,
a nona hipétese nem almejaria o estado da sua precedente. A partir desta formu-
lagdo facilmente se percebe que também é possivel fazer correspondéncias entre
elas — entre a segunda e a sexta hipéteses (o intelecto e a inteligibilidade, como
vimos), a terceira e a sétima, et. al. Segundo Proclo, esta é uma proposta conforme
ao pensamento de Platio, e que ¢é fiel 4 divisdo dos seres divinos e 4 hierarquia dos
seres, como se pode ler na Repuiblica e no Timeu.”

E, finalmente, “a luz intelectual” de Proclo em Atenas.™ Siriano introduziu
avangos assinaldveis na divisdo teolégica de Plutarco, distinguindo na segunda
hipétese todas as ordens de deuses, que sio celebradas (hymneisthai) por nomes
(onomaton) familiares aos filésofos — como sejam “totalidade” (holotetos), “multi-
plicidade” (plethous), “ilimitado” (apeirias) e “limitado” (peratos) — de acordo com as
suas situacdes hierdrquicas e com os estadios das processoes (proodous) divinas. A
apresentagdo catafitica da segunda hipétese encontra-se exposta negativamente
na primeira, o que aponta para uma causa primordial, cuja primazia é tal que
transcende todas as ordens e processoes. Esta inefabilidade é a expressdo mais
nobre da autonomia do Uno. O préprio apontar para o Uno, na segunda hipétese,
¢ distinto do Uno primeirissimo e simples, ao qual é estranha a multiplicidade.
Por isso, Siriano esclarece que toda a causa transcendente ou separada produz
uma dupla multiplicidade (uma transcendente ou separada em si, outra imanente
e inseparédvel dos seus participes),” para explicar a coexisténcia da multiplicidade
e da participa¢do do Uno, da qual é espelho, por exemplo, a existéncia de almas
que participam da alma divina — dai que as almas que procedem da alma divina
sejam a terceira hipétese, porque a alma na sua totalidade ainda se situa na segun-
da hipétese, possibilitando que haja seres que se possam classificar como divinos,
em virtude desta actividade a qual alguns neoplaténicos chamario de divinizag¢do

13 (i) Principios divinos: 1.2 hipétese, Deus — Bem para ld do ser (Resp. VI 509 B 9);2.2¢ 3.2
hipéteses, intelecto e alma — noeta (Tim. 28 A 1); 4.2 ¢ 5.2 hipdteses, formas e matéria — aistheta
(Tim. 28 A 2); (ii) hierarquia dos seres (Resp. VI 509 D 5 sqq.); 2.2 hipétese, intelecto — noeta;
3.2 hipétese, alma — dianoeta; 4.2 hipétese, formas — aistheta; 5.2 hipotese, matéria — eikasta.

“Procl. in Parm. V11061. 17-1064. 14; vd. Luna & Segonds 2007: Ixvi-Ixviii; Wear 2011.
Cf. com a leitura geral do didlogo segundo Proclo (Zheol. plaz. 122).

15 Principio fundamental da metafisica de Proclo (E/ theol. §28); as hénades enquanto
realidades metafisicas distinguem-se da sua identificagio com os deuses, sendo esta a
multiplicidade que Proclo reconhece em Siriano (cf. Saffrey & Westerink 1968: Ixxxvi). Este

autor assinala também diferentes classes divinas no plano inteligivel.
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(¢heosis). Segue-se a quarta hipétese, aquilo que é unido 4 matéria, segundo a
razdo estabelecida pelo principio que vimos na segunda hipétese; finalmente, a
matéria, quinta hipétese desta leitura do Parménides, que ndo participa das hé-
nades formativas ou eidéticas (ametochos esti ton eidetikon henadon), mas que é re-
ceptividade & hipéstase da unica e hiperessencial (byperousiou) Hénade (henados).

Esta sinopse da histéria da exegese teolégica do Neoplatonismo até meados
do século V d. C. espelha bem a preocupagio destes filésofos em hierarquizar
as ordens de realidade que encontraram no Parménides. Desde a preocupagio
plotiniana de ler trés hipéteses, em funcio das trés hipdstases que constituiam a
sua filosofia, até as sofisticadas teologias de Plutarco e Siriano, seguimos a histéria
critica destas exegeses conduzidos por Proclo, cuja prépria leitura é muito depen-
dente do seu mestre. Ditou a histéria que até nés chegassem apenas fragmentos
que, por um feliz acaso, se complementam: a primeira parte do in Parmenidem de
Proclo (que trata a primeira hipétese) e um grande fragmento do in Parmenidem de
Damiscio (que oferece uma discussio que compreende as restantes oito hipéteses).
Caberi a este ultimo filésofo, durante tanto tempo negligenciado pela histéria da
filosofia, levar esta discussio até aos seus ultimos limites. Vejamos agora como,
depois do por-do-sol da filosofia grega, uma outra recepgio fez jus a esta heranca.

II. Atribui-se™ a um Dionisio Areopagita um conjunto de obras cuja
influéncia foi decisiva na especulagio filoséfica ocidental, desde Hilduino, que
primeiro traduziu o Corpus Dionysiacum ou Areopagiticum' (no século IX), até
Edith Stein, passando por Jodo Escoto Eritgena e Tomds de Aquino. O carécter
desta atribui¢do autoral, da qual se suspeitou desde muito cedo (Marcilio Ficino,
no Renascimento italiano, dissera que Dionisio era “Platonicus primo ac deinde
Christianus”), foi atestado como falso pela filologia germanica oitocentista,’® que
o cunhou de “Pseudo-" Dionisio, ndo devendo isto significar um desmerecimento
da sua filosofia, como habitualmente acontece. Uma datagio ad quem do corpus é
o ano do Concilio de Calcedénia, 532, no qual ¢ citada a cristologia da Epistola
1V de Dionisio, num argumento anti-Calcedénia.” Decisiva para determinar o

16 Bellini 2010; Golitzin 1994: 21-42; Golitzin 2013: xix-xxxiii; Reale 2010.

7 Seguiremos a edi¢do critica Heil & Ritter 1991. Para uma introdugio ao autor:
Sheldon-Williams 1970; Perl 2010; Lilla 1982 (reproduzido parcialmente em Lilla 2005:
159-185); Carvalho 1996.

18 Pelos famosos estudos de H. Koch e J. Stiglmayr, ambos de 1895; vd. Golitzin 2013:
xxv, nota 16.

¥ Os argumentos pré-Calcedénia questionaram a autenticidade de Dionisio, alegando
que este nunca tinha sido citado pelos Padres da Igreja; vd. Schwartz 1914: IV, 2. A versio
sirfaca do corpus fornece-nos como datagio 528 (da era cristd, convertidas as datas), a partir
de uma data no kolophon do cédice Vat. syr. 104 (f. 145v), que contém o Adversus apologiam
Tuliani, onde € citado o nome do nosso autor e um passo do De divinis nominibus (11 9). Um
outro elemento seria a referéncia ao Credo como parte integrante da missa (registado em 476,
em Antioquia).
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terminus a quo dos areopagitica foi a prova da dependéncia do capitulo IV do De
divinis nominibus ao De malorum subsistentia de Proclo, ndo sé doutrinalmente
como lexicalmente, apontando-se para 487, ano da morte deste filésofo. Esta
presenca de Proclo foi decisiva para analisar o conhecimento que Pseudo-Dio-
nisio teria do Corpus Platonicum, nomeadamente do Parménides, sendo muito
provivel que a transmissio tenha sido por via de commentaria, os quais, como
vimos, tiveram um papel decisivo na tradigio filoséfica neoplaténica. Por ora, ndo
discutiremos se era “Christianus simulque vere Platonicus”, uma expressio de W.
Beierwaltes.?

Num estudo percursor, E. Corsini mostrou como no De divinis nominibus
é possivel encontrar tragos de clara influéncia (quer tenha acontecido directa ou
indirectamente) do comentdrio ao Parménides de Proclo.”* Este tratado pseudo-
-dionisiano ¢, ele mesmo, um ressoar da exposi¢do procliana sobre os “nomes
divinos” no final do primeiro livro da sua Theologia platonica, assim como uma
grande parte da sistematizagio teoldgica do Areopagita é igualmente explicada
pela tradigdo histérico-exegética do filésofo pagdo?A exposi¢io dos nomes
divinos no Areopagita corresponde ao método catafitico da teologia afirmativa,
tal como considerado na segunda hipétese do didlogo de Platdo (o ben on), con-
siderando o conjunto dos nomes aplicados para determinar atributos e ambitos
dos seres, que procedem de Deus.

Nesta hierarquia de realidades, a causalidade primeirissima e os préprios
limites de toda a cognoscibilidade encontram o seu nec plus ultra no Principio
absoluto, principio divino ou principio de divindade (¢hearchia), assim como
de tudo o mais — inefabilidade, essa, que terd a sua expressdo mais sublime
no De mystica theologia. A diferenga entre estas duas vias ndo é simplesmen-
te uma questio de método, considerados os limites da ontologia por elas
visados, antes a constatagio de duas esferas de inteligibilidade possivel, o
ndo-ser ¢ o prisma do ser. Este ndo deve ser entendido apenas como uma
oposi¢io daquele, jd que o ndo-ser é de uma exceléncia e eminéncia tais que
transcendem todo o campo do real — nele distingue-se uma transcendéncia
absoluta e incognoscivel e, simultaneamente, uma imanéncia total e comple-
tamente abarcadora, a qual nenhum ser do ser ¢ estranho. Vis-a-vis, as duas
vias sio caminhos vilidos, que correspondem as duas hipéteses explicitadas,
que podem ser inteligidas como uma coincidentia oppositorum, visto que a cada
aférese/afirmagio corresponde uma apéfase/negagio no esquema antitético.
No entanto, Dionisio e os neoplaténicos consideram mais excelente o produ-
to da via negativa: o ndo-ser (me on), negando o ser (e, no limite, o préprio

2 Beierwaltes 2001; cf. Luna & Segonds 2007: cdxvi.

2 Corsini 1962; cf. von Ivinka 1940; von Ivinka 1964; Gersh 1978: 152 sqq.

22 Procl. Theol. plar.129.123.16-125. 13. Para uma filiagio filoséfica do tratado De divinis
nominibus, vd. Castro 2014.
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nio-ser), compromete a possibilidade da sua prépria nomeagio e, contudo,
esta teologia negativa chega ainda mais longe ao converter-se em teologia
superlativa (ou hiperbdlica), ao tentar chegar para 14 do me on — nem o pré-
prio principio buscado ¢é atingido, nem a negagdo almeja ficar-se somente
pela negagdo, porque a absoluta transcendéncia e supereminéncia de Deus
estdo para la (Ayper) de toda esta especulagdo. Na apéfase, Deus nio “¢” nem
“ndo-¢”, a negagido da meontologia é superior ao préprio ser suposto — dito
por outras palavras, “as negagdes [...] sio mies das afirmagdes”, superiores ao
préprio ser metodologicamente pressuposto.?

Os problemas de matriz epistemoldgica a que temos vindo a aludir, neste
caso relativos a uma ciéncia divina (episz‘eme) — que, no Areopagita, tem o sentido
particular de procura da Causa primeirissima, de ciéncia metédica (meta + odos)
da Tearquia — encontram-se trabalhados nas Epistolas I-V de Pseudo-Dionisio,
comumente consideradas como uma boa panoramica dos problemas abordados
no tratado De mystica theologia.** No seu cardcter sintético, encontramos o nervo
de um dos eixos da organizagio da teologia dionisiana, o conjunto das distingdes
(diakrisis) e unides (henosis) em torno do desiderato simultaneamente anénimo
(anomymon) e polinémio (polyonymon), de acordo com intelecg¢des préprias da
cognoscibilidade de cada particular, por sua vez dependente da sua situagio hie-
rdrquica, respeitando a maxima neoplaténica “cada qual segundo a sua capacidade
(ou natureza) prépria.” Vejamos, entdo, porque escreve R. F. Hathaway que “os
paradoxos das Epistolas I-IV preparam o caminho para a catarse das impressoes
sensiveis abruptamente enunciada na Epistola V. As quatro primeiras cartas
apresentam semelhancas, quer quanto ao seu destinatdrio (um monge, Gaio),
quer quanto ao tipo de problemas (de conhecimento) que abordam — cada uma
parece ser uma resposta a um problema particular (formulado implicitamente na
Epistola I e Il e de modo explicito na Il e IV).>

Na Epistola I** podemos ler uma descrigdo da exceléncia da treva divina,
diferente de uma qualquer escuriddo que possa ser esclarecida ou de um desco-
nhecimento ou ignorancia (agnosia) que a ciéncia possa combater. Consideran-
do o inefivel de modo transcendente, neste caso identificado com Deus, oculto

B “al amogdoelg, wg dédektat, UnTtépeg eiot TtV Katapdoewv” Procl. in Parm. VI 1133.
3-4; vd. Corsini 1962: 81; cf. Blanc 2002.

2 O género epistolar em Pseudo-Dionisio deve ser considerado no contexto da
epistolografia grega, na qual também se consideram as cartas do Corpus Platonicum, tradigio
na qual um De forma epistolari de Proclo também se inscreve.

» DN 701C: oikeios hekasto, vd. para complementar: principio de divindade (DN1I 1; Ep.
1I7); distingdo (DN1I 3) e unido (DN 1 6); processdo e conversdo (Procl. EL theol. §§35; 42;
125); emanagio e hipéstases (CH II1 3; DN15; DN1V 14; cf. Procl. EL theol. §33).

2% “The paradoxes of Letters 1-4 prepare the way for the catharsis from sense impressions
tersely stated in Letter 5.” Hathaway 1969: 74 (seguiremos o argumento das pp. 69-83).

7 Os “problemas e solugdes” sdo um género tipico da escola ateniense tardia, e.g. Damascio.

% Ep. 11065 A-B.
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e “hipersediado”, a sua impermeabilidade a luz e ao conhecimento torna-se
uma questdo de eminéncia e nio de privagio. Exceléncia que, sendo hiperes-
sencial e estando para 14 de toda a possibilidade de conhecimento intelectivo,
encontra na incognoscibilidade a sua expressdo mais apropriada. Esta “nuvem
do ndo-saber” - como se traduziu em portugués o célebre tratado de mistica do
século XIV — revela os limites da cognoscibilidade humana. A unido da mente
com Deus (nos acessos misticos) entra em conflito com a onto-noética, visto
que traduz em linguagem a diferenga irredutivel entre o divino e o humano
— uma luminosidade (metafisica), diferente da luz (fisica) que habitualmente
associamos ao conhecimento, cuja fonte é tdo forte que chega a cegar. Proclo
descrevera um movimento semelhante: “depois da deambulagdo da geragio e da
purificagio, e depois da luz do conhecimento iluminar a actividade intelectual e
a inteligéncia em nés, chega a alma ao seu progenitor e estabelece-se imaculada
em intelecgbes produtivas, juntando luz a luz, ndo como a do conhecimento,
mas mais bela, mais intelectual e mais uniforme que aquela.” Ou seja, falamos
de um conhecimento sem contetdo; e, se Paulo pregou o Deus desconhecido, o
seu convertido Dionisio fala de um Deus que ¢ o desconhecido,* algo que tem
claras semelhangas com as leituras da primeira hipétese parmenideana a que
temos vindo a aludir. A possibilidade gnoseolégica s6 surge na primeira ema-
nagio — ¢ de Deus que emanam os préprios cognosciveis e, no entanto, o Uno
transcende o plano ontoldgico e noético. A treva divina é a total auséncia de luz
e de cogni¢des, julgada como inferior se assim for considerada zout court, e como
superior em termos de transcendéncia, visto que esta para ld da luz, é hiperfuz
porque “hiperintelectual” e “hiperessencial”. A exceléncia do desconhecimento
¢ o seu estar “para 14 de todas as coisas que se conhecem”. O critério da excelén-
cia considera a totalidade representada pelo primeiro principio; o da privagio,
o préprio primeiro principio enquanto privagio total de todas as propriedades
dos seres. A incognoscibilidade de Deus é a tradugio, nas realidades intelectivas
humanas, da sua absoluta transcendéncia.

O final desta empresa encontra-se na Epistola V!, com a teologia negativa
no seu esplendor, no seu méximo grau de abstrac¢io, distincia das impressoes

¥ “ueta yap tnv mAGvnV T yeVEcew Kal TrV K&Oapotv Kal HETA TO TAG EMOTHUNG
@OG GVaAGUTEL TO VOgPOV EVEPYNUA Kal 6 €V NUIV voig, Opuilwv thv YPuxnv év @ matpl
Kai EVidpowv adTNV dXpdvTwe €V Taic SNULOVPYIKAIG VONoEST KAl DG YWTL GLUVATTWY, OVX
otov 16 TA¢ meTrung, GAAX kai To08e kdAAoV kai vogpwtepov kai voeldéotepov” Procl.
in Tim. [PL. Tim. 28 C] 11 302, 17-23.

Cf. “Porque os olhos de muitos sio incapazes de perseverar no voltar-se (ou contemplar)
para o verdadeiro [t& ydp T@V MOAAGV Supata Kaptepeiv mpog TO GANnOEg dpop@dvTa
advvarta].” ibid. IT 303, 1-3. Em Platdo (Soph. 254 AB), contudo, 1é-se “os olhos da alma de

»

muitos [7a tes pollon psyches ommata]” e, ao invés de “verdadeiro”, “divino [#heion]”.
30 Aer 17, 23-32; Dodds 1963; Hathaway 1969: 70.
L Ep. V'1073A-1076A.
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sensiveis e inteligiveis, para 14 dos objectos de intelec¢do, até a indistingdo e
a indiscernibilidade, onde nio tém lugar nem contetdos positivos nem ne-
gativos. A dialéctica que encontrimos entre luz e treva, conhecimento e in-
cognoscibilidade, encontra a sua formulagio peremptéria (“a treva divina é a
luz inacessivel’). Num texto marcado por citagdes directas e alusdes biblicas
muito claras (maioritariamente paulinas), o Pseudo-Dionisio dd a entender
que a luz nio é s6 uma metdfora para o conhecimento; o léxico desta pequena
carta é pedido emprestado as semanticas da visdo e das percep¢oes sensoriais.
Ao movimento descensional e epifinico de Deus — a manéncia no recepticulo
da quinta hipétese — contrapée-se uma ascensio, até ao conhecimento que é
a perfeita ignordncia, uma revela¢do totalmente outra daquela que é registada
pelos normais meios de percep¢io, e no entanto ocultissima, sobre a qual nio
mais se poderd conceber ou imaginar.

Na Epistola IT?, Dionisio debate as propriedades fonzais de Deus, “prin-
cipio de divinizag¢do e bonificagio para os que se tornam divinos e bons”, que
nio se confina a deificar ou a bonificar, mas “que tudo transcende [e] é um
hiperprincipio divino e um hiperprincipio de bem”. Uma transcendéncia da-
dora, totalmente conhecida como o principio Uno-Bem, “hiperprincipio de
todos os principios”, que nio restringe a divindade a estar apenas um degrau
para ld de todas as coisas consideradas “boas”, isto ¢, participes do principio
dador (a aplicagdo do principio procliano da exceléncia, que reserva a primazia
ao imparticipédvel). Reservada a tensdo do inimitdvel na sua relagdo com puta-
tivas imita¢oes e relagdes, imitantes e participantes, continuamos préximos da
segunda hipétese do Parménides, recordando as distingdes feitas por Siriano
quanto a estes mesmos problemas.”> De modo similar, a Epistola IV** apresenta
aquilo que este tltimo filésofo chamou de “formas imanentes na matéria” - fa-
lamos, naturalmente da Encarnagio, agora a quarta hipétese em consideragio.
Ao encarnar, o Uno, permanecendo incognoscivel e transcendente, une-se a
esséncia, assumindo as propriedades inerentes 4 dimensdo antrépica e comuns a
todos os individuos — unindo-se a esséncia, ndo se reserva a uma simples unido
em contexto individual, garantindo assim que assume as propriedades comuns

32 Ep. I11068A-1069A.

3 4L.] dpxn yivetar tod Oeodobat kal dyabOvesbar tovg Oeovpévoug kal
dyaBuvopévoug [...] 6 madvtwv Enékeva kal vEp Osapyiav £otl Kal OTEP dyabapxiov
[...] 6 mdong apxfig bmepdpxiog [...]” Ep. II, 1068 A-69 A (ordem alterada; itdlico nosso).
Vd. DN 589 D; 644 B; 913 C; 916 A; CH 121 C; 177 B; cf. Procl. EL theol. §§ 122;
140; 142. “The phrase énékeva t@V ndviwv (Letter 2, 1067A2) has its source in the
Neoplatonist use of Plato’s description of the good as émnékewva tfig ovolag (Republic,
509b).” Hathaway 1969: 77, nota 58; isto revela o conhecimento que Pseudo-Dionisio
teria do hino neoplaténico 'Q mavtwv énékewva, citado por Olimpiodoro, vd. ibid. p. 22
e supra a nossa nota 3.

% Ep. IV1072A-C.
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a todos os individuos e inerentes 4 mesma condi¢io humana. Contudo, isto ndo
se resume a um problema de causalidade metafisica: principio dos seres, Deus
¢ ser por exceléncia e, causa da existéncia da humanidade, Deus é plenamente
homem — o que, naturalmente, levanta numerosos problemas doutrinais que
excedem o Ambito desta discussio.*

Se até agora estdvamos perante alusdes e ressondncias, recordamos ime-
diatamente Platdo ao ler o inicio da Epistola III: “Sibito é aquilo que, contra a
expectativa, e até entdo invisivel, surge visivel.”* Em Platdo, destacam-se trés
ocorréncias decisivas de exaiphnes: no Banquete, referindo-se a subida de Eros
e a visao da Beleza; na Epistola VII, a propésito da interrupgdo dos trabalhos
do filésofo por aquela que pode ser considerada uma visio da divindade; e no
Parménides, precisamente na sua terceira hipétese, a saber, o momento em que
ocorre a mudanga, esse instante em que o estado de coisas se altera, o ponto
nevralgico de contacto entre o eterno e o temporal, entre o inamovivel e o fluxo.
Do mesmo modo, este caricter epifanico tem o seu eco em Pseudo-Dionisio, em
Cristo simultaneamente oculto e visivel, “porque o seu mistério nio surge através
de nenhuma razio nem intelecto, e tanto permanece discursivamente inefavel
como intelectualmente desconhecido”, o hiperessencial manifestado numa es-
séncia humana.

Este paradoxo era bem conhecido pelos neoplaténicos, como mostraram
os estudos de W. Beierwaltes, R. Mortley e A. Golitzin, até porque também se
encontra, com a mesma configuragio textual, nas Enéadas de Plotino; compre-
ende-se, entdo, porque R.F. Hathaway arriscou avangar com a sugestdo de uma
relagdo de proximidade entre as cartas do Pseudo-Dionisio e as hipéteses do

35 “[...] the fourth hypothesis in the Neoplatonist exegesis represents Forms immanent

in matter and the Fourth Letter deals with the theoretical question of the Incarnation [...]”
Hathaway 1969: 80. A Epistola IV, que contém um termo do léxico procliano, o “teandrico”
(ten theandriken), foi fundamental na argumentacio da questio da “consubstancialidade”
(homoousios) do Filho — afirmada ja desde o Concilio de Niceia (325) — nos debates em Efeso e
Calcedénia. Vd. sobre a Cristologia de Pseudo-Dionisio: DN 648 A e Roques 1954: 310 sqq.
Serd precisamente para resolver uma questdo exegética de cardcter cristolégico que Miguel
Pselo (Zheologica 11, opusc. 29 Westerink-Dufly) recorrerd ao hyperidrymenos de Deus, o que os
editores modernos tém lido como uma referéncia ao iz Parm. de Proclo (VII 1154. 1 e 1162.
6-7; cf. Luna & Segonds 2007: cdxviii).

3% “EEai@vng éotl T0 map’ EAnida kal £k TOD TéwG dpavoig £ig TO Ekpaveg EEayduevov.”
Ep. 1111069 B. Escoto Eritigena traduz como ex occulto; vd. CH 329 C; Mal 3,1 (na Septuaginta;
ja na Vulgata é “statim”); P1. Prm. 156 D, 164 D; Resp. 435 A; Symp. 210 E; Ep. VII 341 C
(cf. Gorg. 523 E; Crat. 369 B); Plot. Enn. V 3 (49). 17. 29; VI 7. (38). 34. 13; VI 7. (38). 36.
19; Procl. Theol. plat. 112. 57. 12-15; in Parm. VII 504-5 passim. Veja-se, para o que se segue,
Golitzin 2001 e Golitzin 2013: 41-50.

107



Tomis N. Castro

Parménides!” No mesmo sentido, S.K. Wear & J. Dillon e C. Schifer® reconhe-
cem a presenca da henologia do didlogo platénico no Areopagita. Ao tratamento
das afirmagdes e negacdes de Jamblico e Siriano, soma-se a “teologia mistica” de
Dionisio e a sua apologia da inefabilidade do Uno, tal como encontramos na sua
obra homénima e nas Epistolas. O Uno-Ser da segunda hipéstase ¢ recorrente
e cuidadosamente tratado com recurso a preposi¢do Ayper, reconhecendo a ig-
norincia e o siléncio face ao Primeiro Principio,” e reservando-se para a theoria
todo o trabalho que dele nio possa dar conta.

Parece-nos possivel que, tomadas as devidas precaucgées e fazendo uma
reserva quanto a procura de paralelismos, se possa afirmar com propriedade que
o esquema do pensamento teolégico de Pseudo-Dionisio, tal como o encontra-
mos disposto hierarquicamente nas Epistolas I-V, seja um reflexo das exegeses
neoplaténicas do didlogo de Platio, nomeadamente das suas cinco primeiras
hipéteses. Tendo em conta que abudante bibliografia ja provou a presenca da
filosofia de Proclo no Areopagita, admitimos que um elemento crucial da obra
deste autor pagio, como ¢ a sua comentaristica ao Parmeénides, tenha conhecido
uma recepg¢do neste autor que concilia as tradi¢es filoséfica e patristica. E, “su-
bitamente”, a distdncia entre Platdo e Dionisio, o pseudo-Areopagita, encurta-se
e percebemo-los mais préximos.

7 Hathaway 1969, 80: “As we have several times mentioned in passing, the model for the
negative theology of Ps.-Dionysius is the Neoplatonist Parmenides interpretation. According
to that interpretation the long discourse of Parmenides consisted of nine hypotheses. Could
there be some hidden connection between these nine hypotheses and Lezzers 1-9? In a very
general way, the correspondence seems already plausible. But the author drops a hint that
is conclusive: the very first word of the 7hird Letter is “the sudden” (¢€aigvng), and every
Neoplatonist knew that the #4ird hypothesis of Plato’s Parmenides dealt with the nature of the
moment of simultaneous change (t6 €é€aipvng).” Cf. ibid. 77: “The Letters compel a transition
in the addressees from the initial “darkness” of the cave (Firs#) through the “sudden” turning
about (Zhird) of the potential philosopher to his realization of his own ignorance about the
transcendent source of al knowledge.”

Lilla (1982: 541) rejeita a proposta de Hathaway de identificar os “Oeoloyikai
vnotunwoelg” com as Ep. -V por uma questio de coeréncia interna do corpus, nomeadamente
com a discrepdncia que se encontra na descri¢io desta obra perdida ou ficticia em diversos
momentos; contudo, resta saber se esta proposta ¢ vdlida quanto aos contetidos descritos por
esta obra, o que nio nos parece improvavel. Vd. Beierwaltes 1966/67; Mortley 1986: 236-240;
Golitzin 2001: 486.

33 Wear & Dillon 2007: 117-129; Schifer 2006.

3 Presente também em Porfirio e Damascio, como mostrou Lilla 1997.
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Resumo — Assente no estudo do programa social subjacente a Politeia e aos Nomoi,
tragamos uma caracteriza¢io da distopia platénica que transcende o seu dualismo me-
tafisico, na linha da interpretagio popperiana, de modo a melhor sopesar o contributo
do Ateniense para a Filosofia dos Direitos Humanos. Focamo-nos em particular na
engenharia da educagio e dos canais de comunicagio de cidaddos e escravos, sob a
égide do totalitarismo e da nomocracia.

AsstracT — Based on the study of the social program subjacent to Politeia and
Nomoi, we propose a characterization of the Platonic dystopia that transcends its
metaphysic dualism, following the Popperian interpretation line, with the intent to
better weigh the Athenian’s contribute to the Philosophy of Human Rights. We focus
particularly on the engineering of citizens and slaves’ education and communication
channels, under the aegis of totalitarianism and nomocracy.

PraTAo E A FiLosor1a pos Direrros Humanos

Percorrendo claramente um moderado punctum crucis interdisciplinar,
importa assumir ab initio que o 6culo do jurista assenta numa forma mentis
prépria, buscando os critérios, os principios, eventualmente os fins, em suma,
os referentes postulados com os quais ajuiza e decide, ficando destarte fadado
a um largo horizonte de compreensio. E bastas sdo as referéncias a influéncia
do filésofo ateniense no pensamento juridico, tributo que o seu mais recente
genus — ainda nem consensualmente aceite como tal — reproduz e através do qual
se faz por vezes retroativamente legitimar. E pois compreensivel que a assungdo
do principio da dignidade humana como coragio — mais do que coroldrio — da Filosofia
dos Direitos Humanos e prius axiomdtico do sistema juridico' exorte a heuristica do
iter percorrido: veramente, se a primeira revolugio intelectual daquele principio
no chamado Mundo Ocidental se deu com o Humanismo, as suas raizes re-
montam a filosofia grega, ao especifico pensamento juridico romano e a teologia
judaico-cristd. Deste modo, se é passivel que os grandes avangos trazidos por
Roma sejam reduzidos a um inovador sistema rodovidrio, a um corpus iuris bem

! Marques 2009.
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sistematizado — de teorizada e prudencial mobiliza¢do —, e a um exército militar
deveras eficiente, é necessdrio mirar a Antiga Grécia para encontrar Arte, Filo-
sofia e Ciéncia, o minus primordial do qual a Filosofia dos Direitos Humanos
também se alimenta.

Todavia, este tipo de consensuais releituras canénicas incorre em percursos
amiude sensiveis, obnubilando-se determinados postulados nucleares como os
factos de a auténoma Ordem do Direito ter sido erigida séculos apés a morte
do Ateniense; de os Direitos Humanos qua tale encontrarem a sua origem
traumdtica em meados do século XXj e de os Didlogos platénicos conterem
um movimento dialético préprio, que sugere repetidas e diversas leituras e
interpretagdes herméticas, dado que, mais do que a contraposi¢do de argumen-
tos de validade, sugerem um didlogo disquisitério, uma discussio conduzida.?
Constatamos contudo que os contributos dados por Platdo para as Filosofias
Politica e dos Direitos Humanos sio mormente expostos numa ética humanista,
de grande avanco politico, ficando assim sujeitos a segunda e terceira leituras que
facilmente deturpam os ensinamentos originais. Sendo que, curiosamente, a par
do surgimento daqueles Direitos apés a II Grande-Guerra, com as engenharias
fascistas e os totalitarismos modernos, emerge também uma diferente percegio
deste fil6sofo, ja enquanto “reaciondrio” e “anti-humanista”.

Impde-se assim ao jusfilésofo o interesse em desvelar tais leituras dissonan-
tes, de modo a melhor esclarecer os referentes que o guiam e a retirar do Passado
as devidas ilagdes para que melhor julgue no Presente. (Re)leituras que sio nio
$6 o fado das grandes obras que sobrevivem muito além do seu Tempo, como
também inevitdveis face ao facto de o préprio fundador da Academia ter inten-
cionado erigir principios vilidos intemporalmente. E esta, enfim, uma resposta
possivel ao seu repto dialégico. A caracterizagio do programa social delineado
por Platao demanda por consequéncia o estudo da Politeia e dos Nomoi, os dois
Diidlogos que manifestamente tracam um plano completo para as cidades ideal
e possivel, num continuum de reflexdo refor¢cado pela experiéncia em Siracusa.
Reflexdo ainda hoje pertinente, como atentou Cabral de Moncada, dado que
a questdo nuclear estudada na Po/iteia é a mesma com que ainda nos debate-
mos — “a polémica entre a democracia-liberal e o Estado autoritario totalitdrio”.?
Um estudo que demanda que se transcenda o tradicional dualismo metafisico,
pois nio ¢ na pura Ideia que o jurista encontra a sua metodologia, mas sim no
paradigma ou nos referentes com os quais ajuizar. Leitura, de resto, andloga a
prosseguida pelos cultores da engenharia social.

2 Cfr. neste sentido Plato, Strauss, And Political Philosophy: An Interview with Stanley
Rosen, disponivel em <http://college.holycross.edu/diotima/nlv2/rosen.htm> (consultado em
24.03.2014).

3 Moncada 1948: 238.
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TOTALITARISMO NA CIDADE IDEAL

Advogam Leo Strauss e Stanley Rosen que a Politeia deve ser lida com consci-
éncia satirica, dado que tem como fungio mostrar que a solugdo perfeita para os proble-
mas (politicos) € impossivel, exemplificando com o/um percurso necessdrio destinado a
erigir o regime mais justo e demonstrando a irrazoabilidade de tal utopia.* Contudo,
foi precisamente uma leitura programitica deste Didlogo que foi levada a cabo
na construgio das realidades distépicas totalitirias do século XX, desencade-
ando os aludidos entendimentos controvertidos sobre o pensamento politico do
Ateniense. De facto, o busilis de tomar Platio como humanista surge desde logo
com a tradicional, mas errénea, titularizagio deste Didlogo enquanto “Republi-
ca’, que pouco tem que ver com a coisa publica, origem do termo latino, dado
que o grego original se reporta a “Constitui¢do”, “modelos de Constituicdo” ou
“Estado”. Veramente, encontra-se espelhado nesta obra um reflexo do modelo
de Esparta — a mitoldgica, descrita por Plutarco, ndo a histérica —, referéncia
determinante para o filésofo, admirag¢do que resultava nio sé da simplicidade da
sua cultura — desprovida da prossecugdo de riqueza, de artes e de imoralidades
—, mas também pela sua politica totalitiria e conservadora, nomeadamente pela
continua manutengdo da respetiva Constitui¢do.

A construgio desta cidade estd integrada na Teoria das Ideias, tanto que
o propésito nominal da Politeia é a defini¢do de Justica®, intimamente ligada a
modelagio e governagio da pdlis. Ndo obstante o cardcter para-utépico da cida-
de delineada, este modelo deve ser contudo sempre o prosseguido pelo filésofo
(592b).¢ Ergo a feigdo pritica das ideias expostas revela o fito politico prossegui-
do pelo Ateniense, atribuindo-lhe uma dimensio de vera engenharia social, em
que o pélo preferencial, razio de todos os fins, ¢ 0 Bem Comum concretizado na
cidade, associagio que compensa as debilidades dos individuos (369bc).”

Platdo acreditava numa lei c6smica que, porque universal, regeria todas as
coisas (381b), designadamente o desenvolvimento histérico (546a). Deste modo,
toda a mudanga social era sinal de corrupgio, degeneragio ou decadéncia, na

*Vide Nota 2.

5 Russel 1945: 111; 1950: 117-118.

¢ Seguimos a traducio d’4 Repiblica de Rocha-Pereira 2008.

7 Importa realgar que a concegio de individuo e sua inerente valoragio — eixo fundacional
da Filosofia dos Direitos Humanos — data da Modernidade, nio se encontrando paralelo para
tal no Mundo Antigo; ao invés, hd uma dialética transpersonalista que percorre o pensamento
helénico, sintese do suprapersonalismo da pdélis e do personalismo dos sujeitos enquanto
seus meros constituintes. Ideia axial é a de que o individuo vive em completa subordinagio a
Cidade/Bem Comum: os ideais de igualdade surgem somente se contribuirem para a melhoria
da pélis. A unidade entre estes dois p6los deve obedecer a uma s6 teleologia: a realizagio da
Ideia Universal de Bem, posteriormente identificada com a Ideia de Deus (cfr. Moncada 1948:
239). E este postulado holistico que por exemplo justifica o popular “comunismo” de mulheres

e criangas (457cd).
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senda da lei césmica de Heraclito de que tudo o que se encontra em fluxo estd
destinado a decadéncia progressiva. A dicotomia geragdo/corrupgio ocorreria
em ciclo, por fases alternadas, admitindo o Ateniense estar no abismo de uma
das fases de degeneragio; confiava igualmente que seria possivel, por esfor¢o
sobre-humano, através da Razdo, estabelecer um ponto de viragem. A lei c6smi-
ca da degenera¢do manifestar-se-ia na realidade humana através da degeneracio
politica, que assenta na degenera¢do moral, que por sua vez deriva da degene-
ragdo racial. Platdo acreditaria que tal tendéncia geral para a corrup¢io poderia
ser sustenida se se impedisse a mudanca politica: o melhor Estado seria o liberto
dos males da mudanga e da corrupgio, o da ji ida Era Dourada. Isto coaduna-se
com a sua teoria das Ideias ou das Formas, em que hd algo imutédvel, que nio
degenera, sendo que a relagio entre o sensivel e o ideal era induzida através
da maiéutica socritica. Assim se compreende o esfor¢o de descrever a cidade
ideal, pois pretende-se inteligir a ideia imutdvel e universal, perfeita, de que
partird a deficiente representagdo mundanal: Platdo aspirava atingir a epistéme,
o conhecimento secreto, mas ideal e perfeito, que lhe permitiria agir no mundo
em que habitava.

Aquela degeneragio racial é descrita através do Mito dos Metais: por dis-
posi¢do divina, os governantes teriam Ouro na sua esséncia; os auxiliares Prata;
e os outros habitantes Ferro e Bronze (415ac). Estes metais sio hereditarios, nio
se podendo misturar de forma alguma — dado que tal conduziria a degeneragio
e a desordem —, encontrando uma correspondéncia funcional na organizac¢io
da polis, cujas trés fungdes essenciais estdo atribuidas a trés classes: (1) o go-
verno e a administragdo cabiam aos Guardioes (regentes); (2) a defesa da ordem
interna e externa competia aos Auxiliares (soldados); e (3) a produgio era da
responsabilidade dos Trabalhadores. E feita a equiparagdo dos trés elementos
da alma — apetitivo, espiritual e racional — as trés classes referidas: aos apetites
cabe obedecer, as emogdes assistir e a razdo governar. As finalidades do Governo
seriam decisivas para determinar qual o oficio a atribuir aos sujeitos, devendo
aquele julgar das aptidoes individuais de cada um (370b), de modo a cada sujeito
desempenhar a sua tarefa (433b).¢ A ideia de Justi¢a vai ao encontro da promo-
¢do deste totalitarismo: associando aquela a virtude e 4 sabedoria e a Injustica a
maldade e a ignorancia (350d), gerando a primeira concérdia e a amizade, e a
segunda revoltas, 6dios e contendas (351d), o Justo é determinado como o que
¢ bom para a pélis (519¢, 520a). Sendo a Justica uma virtude da alma, e a Injustica
um seu defeito, ‘¢ forcoso que quem tem uma alma md governe e dirija mal e, quem tem
uma boa, faca tudo isso bem” (353e).

Platdo atribui destarte a maior relevancia a educagio, pois esta seria o me-
lhor meio de instruir homens e mulheres de modo semelhante, dado virem a

8 Bambrough 1956: 154ss.
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desempenhar tarefas também comuns (451e); ndo obstante, os encarregados da
cidade devem vigiar continuamente este sistema, para que nio surjam quaisquer
inovagdes contra as regras erigidas (424b). Esta “igualdade” é comummente
tomada como sinal de vanguarda feminista no pensamento platénico, dado que
alcanca inclusive o desempenho equitativo de fun¢ées dos regentes na cidade
(454de), mas representa um claro erro seminal. Nio s6 o que aqui ¢ visado ¢ o
proveito da cidade — pelo que o foco ndo cai na mulher enquanto tal — como Pla-
tdo descreve indmeras vezes a sua misoginia noutros Didlogos; de resto, acentua
a debilidade natural da Mulher face a0 Homem na prépria Politeia (455¢).

Também de acordo com aquela matriz conservadora, propugna claramente
um apuramento eugénico, promovendo a descendéncia dos homens e das mu-
lheres superiores e restringindo a dos inferiores (459de, 460b), tudo feito na
ignorincia da maioria da popula¢io de modo a ndo criar dissensées, como ¢é
assumido na famigerada patranha platénica (459cd). Com aquele propésito é
igualmente instrumentalizada a religido, determinando o que é ou nio legiti-
mo aos olhos do Divino (461b), promovendo ainda um apartheid (460c). Os
casamentos seriam destarte regidos por principios eugénicos, recorrendo-se ao
aborto e ao infanticidio para lidar com os filhos deformados ou resultantes de
uma unido indevida. Sendo as criangas recolhidas e criadas por instituiges,
desconheceriam quais os seus verdadeiros pais, devendo assim dirigir-se indis-
tintamente a todos os que ocupam a faixa etaria dos seus progenitores como “pai”
e “mde”, e da mesma forma para com os seus muitos “irmdos™ seria um modo
de manter a paz social, dado ser supostamente mais dificil entrar em conflitos
com hipotéticos progenitores. Os casamentos promovidos pelos Estado vela-
riam pelo bem da pélis e ndo pelo dos nubentes, devendo estes respeitar aquele
impreterivelmente: intentava-se minimizar as emoges possessivas e generalizar
o sentimento de desnecessidade de propriedade privada. Aliando isto 4 comuni-
tarizagdo de mulheres e criangas, Platio deseja criar uma unicidade orgénica na
cidade, arrasando por completo a estrutura familiar — meio mais instintivo de
agregacdo —, apagando qualquer trago de individualidade e defendendo que tal
promoverd a ordem social: desaparecendo os conflitos, todos participariam dos
mesmos prazeres.

Aconselha que sejam os filésofos a governar a pélis, preterindo-se assim
da multiddo, “esse grande sofista”, ficando a Razio instrumentalizada como
apandgio dos governantes. Platdo assumia alids que o tempo-livre era essencial
para a aquisi¢do de sabedoria — o que quem trabalha para a autossubsisténcia
nio dispde —, ostentando uma perspetiva assumidamente aristocrética, descon-
siderando repetidas vezes a Democracia, que carreia a anarquia e a desordem
com os “amantes da igualdade” (561¢).” Defensor da qualidade sobre-humana do

? A aversdo pela Democracia poderd derivar também de dois importantes acontecimentos
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filésofo, ¢ ele quem estd predestinado a cessar a corrupgio do Estado, encabegan-
do assim o seu governo enquanto Filésofo-Rei (497bc, 503b). Quicd a assergio
inicial do sofista Trasimaco ndo seja assim tdo despicienda, ao afirmar que “a
Justi¢a ndo é mais do que aquilo que € vantajoso para o mais forte” (338c-339a)",
se reconhecermos a “for¢a” legitimada que o Filésofo-Rei adquire, perpetuada
que fica pela grei dos seus Guardiées na realizagio do Bem Comum.

Em suma, as conquistas desta distopia totalitiria ndo iriam muito além do
ja alcancado por aquela Esparta inspiradora: como atenta Bertrand Russell, e
talvez pelo facto de o Ateniense ter vivido a fome e a guerra, tenha julgado que
o que melhor caberia 4 Cidade seria evitar tais flagelos, garantindo o sustento de
uma parte da populagio e a defesa bélica de toda ela, preterindo de Arte e Ci-
éncia."! Propugnamos todavia que o modelo erigido aponta para um outro télos
principal: a submissdo da cidade a sua figura e a elite governativa que sairia da
Academia por si fundada, conservando a aristocracia através de uma engenharia
de clara autopoiese, subordinando toda a populagdo através de técnicas eugénicas
e de segregacdo convivencial, assentes num molde educativo e comunicacional de
clara operagio ideoldgica.

NOMOCRACIA NA CIDADE POSSIVEL

Por sua vez, nos Nomoi dialoga-se sobre a cidade possivel, tomando como refe-
rente a legislacio de Atenas — a aristocrdtica e a democrdtica, na qual viveu o fundador
da Academia. Os Filosofos-Reis sao substituidos pelos legisladores-guardioes, detento-
res da sabedoria, da virtude e da honestidade, valendo agora o bindmio gawrnam‘es/
governados (689¢).1> Nio obstante o titulo do Didlogo, para além da legislagdo
em si é apresentada uma discussdo abrangente sobre a prépria vida do Homem
enquanto animal politico, algo evidenciado por exemplo nos anteléquios que jus-
tificam as leis propugnadas.”® Aqui o individuo cede o lugar a institui¢do: perde-
-se o cardcter pessoal do poder, porque toda a sabedoria filoséfica, iluminada
pela razio, foi ja corporizada na lei: serd esta a garantir a existéncia do Estado,
fazendo-o sobreviver as catdstrofes ciclicas das mundividéncias humanas — € a
nomocracia, o império da lei. Esta surge como forma especifica de regulacio da
cidade porque prescreve o cumprimento de uma norma, que por sua vez implica
logicamente uma regra de conduta comum — a ponte com a Etica mantém-se —;

pessoais: ter assistido a derrota de Atenas, uma democracia; e a condenagio a morte de
Sécrates, igualmente por via democritica.

10 Apud Penedos 1977: 116.

" Russell 1945: 117.

2 Exceto quando indicado em contririo, seguimos por regra a tradugio Laws de Bury
1926. Remetemos para a sintese objetiva deste corpus legislativo na tradugio de Gomes 2004:
15ss, 52 ss.

13 Cfr. Laws, Bury 1926 (Vol. I): XII-XIII.
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todavia, para que um dos elementos nucleares da norma releve — a sangio — ¢ ne-
cessdria uma transgressio, o que coloca destarte um problema de legalidade, e ja
ndo de Justi¢a. O corpo legislativo platénico revela-se seletivo, impondo condutas
padronizadas, e fechado, pois ndo admite sequer a discussdo legislativa. Mas ¢é
esta sua “cidade das leis” que representa a confluéncia da ordem do social com
a ordem da legalidade, associada a amizade, promovendo a harmonia na pélis e
evitando a discérdia civil. Alia a ideia de dogura a lei*, nio obstante a confluéncia
com a nog¢do antagénica do brocardo “dura lex sed lex”.

Os ancidos ocupam a primeira linha na hierarquia social, detendo a auto-
ridade e o poder supremo das magistraturas e sendo também os legisladores.
Estardo orientados de acordo com um “espirito de temperanga e de justica”
(632¢), regendo a interdisponibilizag¢do dos bens divinos e humanos; regulando
a vida civil; a importincia dos syssitia; a associa¢do de cidaddos e a distribuigdo
de cereais/bens; a atribui¢do de honras conforme o mérito no respeito pelas leis
ou a condenagio pelos flagelos impingidos; a regulamentagio dos ritos finebres;
e, por fim, o modo de acesso aos magistérios dos guardibes, nomeadamente ao
Conselho (synodos) Noturno, 6rgio supremo da cidade, e que tem como princi-
pal dever a conservagio do status guo (960a-969d). E privilegiada uma vez mais
aquela “mentira proveitosa”, espécie de propaganda enganadora, promovendo-se
o uso da mentira sempre que esta vise o bem da cidade, ludibriando-se os jovens
se necessdrio (663e).

O fundador da Academia acentua a importincia do ensino, fomentando a
cidade idealizada no intimo de cada um e posteriormente a alargando a pdlis
(643d): a educagio visa a formagio civica, através da prética da virtude e do res-
peito pela Justica, pois a partir desta se formam os melhores homens e mulheres,
estando também prevista uma educagio semelhante (e controlada) para ambos
(806d-808c). Pelo que o estudo da lei é fundamental no seu programa educativo
(688e): o cidadio assumia em pleno a respetiva capacidade legal, realizando a
prépria defesa ou acusagdo nos tribunais ou legislando na assembleia. O treino
da cidadania afirmava-se na prética da vida politica, tomando a guerra como o
treino (politico) por exceléncia, dado que promove o confronto entre distintas
constitui¢bes e regimes, procurando uma solugio de compromisso: a cidade
seria como um corpo de cidaddos preparado para a guerra, na senda da referida
admiragio espartana. E porque um dos beneficios de pelejar com outras cidades
era o facto de se garantir coesdo social interna a sua.

Estd patente no Didlogo um modelo finalista, dado que a cidade s6 poderd
perseverar na Justica se se tomar Deus como a fonte de toda a existéncia e mo-
delo de toda a perfei¢io: os deuses garantem a ordem espiritual na cidade, de-
vendo esta celebrd-los, tornando-os seus patronos e assumindo o seu culto como

14 Cfr. Leis, Gomes: 2004: 70, Nota 26.
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religido civica, eminentemente littrgica, cuja hierarquia serd também regulada
pelalei. A ordem que um Grande Demiurgo imprimiu na alma de todas as coisas
manifesta-se destarte na ordenacio da cidade, conjunto de todos os individuos,
sendo que a pena capital aguardard quem praticar um culto privado, quem negar
a existéncia dos deuses, quem afirmar o desinteresse destes pelas a¢des humanas
e quem julgar que os deuses podem ser corrompidos por beneficios.

A estrutura social que subjaz 2 nomocracia delineada assenta num reabilita-
do nicleo familiar, como se o Estado fosse composto por um agregado de fami-
lias, sendo um corpo auténomo numa estrutura politica maior, cuja autoridade
deve ser mantida como base da ordem social. Cada familia é representada e estd
submetida a autoridade do proprietario do terreno atribuido — o cidadio —, di-
ferentemente do postulado na Politeia.”” Apés aquele “comunismo” de mulheres
e criangas anteriormente defendido, a ordem da familia é restabelecida dado ser
vista como a Unica solug¢do para combater a desordem sexual: nos Nomoi o ma-
triménio tem como principal objetivo a procriag¢io, sendo um contrato social de
fundamentagio eminentemente civica'é, merecendo a jurisdi¢do do seio familiar
particular enfoque (e.g. 878de, 910cd, 923ab e 928e).

Tendo no horizonte a Filosofia dos Direitos Humanos, importa mirar espe-
cialmente a legislacdo esclavagista aqui projetada, dado que na altura os escravos
constituiriam cerca de metade da popula¢do de Atenas, cabendo na outra me-
tade os cidaddos e, provavelmente em menor nimero, os metecos. Deste modo,
os escravos ndo representariam uma real ameaga de revolta social numa situag¢do
normal, nio havendo assim necessidade de adotar medidas de controlo demo-
grafico. Seriam adquiridos em mercados ou capturados em guerra, e divididos
em publicos ou privados: os primeiros ndo deveriam ser em grande nimero,
ocupando-se do ensino e das criangas, mantendo a ordem publica, reparando
os caminhos e afins; é para os escravos privados que esta legislacio ¢ dirigida,
devendo estar sob a supervisdo direta dos seus senhores, vivendo na sua casa e
assistindo-os nas suas ocupagdes.” Os escravos ndo ficavam ligados a terra — ndo

15 Cfr. Maire 1966: 67-70.

16 Tbidem: 48.

7 Motivo para a inexisténcia de distingdo entre escravos agricolas e domésticos, neste
modelo aristocritico, ¢ que o cidaddo comum néo deveria ter poder para sustentar um grande
séquito de escravos, ficando ocupado com as exigéncias laborais do seu terreno e dispensado de
atender aos deveres publicos nas assembleias. De acordo com o projetado, os cidaddos estavam
proibidos de se ocupar do artesanato, do comércio ou do empréstimo de dinheiro a juros, pois
isto levaria a sua corrupgdo moral, devendo somente ganhar o seu sustento do que pudessem
extrair do solo, deixando aqueles oficios para metecos ou estrangeiros mercadores. Mas tal
proibi¢do estendia-se ainda aos escravos dos cidaddos, com consequéncias andlogas (846d,
849¢ e 920a), o que ndo tem paralelo na legislagdo grega. Platio revela-se particularmente
severo quanto ao sustento que os escravos podem retirar do seu trabalho, devendo sempre
este resumir-se a0 meramente necessdrio para a sua subsisténcia. Deste modo, os escravos
ocupar-se-iam da agricultura ou pastoricia na propriedade do seu senhor (806d), das lides
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obstante a propriedade ser inaliendvel para os cidaddos —, podendo assim ser
vendidos. De outro modo, ficaria facilitada a cria¢io de uma massa homogénea
ao fim de algumas geragées — os escravos seriam provenientes a4 initio de diversos
locais e culturas —, coletivo mais dificil de manter submisso.

E exposto um estatuto bicéfalo do escravo, em simultineo objeto de posse
e propriedade, mas nio deixando de deter uma rudimentar capacidade juridica
(e.g. 913a, 914ce e 916a). Quanto ao seu reconhecimento subjetivo, este passa
pela integragdo no nicleo familiar, sendo tal inclusive celebrado aquando da sua
chegada a esta unidade. Indiretamente, outro fator relevante deriva do horror
tradicional que os gregos tinham ao derrame de sangue, miasma que se estendia
também ao homicidio de escravos e exigindo-se as mesmas ceriménias de puri-
ficagdo do ato. Isto no plano da lei religiosa; para a civil, contudo, se em diversas
cidades gregas no século IV a.C. era exigido um procedimento legal a ser cum-
prido no caso das condenagdes por homicidio de escravos e de homens livres, jd
na lei platénica os diversos tipos de occidios de escravos ndo eram sancionados
necessariamente com a puni¢do real do homicida, mas mais comummente com
o ressarcimento do senhor pelo prejuizo causado, recuperando concegoes arcai-
cas. Somente o medo de exposigdo que conduziu ao assassinio levaria a que o
cidaddo-homicida fosse julgado da mesma forma como se a vitima tivesse sido
outro cidadio (872c).

Também o direito a autodefesa ¢ aqui arcaicamente limitado: se um cidaddo
matar outro em sua defesa, o homicidio ¢ justificado; jd se for um escravo a
fazé-lo a puni¢do é a sua morte — a ndo ser que a vitima o perdoe antes de falecer
—, ndo se considerando qualquer direito de asilo para um escravo que fuja de
um proprietdrio abusador. Se as leis penais da Atenas da altura se revelavam
crescentemente humanistas, por exemplo respeitando um principio de pro-
porcionalidade no uso do chicote, ji o filésofo confere maior arbitrariedade ao
executor da pena, muitas vezes condenando a4 morte o escravo infrator e promo-
vendo a vindicta privada, privilegiando de forma desproporcional e assumida o
cidadio. Platdo propugnava ainda que os escravos deviam continuar aferroados,
mormente até obterem o perddo da sua vitima, o que conduzia a uma situag¢io
de indignidade continua.

Mais do que uma sedigdo assente numa convengio legal, advogava que a
superioridade dos senhores sobre os escravos estaria naturalmente legitimada
(720ac, 808d, 966b). Aparentemente, a realidade ateniense na qual viveu sus-
citou da sua parte as maiores criticas, pois na massa urbana os escravos eram
indistintos dos cidadaos, trajando igualmente, estando submetidos a uma frouxa

domésticas (805¢), da assisténcia pessoal constante do seu senhor ou dos seus respetivos filhos
(805¢) ou do seu ensino (808e¢); quando tal nio fosse necessdrio, poderiam dispor a sua forga
de trabalho em obras publicas (760e, 763cd), sendo estes préstimos uma espécie de imposto de

fins publicos. Cfr. Morrow 1976: 17ss.
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disciplina, havendo grande familiaridade entre escravos e senhores e mesmo
igualdade entre o liberto e o seu antigo senhor (inclusive ridicularizando isto na
Politeia, 495¢ e 563b). Urge atentar, por outro lado, que certas ofensas contra a
polis, como o roubo de bens publicos, eram mais severamente punidas se perpe-
tradas por cidaddos do que por escravos, pois com o holismo a cidadania carreia
também maior responsabilidade: o que para um nio-cidadio é roubo, para um
cidadido ¢ trai¢do, usualmente punida com a morte.

Quanto 2 heranca do estatuto de escravidio, para o Ateniense uma crianga
s6 ¢é livre se ambos os pais o forem também; basta um sé ser escravo para que
aquela herde igualmente tal condigdo. Este condicionamento nio teria paralelo
com as legislages da altura, muito mais liberais, mas que podemos melhor
compreender dado o programa de eugenia positiva ji defendido por Platio
na Politeia. Dada a conce¢do da estrutura social, os escravos emancipados sé
poderiam ocupar um novo lugar entre os metecos — como ademais era comum
a época —; todavia os libertos ainda estavam sujeitos a inimeras condutas e su-
bordinagdes para com o seu antigo senhor (915ac), como por exemplo a inovagio
platénica de impossibilitar a reunido de mais riqueza que aquele, disposi¢des que
se desrespeitadas seriam puniveis com a morte. Na legislacdo grega a distin¢do
entre libertos e escravos era usualmente sé de ordem nominal, pois na pratica
acabavam por estar sujeitos as mesmas implica¢oes, dados aqueles especiais
deveres supracitados dos libertos: logo, a hipétese de conceder a liberdade aos
escravos servia para meramente alimentar esperangas e fomentar um melhor
controlo sobre uma relativa abulia social.

Em suma, apud Morrow podemos concluir que (1) o filésofo é notoria-
mente menos liberal face aos escravos de descendéncia mista, que (2) o estatuto
de liberto ¢ ainda mais denegrido e legalmente inferiorizado e que (3) hd uma
tendéncia gritante para uma maior severidade na puni¢do dos escravos, atri-
buindo muito mais autoridade aos senhores no exercicio do seu poder sobre
os escravos, acentuando a distin¢do entre as duas falanges sociais. Platio
propugna reinstituir a potestade despética de uma Atenas antiga, ignorando
as atenuantes desde entdo desenvolvidas e tendo sempre em mente escravos de
origens nio-helénicas.”® Enfim, o “Estranho Ateniense” mantém-se tdo anti-
democritico como o “Sécrates” da Politeia, levando a que o derradeiro modelo
que o fundador da Academia nos lega seja o de uma incontestada oligarquia
moderada®, revelando-se esta uma reagdo sintomdtica que sintetiza o seu to-
talitarismo e nomocracia, e que particularmente o descredibiliza no seio da
Filosofia dos Direitos Humanos.

18 Tbidem: 124-129.
¥ Cfr. Laws na tradugdo de Bury 1926 (Vol. I): XV-XVI.
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Arup Karr PorrPEr

Fechando o circulo hermenéutico desta heuristica interdisciplinar, importa
atentar que em meados do século XX quatro eméritos intelectuais se insurgiram
contra a tradicional leitura da politica platénica: um historiador, Arnold Toynbee;
um académico de Estudos Clissicos, Richard Crossman; um légico, Bertrand
Russell; e um tedrico da ciéncia, Karl Popper.? Como ¢ dedutivel ab initio, é no
estudo seminal deste ltimo sobre a engenharia social que encontramos maiores
ecos, nomeadamente em 7he Open Societies and its Enemies (Vol. 1) — The Spell of
Plato, onde versa sobre a Politeia e a teorizagdo nesta de um arrested state”'

Apud Popper, em Platio encontram-se coadunados um historicismo e uma
social engineering, instrumentalizando a Politica enquanto tecnologia social,
podendo o Homem alterar o seu destino histérico: a Justi¢a é tomada como
techné na realizacdo do Bem da cidade, o que o leva a erigir uma teoria politica
para-utépica com o desenho de um Estado ideal, perfeito, que impede a de-
generagdo. A forca motriz das revolugdes politicas assentaria no antagonismo
dos interesses das classes, fomentando a desordem interna, para o qual muito
contribuiria a sedi¢do da prépria classe dominante.”? O filésofo procurava a
unidade perdida do coletivismo tribal, do holismo primitivo: representando o
Estado como um organismo, a histéria da derrocada do regime perfeito é o relato
da corrupgio biolégica do Homem — o definhamento do Estado principiaria com
a degeneragio dos individuos, originada nas suas almas, e a degenera¢do moral
estaria conexionada com a corrupgio racial.?

Na perspetiva popperiana, o dualismo metafisico do fundador da Academia
origina-se no intento de explicar o contraste entre o desprezivel estado do mun-
do real e a perfei¢do da sociedade ideal, o dualismo entre revolugio e estabilidade
sociais. Se o propdsito nominal da Polifeia é tratar da Justica e esta estd conexio-
nada com o governo da pdélis, entdo o ataque a condi¢do humana ¢ legitimével
com o Bem Comum. Deste modo Platio langou um ataque direto 4 nogio de
Justica associada a igualitarizac¢do, propugnando existirem homens naturalmen-
te escravos e outros aptos para governar e advogando que o combate a igualdade
moral principiasse com o combate 4 igualdade biol6gica. A recorréncia a uma
elaborada metdfora metalica para expor aquele racismo demonstra o quio cons-
ciente estava o filésofo de ir contra as tendéncias democréticas e humanitdrias da
Atenas da sua época. A educagio seria uma verdadeira doutrinagio, apagando a
socrdtica critica individual, com o monopdlio da classe dominante e o recurso a
censura. E por isso que os niveis mais avancados de ensino, o acesso aos Grandes

2 Unger 1949: 91ss.
2 Popper 1945: 19ss.
22 Tbidem: 7ss.

23 Ibidem: 35ss.

119



Miguel da Costa Paiva Régio de Almeida

Mistérios, as Ideias, s6 estio disponiveis para quem estd na velhice, quando
tendencialmente se ji ndo tem forga para lutar contra o status quo e se almeja
atingir o posto de sibio-guardido. A cidade possivel preconizada, constituida e
governada pelos ancidos tenderia a ser memorialista, legalista e a basear-se na
experiéncia de vida de cada um. E o facto de s6 eles poderem questionar a lei,
em detrimento dos jovens, leva a que a sociedade se feche, tornando-se estética
porque contréria ao didlogo intergeracional.*

Em sintese, Platio asseguraria a sua estabilidade politica através de um
controlo institucionalizado da educagio na sucessio da lideranca politica, ins-
trumentalizando politicamente também a religido. Dai que o tedrico da ciéncia
argumente que a Po/iteia é um tratado politico que visava a reforma de Atenas na
época: os ensinamentos socraticos hd muito desapareceram, com a humildade do
filésofo e a sua esperanga de atingir o conhecimento dominadas por aspiragoes
de poder.”

REFLEXAO CRITICA PERANTE UMA LEITURA DISTOPICA

Podemos enfim refletir sobre a influéncia do programa propugnado por Pla-
tdo, quicd melhor cogitivel quando perspetivamos o Filésofo-Rei em analogia
com os grandes ditadores do séc. XX — Hitler, Mussolini, Stalin —, dada a crenga
que os respetivos seguidores tém nas suas ideias e na defesa do Bem Comum que
propdem. Apud Alfred Hoernlé, a comparagio surge desde logo com o respeito
similar pelo principio da autoridade deste “lider espiritual” que personifica a
vontade popular: também o Filésofo-Rei ndo consulta os cidaddos, perpetua a
sua posi¢do, inclusive preparando ideologicamente a sua classe de governantes —
os “auxiliares”, cidaddos de segunda linha que coercivamente mantém o regime,
a semelhanca do que aqueles ditadores fizeram com os respetivos Partidos. Foi
ainda com especial énfase na educagio que os totalitarismos modernos assegu-
raram uma especial estabilidade, moldando cidaddos cuja formagio civica estava
orientada para aquela ideia de Bem da Cidade/Partido/Nagao, recorrendo igual-
mente 4 censura, a propaganda e a instrumentaliza¢io da Arte. E significativo
apontar que idedlogos do Nacional-Socialismo se fundamentaram na Politeia
para asseverar as respetivas teses da necessidade de um Filésofo-Rei para guiar
a Alemanha, da supremacia eugénica ariana e da correlagio da alma do cidadao
com a do Estado®, cuja maior degeneragio recairia no judaico-bolchevismo.

No que aos Nomoi diz respeito, atentemos nas ilustrativas observagées de
John Milton, que opina que Platio ai elaborou “uma série de decretos para os

24 Cfr. Leis na tradugdo de Gomes 2004: 14.

% Popper 1945: 120ss.

% Designadamente Theodor von der Pfordten, Hans F. K. Giinther ¢ H. A. Grunsky
(Hoernlé 1938: 21ss).
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seus petulantes burgomestres que aqueles que em tudo o mais o admiram pre-
feririam ver enterrados e procuram desculpar como resultado de alguma noite
de farra na Academia.”” De acordo com aquelas disposi¢des, o Ateniense nio
toleraria mais qualquer tipo de conhecimento para além do ji perpetuamente
sedimentado, assente maioritariamente em costumes praticos e numa censura
desmesurada a qualquer escrito, que seria protagonizada pelos juizes e demais
agentes da lei. Tal programa havia sido elaborado no estrito seio da sua teoria
politica, pois se realizado sobre si préprio seria tido como transgressor, dadas
as discussdes assaz avancadas que corporizavam os seus Didlogos e o notério
conhecimento das obras de autores “infamantes”, designadamente poetas e
tragediografos.”

Advogamos todavia que esta posi¢do defensiva de um eventual “venire con-
tra factum proprium” se apresenta lacunosa. A teorizagio de uma engenharia
que, idealizada, deveria ser seguida o mais fielmente possivel foi desde o inicio
assumida. Nio ignorando os variadissimos contributos do pensamento platénico
em numerosos campos da Filosofia e da (posterior e relativamente dissociada)
Matematica/Geometria, é ainda por culto a sua imagem que se intenta masca-
rar um programa que até pode ser defensdvel face a época em que viveu e aos
motivos que o catalisaram, procurando o Ateniense dar a sua resposta 2 um
problema com o qual pugnou toda a vida. O que protege um julgamento atual
sobre factos passados da acusagio de anacronismo é precisamente a tolerancia
com que devem ser miradas a Histéria e a Filosofia, até porque a segunda molda
a forma de ver da primeira.

Importa ainda olhar uma dltima vez para esta engenharia distépica e tirar
as devidas ila¢des no que toca a aludida instrumentaliza¢do dos canais e dos
agentes de comunica¢io. Encontramos por exemplo o culminar de uma ope-
racdo ideolégica naquela mentira util, perpetrada pelo Filésofo-Rei/Guardiao/
Legislador, enganando cidaddos e inimigos, feita através de propaganda. Em
que ndo s6 a massa dos governados seria ludibriada, pois ap6s algumas geragdes
os préprios governantes ficariam persuadidos, estando inclusive naturalmente
aptos para governar naqueles moldes. E este o fim das muitas narrativas que
intentam mascarar a Realpolitik, a mesma razio pela qual ainda hoje, como
na altura, se limita a liberdade de expressdo, de modo a que nio surjam vozes
dissonantes com o discurso oficial.

E também deveras interessante mirar a fun¢io informativa dos escravos nos
Nomoi, dado se localizarem num ambiguo estrato da sociedade ao ndo serem

27 Milton 1644: 54.

2 Milton considera contudo que o filésofo teria consciéncia das limitagées do
controle social propugnado, dado que seriam necessdrios um exército de agentes e demais
mecanismos de disciplina e controle opressivos para levar a cabo semelhantes censuras

(ibidem: 54-57).

121



Miguel da Costa Paiva Régio de Almeida

veramente considerados individuos. Podiam contudo ocupar um lugar muito
especial no seio da engenharia social platénica, se se utilizasse a sua capacidade
expressiva e operassem como informadores, através da oferta de presentes ou
dinheiro, mantendo assim os cidaddos sob controlo. Deste modo é-lhes reconhe-
cida uma emancipagio publica que ocorreria com a prestagio de certos servigos,
por exemplo delatando a apropriagio de tesouros enterrados (914a) e a negligén-
cia parental (932d). Observamos destarte que, a semelhanga do erroneamente
defendido face 4 igualitiria educagio e desempenho de fungdes pelas mulheres,
estas inovagdes introduzidas nos poderes-deveres dos escravos nio consistem
num reconhecimento da sua individualidade, mas antes na instrumentalizac¢do
prética de um recurso objetivo que melhor serve ao controlo da cidade: o domi-
nio informativo sobre esta é de tal ordem que se pode inclusive recorrer a coisas
se tal resultar no beneficio do pélo comunal.

Platio, enquanto homem do seu Tempo e para tal desenvolvendo as pro-
postas que melhor gizava, revelou especial sageza ao cuidar do valor central
que a educagio e a comunicagdo tém no seio de qualquer ordem social, li¢do
que mantém toda a validade. Contudo, julgou por bem ir contra os ventos de
mudanga pelos quais passava Atenas e instrumentalizou e minou os grandes
legados da Antiguidade Helénica: a critica socritica e a valoragdo seminal da
Liberdade e da Democracia. Seguindo a linha eliptica que tantas vezes pauta
o rumo da Histéria, como que num fado controlado pelas Moiras, forneceu
as bases tedricas que inspiraram o grande trauma do século XX, o qual foi
por sua vez o catalisador para o desenvolvimento da Filosofia dos Direitos
Humanos.

E certo que que o desenvolvimento do uso da Razdo na Politica por
Sécrates e Platio — subordinando a Autoridade a um processo de justificagdo
argumentada — se assume como condigdo necessdria para aquela jusfilosofia®,
sendo inclusive para nés o seu maior contributo. Nio obstante, ao ser ostensiva-
mente adverso a2 Democracia, Platio defendeu uma sociedade eugénica, alheia
a mudanca e a abertura ao exterior. Podemos acusar o filésofo de na Politeia
promover um sistema de castas, subordinado a vontade politica dos filésofos,
modelo que facilmente caminha para o autoritarismo; um projeto ji deveras
elaborado nos Nomoi, enriquecido pela experiéncia politica do filésofo (e por
isso mais relevante) e pela fundagdo da sua escola filoséfica de nitidas ambigoes
politicas, a Academia.

Por muito que repetidamente plantada, revela-se uma semente bem amarga,
alegada para a Filosofia dos Direitos Humanos, ao se cobrirem os moldes totali-
tarios e nomocriticos do pensamento politico platénico. Na verdade, cremos que
herdimos do Ateniense linhas tedricas conducentes a arvorar distopias sociais,

2 Haarscher 1987: 58; cfr. Maire 1966: 26-27.
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imortalizando dogmas segregacionistas e crengas eugénicas, as ferramentas da
filosofia politica cldssica inerentes aos mecanismos de sedi¢io das mdquinas
antropoldgicas — a dos antigos e a dos modernos —, na oposi¢ao do Homem ao
nao-Homem, na senda da li¢io agambeniana.® Nio ¢ destarte aqui que a Filoso-
fia dos Direitos Humanos deve buscar o seu caminho referencial orientador, nem
o projeto emancipador do individuo que a ilumina.

0 Agamben 2002: 28-29, 57-58.
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ERros PLATONICO E TRAGICO NO GRANDE SERTAO: VEREDAS
(Platonic and tragic eros in Grande sertdo: veredas)

GiLmARrIO GUERREIRO DA CosTa (gilmario.filosofia@gmail.com)!
Universidade Catélica de Brasilia

RESuMO — Examinam-se neste trabalho os elementos platénicos presentes no roman-
ce Grande sertdo: veredas, de Guimaries Rosa. Sdo extratos intertextuais tomados
especialmente aos didlogos Banguete e Fedro. Concedemos relevo, nessa analise, ao pa-
pel do amor e da dialética ascensional em meio a escrita fragmentdria do romance, que
impde ao tema mudangas significativas, aproximando-o de uma experiéncia tragica.

PaLAVRAS-CHAVE: amor platonico; tragicidade; Guimaries Rosa

ABSTRACT — In this paper we analyse the Platonic elements present in the novel
Grande sertdo: veredas, by Guimaries Rosa. These intertextual extracts come especially
from the dialogues Symposium and Phaedrus. In this analysis, we focused on the role
of love and the scala amoris through the fragmentary writing of this novel, which
substantially changes this topic, approaching a tragic experience.

Key words: Platonic love; tragic; Guimardes Rosa

1. ENCAMINHAMENTOS INICIAIS

O artesanato intertextual do romance Grande sertio: veredas apresenta
desafio considerdvel para os seus leitores, ndo apenas devido a multiplicidade
dos seus planos, mas sobretudo pelo cariter bastante peculiar de sua inscrigdo
na tradigdo artistica de que hauriu parte considerdvel dos seus motivos narra-
tivos. As referéncias literdrias e filoséficas divisam-se em cada movimento do
livro, despontando a notavel erudi¢do do escritor, o que por si s6 jd instruiria
admiragio considerdvel. No entanto, ainda nfo residiria nesse nivel a razio da
for¢a e riqueza da sua arte, e sim no modo tnico e relativamente original da sua
revisita¢do do passado. Os artificios utilizados guardam todas as indica¢oes de
conduzir-se para os fios de uma intertextualidade alquimica, porque votada a
transfigurar os elementos de que se serve em matéria em tudo diferente.

Tal é o propésito do seu didlogo ora explicito, ora apenas insinuado, com
a tradigdo filoséfica, em geral, e com o platonismo, em particular. Sdo diversos
os motivos platonicos discerniveis nesse romance, dentre os quais sobressaem
aqueles tomados as relagdes entre filosofia e amor, com que intenta conceder as

! Universidade Catodlica de Brasilia e Universidade de Brasilia. Pés-doutorando no Centro
de Estudos Cléssicos e Humanisticos da Universidade de Coimbra. Bolsista da Coordenagio de

Aperfeicoamento de Pessoal de Nivel Superior (Capes-Brasil).
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imagens mais adequadas a relagdo entre o protagonista, Riobaldo, e Diadorim.
Em um primeiro momento, cumpre revisitarmos esses tragos do “amor platénico”
para, em seguida, examinarmos como se metamorfoseiam na obra de Rosa. Um
dos resultados dessa transformagdo serd a de impingir elementos trigicos na
concepg¢io desse tépico — ou talvez de sublinhar uma tragicidade nio de todo
explicita na filosofia platonica.

2. AMOR, DESEJO E TRANSCENDENCIA EM PLATAO

O tema do amor estd presente em diversas passagens da obra platdnica, o
que exige, de quem o estuda, algumas escolhas. No caso deste ensaio, concen-
tramo-nos numa revisitagio dos didlogos Banguete e Fedro?, dos quais Guimarées
Rosa toma parte considerdvel dos elementos que interessam a sua formulag¢ido
artistica do problema. Do primeiro nos ocupamos devido ao acento posto no afi
de transcendéncia afim ao impulso erético, e do dltimo, mercé das relagées entre
desejo e queda. Em um caso, a ascensao dialética, no outro, os riscos da descensao,
ainda que sob uma fragil promessa de reden¢io filoséfica.

O Banguete enuncia sob dngulos diversos o desejo de transcendéncia inscri-
to no cerne de diversas experiéncias amorosas. Eros revela-se o intermedidrio na
busca por atender aos mdéveis intimos do desejo, em seu impulso com vistas ao
objeto que se ndo tem, ou seja, no afd de suplantar os limites de uma situacio de
caréncia. Embora sob clara convicgdo da primazia do discurso filoséfico sobre
os demais, Platdo constréi o seu didlogo com escrita acentuadamente poética.
Tece os fios de uma cuidadosa elaboragio artistica, desde a cena preparatéria
inicial, com as suas histérias dentro de outras histérias, até as imagens ricas
e conformes ao seu objeto. Desponta nesse itinerdrio a énfase no amor como
impulso que move os seres para além de si, de que os discursos de Aristéfanes e
Sécrates oferecem algumas sugestdes inexauriveis em sua beleza. Em que pese
as diferencas entre ambos, parecem compartilhar de um pressuposto comum: a
de que o principio de complementaridade de si ndo repousa no individuo, mas
no outro. O homem ndo basta a si mesmo, necessita igualmente desse desvio ora
prazeroso, ora incomodo, que Eros incentiva com todos os seus recursos. Seja o
mito aristofinico, seja o de Diotima, enunciado por Sécrates, o sublinham. O
arremate desse movimento, no entanto, é bastante diverso na fala dessas perso-
nagens. A essa andlise acrescentaremos, na se¢do seguinte, uma reflexdo breve
sobre o discurso de Alcibiades, em didlogo com a provocativa leitura proposta
por Martha Nussbaum.

No mito narrado por Aristéfanes, a nostalgia da totalidade habita nos re-
cessos da interioridade do homem: “Ora, quando a forma natural se encontrou

?Todas as citagdes do Banguete e do Fedro procedem, respectivamente, das tradugées de M.

T. S. de Azevedo (Platio 2010) e José Ribeiro Ferreira (Platio 2009).
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dividida em duas, cada metade, com saudades da sua prépria metade, se lhe
reunia™. Um pouco adiante, acrescenta: “Dessa época longinqua data, sem divida
alguma, a implantagdo do amor entre os homens — o amor que restabelece o
nosso estado original e procura fazer de dois um s6, curando assim a natureza
humana™. O amor a que se refere e acerca do qual discursa ndo se esgota na uniéo
sexual: trata-se do anelo de um pela alma do outro, de forma que os dois possam
ser um s6. O outro torna-se em principio de complementaridade de si mesmo,
ou ainda, a alteridade amorosa descerra o caminho para o reencontro de si. Em
sentido préximo, observa Werner Jaeger: “O amor por outro ser humano ¢ aqui
focalizado a luz do processo de aperfeicoamento do préprio ex. Esta perfeicio s6
¢ atingivel na relagdo com um 72>

A intervengdo de Aristéfanes implica assim um ponto de virada, pois nio
mais se serve da oposi¢do entre amor virtuoso e vulgar, como foi recorrente nos
discursos dos personagens que lhe antecederam. Concebe-o agora como uma
Unica aspiragdo comum a todos os homens, o desejo de totalidade:

“The break, then, is to see love, not sundered into good and bad, but as a single
aspiration, common to all, and directed (despite differences of sexual orienta-
tion) at the same generic object — wholeness™.

Tal alegoria descerra uma andlise profunda da alma humana. Sinaliza um desejo
de totalidade que sugere a presenca inesperada de elementos dionisiacos no
didlogo platonico, em busca de uma unyo mystica que supere o principio de indi-
viduagdo. O fato de ser enunciada pelo mestre da comédia, que tem em Dioniso
sua divindade tutelar, oferece alguns indicios para a sustentagdo dessa hipétese.
Por seu turno, o mito do nascimento de Eros, narrado por Sécrates, segundo
a narragdo que ouviu de Diotima, sublinha o seu poder como intermedidrio’. Em
sendo filho do Recurso de da Pobreza, encontra-se na travessia entre a sabedoria
e ignorancia, mas nio lhe é dada a possibilidade de oferecer a plenitude. Sua prer-
rogativa ¢ nesse sentido tanto instilar um desejo ainda impreciso de plenitude,
quanto suscitar o incomodo com a caréncia que o constitui, e assim impelir os
amantes a vizinhanga da transcendéncia a que aspiram com evidente nostalgia.
Eleva-nos em dire¢do a universalidade e a beleza. Por conseguinte, movemo-nos
em dire¢do ao outro e a filosofia por for¢a do amor. Esse arremate segue uma
fecunda relagio entre o seu cariter “faltante”, carente, e a filosofia: “e quem se
ndo cré destituido ndo aspira, consequentemente, a um bem de cuja falta se ndo

3PL Smp. 191a.

4 Ibidem: 191d.

5 Jaeger 1995: 732.

® Ferrari 1992: 251-2.
7 PL. Smp. 202e.
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apercebe™. Conforme o enunciou uma estudiosa do didlogo, encena-se nesse
discurso a tensdo entre o que se ¢ e o que se pretende ser, um impulso, destarte,
de transcendéncia °.

O amor é amor do bom e do belo. Sécrates concorda com esta afirmagio de
Agatio, que discursara antes dele. Mas isso ndo implica ser o amor bom. Ele é
desejo, e o desejo dirige-se a algo que se ndo tem. G. R. F. Ferrari sugere que o
passo seguinte, com a narrativa de Diotima, permitird a retomada, embora com
feicdo prépria, de diversos elementos dos discursos anteriores®. O amor nio ¢é
um deus, mas um intermedidrio, um daimon. O fato de nio possuir a beleza e o
bem nio faz dele nem feio, nem mau. Tampouco lhe é dada a sabedoria, mas é um
amante da sabedoria. O didlogo com Arist6fanes coloca-se nestes termos: 0 amor
efetivamente revela a busca por aquilo que se perdeu. Equivoca-se, no entanto, ao
identificar o que se teria perdido: ndo ¢ a totalidade, mas o bem'. Deve-se ainda
acrescentar que o amor ndo é apenas amor do bem, mas sobretudo de possui-lo
para sempre. Concede relevo, por essa via, ao desejo do bem e da imortalidade.
Ao procriar,um homem torna seus filhos herdeiros da sua meméria e nome. Algo
andlogo ocorre quando, ao amar jovens belos de corpo e cariter, neles instila o
gosto por belos discursos e pelas virtudes civicas.

Ganha relevo, nesse sentido, um trago por vezes comum ao amor e a escrita:
ambos delineiam o discurso de uma auséncia, porque movidos pelo desejo. O
Banguete concede dupla forma a isso, vincada em temporalidade: em Arist6-
fanes, com a cena inaugural de uma separagdo cujos despojos a memoria colhe
em nostalgia; em Sécrates, com o nascimento ambiguo de Eros, filho de um afa
eterno, mas também de uma caréncia constitutiva, figura do tempo.

No que tange ao Fedro, a passagem em que se descreve o impulso da alma
em dire¢do a beleza é de rara penetragio psicolégica. Todos os indicios de uma
reflexdo sobre o efeito da arte, ou ao menos da beleza a ela relacionada, ai se
divisam. Na visdo da beleza da pessoa amada, as asas do amante, outrora consti-
tutiva das almas, tornam outra vez a crescer. Discurso ele mesmo belo. Também
sublinha a concepgio platonica de inteligéncia, nous, que ndo se restringiria a
uma operagdo racional, pois pressupde também o concurso do pensamento e do
desejo, conforme o esclarece um comentador da obra®?. Logo no inicio do didlo-
go apresenta-se o liame entre amor e desejo, crucial nio apenas ao entendimento
platdnico da questdo, mas da sua concepgio mesma de homem: “Ora, que 0 amor
constitui um desejo é conhecido de todos™. A relagdo entre desejo e privagio

8 Ibidem: 204a.

? Azevedo 2010.

10 Ferrari 1992.

1 Tbidem.

12 Hackforth 1952: 10.
13 P1. Phdr. 237d.
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ja estava presente em diversas passagens do Lisis**, em especial nesta, quando
Sécrates pergunta: “Mas, na verdade, o que deseja, deseja aquilo de que sente
privado, ndo é?”5. Franco Trabattoni apresenta apropriadamente esse tépico ao
entrever, nessa reflexdo platonica, o liame entre tensdo e desejo, o que sustentaria
a perspectiva da vida como impulso ao objeto que se nio tem™.

Diferentemente do Banguete, Sécrates agora afirma que o amor ¢ Deus. O
que explicaria a mudanca na caracterizagio da sua natureza? Reginald Hackfor-
th afirma que Sécrates o faz com vistas a salientar o aspecto progressivo da busca
amorosa. Além disso, no caso do Fedro, interessava o acento posto na possessio
divina, elo que une momentos diversos da argumentagio socratica’. O mito dos
cavalos alados oferece imagem adequada e poética a essas reflexdes. Como ¢ ta-
refa ingente referir a natureza da alma, pode-se no entanto dela aproximar-se em
um exercicio mais afim as possibilidades humanas de conhecimento, mediante
o recurso as semelhangas. Tal observagio deixa ver a importancia das similes e
metédforas no artesanato do conhecimento®®. Os dois cavalos tém natureza oposta:
um ¢ manso, e 20 homem obedece sem custo; o outro, ao invés, é rude e insubmis-
so. Nio se pode negar a intuigdo profunda dessa imagem, em que a alma humana
se bate contra impulsos diversos, sendo a tarefa da educagio filoséfica a busca por
oferecer a melhor ordenagdo possivel a esse jogo incerto. Pode-se indagar se tal
projeto nio teria também a sua parcela de desejo, e assim o aceno em busca do
que ndo se tem — o controle exercido pela suposta parte superior da alma.

Em um trecho rico em imagens e sugestdes interpretativas, Socrates, em
seu segundo discurso, na palinédia ao amor, sustenta ser a alma imortal, e lhe
sdo inerentes as asas, mas quando as perde, agarra-se a algo sélido, em sua
queda, e o faz movimentar-se . As marcas do divino sio a beleza e bondade.
E dessas qualidades marcadas pela exceléncia que se nutre a alma; na escassez
dessas virtudes, ndo obstante, deita a perder as asas, e entdo se precipita em que-
da: “Dessas exceléncias [o bom e o belo] precisamente se alimenta, e sobretudo
cresce, o aparelho alado da alma, enquanto pelo vicio, pelo mal e por tudo o que é
contrdrio aquelas qualidades se degrada e perece™. A contemplagio da beleza faz
a muitos, possuidos pelos deuses, desejarem voar. As suas asas tornam a crescer,
mas ainda nio dispéem de for¢a suficiente para algarem voo”. Em passagem
que ndo passa despercebida aos leitores de Platio, Riobaldo, protagonista do
Grande sertio: veredas, assim expressa o amor que lhe arrebata a alma, movido

“Tradugio de Francisco de Oliveira (Platdo 1980).
5 PL. Ly, 221d.

16 Trabatonni 2010.

7 Hackforth 1952: 55.

18 P1. Phdr. 246a-b.

¥ Ibidem: 246¢.

20 Tbidem: 246e.

2 Tbidem: 249d-e.
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por Diadorim: “O amor, ji de si, é algum arrependimento. Abracei Diadorim,
como as asas de todos os pdssaros 2. Este excerto ¢ acentuadamente trigico, em
perspectiva ndo de todo explicita na palinédia socrdtica. Em ambos os casos, ndo
obstante, a memoria e a perda inscrevem os seus tragos. Em Platdo, na nostalgia
de um estado superior; em Riobaldo, na divida trigica do passado.

O afi de transcendéncia despertado durante o afloramento do amor, con-
forme o encontramos no Fedro, assemelha-se ao Banguete. A razio de a beleza
suscitar o desejo de transcendéncia deve-se a reminiscéncia das verdades intimas
do Ser que todas as almas, em algum momento, presenciaram quando ainda nao
haviam decaido. Dentre todas as visdes excelsas que a alma contemplou, a beleza
distinguia-se por seu brilho. Dai que, ao vislumbra-la nos objetos sensiveis, seu
fulgor faz-nos relembrar da nossa origem divina:

Pois agradega-se tudo isso a reminiscéncia; foi devido a ela que, com saudade
do passado, falimos agora mais longamente. Quanto a beleza, como foi dito,
brilhava na sua realidade entre aquelas visdes; chegados aqui abaixo, temo-la
surpreendido, resplandecendo em sua mais luminosa clareza, através do mais
clarividente dos nossos sentidos. A visio €, de facto, a mais aguda das sensa-
¢des que nos chega através do corpo; mas nio consegue ver o pensamento?.

C. D. E. Reeve sustenta que o amor, em Platio, centra-se na figura de
Sécrates, em sua capacidade de sedugio e ensino, observavel nos trés didlogos
erdticos, Lisis, Banquete ¢ Fedro. Examina um momento do Banqguete em que
Sécrates afirma ser um especialista na arte do amor. Como compreender se-
melhante afirmagdo? A resposta radicaria no liame etimolégico supostamente
existente entre eros, “amor”, e erofan, que significa “fazer perguntas”. Reside no
vinculo dessas significagdes a base do reclamo socritico: “Socrates knows about
the art of love in that — but just insofar as — he knows how to ask questions, how to
converse elenctically™. Observa-se algo similar no Lisis. A certa altura (210e)
Sécrates afirma que se deve questionar o amante, em vez de mimé-lo. Um dos
temas precipuos do didlogo é o desejo, por natureza vazio. No centro dessa
argumentagio desponta o projeto de formagio do filésofo. O caminho levard o
amante, por meio de questionamentos sucessivos, a estar conscio da sua ignoran-
cia, etapa preparatéria do filosofar: “The elenchus is important to love, then, because
it creates a hunger for wisdom, a hunger which it cannot itself assuage™. Destarte,
a arte do amor (¢a erotica) associa-se intimamente 2 persuasio, ao tentame de
convencer o amado a retribuir o afeto a ele dedicado. Seth Bernadete apresenta

22 Rosa 1994: 32.

2 PL. Phdr. 250d.
24 Reeve 2006: 294.
% Ibidem: 295.
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linha argumentativa diferente. Parece-lhe ser um sentimento de orgulho o que
move eros, de recuperar a sua metade, com a qual, em sua totalidade primeva,
opunha-se aos deuses, desafiando-os com destemor. Seu impulso sugeriria um
desejo de voltar ao poder. A cena politica delineia um substituto imperfeito
daquele assalto inicial ao céu — desejo de assenhorear-se do poder dos deuses,
um impulso césmico®.

A ambas interpretagdes, de Reeve e Bernadete, convém fazer o reparo de
que no cerne das conjecturas platdnicas acerca dessa questio encontra-se a figura
da duvida, do questionamento. Pode-se talvez conceder que em sua origem Eros
vé-se impelido pelo orgulho, pela presun¢io de ombrear com o poder dos deuses.
Ap6s o castigo, porém, nele predomina a humilde considerag¢ido dos seus limites
e fragilidade. Bem pode ser o caso de que a insubordinagio original de Eros
vinque as marcas de uma insubordinagio politica assente na natureza intima
do amor. A dudvida representa, nesse sentido, a contraparte de Eros: o ceticismo
genuino é uma sorte de erotismo. Faz corresponderem o estremecimento do
corpo e os dilemas da alma.

3. EROS E FRAGILIDADE

Martha Nussbaum timbrou em reler o Banguete mediante estudo cuidadoso
de elementos biograficos de Alcibiades”. Revisitou uma acusag¢io recorrente a
Platio, a de que a sua teoria do amor ocupou-se com qualidades abstratas, em vez
de deter-se em pessoas concretas, com a sua totalidade, a incluir caracteristicas
que estariam longe de quadrar com a exigéncia do bem e do belo expressos no
discurso de Sécrates. Gregory Vlastos ¢ um dos autores que apresentou tal critica,
que, segundo lhe parece, pontuaria uma falha incontorndvel na teoria platonica.
A contra-argumentagio de Nussbaum vai no sentido de ligar importancia ao
discurso de Alcibiades, que enuncia a sua atragio pela concretude e totalidade de
Sécrates. Eis a razdo de examinar diligentemente essa personagem, que ofereceria
possibilidades hermenéuticas fecundas?.

A autora tira uma consequéncia percuciente da urdidura textual do didlogo.
A montagem sofisticada de histérias dentro de histérias sabe a mistérios. Disso
decorreria o assesto da fragilidade do nosso saber acerca do amor, em estrutura
compositiva que nos torna “always aware of the fragility of our knowledge of
love, our need to grope for understanding of this central element of our lives
through hearing and telling stories”. Outra consequéncia aponta que nem
sempre os discipulos de Sécrates seguiram o seu ensino — enfrentando a scala

26 Bernadette 2000: 174.
27 Nussbaum 2001: 166.
28 Ibidem: 167.
2 Ibidem: 168.
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amoris em busca de padrdes cada vez mais abstratos de conhecimento e virtude.
Move-os, ndo raro, o apreco pela particularidade de uma histéria. Eis a razio por
que o didlogo seria antes a histéria de Alcibiades, que a exibi¢do do ensino socra-
tico®. Parece-nos, entretanto, ser possivel comprometer-se com outra hipétese:
o confronto entre ambas as perspectivas, a abstragdo socrética e a “paixdo pelo
particular” que move Alcibiades, representa a impossibilidade de uma imagem
perfeita e cabal acerca do amor. A palavra final acerca dele é a do inacabamento.
No limite, de uma tensdo afim ao tragico. Além disso, o didlogo como um todo
nio ¢é sobre o discurso de Sécrates ou de Alcibiades — mas sobre a prépria lingua-
gem do amor, sobre a sua escrita, imersa em distanciamento e paixdo, memoria e
esquecimento, auséncia e presenga.

O nome “Diotima” significa “honra de Zeus”. Segundo Nussbaum,
trata-se de uma contraposi¢io ao nome de uma cortesd de Alcibiades, Ti-
mandra (honra de um homem), a assinalar deste modo a diferen¢a entre
o foco que orienta as a¢des de ambos, Sécrates e Alcibjades: a amante do
primeiro ocupava-se fundamentalmente de questées do espirito, diferente
das do ultimo, cujo fascinio residia nos prazeres do corpo®. A autora colhe
dessa passagem algumas conclusdes relevantes, embora um tanto dificeis de
sumariar. No didlogo, Platio deriva a fama (ficcional) de Diotima da salvagio
que ofereceu a cidade de Atenas, ao postergar o flagelo da peste por dez anos
(PL Smp.201d). Os grandes beneficios para a cidade apenas o ofertaria quem
se desfizesse da atitude autocentrada em busca de honrarias®. Ressai aqui a
necessidade de um despertar da situagdo em que nos encontramos, carentes
de sermos salvos desse apreco excessivo por nossos préprios interesses e hon-
rarias.

O discurso de Alcibiades nio lida com defini¢des e explicagbes gerais sobre
a natureza do amor. Antes, interessa-lhe narrar uma histéria sobre a sua paixdo
por um individuo particular, Sécrates. No acume do discurso, serve-se de ex-
pressio de cardter tragico, pathonta gnomai: “The concluding words of his speech
are the tragic maxim pathonta gnémai, ‘understanding through experience” or
“suffering . A autora também distingue os tipos de aproximagio a esse tema,
oferecidos por Sécrates e Alcibiades. Em Sécrates, persiste a centralidade da
episteme, cujo objeto ultimo sdo os universais abstratos: “Socrates claims to have
episteme of erotic matters (177D); and Socratic episteme, unlike Alcibiades” pa-
thonta gnomai, is deductive, scientific, concerned with universals™. Alcibiades,
diferentemente, concentra-se na particularidade da sua histéria: “Socratic

30 Ibidem.

31 Tbidem: 177.

32 Nussbaum op. cit. 177.
33 Ibidem: 185.

34 Ibidem: 186.
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philosophy, then, cannot allow the truths of Alcibiades to count as contributions
to philosophical understanding”.

A contraposi¢do entre Sécrates e Alcibiades aproxima-se do arremate,
com uma andlise do seu impacto sobre a nossa capacidade de escolha entre
as duas propostas. Por um lado, Alcibiades nos ofereceria um mergulho na
particularidade, cuja concretude tem o mérito de acolher nossas necessidades
mais evidentes, mas ao preco de renunciar a inteligibilidade do fenémeno
amoroso; Sdcrates, por seu turno, detém-se no nivel da episteme, dos contornos
inteligiveis desse fendmeno, embora ao fim lhe ausente precisamente os méveis
do pensamento acerca do amor — os objetos concretos. Ficamos, segundo a au-
tora, perante um conflito de jaez trigico, em que toda escolha resulta iluséria*.
Trata-se de uma reflexdo dificil acerca do estatuto ambiguo do pensamento
filos6fico — ao menos em termos platonicos. Oferece-nos luz e inteligibilidade,
mas arrisca-se a tornar-se pouco efetiva, ou carente de relevincia, a intervengo
no mundo, por exemplo. H4 ainda, a nosso ver, um outro conflito, algo drama-
tico: entre os reclamos de atemporalidade e ascensdo dialética do pensar, em
busca da apreensio pura das esséncias, e a prépria inscri¢ao temporal e material
dos didlogos platénicos — sua intervengido concreta no mundo pela linguagem.
Semelhante arrazoamento interessa ao didlogo com o Grande sertdo: veredas.
De que teor é o amor nesse romance? Focaliza a totalidade de Diadorim, em-
bora sob a efigie do erro de leitura e da escrita fragmentéria? E o que convém
seguir agora.

4. EROS NOS DESVIOS E TRAVESSIAS DO SERTAO

O didlogo da obra rosiana com a filosofia exige alguns cuidados metodols-
gicos. A peculiaridade da sua narrativa instrui a cautela de se atentar para os mo-
dos como metamorfoseia com fei¢do prépria os elementos da tradi¢io filoséfica
que escolhe incorporar como estratégia intertextual. O conhecimento em Rosa,
mais especificamente no Grande sertio: veredas, jamais se desencarna em ideias
abstratas. Passa sempre pela concretude do corpo e os desvios da linguagem,
que ndo sdo meros instrumentos para a ascensio transcendente, mas o espago
e tempo da transformagio. Provisoriedade e mistura sdo signos recorrentes na
obra. Na elaboragio artistica do romance, Rosa serve-se das ideias filoséficas
como elementos propicios a fazer avangar o seu artesanato linguistico: “A leitura
dos pensadores, por parte de Jodo Guimaries Rosa, ainda que lhe tenha dado
o conhecimento de suas filosofias, foi aproveitado, sobretudo, a partir de seus
estimulos para a elaboragido da linguagem e das imagens”™.

3 Ibidem: 186.
% Tbidem: 198.
37 Sperber 2006: 146.
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Em ensaio atento precisamente aos planos de necessidade interna da elabo-
ragdo artistica do romance rosiano, Benedito Nunes desenvolve estudo bastante
sensivel no qual sobressai a proposta de articula¢do entre trés personagens por
quem o protagonista do romance, Riobaldo, manifesta algum tipo de interesse
amoroso: Diadorim, um amor “primitivo e caético™; o de Nhorinha, sensual e
voluptuoso; e Otacilia, que assume fei¢do acentuadamente espiritual. Parecerd ao
autor desdobrar-se nessa triade os motivos da dialética ascensional do Banguete.
Esse romance mistura em seu cadinho experimental elementos afins ao platonis-
mo, a ele acrescentando tépicos provindos da mistica heterodoxa®. O percurso que
entdo se prepara assume a defesa da conservagio do carnal no espiritual, em uma
complementaridade tal que encerra a compreensio das relagdes sexuais isenta de
lastros pecaminosos*. Evidencia-se uma concepgio a uma sé vez poética e filosé-
fica de mundo que subjaz a essa obra, e que pode ser sumariada nos termos precisos
de Afonso Avila: “uma aventura ético-erética de configuragio platonica™.,

Pode-se avangar ainda outra hipétese: a de que as promessas da ascensio
dialética juntam-se os riscos do trdgico e da perda que repercutem nas memorias
do narrador-protagonista. Esta questdo revela interesse. Em A origem do drama
barroco alemdo, de Walter Benjamin, hd passagens cuja meditagio acerca da
memoria ¢ intensa. Tomemos como exemplo o trecho:

“A critica ¢ a mortifica¢io das obras. Mais que quaisquer outras, as obras do
Barroco confirmam essa verdade. Mortificagio das obras: por conseqiiéncia,
nio, romanticamente, um despertar da consciéncia nas que estio vivas, mas
uma instala¢do do saber nas que estdo mortas. A beleza que dura é um objeto
do saber. Podemos questionar se a beleza que dura ainda merece esse nome; o
que ¢é certo é que nada existe de belo que ndo tenha em seu interior algo que
mereca ser sabido. A filosofia ndo deve duvidar do seu poder de despertar a
beleza adormecida na obra.™?

Todo um trabalho da memoria se descerra no oficio de ressuscitar a beleza
adormecida. Nio estd excluida a possibilidade de se despertarem monstros
juntamente com a jovem que sonha alheia ao tumulto do mundo. Talvez sejam
os seus sonhos precisamente mais tumultuados do que se julga. O despertar a
retira do terror onirico e a devolve ao assombro da vigilia, tornando-se dificil
saber o que resultaria menos doloroso. Neste caso, ndo apenas “o sono da razio
produz monstros” (Goya). A meméria pulsa ambiguidade quando divisa algo de

3% Nunes 2009: 138.

3 Ibidem: 138-9.

“ Ibidem: 149.

4 Avila 2009: 274.

2 Benjamin 1984: 203-4.
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noturno e pavoroso também nos meandros mais iluminados da razio, resultando
vdo o tentame de lhe dissolvermos as sombras, as quais, ndo raro, em um gesto
de teimosia irbnica, retornam agigantadas.

Preocupagio similar com a memdria ¢ recorrente no Grande sertio: veredas,
especialmente a partir dos desencontros do protagonista, Riobaldo. Um desses
desencontros ¢ o amoroso. Memoria e amor sdo insepardveis nessa narrativa;
nela o amor nio assume a promessa de absoluto que hd no romantismo, mais
especificamente em 7¥istio ¢ Isolda, de Richard Wagner. Parece mais afim a uma
experiéncia de finitude.

O amor de Riobaldo opera em triplo nivel de negatividade: 1. A lin-
guagem com a qual descreve Diadorim. 2. O cariter pervertido de que lhe
parecia revestir-se a sua paixdo: durante todo o romance julgava ser ela um
homem — o engano era motivado pelas vestes e o comportamento viril que ela
ostentava. Tem um alivio aparente quando, depois de morta, descobre-lhe o
sexo. Aparente porque, ele bem o sabe, amou o homem que supunha ser Dia-
dorim. Em grande medida, a ilusdo e o erro de leitura atravessam ndo apenas
o amor de Riobaldo, mas a estrutura mesma do romance de Rosa. 3. A prépria
constru¢do do nome “Diadorim”. Sua etimologia sugere a jungdo da particula
disjuntiva dia com o substantivo doros (dom, dddiva), ambos de origem grega.
A particula “im” se ligaria a sufixagio de um diminutivo carinhoso®. Todo
esse jogo configura essa personagem em uma perspectiva erradia, um dom
que, em um movimento algo paradoxal, nunca se dé efetivamente. Trata-se de
personagem cifrada sob o signo da perda e da dispersdo, sem o encontro com
o absoluto, efeito lisérgico do amor. Nietzsche jd observara a “ironia trigica
que constitui a esséncia do amor™*. Guimardes Rosa a isso acrescenta algumas
notas melancélicas.

Diadorim, no entanto, nao obriga apenas a um transtorno amoroso: o pas-
sado também é reescrito, ndo com vistas ao esclarecimento, mas como efigie de
um sintoma: “Diadorim é a minha neblina™, observa o narrador a certa altura.
A imagem ¢é romantica apenas na aparéncia, pois o traco seméntico difere do
pressentimento do absoluto: essa personagem é o nome de uma perda, de uma
fissura. E por causa dela que Riobaldo ndo pode reencontrar o passado — ao
menos na pureza de sua manifestagdo primitiva.

# £ bastante persuasiva a andlise a que Augusto de Campos submeteu o nome “Diadorim”,
dividindo-o assim: a) Dia + adora + im; b) Did + dor + im. A implica¢io que tira da andlise é
percuciente: “O que existe de ser e amor em Diadorim € representado pela vertente a) Dia +
adora. O que hi de nio-ser, pela vertente b) Did (diabo) + dor” (Campos, 1991, p. 339) .Nio
nos parece que as duas analises, a nossa e a de Augusto de Campos, excluem-se mutuamente.
Revelam visadas diferentes. Mas em um ponto se avizinham: o nome “Diadorim” manifesta as
ambiguidades que vincam a personagem e, em grande medida, todo o Grande sertio.

# Nietzsche 1999: 13.

4 Rosa 1994: 21.
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Os desencontros que acompanham a escrita da meméria devem-se a uma
concepg¢do nio instrumental de linguagem e a uma resisténcia a reificagdo do
homem. Riobaldo vé escapar o passado, do qual a meméria lhe celebra as exé-
quias, porque nio hd uma origem identificada e estivel 4 qual se possa remeter
entes e pessoas e dizer: “assim eram as coisas”, “isto era Diadorim”, “este era ex”.
O desvio ¢ o tema recorrente nas veredas da memoria e da linguagem. Quando
imaginamos ter chegado a algo, este nos escapa, espécie de espelho melancélico
da escrita. A meméria mostra-se involuntdria, irreproduzivel, incontrolavel.
Nossas certezas acerca da leitura acham-se entdo sepultadas, sob o timulo e
signo (serma) da linguagem rosiana. A escrita ¢ antes o lugar de onde se desvia, do
que a origem a que se encaminha, embalando tragicamente a memoria.

Diadorim da a Riobaldo ocasido de examinar a fugacidade de todos os mo-
mentos, que apagam inapelavelmente os tragos do companheiro amado. Em um
momento, enuncia em bela redondilha: “Despedir d4 febre™. O narrador conhece
assim o peso da saudade. Em cifra acentuadamente platonica, o amor erdtico o eleva
em dire¢do a conjeturas ontolégicas maiores. O que granjeia com isso, no entanto,
ndo ¢é a revelagio do Ser, mas da fissura que o estilhaga, da perda ontoligica: “o que
é, é saudade™. Aqui o pensamento segue a compreensio do ser na dimensio da
ferida ontoldgica: “s6 ¢ trégico o declinio de algo que ndo pode declinar, algo cujo
desaparecimento deixa uma ferida incurdvel™. Esta ferida (Wunde) que se esvai
em cada gesto de despedida recebe nomes e énfases variadas. No romance rosiano,
inscreve-se nas saudades do(a) amado(a), sob cuja dor a narrativa vai-se tecendo
ndo raro em modalidade trigica. Mesmo o lirismo tantas vezes encontrado nos
aforismos com que o narrador desenha o perfil de Diadorim silhueta certa tra-
gicidade. Ela sugere em seu nome, portanto, o esfacelamento da meméria. Seu
tom erradio (dia) oferta (doros) apenas fragmentos de si e do passado. Por isso
Riobaldo ¢é cauteloso: “Qualquer amor ja é um pouquinho de satde, um descanso
na loucura™, e adiante escreve: “Vivendo, se aprende; mas o que se aprende, mais,
¢ s6 a fazer outras maiores perguntas™. A ambiguidade dessa personagem aduz
o entrelacamento entre memoria, amor e esperanga no romance. Se a reden¢io
ndo os alcanga e unifica, é porque a linguagem, a exemplo de Diadorim, recusa
qualquer reconciliagdo, o repouso da unidade.

O momento de revelagio do sexo do(a) amado(a), ap6s a sua morte, conduz
a perfeito arremate esses planos obliquos de articulagio entre memoria e passa-
do. No texto sobressai a busca pela elaboragio poética e montagem do quadro
em que se ligam o protagonista e as emogdes intensas que o atravessam:

4 Ibidem: 46.

47 Ibidem: 80.

4 Szondi 2004: 85.
# Rosa op. cit.: 200.
50 Tbidem: 264.

136



LEros platonico e trigico no Grande sertdo: veredas

Ela era. Tal que assim se desencantava, num encanto tdo terrivel; e levantei
a mio para me benzer — mas com ela tapei foi um solugar, e enxuguei as
ligrimas maiores. Uivei. Diadorim! Diadorim era uma mulher. Diadorim era
mulher como o sol nio acende a dgua do rio Urucuia, como eu solucei meu
desespero.

O senhor nio repare. Demore, que eu conto. A vida da gente nunca tem termo
real. (...) E eu ndo sabia por que nome chamar; eu exclamei me doendo:

— “Meu amor!...”

Foi assim. Eu tinha me debrucado na janela, para poder nio presenciar o
mundo®'.

A distancia temporal, entre o passado do evento e o presente quando é narrado
ao interlocutor de Riobaldo, contrapée-se a proximidade afetiva do corpo da
amada. Esta estrutura, porém, é suficientemente ambigua para fomentar novo
jogo de oposi¢do, em que a familiaridade de Diadorim ¢é ela mesma fonte de
estranheza, de distanciamento, apds a descoberta do segredo. A revelagio exi-
ge esfor¢o cambiante de linguagem. Inicialmente, por uma afirmacio simples:
“Ela era”. Depois, mais diretamente: “Diadorim era uma mulher”. Faz-se ne-
cessdrio reforcar a asseveragdo por meio de analogias que, por seu teor poético,
findam por vincar novos desvios, como se o escritor introduzisse as veredas do
sertdo no interior das préprias frases: primeiramente, por via negativa: “como
o sol ndo acende a dgua do rio Urucuia” depois, afirmativamente, em bela
metonimia: “eu solucei meu desespero”. Tudo se torna suficientemente des-
norteante para fomentar mais uma oposigdo: entre o interior do quarto onde
preparavam o corpo da sua amada, e o exterior. Por meio de uma antitese
irbnica, afirma ter-se posto na janela para nio ver o mundo. A expressio pode
sugerir a teia simbdlica do que significava mundo para ele: uma descoberta
que reorienta toda a interpretagio do passado, mas da qual ele tenta, provi-
soriamente, afastar-se. Apos atravessar os diversos niveis dessa experiéncia, o
velho jagungo, longe de exasperar-se, aceita o convivio da incerteza, afinal de
contas até sobre si mesmo sabe muito pouco. Este “si” é tio cambiante, que o
desfecho da narragdo nio se apresenta exatamente heroico, e sim mais prenhe
de incertezas, do que de arroubos corajosos. A sabedoria de Riobaldo revela-se
entdo socrdtica apenas na aparéncia. A maiéutica nele esconde mais do que
manifesta. A ignorincia ndo é uma suspensio proviséria do saber, mas a pré-
pria condi¢do humana. Eis o méximo a que o aprendizado da memdria pode
conduzi-lo. E 0 momento em que Riobaldo pode confiar-nos alguns segredos,
urdidos com siléncio e saudade.

Eduardo Coutinho nota que essa passagem da descoberta do sexo de Dia-
dorim constitui um dos pontos cruciais do romance, intimamente relacionada a

51 Tbidem: 380.
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questdo do olhar. Mais especificamente, a relatividade dos sentidos*. E provocada
por uma pergunta recorrente na narrativa, com a qual Riobaldo expressa a culpa
por ndo haver sequer desconfiado da verdade por tras da aparéncia: “Como foi
que nio tive um pressentimento?”” Também presente com pequenas variagdes
algumas paginas adiante: “Como ¢ que eu ia poder ter pressentimento das coisas
terriveis que vieram depois, conforme o senhor vai ver, que ji lhe conto?”* Seme-
lhante quadro impreciso, ambiguo, que fez Riobaldo equivocar-se tantas vezes
em sua leitura, explica algo da sedugdo provocada pelo romance. Sua articula¢io
recorrentemente tragica das oposi¢des que tece desconhece o desvelo por prover
uma sintese mais abrangente. Esta sintese apenas se nomeia negativamente — ela
¢ aquele nome de que a narrativa tantas vezes desconfia. Sua pulsagio erética a
conduz nio exatamente a scala amoris platdnica, mas aos labirintos de um saber
a que a escrita fragmentaria pode no maximo acenar.

52 Coutinho 2013.
53 Rosa op. cit.: 125.
54 Ibidem: 184

138



BiBLIOGRAFIA

Agamben, G. (2002), LAperto. L'uomo e l'animale, Torino, trad. port. O Aberto. O

homem e 0 animal, Lisboa.

Alican, Necip F. (2012), Rethinking Plato: A Cartesian Quest for the Real Plato,
Amsterdam — New York.

Annas, J. (2012), Platao, Porto Alegre.
Aristotle (1990), Politics, Trad. H. Rackham, Cambridge.

Arnett, J. J. (2004), Emerging Adulthood: The Winding Road from the Late Teens
trough the Twenties, Oxtford.

Avila, A. (2009), “Posficio”, in Nunes, B., O dorso do tigre. Sio Paulo.

Azevedo, M. T. S. (2010), “Introdugio”, in Platdo. O banquete, tradugio M. T.
S. de Azevedo, Lisboa.

Bailly, A. (2000), Dictionnaire Grec-Frangais, Paris.

Bambrough, J. (1956), “Plato’s Political Analogies”, in P. Laslett (ed.), Philosophy,
Politics and Society, Oxford, 98-115; in J. Bambrough (ed.) (1967),
Plato, Popper and Politics — Some Contributions to a Modern Controversy,
Cambridge, 152-169.

Barra, G. (1966), “La questione dell’autenticita del “De Platone et eius dogmate”
e del “De mundo” di Apuleio”, Rendiconti della Accad. di Archeologia,
Lettere e Belle Arti, Napoli 41: 127-188.

Barros, G (1996), As Olimpiadas na Grécia Antiga, Sio Paulo.

Beierwaltes, W. (1966/67), “E&aipvng oder die Paradoxie des Augenblicks,” PAJ
Ixxiv: 271-282.

Beierwaltes, W. (2001, 2. korrigierte Auflage), “Dionysios Areopagites — ein
christlicher Proklos?”, in Platonismus im Christentu, Frankfurt am Main,

44-84.

Bellini, E. (2010), “Saggio introduttivo”, in P. Scazzoso (trad.), Dionigi
Areopagita. Tutte le opere, Milano, 31-73.

Benjamin, W. (1984), Origem do drama barroco alemdo, tradugio S. P. Rouanet,
Sio Paulo.

Bernabé, A. (1995), “Una etimologia platénica: soma-sema”, Philologus 139:
204-237.

Bernadete, S. (2000), On Plato’s Symposium, in The argument of the action: essays
on Greek poetry and philosophy, Chicago.

Bernardete, S. (2000), Plato’s “Laws”: The Discovery of Being, Chicago and London.
Beutler, R. (1939) “Olympiodoros” (13), RE 18.1: 207-228.

139



Bibliografia

Blanc, M. F. (2002), “Henologia e Constitui¢io Espiritual do Principio”,
Philosophica 19/20: 311-342.

Boas, G. (1948), “Fact and Legend in the Biography of Plato”, PAR 57.5: 439-
457.

Boulenger, F. 1935 = Basil. Aux jeunes gens sur la maniére de tirer profit des lettres
helléniques. Texte établi et traduit par I'abbé Fernand Boulenger. Paris,
Société d’édition “Les Belles Lettres”, 1935.

Bowe, P. (2011), “Civic and other Public Planting in ancient Greece”, Studies in
the History of Gardens (3 Designed Landscapes: An International Quarterly
31.4: 269-285.

Boyancé, P. (1972), Le culte des muses chez les philosophes grecs : etudes d’histoire et
de psychologie religieuses, E. de Boccard, Paris.

Brisson, L. (1992), “Diogene Laérce, Vies et doctrines des philosophes ilustres,
Le livre III”, Aufstieg und Niedergang der romischen Welt 11, 36, 5: 3624.

Brisson, L. (2000), “La lettre VII de Platon, une autobiographie?”, in L. Brisson,
Lectures de Platon, Paris.

Brisson, L., Pradeau, J.-F. (2003), Platon. Le Politique, Paris.

Burges, G. (Ed.) (1876), “Apuleius. De Platone”, in Plato. The Works of Plato, vol.
V1. London.

Burnet, J. (1907), Platonis Opera. Tomus V, tetralogiam IX, Definitiones et spuria
continens. Oxford.

Burnet, J. (1914), Greek Philosophy. Part I, Thales to Plato, Macmillan, London.

Cacciari, M. (1994), Geofilosofia dell’Europa, Adelphi, Milao.

Cambiano, G. (1994), “Tornar-se Homem”, in J.P. Vernant (dir.), O Homem
Grego, Lisboa.

Caruso, A. (2013), Akademia. Archeologia di una scuola filosifica ad Atena da
Platone a Proclo (387aC — 485dC), Scuola Archeologica Italiana di Atene.
Pandemos, Atene-Paestum.

Carvalho, M. (2007), Imagem e dissolugdo: entre as Investigagtes e Da certeza, Tese
de Doutorado, Universidade de Sao Paulo.

Carvalho, M. S. (1996), “Pseudo-Dionisio Areopagita. T¢ologia Mistica. Versio
do grego e estudo complementar”, Medievalia 10: 1-125.

Casadesus, F. (2008), “Orfeo y el orfismo en Platén”, in A. Bernabé y F.
Casadesus (eds.), Orfeo y la tradicion orfica, Madrid, 1239-1279.

Castro, T. N. (2014), O pensamento estético de Pseudo-Dionisio Areopagita em Dos
Nomes Divinos IV, 7. Subsidios para um estudo e tradugdo. Lisboa.

140



Bibliografia

Cavell, S. (1999). The Claim of Reason: Wittgenstein, Skepticism, Morality, and
Tragedy, Oxford University Press, New York.

Chantraine, P. (2009), Dictionaire Eiymologigue de la Langue Grécque — Histoire
des Mots, Paris.

Chaui, M (2002), Introdu¢io a Historia da Filosofia: Dos Pré-Socrdticos a Aristdteles,
Sao Paulo.

Cherniss, H. (1945), The Riddle of the Early Academy, University of California
Press, Berkeley.

Clark, R.B. (2000) “Platonic Love in a Colorado Courtroom: Martha Nussbaum,
John Finnis, and Plato’s Laws in Evans v. Romer”, Yale Journal of Law &

the Humanities 12.1: art. 1 [disponivel em <http:/digitalcommons.law.
yale.edu/ yjlh/vol12/iss1/15].

Colli, G. (2007), Platone politico, Milano.

Cornelli, G. (2011), O pitagorismo como categoria historiogrdfica, Annablume
Classica/Classica Digitalia, Sdo Paulo/Coimbra.

Cornford, F. M. (1969), Plato and Parmenides, L.ondon.

Corsini, E. (1962), 1/ trattato De Divinis Nominibus dello Pseudo-Dionigi e i
commenti neoplatonici al Parmenide, Torino.

Costa, G. G. (2013), “A escrita filos6fica e o drama do conhecimento em Platio”,
Archai 11 (jul-dez 2013), 33-46.

Coulet, C (1996), Communiquer em Gréce Ancienne, Paris.
Coutinho, E. F. (2013), Grande sertio: veredas, Travessias, Sdo Paulo.
Cuchet, V.S. (2011), 100 fiches d’histoire grecque, Paris.

Deane, Ph. (1973), “Stylometrics do not exclude the seventh letter”, Mind 82:
113-117.

des Places, E. (1975, 32 ed.), Platon. Ocuvres Completes, Tome X1 [II]: Les Lois,
Livres ITI-VI (edi¢io, tradugdo e notas), Paris.

des Places, E. (1976, 32 ed.), Platon. Ocuvres Completes, Tome XI [I]: Les Lois,
Livres I-1I (edigdo, tradugio e notas), Paris.

Dies, A. (1956), Platon. Oeuvres Complétes, Tome XII [11]: Les Lois, Livres XI-XII
(edigdo, tradugio e notas) + Epinomis (edi¢do, tradugdo e notas de E. des
Places), Paris.

Dies, A. (1976, 22 ed.), Platon. Oeuvres Complétes, Tome XII [I]: Les Lois, Livres
VII-X (edigdo, tradugio e notas), Paris.

Dillon, J. (2003), The Heirs of Plato: A Study of the Old Academy (347-274 BC),
Oxford University Press, Oxford.

Diogenes Laertius = Dorandi, T. (ed.)(2013), Lives of eminent philosophers,
Cambridge University Press, Cambridge.

141



Bibliografia

Dixsaut 1991 = Platon. Phédon. Traduction nouvelle, introduction et notes de
Monique Dixsaut. Paris: Flammarion, 1991.

Dodds, E. R. (1928), “The Parmenides of Plato and the Origin of the Neoplatonic
‘One”, CQ 22.3/4: 129-142.

Dodds, E. R. (1963, 2™ ed.), “The Unknown God in Neoplatonism”, in E. R.
Dodds (ed.), Proclus. The Elements of Theology, Oxford, 310-313.

Duke, E. A., Hicken, W. F., Nicoll, W. S. M., Robinson, D. B., Strachan, J.
C. G. (eds.) (1995), Platonis Opera. Tomus I. Euthyphro, Apologia, Crito,
Phaedo, Cratylus, Theaetetus, Sophista, Politikon. Oxford.

During, 1. (1957), Aristotle in the Ancient Biographical Tradition, Elanders,
Goteborg.

Eyben, E. (1996), ‘Children in Plutarch’, in L. Van der Stockt (ed.), 4 Miscellany
of Plutarchea Lovaniensia. Essays on Plutarch, Studia Hellenistica 20,
Lovanii, 79-112.

Ferrari, F. (2012), “Tra metafisica e oralita. Il Platone di Tubinga”, in A. Neschke-.
Hentschke, M. Erler (Hgg.) Argumenta in didlogos Platonis. Teil 2:

Platoninterpretation und ihre Hermeneutik vom 19. bis zum 21, Jahrhundert,
Basel, Swabe, 361-392.

Ferrari, G. R. F. (1987), Listening to the Cicadas: A study of Plato’s Phaedrus,
Cambridge.

Ferrari, G. R. F. (1992), “Platonic love”, in R. Kraut, The Cambridge companion
to Plato, Cambridge.

Ferreira, J. R. (2009), “Introdu¢io”, in Platdo. Fedro, Lisboa.

Festugiere, A.—J. (1969), “L’Ordre de lecture des dialogues de Platon aux V¢/VIe
siecles,” MH 26: 281-96.

Festugiere, A.-J. (1981), La Révélation d’Hermés Trismégiste. IV. Le dieu inconnu
et la gnose, Paris.

Feyerabend, P. (2001), Didlogos sobre o Conhecimento, Perspectiva, Sio Paulo.
Field, G .C. (1930), Plato and His Contemporaries, E. P. Dutton & Co, New York.

France, Y. (1995), “Métretique, mathématique et dialectique en Politique 283
c-285 ¢”, in C. ]. Rowe (ed.), Reading the Statesman. Proceedings of the
III Symposium Platonicum. International Plato Studies 4, Sankt Augustin,
Akademia Verlag, 89-101.

Friedlinder, P. (1958), Plato I: An Introduction, New York.
Friedlinder, P. (1969), Plato [III]. The dialogues: second and third periods,

Princeton.
Gagnebin, J.-M. (2006), Lembrar escrever esquecer, Ed. 34, Sao Paulo.
Gersh, S. (1978), From Iamblichus to Eriugena: An Investigation of the Prebistory

142



Bibliografia

and Evolution of the Pseudo-Dionysian Tradition, Leiden.

Giannantoni, G. (Cura di) (1986), Diogene Laerzio storico del pensiero antico,
Elenchos 7, Napoli.

Gigante, M. (Cura di) (1991), Diogene Laerzio. Vite dei Filosofi, Roma-Bari.

Glucker, J. (1978) Antiochus and the Late Academy. Goettingen, Vanderhoeck &
Ruprecht.

Golden, M. (1990), Children and Childhood in Classical Athens, Baltimore and London.

Golden, M. (1998), Sport and Society in Ancient Greece, Cambridge.

Golitzin, A. (1994), Et introibo ad altare Dei: The Mystagogy of Dionysius
Areopagita, Thessalonica.

Golitzin, A. (2001), “Revisiting the ‘Sudden Epistle III in the Corpus
Dionysiacum”, Studia Patristica 37: 125-153.

Golitzin, A. (2013), Mystagogy: A Monastic Reading of Dionysius Areopagita,
Collegeville.

Gomperz, T. (2000), Pensadores Griegos, t.I1. Trad. C.G. Korner, J.R. Bumantel,
Pedro von Haselberg, E. Prieto, Barcelona.

Greene, W. Ch. (1938), Scholia Platonica, Haverford, Pennsylvania.

Guthrie, W.K.C (1975), A4 history of Greek Philosophy. Vol. 4: Plato, the Man and
his Dialogues: earlier Period, Cambridge University Press, Cambridge.

Guthrie, W.K.C (1978), 4 History of Greek philosophy. Vol. 5: The Later Plato and
the Academy, Cambridge University Press, Cambridge.

Guthrie, W.K.C. (1975), 4 History of Greck Philosophy, v.IV, Univ. Press,
Cambridge.

Haarscher, G. (1987), Philosophie des Droits de ’'Homme, Bruxelles, trad. port. A
Filosofia dos Direitos do Homem, Lisboa (1997).

Hackforth, R. (1952), Plato’s Phaedrus, Translated with Introduction and
Commentary, Cambridge.

Hadot, P. (1968), Porphyre et Victorinus, I, Paris.

Harlow, M., Laurence, R. (2002), Growing up and Growing old in Ancient Rome.
A life approach, London and New York.

Hathaway, R. F. (1969), Hierarchy and the Definition of Order in the Letters of

Pseudo-Dionysius. A Study in the Form and meaning of the Pseudo-Dionysian
Writings, The Hague.

Havlicek, A. & Karfik, F. (ed.) (2005), Plato’s Parmenides. Proceedings of the
Fourth Symposium Platonicum Pragense, Prague.

Heil, G. & Ritter, A. M. (hrsg.) (1991), Pseudo-Dionysius Areopagita. Corpus
Dionysiacum 1. De Coelesti Hierarchia. De Ecclesiastica Hierarchia. De
Mystica Theologia. Epistulae, Berlin.

143



Bibliografia

Heinze, R. (1965, 22 ed.), Xenokrates, Heildesheim.

Hicks, R.D. (Ed.) (1925), Diogenes Laertius. Lives of Eminent Philosophers, 1- 11,
Cambridge- London.

Hoernlé, R. (1938), “Would Plato have Approved of the National-Socialist
State?”, Philosophy 13, 166-182; in J. Bambrough (ed.) (1967), Plato, Popper
and Politics — Some Contributions to a Modern Controversy, Cambridge, 20-
36.

Holanda, L.S.B. (2013), “Mimesis ¢ Utopia na Republica de Platio”, Kleos:
Revista de Filosofia Antiga 16 e 17: 69-80.

Isnardi Parente 1997 = Testimonia platonica: per una raccolta dei principali passi
della tradizione indiretta riguardante i legomena angrafa dogmata : le
testimonianze di Aristotele. A cura di Isnardi Parente, Margbherita. Roma,
Accademia nazionale dei Lincei.

Isnardi-Parente, M. (1980), Speusippo, Edizione, traduzione e commento a cura di.
Bibliépolis, Napoli.

Jackson, R., Lycos, K., Tarrant, H. (Ed.) (1998), Olympiodorus Commentary
on Plato’s Gorgias, Translated with full notes. Introd. Harold. Tarrant.
(Philosophia Antiqua. 78), Leiden.

Jaeger, W. (1923), Aristoteles. Grundlinien einer Geschichte seiner Entwicklung,
Berlin.

Jaeger, W. (2001), Paidéia: A Formagiao do Homem Grego, Sio Paulo.
Jones, PV. (2007), O Mundo de Atenas, Sio Paulo.
Gaiser, K. (1980), “Plato's Enigmatic Lecture 'On the Good', Phronesis 25: 5-37.

Kaibel, G. 1887 = Athenaei Naucratitae Deipnosophistarum Libri xv. 3 vols. Ed.
Kaibel, G. In aedibus E. B. Teubneri, 1887.

Koselleck, R. (1992), “Uma histéria dos conceitos”, Estudos Historicos 10:
134-146.

Kraemer, H. J. (1959), Arete bei Platon und Aristoteles : zum Wesen und zur
Geschichte der platonischen Ontologie, C. Winter, Heidelberg.

Kraemer, H. J. (1964), “Retraktationen zum Problem des esoterischen Plato”,
Museum Helveticum 21, 137-166, 1-2:1887; 3:1890, Repr. 1-2:1965; 3:1966.

Kyle, D.G. (2007), Sport and Spectacle in the Ancient World, Malden/Oxford.

Ledo, D.F,, Ferreira, J.R., Fialho, M.C. (2010), Cidadania e Paideia na Grécia
Antiga, Coimbra.

Ledo, D., Cornelli, G., Peixoto, M. (Orgs.) (2013), Dos homens e suas ideias:

estudos sobre as “Vidas” de Didgenes Laércio, Coimbra.

Ledger, G. R. (1989), Re-counting Plato: a Computer Analysis of Plato’s Style,
Oxford.

144



Bibliografia

Lespinas, A. (2004), Douze Siécles de Jeux a Olympie: De 776 avant J.-C & aprés
J.-C., Paris.

Lessa, F.S. (2003), “Corpo e cidadania em Atenas Classica’, in N. Theml,
R.M.C Bustamante, F.S. Lessa, (org,), Olbares do Corpo, Rio de Janeiro,
48-55.

Lessa, F.S. (2005), “Atividades esportivas nas imagens aticas”, Phoinix 11: 57-70.

Lessa, F.S. (2008), “Esporte na Grécia Antiga: Um balanco conceitual e
historiogrifico”, Revista do Instituto Historico e Geogrifico Brasileiro 439:
85-99.

Levison, M., Morton, A. Q., Winspear, A. D. (1968), “The Seventh Letter of
Plato”, Mind 77 N.S.:307: 309-325.

Levison, S. C. (1983), Pragmatics, Cambridge University Press, Cambridge.

Lilla, S. (1982), “Introduzione allo studio dello ps. Dionigi I’Areopagita”,
Augustinianum 22: 533-54.

Lilla, S. (1997), “Pseudo-Denys I'Aréopagite, Porphyre, et Damascius”, in Y. de Andia
(ed.), Denys [Aréopagite et sa postérité en Orient et en Occident, Paris, 117-152.

Lilla, S. (2005), Dionigi I Areopagita e il platonismo cristiano, Brescia.

Luna, C., Segonds, A.-P. (ed.)(2007), Proclus, Commentaire sur le Parménide de
Platon. Tome 1. 1¢ partie. Introduction générale, Paris.

Lynch, J. P. (1972), Aristotle’s School: A Study of a Greek Educational Institution,
University of California Press, Berkeley.

Maire, G. (1966), Platon, France, trad. port. Platio, Lisboa (2002).

Marques, M. (2009), “A dignidade humana como prius axiomadtico”, in Estudos
em Homenagem ao Prof. Doutor Jorge de Figueiredo Dias, vol. IV, Coimbra,
541-567.

Marrou, H.-I. (1990), Histéria da Educagio na Antiguidade, Sio Paulo.
Martin, G. (1973), Platons Ideenilehre, New York-Berlin.

McCabe, M. M. (2011), “A forma e os didlogos platonicos”, in H. Benson, Platao
Artmed, Porto Alegre, 52-65.

Mekler, S. (1902), Academicorum philosophorum Index Herculanensis, Berlin.

Mesyats, S. (2012), “Iamblichus’ Exegesis of Parmenides Hypotheses and His
Doctrine of Divine Henads”, in E. Afonasin, J. Dillon & J. F. Finamore
(eds.), Iamblichus and the Foundations of Late Platonism, Leiden.

Miller, M. (2004), The Philosopher in Plato’s Statesman. Together with Dialectical
Education and Unwritten Teachings in Plato’s Statesman, Las Vegas.

Milton, J. (1644), Areopagitica; A Speech of Mr. John Milton For the Liberty of
Unlicencd Printing, To the Parlament of England, London; trad. port.
Areopagitica: discurso sobre a liberdade de expressio, Coimbra (2009).

145



Bibliografia

Moncada, L. (1948), “Platdo e o «Estado de Direito»”, Boletim da Faculdade
de Direito — Universidade de Coimbra XXXIII; in Estudos de Filosofia do
Direito e do Estado, vol. 11, Lisboa (2004), 235-240.

Monserrat Molas, J. (1999), E! politic de Platé. La gracia de la mesura, Barcelona.

Monserrat Molas, J. (2003) “La mesure comme principe constitutive du Politique

de Platon”, Revue de philosophie ancienne 21: 3-22.

Moreschini, C. (1978), Apuleio ¢ il Platonismo, Acc. Toscana di Scienze e Lettera,
Firenze.

Morrow, G. R., Dillon, J. M. (trans.)(1987), Proclus’ Commentary on Plato’s
Parmenides, New Jersey.

Morrow, G. R. (1960), Plato’s Cretan city. A historical interpretation of the Laws,
Princeton.

Morrow, R. (1976), Plato’s Law of Slavery in its relation to Greek law, New York.

Mortley, R. (1986), From Word to Silence. II. The way of negation. Christian and
Greek, Bonn.

Mossé, Cl. (2004), Diciondrio da Civiliza¢do Grega, Rio de Janeiro.
Most, G. (1993) “A Cock for Asclepius”, The Classical Quarterly 43.1: 96-111.
Motta, N. (2013). “Aristéfanes: Nuvens”, Cadernos de Tradugdo 32, jan-jun:1-98.

Nietzsche, F. (1999), O caso Wagner: um problema para miisicos / Nietzsche contra
Wagner: dossié de um psicilogo, tradugio P. C. de Souza, Sio Paulo.

Notopoulos, J. A. (1940), “Porphyry’s Lifé of Plato”, CPh 35.3: 284-293.

Nunes, B. (2009), “O amor na obra de Guimaries Rosa”, in O dorso do tigre, Sdo
Paulo.

Nussbaum, M. (2001), ke fragility of goodness: luck and ethics in Greek tragedy and
philosophy, Cambridge.

O’Brien, D. (2006), “Life beyond the Stars: Aristotle, Plato and Empedocles”,
en R. A. H. King (ed.), Common to Body and Soul. Philosophical Approaches
to Explaining Living Behaviour in Greco-Roman Antiguity, Berlin, 49-102.

Pangle, Th. L. (1988), 7he Laws of Plato (tradugio, notas e estudo), Chicago/
London.

Parente, 1. M. (2012), Senocrate ¢ Ermodoro. Testimonianze e frammenti, Pisa.

Penedos, A. (1977), O Pensamento Politico de Platio — Volume I: Da Apologia de
Sdcrates ao Ménon, Porto.

Perl, E. (2010), “Pseudo-Dionysius the Areopagite”, in L. P. Gerson (ed.), Z5e
Cambridge History of Philosophy in Late Antiquity, II, Cambridge, 767-787.

Platio (1980), “Leis”, in Didlogos. Trad. C.A. Nunes, Belém.
Platao (1984), The Laws, Trad. R.G. Bury, London.

146



Bibliografia

Platio (1993), 4 Repiiblica, Trad. M. H. da Rocha Pereira, Lisboa.
Platio (2004), Leis — Vol. I (Livros I-III), trad. de Gomes, C., Lisboa.
Platdo (2008 112 ed.), 4 Repuiblica, trad. de M. H. Rocha Pereira, Lisboa.

Platdo, Laws— Vol. I (Books I-VI) and II (Books VII-XTI), trad. de Bury, R. (1926),
London [reed. 1961 (Vol. 1.) e 1976 (Vol. 1I)].

Platio (1980), Lisis, traducdo F. de Oliveira, Coimbra.

Platio (2009), Fedro, tradugio J. R. Ferreira, Lisboa.

Platio (2010), O Banguete, tradugio M. T. S. de Azevedo, Lisboa.
Platthy, J. (1990), Plato: A Critical biography, Santa Claus, IN.

Plutarco (1990), Le vite di Cimone e Lucullo. A cura di Carlo Carena, Mario
Manfredini e Luigi Piccirilli, Fondazione Lorenzo Valla, Milano,

Mondadori.

Popper, K. (1945), The Open Society and its Enemies — Volume I: The Spell of Plato,
London.

Rawson, B. (2003), Children and Childhood in Roman Italy, Oxford.

Reale, G. (2002), Corpo, Alma e Saiide: O conceito de homem de Homero a Platdo,
Sao Paulo.

Reale, G. (2010), “Il Corpus Dionysiacum e i grandi problem che suscita per la
sua interpretazione”, in P. Scazzoso (trad.), Dionigi Areopagita. Tutte le
opere, Milano, 9-29.

Reeve, C. D. E. (2006), “Plato on eros and friendship”, in H. A Benson,
Companion to Plato, Oxford.

Riginos, A. S. (1976), Platonica: The Anecdotes concerning the Life and Writings of
Plato, Leiden.

Rist, J. M. (1962), “The Neoplatonic One and Plato’s Parmenides”, TAPhA 93:
389-401.

Rodrigues, ].C. (1975), Tuabu do Corpo, Rio de Janeiro.

Romin, G. F. (2007), “La Carta VII. La autobiografia de Platén y su método”,
Eikasia. Revista de Filosofia 12 Extraord. I: 163-183.

Roques, R. (1954), Lunivers dionysien. Structure hiérarchique du monde selon le

pseudo-Denys, Aubier.
Rosa, G. (1994), “Grande sertio: veredas”, in Ficedo completa, Rio de Janeiro.

Rosen, S. (2005), Plato’s Republic: a study, Yale University Press, New Haven &
Londres.

Ross, W. D. (1951), Plato’s Theory of Ideas, Clarendon Press, Oxford.

Rowe 1993 = Plato. Phaedo, Ed. C.J. Rowe, Cambridge Greek and Latin Classics,
University Press, Cambridge.

147



Bibliografia

Rowe, C.J. (1999), Plato. Statesman, Translated with an introduction, Indianapolis.

Rowe, Ch. (2009), “The charioteer and his horses: an example of Platonic myth-
making” in C.Pertenie (ed.), Plato’s Myths, Cambridge.

Russell, B. (1945), History of Western Philosophy, London.

Russell, B. (1950) “Philosophy and Politics”, in Unpopular Essays, London,
9-34; in J. Bambrough (ed.) (1967), Plato, Popper and Politics — Some
Contributions to a Modern Controversy, Cambridge, 109-134.

Saffrey H. -D. (1968) “Ayewuétpnrog undeg esitw. Une inscription légendaire.”,
Revue des Etudes Grecques, 81, fascicule 384-385, Janvier-juin: 67-87.

Saffrey, H. D., Westerink, L. G. (1968), “Lexégese des hypotheses du Parmeénide”,
in H. D. Saffrey, L. G. Westerink (éd.), Proclus. Théologie Platonicienne,

Livre I, Paris, Ixxv-Ixxxix.

Saffrey, H. D. (1968), “Le Philosophe de Rhodes est-il Théodore d’Asiné? Sur
un point obscur de Ihistoire de 'exégese néoplatonicienne du Parménide”,
in E. Lucchesi, H. D. Saffrey (éd.), Mémorial André-Jean Festugiére:
Antiquité paienne et chrétienne, Geneve, 65-76.

Sanders, L. J. (2008), The Legend of Dion, Toronto.

Sandy, Gerald. (1997), “The Greek World of Apuleius: Apuleius and the Second
Sophistic”, Mnemosyne Supplement 174: 242-250.

Santa, G. (2010), Understanding Plato’s Republic, Malaysia.

Sartre, M. (2013), “Virilidades gregas”, in A. Corbin, J-J Courtine, G. Vigarello
(dir.), Historia da Virilidade, Petrépolis, RJ, 17-70.

Schifer, C. (2006), The Philosophy of Dionysius the Areopagite. An introduction to
the structure and the content of the treatise On the divine names, Leiden.

Schiappa 2000 = Platdo. Fédon. Introdugio, tradugio e notas por Maria Teresa
Nogueira Schiappa de Azevedo, Editora da Universidade de Brasilia, Brasilia.

Schofield, M. (2000), “Plato and Practical Politics”, in M. Schofield e C.
Rowe (ed.), The Cambridge History of Greek and Roman Political Thought,
Cambridge.

Schwartz, E. (ed.) (1914), Acta Conciliorum Oecumenicorum, Berlin.

Sheldon-Williams, 1. P. (1979), “The pseudo-Dionysius”, in A. H. Armstrong
(ed.), The Cambridge History of Later Greek and Early Medieval Philosophy,
Cambridge, 457-472.

Sinclair, T.A. (1967), A History of Greek Political Thought, London.

Soares, C. (2008), Platio. O Politico, Tradugio do grego, introdugio e notas.
Lisboa.

Soares, C. (2011), Criancas e Jovens nas Vidas de Plutarco, Coimbra.
Sperber, S. F. (2006), “As palavras de chumbo e as palavras aladas”, Floema, Ano

148



Bibliografia

11, 3, jan./jun.: 137-157.

Steel, C. (ed.) (2009), Procli. In Platonis Parmenidem Commentaria, Tomus 111,
Libros VI-VII et indices continens, Oxonii.

Strauss, L. (1975), The argument and the action of Plato’s Laws, Chicago/London.

Suidae Lexicon = Reimeri, G. (1854), Suidae Lexicon. Ex recognitione Immanuelis
Belkkeri. Berolini.

Szondi, P. (2004), Ensaio sobre o trdgico, tradugio P. Siissekind, Rio de Janeiro.

Tarin, L. (1978) “Speusippus and Aristotle on Homonymy and Synonymy”,
Hermes 106:73-99.

Taran, L. (1981), Speusippus of Athens: A Critical Study With a Collection of the
Related Texts and Commentary, Leiden.

Taylor, A. E. (1960), Plato : the Man and his Work, London, Methuen.

Thom, J. (2013). “The Pythagorean Akousmata and Early Pythagoreanism”, in
G. Cornelli, R. McKirahan, C. Macris (eds.), On Pythagoreanism, De
Gruyter, Berlin/Boston, 77-102.

Trabattoni 2011 = Platone, Fedone. A cura di F. Trabattoni. Traduzione di S.
Martinelli Tempesta, Torino, Einaudi.

Trabattoni, F. (2010), Platdo, tradugdo R. Quinalia, Sdo Paulo.
Travlos, J. (1971), Pictorial Dictionary of Ancient Athens, Princeton.

Unger, E. (1949), “Contemporary Anti-Platonism”, The Cambridge Journal,
643-659; in ]. Bambrough (ed.) (1967), Plato, Popper and Politics — Some
Contributions to a Modern Controversy, Cambridge, 91-107.

Vanoyeke, V. (1992), La Naissance des Jeux Olympiques e le Sport dans I Antiquite,
Paris.

von Ivinka, E. (1940), “Der Aufbau der Schrift ‘De Divinis Nominibus’ des
Ps.-Dionysius”, Scholastik 15: 386-99.

von Ivinka, E. (1964), Plato Christianus: Ubernahme und Umgestaltung des
Platonismus durch die Viter, Einsiedeln.

Wear, S. K. & Dillon, J. (2007), Dionysius the Areopagite and the Neoplatonist
Tradition. Despoiling the Hellenes, Hampshire.

Wear, S. K. (2011), The Teachings of Syrianus on Plato’s Timaeus and Parmenides,
Leiden.

Westerink, L. G. (Ed.) (1956), Olympiodorus. Platonis Alcibiadem commentarii.
Commentary on the First Alcibiades of Plato / Olympiodorus, Amsterdam.

Westerink, L. G. (Ed.) (1962), Prolegomena Philosophiae Platonicae. Anonymous
Prolegomena to Platonic Philosophy. Sometimes Wrongly Attributed to
Olympiodorus, Amsterdan.

Westermann, A. (1845), Biographoi; vitarum scriptores graeci minores, Brunsvigae.

149



Bibliografia

Wilamowitz-Moellendorft, U. von 1881 = Antigonos von Karystos, Wilamowitz-
Moellendorff; Ulrich von. Berlin, Weidmannsche Buchhandlung.

Wilson (1997), Aelian. Historical Miscellany, edited and translated by N.G.
Wilson. Cambridge, MA/London, Harvard University Press.

Windelband, W. (1955), Historia de la Filosofia Antigua, Trad. ]. Rovira

Armengol, Buenos Aires.

Wodd, E.M. (2011), De ciudadanos a sefiores feudales: Historia social del pensamiento
politico desde la Antigiiedada a la Edad Media. Madrid.

Zeller, E. (1876), Plato and the Older Academy, Transl. Sarah F. Alleyne and A.
Goodwin, London.

150



Actos dos Apdstolos
17, 23-32: 105 (n.30)

Anénimo

Prolegomena

5.32-35: 94

26.13-31: 97 (n.1)
Apuleio
Sobre Platdo e a sua Doutrina

I, 1. 180-4. 189: 90 (n.24)

Aristéfanes

As Nuvens
191 ss: 80 (n.45)
1005-9: 73 (n.19)

Aristételes

Constituigdo dos Atenienses
incipit: 56
Metafisica
1, 6 987a-b: 90 (n.21)
1, 992b: 90 (n.21)
987 a 32: 88 (n.5)
10032 21-24: 17 (n. 14)
Politica
1269b13 ss.: 53
1271b32-3: 47
VIII, 1337a, 1-4: 43
VIII, 1337 b, 24-27: 35
VIII, 1337 b, 28: 36; 42 (n.44)

INDEX LOCORVM

VIII, 1341 a, 6-9: 42 (n.42)
Refutagies
183b36: 80
Aristéxeno
Elementa Harmonica
11, 30-31: 80; 81 (n.49)
Ateneu
Deipnosophistai
I1. 54. 3-40: 79 (n.44)
Damiscio
Parménides
11 398. 247, 15-16: 100 (n.10)
1T 400. 256, 23-25: 100 (n.10)
1T 430. 286, 19-23: 100 (n.10)
11 434. 292, 7-9: 100 (n.10)
Diégenes Laércio
Vidas
2,5:72 (n.16)
3,1-4: 92 (n.35)
3,1-47:91
3,2:89 (n.16)
3, 4-16: 92 (n.36)
3,6:90 (n.19)
3,7:72 (n.10); 74 (n.22)
3,16-25: 92 (n.37)
3,19-12: 72 (n.17)
3,25-45: 92 (n.38)

151



Index locorum

3, 46-108: 92 (n.39)
4,5:89 (n.16)
5,22-27:90 (n.20)
6,13: 72 (n.13)
8, 86-7: 84 (n.66)
Eliano
Varia Historia
3.19: 78 (n.43)
Homero
1liada
20. 232-5: 58
Odisseia
19.178-9: 46
Jamblico
Parménides
Fragmento 12 e 14 Dillon: 99 (n.10)
Jerénimo

Contra  Joviniano (in  Patrologia

Latina 23)
2.9: 312: 74 (n.26)
Olimpiodoro
Platonis Alcibiadem commentarii
2.6-14: 93
2.15-24: 93
2.25-80:93
2.60-69: 93
2.81-95: 93
2.95-140: 93
11, 4-6: 97 (n.1)
Platonis Gorgiam comentarii
41.9: 90 (n.20)
Papirus Herculanensis
164 n.1021: 94 (n.46)
Platio
Apologia
34a: 70 (n.4)
38b: 70 (n.4)
38b: 88 (n.3)
O Bangquete
177d: 132

152

178¢5- 179b3: 53 (n.29)
191a: 127 (n.3)

191d: 127 (n.4)

201d: 132

202e: 127 (n.7)

204a: 128 (n8.)

209%e: 18 (n.17)

210e: 107 (n.36); 130

Cartas

11312 E: 98 (n.3)
V1323 D:98 (n.3)
VII: 88 (n.7); 89

VII 341 C: 107 (n.36)
VII, 350d: 89 (n.10)

Crdtilo

400b-c: 21 (n.30)
369b: 107 (n.36)

Fédon

58e-59a: 70 (n.1)

59b: 70; 71 (n.7); 88 (n.3)
64a: 74 (n.27)

66b-67e: 74 (n.28)

67¢: 74 (n.27)

82b: 21 (n.28)

83 a-b: 21 (n.29)

107d: 38

118a: 88 (n.6)

197d

Fedro

237d: 128 (n.13)
246a: 60

246¢: 15 (n.2)
246e: 15 (n.5);
246a-b: 129 (n.18)
246¢: 129 (n.19)
246e: 129 (n.20)
249d-e: 129 (n.21)
247b: 15 (n.6; n.7)
247b-c: 16 (n.8)



247¢: 13; 16 (n.10; n.11)
248b: 16 (n. 12)
249b-c: 20 (n.25)
249c¢: 20 (n.26); 21 (n.27)
250 b-c: 22 (n.31)
250d: 130 (n.23)
250d: 130 (n.23)
252¢ ss: 60
254a: 60
265d ss: 80
Filebo
15a-16b: 84
44b-d: 83
Gorgias
470e: 38
523 E: 107 (n.36)
As Leis
1, 178¢5-179b3: 56 (n.29)
1, 624b2: 47
I, 626b5-6: 51
1, 626c4: 48
I, 626d4-5: 48
1, 626d5: 48
1, 627c¢1-2: 53
1, 629a1-2: 49
1, 629¢3: 46
1, 630¢2: 49
1, 630d2-3: 49
1, 630d4-7: 49
I, 631a5-7: 50
1, 631b3-6: 49
I, 631c6: 54
1, 632d6: 49
I, 634c¢2: 55
I, 634¢5: 50
1, 634d5-7: 51
1, 634€7: 48
I, 634€7-635a3: 48
I, 635a1-2: 51

Index locorum

1, 635d5-6: 51
1, 636a2-3: 50
1, 637c5-6: 50

1, 63929 ss: 58
1, 639b7: 54

1, 640¢9-10: 54
1, 640d4: 54

1, 640e1-6: 54
1, 641a8-b1: 55
1, 641c8-d2: 55
I, 642a1: 55

1, 642d4-¢3: 52
I, 643a: 39

I, 643c: 38

1, 643e-644a: 39
1, 645b6-7: 46
1, 646b4: 56

I, 646¢11: 56

1, 647d4-5: 57
1, 649a5: 57

1, 649b3: 57

1, 677d7-€5: 56 (n.28)
I, 680c2-5: 46
1, 680c6-d1: 46
1, 683c4-5: 47

I, 691e2: 48

1, 698a9 ss: 55

1, 698b5-6: 56
1, 699¢6-7: 57

1, 701a5-b3: 57
1, 702¢7-8: 51

1, 702¢8-d5: 48
I, 704a ss: 48

I, 705¢10: 47

1, 739b4: 48 (n.9)
1, 739¢5: 48 (n.9)
1, 953¢3-d7: 57
1, 965c2: 47

1, 965c9-¢e4: 49

153



Index locorum

II, 653b: 38 320a5-6: 53

II, 653c: 38 320d8-321b1: 46

II, 655b: 40 Parménides

V, 728e: 44 (n.59) 137c ss: 98

VI, 764c-d: 43 156d : 107 (n.36)

VII, 788c: 35 157¢ 6: 98 (n.3)

VII, 795d-e: 42 (n.39) 1602 4: 99 (n.9)

VII, 796a: 44 (n.56) 164d : 107 (n.36)

VII, 796d: 43 (n.50) O Politico

V11, 797a-b: 43 (n.50) 257¢10: 24

VII, 803c: 41 (n.36) 257¢ 8-11: 31

VII, 813b: 38 258d 1: 31

VII, 813d: 38 258d-267 c: 26

VII, 814c: 41 (n.32); 44 (n.55) 259d 10: 31 (n.15)

VIII, 828c: 43 (n.51) 261a7: 28

VIII, 829b: 44 (n.55) 261c-d: 32

VIII, 830a: 43 261e 5-262a 2: 28 (n. 11)

VIII, 832d-e: 41 (n.30) 261e 5: 28

VIII, 832e-833a: 44 261e 5-6: 28

VIII, 833a-b: 44 (n.54) 261e 6-7: 24

VIII, 833c: 42 261e 6: 28 (n. 12)

VIII, 840a: 42 262a 5-6: 25

115 (n.14) 262b-c: 27

120 (n.24) 262¢3: 23

626d: 60 262¢3: 30

626e: 60 262¢ 6-7: 30

627¢-628a: 64 262d: 25

628b: 61 263a2-4: 29

628c-d: 64 2632 8: 32

631c: 61 263d 1: 28 (n. 12)

632c: 65 263e 7: 32

644d: 65 263c¢5: 25 (n.6)

647b: 66 264a 8-b 5: 25

681c: 63 264b 9: 28 (n. 10)
Lisias 265a7:28

221d: 129 (n.15) 2652 8-9: 28
Minos 265b 1: 28

incipit: 56 265b 2-6: 28

319e5-6: 46 267a2: 26,29

154



267d 5: 30

268d 5: 32

268e 4: 31

268e 5: 24
268e-274¢: 26
269c 3: 28

271c¢ 3-d3: 29
271c 6: 29

271c 8:29

271e: 64

272b 1-7:27
274e 2: 32

274e 4-275a 6: 32
275a 6: 32 (n.16)
275¢9: 32

275d 4: 33

275d 6: 28
276¢5:27

276e€ 1: 33

276¢ 6: 33
277a1-2: 27
277a5-6:27
277¢c: 29

277e 1: 27

277e 2: 29
279a7-283a: 26
280b 6: 27

280e 7: 24

281e 1-5: 31
283b 1-3: 30
283b 4-5: 29, 30
283d: 26

285d 6-7: 26
285e 4-286 2 6: 26
286a 8: 26

286b 6: 26

286¢ 1: 26

286¢ 5-6: 26
287a3-4: 26

Index locorum

287d 7-8: 31

291c 5: 31

292¢ 6-293 a 1: 30

296a: 24 (n.4)

297¢ 5-6: 27

297d 1: 33

300d-e: 64

301d: 65

302b 8: 32

303d 4: 31

303e 10-304a 2: 31

304c 10-d2: 24 (n.4)

306a 11: 27

306a 5: 31

306b 13: 30

306d 10-11: 30

308b6-8: 30

309: 65

310e9: 28
Protdgoras

322c¢: 66
Repiiblica

327c: 64

338c-339a: 114

350d: 112

351d: 112

353e: 112

357a: 36 (n.8)

357c: 40

366¢: 36 (n.10)

368e-369¢: 36 (n.10)

369bc: 111

369c9: 47

370b: 112

376e: 41

377a: 41

381b: 111

403c: 41; 43 (n.47)

404a: 40

155



Index locorum

156

404b: 41

405a: 42 (n.40)
410d: 40
414b8-c2: 50
415ac: 112
424a: 42

424b: 113

427e ss: 61
433b: 112

435a: 107 (n.36)
436a-b: 60
441c: 60

450b: 68
450d-473e: 67
451e: 113
454de: 113
455e: 113
457cd: 111 (n.7)
459cd: 113
459de: 113
460b: 113
460c¢: 113

461b: 113

470d: 61

495e: 118
497bc: 114
503b: 114

508c: 19 (n. 19)
509b 9: 101 (n.13)
509d 5 ss: 101 (n.13)
517b: 19 (n. 19)
517¢: 19 (n. 21)
519e: 112

520a: 112

546a: 111

56le: 113

563b: 118

592b: 111
606e-607d: 17 (n. 13)

632c: 115

643d: 115

663e: 115

688e: 115

689%¢: 114
720ac: 117
760e: 117 (n.17)
763cd: 117 n.17)
805e: 117 (n.17)
806d: 116 (n.17)
806d-808¢: 115
808d: 117

808e: 117 (n.17)
846d: 116 (n.17)
849c¢: 116 (n.17)
872c: 117
878de: 116
910cd: 116
913a: 117

914a: 122
914ce: 117
915ac: 118
916a: 117

920a: 116 (n.17)
923ab: 116
928e: 116

932d: 122
960a-969d: 115
966b: 117

O Sofista

216b5-6: 48
230d6-€3: 56
254 ab: 105 (n.29)

Timeu

282 1: 101 (n.13)
282 2: 101 (n.13)
28c: 105 (n.29)
30a 4-5: 99 (n.9)
34b: 98 (n.3)



41d: 98 (n.3)
52b: 18 (n.16)
Plotino
Enéadas
114 (12). 10. 4-11: 99 (n.9)
IV 2 (4): 98 (n.3)
V' 1(10): 98 (n.3)
V 3 (49) 17. 29: 107 (n.36)
V 8 (31): 98 (n.3)
VI7.(38).34.13: 107 (n.36)
VI17.(38).36.19: 107 (n.36)
Plutarco
Pelopidas
23:56 (n29)
Sélon
12.8: 56 (n.28)
Cimon
13. 8: 73 (n.20)
13.7: 74 (n.22)
Sobre o Génio de Sdcrates
594¢6-9: 52
Porfirio
Da Abstinéncia
1. 36: 74 (n.23)
Proclo
De forma epistolari
104 (n.24)
De malorum subsistentia
103
Elementa Theologica
28:101 (n.15)
33: 104 (n.25)
35: 104 (n.25)
42:104 (n.25)
122: 106 (n.33)
125: 104 (n.25)
140: 106 (n.33)
142: 106 (n.33)
Platonis Parmenidem commentarii

1641.15-643.5: 97 (n.1)

Index locorum

VI11052. 14-15: 98 (n.6)
VI11052. 25-1053. 9: 98 (n.7)
V11053. 9-27: 98 (n.7)
V1 1053. 30- 1054. 10: 99 (n.8)
V11053. 30-1054. 10: 99 (n.8)
V1 1054. 10-30: 99 (n.8)
VI11054. 31-1055. 14: 99 (n. 10)
VI 1055. 14-20: 99 (n.10)
V11056. 1-1057.3: 99 (n.10)
VI11057. 5-1058. 2: 100 (n.11)
VI11057. 6: 100 (n.11)
VI11058. 2-16: 100 (n.11)
VI11058. 17-1061. 16: 100 (n.12)
VI 1061. 17-1064. 14: 101 (n.14)
VI 1133. 3-4: 104 (n.23)
VII 504-5: 107 (n.36)
VII 1154. 1: 107 (n.36)
VII 1162. 6-7: 107 (n.36)
Platonis Alcibiadem commentarii
11, 11-17: 97 (n.1
Platonis Timaeum commentarii
1, 13.5-30: 97 (n.1)
11, 302, 17-23: 105 (n.29)
11, 303, 1-3: 105 (n.29)
Theologia Platonica
11.6.24:100 (n.11)
18-12: 97 (n.1)
112.57.12-15: 107 (n.36)
122:101 (n.14)
129.123.16-125. 13: 103 (n.22)
Pseudo-Dionisio Areopagita
De coelisti hierarchia
11T 3: 104 (n.25)
121 C: 106 (n.33)
177 B: 106 (n.33)
329 C: 107 (n.369)
De divinis nominibus
15:104 (n.25)
16:104 (n.25)
11 1: 104 (n.25)

157



Index locorum

119: 102 (n.19)
11 3: 104 (n.25)
1V: 103
1V 14: 104 (n.25)
589 D: 106 (n.33)
644 B: 106 (n.33)
648 A: 107 (n.35)
701C: 104 (n.25)
913 C: 106 (n.33)
916 A: 106 (n.33)
De mystica theologia
103
Epistulae 1
104
1065 A-B: 104 (n.28)
Epistulae 11
104; 104 (n.25); 106
1067A2: 106 (n.33)
1068A-1069A: 106 (n.32); n(.33)
Epistulae 111
104; 107
1069 B: 107 (n.35)
Epistulae IV
104; 106; 107 (n.35)
1072A-C: 106 (n.34)
Epistulae V
104; 105
1073A-1076A: 105 (n.31)
Epistulae V11
107
Pseudo-Xenofonte
Constituigio dos Atenienses
1.13.1-3:52
2.14: 47
Sdo Paulo
Carta a Tito
1,12:52
Simplicio
Aristotelis Physica comentaria

268: 89 (n.16)

158

Suda
verbete “Platio™ 90 (n.18); 94
Teoégnis
499 ss: 58
Tucidides
A Guerra do Peloponeso
1.143.5: 47
Xendcrates
Fr. 53 (Heinze): 90 (n.17)
Fr. 264-66: 90 (n.17)
Xenofonte
O Banguete
8.32-34: 56 (n.29)
Memordveis

111, 6: 88 (n.4)



VoruMmEs puBLIcADOS NA CoLE¢A0 HUMANITAS SUPPLEMENTUM

1. Francisco de Oliveira, Claudia Teixeira e Paula Barata Dias: Espagos e Paisagens.
Antiguidade Cldssica e Herancas Contemporaneas. Vol. 1 — Linguas e Literaturas.

Greécia e Roma (Coimbra, Classica Digitalia/CECH, 2009).

. Francisco de Oliveira, Claudia Teixeira e Paula Barata Dias: Espagos e Paisagens.
Antiguidade Cldssica e Herangas Contemporineas. Vol. 2 — Linguas e Literaturas.
Idade Média. Renascimento. Recepedo (Coimbra, Classica Digitalia/CECH,
2009).

3. Francisco de Oliveira, Jorge de Oliveira e Manuel Patricio: Espagos e Paisagens.

Antiguidade Cldssica e Herancas Contemporineas. Vol. 3 — Historia, Arqueologia
¢ Arte (Coimbra, Classica Digitalia/CECH, 2010).

4. Maria Helena da Rocha Pereira, José Ribeiro Ferreira e Francisco de Oliveira
(Coords.): Hordcio e a sua perenidade (Coimbra, Classica Digitalia/CECH,
2009).

5. José Luis Lopes Brandao: Mdscaras dos Césares. Teatro e moralidade nas Vidas
suetonianas (Coimbra, Classica Digitalia/CECH, 2009).

. José Ribeiro Ferreira, Delfim Ledo, Manuel Troster and Paula Barata Dias
(eds): Symposion and Philanthropia in Plutarch (Coimbra, Classica Digitalia/
CECH, 2009).

7. Gabriele Cornelli (Org.): Representages da Cidade Antiga. Categorias bistoricas
e discursos filosdficos (Coimbra, Classica Digitalia/CECH/Grupo Archai,
2010).

8. Maria Cristina de Sousa Pimentel e Nuno Simdes Rodrigues (Coords.):
Sociedade, poder e cultura no tempo de Ovidio (Coimbra, Classica Digitalia/
CECH/CEC/CH, 2010).

9. Francoise Frazier et Delfim F. Ledo (eds.): Tyche ez pronoia. La marche du monde
selon Plutarque (Coimbra, Classica Digitalia/CECH, Ecole Doctorale 395,
ArScAn-THEMAM, 2010).

10. Juan Carlos Iglesias-Zoido, E/ legado de Tucidides en la cultura occidental
(Coimbra, Classica Digitalia/CECH, ARENGA, 2011).

11. Gabriele Cornelli, O pitagorismo como categoria historiogrdfica (Coimbra, Classica
Digitalia/CECH, 2011).

12. Frederico Lourenco, Zhe Lyric Metres of Euripidean Drama (Coimbra, Classica
Digitalia/CECH, 2011).

13. José Augusto Ramos, Maria Cristina de Sousa Pimentel, Maria do Céu Fialho,
Nuno Simées Rodrigues (coords.), Paulo de Tarso: Grego e Romano, Judeu e

Cristdo (Coimbra, Classica Digitalia/CECH, 2012).

14. Carmen Soares & Paula Barata Dias (coords.), Contributos para a historia da
alimentagdo na antiguidade (Coimbra, Classica Digitalia/CECH, 2012).

N

=)



15. Carlos A. Martins de Jesus, Claudio Castro Filho & José Ribeiro Ferreira
(coords.), Hipdlito e Fedra - nos caminhos de um mito (Coimbra, Classica

Digitalia/CECH, 2012).

16. José Ribeiro Ferreira, Delfim F. Ledo, & Carlos A. Martins de Jesus (eds.):
Nomos, Kosmos & Dike in Plutarch (Coimbra, Classica Digitalia/CECH,
2012).

17. José Augusto Ramos & Nuno Simées Rodrigues (coords.), Mnemosyne kai
Sophia (Coimbra, Classica Digitalia/CECH, 2012).

18. Ana Maria Guedes Ferreira, O homem de Estado ateniense em Plutarco: o caso dos
Alemednidas (Coimbra, Classica Digitalia/CECH, 2012).

19. Aurora Lépez, Andrés Pocifia & Maria de Fatima Silva, De ayer a hoy: influencias
cldsicas en la literatura (Coimbra, Classica Digitalia/CECH, 2012).

20. Cristina Pimentel, José Luis Brandio & Paolo Fedeli (coords.), O poeta ¢ a
cidade no mundo romano (Coimbra, Classica Digitalia/CECH, 2012).

21. Francisco de Oliveira, José Luis Brandio, Vasco Gil Mantas & Rosa Sanz
Serrano (coords.), A queda de Roma e o alvorecer da Europa (Coimbra,

Imprensa da Universidade de Coimbra, Classica Digitalia/CECH, 2012).

22. Luisa de Nazaré Ferreira, Mobilidade poética na Grécia antiga: uma leitura da
obra de Simonides (Coimbra, Imprensa da Universidade de Coimbra, Classica

Digitalia/CECH, 2013).
23. Fabio Cerqueira, Ana Teresa Gongalves, Edalaura Medeiros & JoséLuis

Brandao, Saberes e poderes no mundo antigo. Vol. I — Dos saberes (Coimbra,

Imprensa da Universidade de Coimbra, Classica Digitalia,2013). 282 p.

24. Fibio Cerqueira, Ana Teresa Gongalves, Edalaura Medeiros & Delfim Leio,
Saberes e poderes no mundo antigo. Vol. I — Dos poderes (Coimbra, Imprensa da
Universidade de Coimbra, Classica Digitalia, 2013). 336 p.

25. Joaquim J. S. Pinheiro, Y?f%po e espago da paideia nas Vidas de Plutarco
(8oimbra, Imprensa da Universidade de Coimbra, Classica Digitalia,
2013).458 p.

26. Delfim Leido, Gabriele Cornelli & Miriam C. Peixoto (coords.), Dos Homens e
suas Ideias: Estudos sobre as Vidas de Didgenes Laércio (Coimbra, Imprensa da

Universidade de Coimbra, Classica Digitalia, 2013).

27. Italo Pantani, Margarida Miranda & Henrique Manso (coords.), Aires Barbosa
na Cosmapolis Renascentista (Coimbra, Classica Digitalia/CECH, 2013).

28. Francisco de Oliveira, Maria de Fatima Silva, Tereza Virginia Ribeiro Barbosa
(coords.), Violéncia e transgressio: uma trajetoria da Humanidade (Coimbra e

Sao Paulo, IUC e Annablume, 2014).

29. Priscilla Gontijo Leite, Etica e retorica  forense: asebeia e hybris na caracterizagio dos
adversdrios em Demdstenes (Coimbra e Sdo Paulo, Imprensa da Universidade

de Coimbra e Annablume, 2014).



30. André Carneiro, Lugares, tempos e pessoas. Povoamento rural romano no Alto
Alentejo. - Volume I (Coimbra, Imprensa da Universidade de Coimbra,
Classica Digitalia, 2014).

31. André Carneiro, Lugares, tempos e pessoas. Povoamento rural romano no Alto
Alentejo. - Volume II (Coimbra, Imprensa da Universidade de Coimbra,
Classica Digitalia, 2014).

32. Pilar Gémez Cardd, Delfim F. Ledo, Maria Aparecida de Oliveira Silva
(coords.), Plutarco entre mundos: visoes de Esparta, Atenas e Roma (Coimbra

e Sdo Paulo, Imprensa da Universidade de Coimbra e Annablume, 2014).

33. Carlos Alcalde Martin, Luisa de Nazaré Ferreira (coords.), O sdbio e a imagem.
Estudos sobre Plutarco e a arte(Coimbra e Sio Paulo,Imprensa da Universidade
de Coimbra e Annablume, 2014).

34. Ana Iriarte, Luisa de Nazaré Ferreira (coords.), Idades e género na literatura e na
arte da Grécia antiga (Coimbra e Sio Paulo, Imprensa da Universidade de
Coimbra e Annablume, 2015).

35. Ana Maria César Pompeu, Francisco Edi de Oliveira Sousa (orgs.), Grécia e Roma
no Universo de Augusto (Coimbra e Sdo Paulo, Imprensa da Universidade de

Coimbra e Annablume, 2015).

36. Carmen Soares, Francesc Casadesus Bordoy & Maria do Céu Fialho (coords.),
Redes Culturais nos Primordios da Europa - 2400 Anos da Fundacio da
Academia de Platdo (Coimbra e Sio Paulo, Imprensa da Universidade de
Coimbra e Annablume, 2016).



(P4gina deixada propositadamente em branco)



Em comemoragao dos 2400 anos da fundacdo da Academia de Platéo, o presente volume
redne dez contributos sobre a figura do fundador da Academia, sua escola e obra, bem
como sobre a influéncia por ele exercida em autores posteriores (da Antiguidade aos nossos
dias) e rececdo desse legado ao longo da histoéria.

Em termos de tematicas abordadas, os primeiros cinco capitulos incidem na andlise de
conteudosdiversostratados nos didlogos platdnicos. Comeca-se por consideraraimportancia
do Fedro na concecdo filoséfica de um ‘lugar supraceleste’. Seguem-se duas reflexdes sobre
a paideia platénica, uma centrada n’ O Politico, outra na andlise das praticas desportivas n’A
Republica e n’ As Leis. Sao também perspectivadas as implicagdes (dramaticas/filosoficas) da
origem multicultural das personagens n’ As Leis, bem como a percecdo do banquete como
modelo de comunidade sobre a qual se constitui a comunidade filoséfica. Os cinco capitulos
restantes concentram a sua aten¢do na presenca em autores posteriores (do neoplatonismo
a literatura contemporanea) do filésofo, da sua obra e da Academia.
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