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STATUS QUAESTIONIS

O que ¢ ser uma pessoa? O que € ser capaz de pensar, de tomar decisoes,
de assumir responsabilidades para agir? O que € ter emoc¢oes? Como as
emocdes se relacionam com o intelecto? Estas e outras questdes relacionadas
podem ser resumidas como temdtica da ‘psicologia’, e elas sio centrais para
qualquer entendimento da filosofia de Platio.

De modo geral, ha uma justa medida de concordancia entre estudiosos
acerca de onde Platdo sustenta essas questoes. Mas a questao € complicada
pela sua escolha do didlogo como meio, ao invés de tratado, para explicar-
se a si proprio, e virios detalhes sobre sua visdo da alma (Puxn, traduzida
as vezes por ‘mente’) que continuam a ser debatidos, nio menos que o
estado ontologico que ele chama Yoyt ‘cosmica’ (‘alma do mundo”).

A metodologia ¢ importante. Teria Platio um conjunto unificado de
posicdes acerca da psicologia, ou ha razdes para pensar que ele mudou de
ideias ocasionalmente? E se este ultimo for reivindicado como o caso, o
que conta como evidéncia, particularmente quando Platio nunca diz
diretamente sequer que estd a expressar seu proprio ponto de vista nos
dialogos? Na questio de psicologia, como em tantos outros aspectos do
pensamento de Platao, se alguém ¢é unitarista ou evolucionista (ou tem uma
abordagem bastante diferente de um destes), isso farda uma grande diferenca,

por vezes uma significante diferenca, para como alguém o entende.
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CAPITULO XV

Na Antiguidade, os comentadores tendiam a ser unitaristas em seus
pontos de vista; o que Platao deve estar a dizer na Apologia (um dos
primeiros escritos), por exemplo, foi assumido como o mesmo que ele estava
a dizer em qualquer periodo de sua vida de escritor, incluindo a maturidade:
estas foram as Unicas discreparéncias aparentes — meramente aparentes.
Esta abordagem comecou a mudar no século dezenove, e tem levado a uma
aceitacao geral (embora longe de universal) de que o pensamento de Platio
se divide em trés grandes periodos: ‘inicial’; ‘médio’; ‘tardio’. Para muitos
(proeminentes exemplos de Vlastos e Owen) isso tem ido com a convic¢ao
de que o pensamento de Platdo sofreu algumas mudancas de significado
durante esses periodos. Outros, como Cherniss, mantiveram-se firmemente
na tradi¢do unitarista. Outros ainda (como, em termos gerais, a escola de
interpretacio de Cambridge), enquanto aceitam a existéncia dos trés periodos
no pensamento de Platdo, tém também retido a grande visdo unitdria da
filosofia, argumentando que qualquer mudanc¢a no seu pensamento através
do tempo de vida de escrita, enquanto suficientemente real talvez, é
relativamente menor em importancia. Outros (como Gonzalez) tém expressado
um interesse em quebrar o caminho dos ‘velhos paradigmas’, preferindo
buscar a compreensio dos didlogos, investigando-os simplesmente como
entidades individuais e estabelecendo o estresse da importiancia de suas
formas, bem como seus contetidos.

Na questao da psicologia de Platio, como em tantas outras doutrinas
em Platdo, todas essas abordagens continuam a ser encontradas. E as
seguintes questdes (dentre tantas; a lista nao € exaustiva) continuam a ser

feitas, com respostas variadas:

- H4 apenas um conceito de Yuxn a ser encontrado durante o periodo

inicial, chamado didlogos ‘socraticos’, ou ha muitos conceitos?
— Ha virios conceitos de Ypuxn no Fédon, e, se houver, qual influéncia que

isso tem sobre a natureza dos argumentos acerca da imortalidade que

ela propoe?
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— A doutrina da triparticio da Yuxn exposta na Repiiblica constitui uma
mudanca significativa no pensamento de Platdo? E ele adere a essa

doutrina até o final de sua vida?

— A doutrina da imortalidade proposta no Livro X da Repuiblica aplica-se a

alma toda ou simplesmente aos seus componentes intelectuais?

— Qual é o estado ontol6gico da Alma do Mundo no Timeu? E uma entidade

contingente ou ndo contingente?

— Quaio significativa é a aparente distin¢ao de Platio entre alma masculina

e feminina no Timeu?

— Qual € o valor e o significado da prova da imortalidade da alma oferecida

no Fedro e nas Leis?

— Qual € o estatuto ontolégico da alma (seja a Alma do Mundo ou alma

~

individual) nas Leis: ¢ uma entidade contingente ou nao contingente?

— O que Platdo quer dizer quando fala do ‘Demiurgo’ do mundo? Ele esta
a descrever uma inteligéncia (dotada de alma ou de outro modo) distante
da Alma do Mundo, ou essa € uma palavra simplesmente antropomorfica
duplicada para a Alma do Mundo (ou para a inteligéncia da Alma do

Mundo)?

RESPOSTAS, EM ORDEM, PARA AS QUESTOES

H4 uma concordancia geral em que Socrates herdou varias noc¢oes de
alma da antiguidade classica, e que nenhum esforco foi feito para
reconcilid-las nos didlogos socriticos. As vezes a alma é tratada como
um principio de vida, outras vezes como um principio intelectivo, e

outras como um principio moral. Algumas vezes uma pessoa ¢ apresentada
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como a constituicao da combinacao entre corpo e alma, noutras a alma
e a pessoa sdo apresentadas como uma e a mesma. O que nio estd claro
¢é até que ponto Socrates se preocupava com essas diferentes no¢des do
que a alma seria.

A dificuldade desloca-se para um didlogo em que a argumentacgio ¢
considerada, por muitos, mais parecida com a de Platdo do que com a de
Socrates: o Fédon. Neste didlogo, uma grande parte das dificuldades com
que muitos continuam a se deparar acerca das famosas tentativas de provar
a imortalidade da alma reside precisamente no fato de que diferentes noc¢oes
do que se supoe ser a alma permanecem irreconciliadas (se € que percebidas),
deixando o leitor a perguntar constantemente, depois de uma ou de outra
prova da imortalidade da alma, ‘A imortalidade de que alma?’. O problema
€ agravado pela aparente crenca de Socrates/Platio de que um principio
de vida € a vida por si propria, uma visao, a primeira vista, tdo estranha
quanto a crenc¢a na vermelhidade da maca vermelha ser, por si propria,
vermelha.

A teoria da triparticio da alma exposta em detalhe na Repuiblica continua
a interessar e a dividir comentadores. Alguns a veem como uma doutrina
platdnica central, defendida por Platio até o final de sua vida. Outros a
veem simplesmente como uma ideia de passagem, originada, muito
provavelmente, da nocao de triparticao natural da sociedade em lideres,
soldados/policia, e trabalhadores, que sobrevive, pelo menos, até ao tempo
do Fedro (ou até o tempo do Timeu se, como muitos continuam a argumentar,
o Timeu foi composto depois do Fedro). Alguns a veem como ainda presente
no periodo tardio, nas Leis, mas a maioria encontra somente disiecta membra
da doutrina nesse didlogo, nao a doutrina por si propria.

Se a alma ¢€ tripartida ou nao, isso é também significante para uma
compreensiao da visdo da imortalidade segundo Platio. No Livro X da
Repiiblica, ¢ uma questio de continua discordancia, entre estudiosos, se
Platio estd atribuindo imortalidade a todas as trés partes da alma, ou apenas
a sua parte mais elevada, a intelectiva. Mas, na altura em que ele veio a
escrever o Timeu, claramente reivindica agora que apenas a parte intelectual
da alma ¢é imortal, seja 1a o que ele deve ter pensado quando compds o

argumento do Livro X da Repiiblica.
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A posicio onde se coloca o Timeu — deve se dizer — na suposta ordenacio
dos varios didlogos, juntamente com o posicionamento sobre se a cosmogonia
descrita no dialogo deve ser tomada literal ou figurativamente, sio questdes
tao importantes para a compreensao da psicologia de Platao, como o siao
para a compreensiao de sua epistemologia e de sua metafisica. Um bom
exemplo disso diz respeito a no¢ao de Alma do Mundo. Para muitos que
véem a apresentacio da formacio do mundo no Timeu como ‘somente um
mito’, a Alma do Mundo (ou, para alguns, o dirigente intelectivo da Alma
do Mundo) é nao-contingente, e co-eterna com a matéria e com O espaco
como os trés componentes basicos do real. Um nimero de estudiosos, no
entanto, contesta essa interpretacio, argumentando que Platio quer dizer
exatamente o que diz quando chama sua descri¢io de origem do mundo
de uma provdvel historia ou descri¢iao, e que a Alma do Mundo e o Demiurgo
no Timeu sao substancias separadas: o Demiurgo, ente nao-contingente e
eterno; e a Alma do Mundo, contigente e permanente (i. €., com um comeco
no tempo, mas sem um fim no tempo).

A maneira como se entende o objetivo do Timeu é também fundamental
para o quio a sério se leva as duas passagens que pretendem que haja uma
diferenca significativa entre alma masculina e feminina, para depois continuar
a delinear algumas consequéncias bastante devastadoras disso. Se se 1& o
dialogo enquanto ‘somente um mito’, como muitos continuam a fazer, as
palavras de Platdo ser2o tratadas como inconsequentes e destituidas de
valor. Se o didlogo é lido como a apresentacdo mais provdvel (eikos) sobre
o inicio das coisas que Platdo poderia produzir, elas sao palavras que serao
lidas com muito desapontamento.

A posicio em que se coloca o Fedro, na suposta ordenacio dos dialogos,
¢ igualmente fundamental. Em seu famoso argumento sobre a imortalidade,
a alma é descrita, pela primeira vez nos didlogos, como ‘eternamente em
movimento’ e também como a ‘fonte do movimento’. Se lhe atribuimos uma
data de composicio posterior a do Timeu, proximo das Leis (onde, no Livro
X, uma descri¢iao similar da natureza da alma é oferecida), podemos arriscar
concluir que isso reflete uma mudanca significativa na psicologia de Platio
a medida em que ele envelheceu, com a alma vista, agora, nio como

permanente, mas como sempiterna (i. e., temporalmente limitada, mas sem
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um comeco ou final no tempo), embora ainda contingente em sua
sempiternidade. Intérpretes unitaristas, por outro lado (e principalmente
Cherniss), que tendem de modo geral a ver o Timeu como uma composicao
mais tardia que o Fedro, e bastante perto da composicao das Leis, argumentam
que Platao pensou desde o inicio que a alma era fonte de movimento e,
ela propria, eternamente em movimento, € que os comentarios, no Fedro
e nas Leis, nio sdo, por isso, evidéncia de grandes mudancas no pensamento

de Platao sobre a alma, a medida que este envelheceu.

SECAO CENTRAL

Dos muitos didlogos em que Platdo fala da alma, essa pesquisa concentrar-
se-4 em passagens particulares de cinco deles: o Fédon (69e-72e, 72e-78b,
102a-107b), a Repuiblica (434-441, 608c-612a), o Timeu (34b-c, 41d, 41e-42d,
69d-72d, 90e-92¢), o Fedro (245¢-246a) e as Leis (892a-896¢), embora outros
serdao visitados quando necessario. A abordagem sera desenvolvimentista,
pensando apenas no sentido mais geral da palavra ‘desenvolvimento’; de
nenhuma maneira isso significa sugerir que desenvolvimento € automaticamente
progresso.

Em uma palestra bem conhecida, John Burnet (1916, 235-sqq.) chamou
‘o cuidado da alma’ ao nicleo do ensinamento socratico, e foi indubitavelmente
esse também o nucleo de Platio. Mas o que exatamente eles querem dizer
com ‘alma’ é menos facil de determinar. Que ela é distinta do corpo ¢é
incontestavel, mas a relacao dela com o que chamariamos ‘pessoa’ esta
menos claro. No Cdrmides (156€7-8), o corpo é uma parte integrante da
personalidade, mas no Fédon (115¢) e em outros lugares a pessoa € a alma
apenas. As vezes isso é refinado para sugerir que a pessoa que é a alma o
¢ em dois sentidos: a pessoa que existe por um tempo na Terra e ¢
caracterizada pela razdo e pelas emocgdes; e a pessoa que sobrevive a morte
fisica e vive para sempre, esta parecendo consistir apenas na razao. A
questdo torna-se mais complicada ainda pelo que se diz em varios mitos,
onde se fala da pessoa que sobrevive a morte de uma maneira que sugere

que ele/ela continua a ser caracterizado/a por ambos razio e emocdes, e
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difere da pessoa que uma vez viveu na Terra apenas por ter dispensado a
materialidade.

Se a alma ¢é a pessoa, como ela se relaciona com o corpo? Em algumas
vezes ela € descrita como o que se poderia chamar ‘homem interior’, como
um corpo em uma tumba, ou um prisioneiro em uma prisao (Phd. 82e3),
ou uma ostra em uma concha (Phdr. 250c6). Noutras vezes, ela é descrita
mais positivamente como o ‘proprietdrio’ do corpo, o qual ‘usa’ e ‘controla’
(Grg. 465d1). De qualquer maneira, a doutrina parece ser um dualismo
numeérico (em contraste com o que se deveria chamar ‘monismo atenuado’
no Cdrmides); alma e corpo parecem ser substincias distintas (Grg. 464b3),
tanto que a adicdo numérica deles somaria dois, embora a alma seja
estabelecida claramente como a mais importante e valiosa das duas (Prt.
313al-c3). Eles mantém uma relacio de tensio, se nao mesmo de inimizade,
uma com O outro, € operam quase como pessoas independentes, com o
corpo a possuir seus proprios desejos que podem ir contra o bem da alma,
se ficar de rédeas soltas (Phd. 66b6-sqq.). Cada um pode também ser ‘doente
ou saudavel’; o alimento apropriado que a alma necessita para a saide sao
‘pedacos de conhecimento’ (Prt. 313¢7) que serdo implantados nela por
fontes reputdveis, nio por sofistica.

A referéncia a ‘pedacos de conhecimento’ aponta, fundamentalmente,
para o fato de que alma é pensada como sendo um principio intelectivo
em sua manifestacio mais importante. Tanto € assim que, ocasionalmente,
é equiparada com a razido (Phd. 67c2-3: 8idvola). E, no entanto, também
por meio dela que nés somos agentes morais, de tal maneira, que nés/nossa
alma podemos ser caracterizados por termos como ‘justo’ e ‘depravado’
(Prt. 313a3-4). A ‘saide’ da alma consistird no justo equilibrio entre a razdo
e o impulso dentro dela. Se a razao estiver no controle, a alma manifestara
as virtudes da ‘temperanca’ e da ‘justica’; se a loucura estiver no controle,
e o impulso foi mantido com as rédeas frouxas, a alma serd doente,
‘destemperada e injusta, e profana’ (Grg. 505b2-4, ¢7-d3).

No Fédon, sio feitos esfor¢os significativos para provar que a alma
sobrevive a morte corporal e vive para sempre. Mas, desconcertantemente,
muitos sentidos da palavra ‘alma’, que nao siao facilmente reconciliaveis,

sao utilizados no didlogo, e pouco se faz para tentar reconcilia-los. O mais
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importante desses sentidos é a alma como a totalidade da pessoa, o si
verdadeiro e genuino (115d8-e4). Assim, em suas acdes, ela duplica aquilo
que muita gente tomaria por uma so pessoa (= uma alma/mente e corpo
combinados de alguma maneira) fazendo (ver especialmente 94b7-sqq.);
apesar de que essa noc¢ao nao estd de todo ofuscada pela ideia que,
aparentemente, distingue uma alma e a pessoa que possui essa alma (66b5-
7, 67€6-8). Mas, a proposito das virias tentativas de provar a sua imortalidade,
a alma é vista como um principio de vida ou portadora de vida (69e-72d,
102a-sqq.); e, conforme vimos, também como um principio cognitivo (didvora)
também. Em outra passagem (80bl-5) ela ¢, além disso, claramente pensada
como sendo indestrutivel, porquanto imaterial; enquanto que em outra
ainda (81c4-sqq.) ela €, aparentemente, quase fisica na natureza, algo parecido
com o que se costumava chamar ectoplasma.

Um problema consideravel é o modo como esses sentidos da palavra
‘alma’ se atropelam entre si, quando Platdo tenta estabelecer provas da
imortalidade da alma. Trata-se da alma como principio-de-vida ou como
principio cognitivo, por exemplo, que ¢ pensado como imortal, ou sdo
ambos? O argumento dos ‘opostos na natureza’ (69e-72e) parece ser
claramente baseado na noc¢do de alma como principio de vida, e o argumento
da ‘rememoracao’ (72e-78b) da alma como principio cognitivo. Tanto € assim
que Platao nota que precisa de combinar os dois, de modo a tornar plausivel
0 seu primeiro argumento para a imortalidade. Mas a combinacido €, por
si propria, fraca. Acontece que a rememoraciao ¢ das Formas universais
(como Justica e Beleza), supostamente contempladas em uma vida anterior.
No entanto, o que € necessario siao as evidéncias de uma rememoracgao
muito especifica, ligada a2 minha historia de vida unica, de eu ter encontrado
14 minha pré-falecida tia Agata.

Um problema ainda maior dos argumentos € a suposicao implicita de
que a alma €, ndo somente um principio de vida, mas, ela propria, uma
substiancia viva. Mas isso precisa ser demonstrado, ndo pressuposto: se uma
alma nao é de fato uma substincia, a questio de sua suposta imortalidade
nio parece ser algo que possa ser sequer colocado. Certamente, sustentar
que o fato de ser uma substancia viva € inferido do fato de ser um principio

de vida ndo funcionard, ja que isso implicaria cair na armadilha da
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autopredica¢io. Como foi mencionado no inicio, um principio de vida nio
¢ ‘mais vivo’ do que a vermelhidade de uma maca vermelha é ‘vermelha’.
Se Platdo fez tal inferéncia nesse ponto, nio podemos saber, mas sabemos
que a autopredicacio foi uma armadilha que poderia capturd-lo, como
tornam claro as frequentes referéncias nos didlogos ao fato de uma Forma
‘F’ ser, ela propria,’ [

No que diz respeito ao famoso argumento final, o da ‘implicacio’, o seu
ponto fraco é a circularidade do raciocinio. Mesmo se, para bem do
argumento, concedermos que a alma implica vida no sentido em que a
Forma ‘Fogo’ implica a Forma ‘Calor’, tudo o que isso provaria ¢ que nao
existe um alma morta (ou, colocando a questio de outro modo, que ao
longo do tempo em que uma alma goza vida ela nio estd morta), e nao
que a alma ¢é imortal.

Algumas dessas confusdes sobre a natureza da alma mencionadas acima
sao clarificadas de maneiras importantes na Repuiblica. Afirma-se agora que
o conflito moral ¢ um conflito dentro da alma e nio entre alma e corpo,
e que os desejos ‘corporais’ (por comida, bebida e sexo) fazem parte da
propria alma (sendo o corpo apenas seu instrumento) e sio plenamente
aceitaveis, desde que sejam controlados pela razdo. A razdo é agora descrita
como o elemento controlador da alma, a qual ja ndo € bipartida (em razao
e impulso), mas sim tripartida, consistindo, como seu correlato politico (a
cidade), em uma parte governante (razdo), uma parte militar/policial
(‘coragemy’, Buudg), e uma parte desiderativa, sendo a bondade e justica um
equilibrio entre as trés partes, de tal maneira que cada uma desempenha
a funcio que lhe é propria e apenas essa.

Essa visao tripartida da alma ¢é repetida em detalhe no Timeu, embora
agora se lhe acrescente a destacada ideia de que o préprio universo, sendo
algo vivo, também possui uma alma. No entanto, ao contrdrio da alma
humana, essa alma cosmica é puramente racional, pois nio existem nela
as duas partes ‘inferiores’. A clarificacao da doutrina da imortalidade se da
com a afirmacio de que a alma do mundo e a parte racional da alma
humana s3o para sempre (i. e., com um inicio no tempo, mas sem um fim),
posto que foram formadas por um artifice divino (0 Demiurgo) em um certo

ponto do tempo que foi o inicio do tempo.
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No Timeu é feita uma clarificacio igualmente util, a propdsito de
qual parte da alma humana é imortal. Esta ideia ficou pouco clara no
Livro X da Repuiblica, mas é agora afirmado com clareza que é apenas
o intelecto que sobrevive. As duas partes ‘baixas’ da alma morrem com
O corpo.

Em Timeu 42a-e somos também introduzidos a ideia (pouco-notada, mas
desconcertante) de que existe uma diferenca entre a alma masculina e a
alma feminina, sendo que a feminina tem uma tendéncia inerente para a
conduta imoral (kakix), a cuja conduta a alma masculina é poupada.

O que ¢ estranho e surpreendente sao as nog¢oes aparentes de a) que a
primeira geracdo de almas humanas foi criada como exclusivamente
masculina; b) que as almas femininas vém a ser apenas com a segunda
geracio; ¢) que os corpos de algumas dessas mulheres, de alguma maneira,
serviram como receptaculos de punicdo para as almas dos homens que nao
foram bons em suas primeiras encarnacdes como homens; d) e que a
punicio é, de alguma maneira, andloga 2 natureza do delito. E importante
também notar que a alma que desce por meio da encarnacio €, aos olhos
de Timeu, a alma humana masculina original (cf. o género do participio
navduevog, 42¢D).

Em uma passagem mais adiantada (91d-92¢), Timeu continua a descrever
o reino animal e o modo como as varias classes dentro dele servem como
receptaculos de punicao para seres humanos, por seus delitos. Algumas
nuances foram agora acrescentadas a descricao anterior. Enquanto a passagem
anterior, delineada de modo mais genérico, tenha talvez levado o leitor a
acreditar que a descida do humano masculino para o humano feminino e
deste para o animal (e presumivelmente o movimento contririo de retorno)
era estritamente linear, a imagem mais cuidadosamente tracada nas paginas
91-92 parece sugerir uma bifurcacio no caminho de sentido unico, tanto
quanto eu sei, para o pensamento platdnico. Se essa pagina estd dizendo
0 que eu penso que ela diz, Timeu estd a dizer-nos que o corpo humano
feninino é o receptiaculo de punic¢io apropriado para a alma do género
humano masculino que dedicou a vida anterior a ‘covardia e injustica’
(90e7). E a ramifica¢do, ao que parece, para por ai. Um tipo bem diferente

de ramificacao, que se estende até ao mais baixo confim do reino animal,
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estd reservado para os homens que manifestaram varias formas de estupidez!
Seguindo a teoria da triparti¢ao tio cuidadosamente construida na Repuiblica,
o Timeu diz que aqueles que demonstraram estupidez, no que diz respeito
a sua inteligéncia, reencarnam como aves. Aqueles que foram estipidos em
relacio ao seu Ouudg terminaram como animais-terrestres; e aqueles que
foram estipidos em relacdo a seus desejos da alma (¢émBountikdv) como
peixes e crustidceos.

Como o Mikado, que sempre da uma punicao adequada ao crime, Timeu
encontrou, ao que parece, na fémea humana um receptaculo de punicao
apropriado para os machos humanos que cometeram faltas morais como
injustica e covardia, assim como encontrou, em vdarias formas animais,
receptdculos de punic¢io apropriados para os machos humanos que tenham
manifestado varios graus de estupidez. Ou entdo, eu argumentaria, tendo
em vista a clara declaracao em 91d7 de que as aves foram formadas a partir
de homens (&vdpeg) de lento desenvolvimento mental; o uso do substantivo
avnp (= género masculino) e ndo de dvBpwmog (= pessoa), parece-me crucial
para o argumento.

Poderfamos, talvez, sentir-nos tentados a dizer nesta fase que, segundo
o relato de Timeu, estamos apenas a ser informados do que aconteceu no
inicio; nfo hd razao para pensar que isso descreve o processo de transmigragiao
desde entdo. Timeu, no entanto, tinha continuado apenas para fazer uma
generalizacdo; esses principios operam, ele diz claramente, ‘tanto agora,
como entdao’ (92cl). Em vista disso, acho que podemos completar a nossa
teoria da ramificacdo com o seguinte acrescento. Enquanto no inicio parece
ter havido claramente uma bifurca¢io, as duas ramificacdes podem, sem
davida, ser reconectadas a partir da préxima geracao em diante, embora
apenas por razoes especificas que podem nao ajudar, mas soar bizarras.
De acordo com o que Timeu estd sugerindo, uma alma humana masculina
que, por transgressdOes morais anteriores, esteja submetida a punicao de
estar aprisionada dentro de um corpo humano feminino, s6 pode descer
ainda mais na escala de encarna¢des se manifestar algum tipo de estupidez.
Mais delinquéncia moral mantém-o confinado ao nivel mais baixo possivel
que ele pode alcancgar nessa perspectiva; ou seja, a de continuar a reencarnar

como uma fémea humana. Ou, colocando a questao de um modo ainda
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mais provocador, ser uma fémea humana é, em termos da vida moral, a
sua pior punicao.

Por esta altura, seria natural levantar objecdes ao fato de que o Timeu
¢ ‘simplesmente um mito’; e, por isso, ndo deve ser levado a sério. Esta
seria, no entanto, uma leitura equivocada do Timeu (embora isso seja outra
historia, que nio pode ser aqui argumentada), mas muito mais importante,
como uma leitura das posi¢cdes mais gerais de Platio sobre o assunto, uma
vez que ele retoma o topico nas Leis, e em um contexto impossivel de ser
considerado mitologico. Quando, neste didlogo, o Ateniense Estrangeiro
esta a discutir a punicdo apropriada para o covarde que foge da batalha e
lanca fora seu escudo o mais ripido que pode, ele diz: ‘A puni¢ao mais
apropriada possivel, se fosse possivel, seria a transforma¢io de um homem
em uma mulber (944d)!

Gastei algum tempo com esta passagem, porque ela é muito pouco
conhecida, e porque, numa época em que o mundo esta tentando, a passos
curtos e dolorosos, se movimentar numa direcio bastante diferente, ela
constitui uma declaracdo deveras clara daquele tipo de posicao que — assim
esperamos — esta a ser progressivamente abandonada.

No Fedro, encontramos uma aparente referéncia a alma tripartida no
famoso mito do cocheiro (246a-sqq.). No entanto, a primeira declaracdo,
nesse didlogo, de que a alma é imortal por constituir uma ‘fonte de
movimento/mudanca’ e para sempre ‘se move/muda a si mesma’ (245¢-sqq.)
sugere que Platio pode estar agora apontando a uma diferente visio da
sua natureza. Se, como eu proprio acredito, o Timeu foi composto antes
deste didlogo, a suposta triparticio da alma nunca torna a aparecer com
clareza em nennhum dialogo depois do Fedro.

Nas Leis, Platio repete a doutrina do Fedro de que a alma é fonte de
movimento/mudancga e para sempre se movendo/mudando a si mesma,
embora ainda de natureza contingente, mas (possivelmente influenciado
pela visiao de Aristételes), ele parece ter-se aproximado da ideia segundo
a qual o mundo que conhecemos é sempiterno e nao permanente, de modo
que a natureza do ‘mover-se/mudar-se a si mesma’ da alma continuara assim
para a sempiternidade (i.e., sem inicio nem fim temporais), em vez de ser

caracterizada pela permanéncia, desde o momento em que foi formada.
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Além disso, as Leis sio um trabalho em que Platio regressa a divisio
bipartida de alma em razdo e impulso, que protagonizava os didalogos
iniciais. Apenas disiecta membra (pace Saunders, 1962, 37-55) da teoria da
triparticado parece restar agora. E, até o fim, seu dualismo psico-fisico basico
permanece um problema para Platao. Neste seu ultimo trabalho, continua
pouco claro quanto a saber se a alma do sol, por exemplo, o carrega por
dentro, se o empurra de fora ou se o guia em seu caminho ‘pela virtude
de possuir outros poderes prodigiosos e maravilhosos’ (Lg. 898e8-899a4).

-

Nisto, como em tantas coisas mais, ele ¢ um pesquisador até o fim.

CONCLUSAO

O quadro acima tracado sugere que Platdo reteve, ao longo da vida, um
dualismo basico entre duas substancias distintas, a alma e o corpo, mas fez
algumas alteracoes significativas em outras frentes. O antagonismo frontal,
por exemplo, no Fédon, entre alma e corpo, e entre desejos e prazeres
psiquicos e desejos e prazeres fisicos, ¢ mitigado na Repuiblica, onde desejo
e prazer tém agora um lugar em todas as trés partes da alma, desde que
essas partes estejam em um estado de equilibrio (i. e., em um estado de
virtude), com a razdao — a parte mais elevada — no controle do geral. Esta
doutrina de uma alma tripartida, que substitui a familiar divisao bipartida
entre razdo e impulso, prevalece até ao tempo do Fedro, mas parece decair
a partir desse ponto, e apenas os seus disiecta membra se encontram nas
Leis, mas nao a doutrina em si.

Na questao da imaterialidade e eternidade da alma, Platao também nunca
muda de ideia, ainda que os argumentos que usa para estabelecer essa
posicio possam variar. No Fédon, ainda nio chegou a um ponto no qual
apoie firmemente uma entre vidrias no¢des concorrentes de alma, e seus
varios argumentos para a imortalidade sido confusos e pouco convincentes
no geral. Mas o uso da palavra didvowa (‘intelecto”), em um ponto onde estd
claramente falando sobre a alma, indica a direcdo que ele esta seguindo,
e um argumento no Livro X da Repiiblica, seguido por um argumento similar

(e muito mais claramente formulado) no Timeu, conclui o ponto: alma é
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razdo, e € isto que € imaterial e imortal, enquanto as duas partes ‘baixas’
da alma sdo fisicas e morrem com o corpo. Argumentos posteriores, no
Fedro e nas Leis, de que a alma ¢é a fonte de todo o movimento e ela prépria
uma substancia em sempiterno movimento mantém a mesma posi¢do: a
alma, propriamente dita, é a razdo. Isto vale também para Alma do Mundo:
nio tem nenhum componente ‘irracional’.

Duas outras passagens pouco discutidas do Timeu fazem a desconcertante
reivindicacdo de que ha uma distin¢ao consideravel entre almas masculinas
e femininas, com as primeiras mais inclinadas para o comportamento
virtuoso e as segundas mais inclinadas para varios tipos de vicio
(especialmente a covardia). Esse fato, alega ele, reflete-se nos dois tipos
diferentes de corpo, servindo o feminino de prisio para as almas masculinas
que, em sua existéncia terrena imediatamente anterior, levaram uma vida
caracterizada pelo vicio e nao pela virtude.

No que respeita a Rezeption em matéria de psicologia, foi por meio do
Fédon que Platdo teve mais impacto nos dois mil anos subsequentes, uma
vez que (junto com a primeira metade do Timew) cedo foi traduzido para
o latim. E isto significa que € a sua visdao (inicial) de um antagonismo basico
entre alma e corpo que teve impacto no novo Ocidente Cristio, em vez de
sua visao mais ajustada, a ser encontrada na teoria da alma tripartida da
Repiiblica.

Semelhante impacto provocou a posi¢do, no mesmo Fédon, de que a
alma seria imaterial e eterna, e, de forma muito importante, que esses dois
atributos criticos dela eram debatidos a partir da razio, e nio tinham de
ser aceitos apenas por fé.

Nos ultimos séculos, quando todo o corpus dos escritos de Platao se
tornou mais familiar, emergiu um sentido mais apurado da complexidade
da psicologia de Platdo. Mas é o dualismo bdsico mente-corpo subjacente
que, para a maijoria das pessoas, continua a ser caracteristica mais duradoura,
ainda que filosoficamente controversa. E este sera provavelmente o caso

por muito mais tempo.
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