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RESUMO

Este trabalho tem por objetivo a compreensdo dos sentidos desempenhados pela forgca no
Livro VII da Republica de Platdo. Em dois momentos, imagem da Caverna e curriculo
educacional, o dialogo é estruturado por movimentos literais e metaféricos de subida e
descida, caracterizados pelo uso da forga. O prisioneiro é liberto por alguém que o arrasta até
o lado de fora, assim como as disciplinas curriculares arrastam a alma em certa diregéo.
Depois de concluido o percurso ascendente, o prisioneiro € obrigado a retornar para a caverna,
e o filésofo, a governar a cidade. Mas, em relacdo ao processo educacional filoséfico, resta
claro que nenhum conhecimento é retido se imposto a forca. Para tanto, partimos de uma
analise literaria da passagem em que essa tematica se apresenta com maior proeminéncia: a
imagem da Caverna. Assim, tecemos o fundamento textual para a analise filosofica, que

explorou possiveis sentidos desempenhados pela forca, nos niveis dramatico e discursivo.

Palavras-chave: Platdo. Republica. Imagem da Caverna. Curriculo educacional. Forca.



ABSTRACT

The purpose of this work is to understand the meanings attributed to force in Plato's Republic
Book VII. At two points, the Cave image and educational curriculum, the dialogue is
structured by metaphorical and literal movements of ascent and descent, both characterized by
the use of force. The prisoner is released by someone who drags him to the outside, just as the
curriculum disciplines drag the soul in a certain direction. After completing the upward
journey, the prisoner is compelled to return to the cave, and the philosopher to govern the city.
However, when it comes to the philosophical educational process, it is clear that no
knowledge is retained if imposed by force. To explore this, we begin with a literary analysis
of the passage where this theme is most prominent: the image of the Cave. Thus, we provide
the textual foundation for the philosophical analysis, which explores possible meanings of

force on the dramatic and discursive levels.

Key-words: Plato. Republic. Cave image. Educational curriculum. Force.
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INTRODUCAO

Desde a antiguidade, a Republica de Platdo é objeto de disputas interpretativas, tanto
em relacdo a elementos extrinsecos a propria obra, tal como a abordagem hermenéutica, que
determina como o diélogo € lido, quanto em relac&o aos seus elementos intrinsecos, incluindo
a forma dialdgica e o conteudo. A variedade de interpretagcBes atravessa toda historia da
filosofia e abrange diferentes correntes interpretativas que, assumindo pressupostos diferentes,
transitam entre os dominios ético, politico, epistemolégico e ontologico. A discussdo
conduzida por Sdcrates, partindo da investigagdo sobre a justica, desdobra-se em uma
multiplicidade de caminhos, nos quais a argumentacdo filosofica, acompanhada do
movimento literario e dramatico, metaforicamente sobe e desce, abordando temas tais como a
educacdo, a triparticdo da alma, as ideias e formas de governo.

Diante da variedade e complexidade de temas e questdes suscitadas pela obra, nos
desperta particular interesse os significados atribuidos, sobretudo no Livro VII, ao uso da
forca®. Esse interesse se deu, inicialmente, pela constatacdo na énfase despendida por Sécrates
ao descrever o modo pelo qual a saida da caverna® acontece. Comegamos a pesquisa imbuidos
de uma duvida genuina: porque a forca € tdo enfatizada na saida da caverna? Se a situacao
inicial dos prisioneiros representa o estado de ignorancia, e a libertacdo, o de conhecimento, a
saida da caverna ndo seria desejavel? Por que é preciso a acdo de alguém, exercida de forma
violenta, para que a libertacdo e a saida acontecam?

Ainda que interpretacdo sobre a imagem da Caverna® seja amplamente discutida no
ambito dos estudos filosoficos, essas duvidas, surgidas ainda no inicio da graduacédo,
persistiram durante toda a minha formacdo. Durante este periodo, tive o privilégio de
acompanhar a disciplina Histéria da Filosofia Antiga I, na Universidade Federal de Minas
Gerais, no decorrer de quatro anos — um como aluna, dois como monitora € um como
estagidria docente. Por um lado, a quantidade de estudos dedicados a Republica, e

particularmente a imagem da Caverna, impde o reconhecimento das limitagdes que a nossa

! A edicdo da Republica em lingua portuguesa utilizada neste trabalho é de PRADO, A. (trad.). 2ed. S&o Paulo:
Martins Fontes, 2014. Eventuais alteracBes e comentarios sobre a traducdo sdo indicados em notas. Os termos
em grego séo da edi¢do de BURNET, J. (ed.). Oxford: University Press. 1903.

2 Aqui, como no restante deste trabalho, usamos caverna (bem como sol e linha) quando nos referimos a
caverna como elemento da imagem, e usamos Caverna quando nos referimos a imagem como um todo (bem
como Sol e Linha).

% Optamos pelo uso da palavra imagem como tradugio do termo eikdv (Rep., VII. 515a), no mesmo sentido de
Casertano (2005, p. 48): “Ce discours, tout d’abord, se construit et se définit explicitement lui-méme comme une
image, qui est une ‘image parlée’, faite de mots, et pouvant donc étre ‘entendue’. Mais c’est aussi une image qui
peut étre vue, parce que les mots, comme les pinceaux, peuvent dessiner, et méme, comme les burins, sculpter
(540c4)”. McCoy (2020) e Marino (2022) também utilizam o termo imagem. Consideramos este termo apenas
mais amplo, e ndo divergente, do que alegoria, usado, por exemplo, por Dixsaut (2000) e Droz (1997).
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contribuicdo pode alcancar. No entanto, por outro, a Republica, e justamente os Livros VI e
VII, foi uma das poucas obras, sendo a Unica, constante no contetido programético daquela
disciplina. E inegavel a importancia desse dialogo para formacdo académica em filosofia e,
portanto, iniciar a minha pesquisa no mestrado, tendo a Republica como objeto de estudos, se
reveste de uma importancia imensuravel.

Dessa forma, nos propomos a empreender uma interpretacdo do Livro VII, a fim de
compreender os possiveis significados desempenhados pela forca. Nao apenas a saida da
caverna é marcada pelo uso da forca, mas todo o restante do Livro é repleto de referéncias a
temética. O Livro tem inicio com a narrativa da Caverna, contada por Socrates a Glaucon,
sequida da reformulacdo do curriculo educacional destinado aos guardides-filsofos®. A
descricdo das etapas da imagem é marcadamente violenta. Nela, prisioneiros acorrentados
estdo impossibilitados de realizar qualquer acdo, sendo a de olhar sombras de objetos
projetadas em uma parede. Eles ndo podem se mover e nem conversar uns com 0s outros, até
que de repente um deles € libertado e forcado a percorrer o caminho que conduz a saida,
estando sujeito a acdo de alguém que, durante todo o percurso, o obriga a persistir. Ja do lado
de fora, depois de habituado a luz do sol, o prisioneiro liberto € obrigado, contra sua vontade,
a retornar para a escuriddo da caverna.

A seguir, o discurso de Sdcrates, mantendo-se no tema educacional, se converte para
a formacdo dos guardibes-filésofos da cidade ideal, fundada juntamente com Glaucon e
Adimanto no decorrer dos Livros Il — V. E tarefa dos fundadores obrigar as melhores almas a
percorrer o caminho, tanto o de aprendizado, quanto o de retorno, como condicao de harmonia
e de justica. Em resposta a como, entdo, virdo a existir pessoas assim, e como eles subirdo até

a luz, Sécrates enuncia:

Seria conveniente, Glaucon, impor esse aprendizado por meio de uma lei e
persuadir 0s que na cidade estdo destinados a participar das mais altas funces a se
interessarem pelo célculo, dedicando-se a ele ndo como amadores, mas até que
cheguem, s6 com o auxilio da inteligéncia, a contemplacdo da natureza dos
nameros, ndo para a compra e venda como se fossem mercadores ou vendeiros, mas
visando a aplica-los na guerra e facilitar que a propria alma abandone o devir e se

A 5
volte para a verdade e para a esséncia”.

O estudo dos guardides é de natureza obrigatdria. Assim como o calculo, as
componentes curriculares séo selecionadas pela capacidade em arrastar o olhar da alma em
direcdo ao que é, mas, uma vez corretamente direcionada, com o auxilio da inteligéncia, ela

realiza o percurso de ascensdo até o alto.

* Para fins deste trabalho, no contexto do programa educacional apresentado no Livro VII, os termos guardides,
filosofos e guardides-filosofos sdo usados intercambiavelmente.
5 PLATAO. Republica, VII. 525b-c, destaque nosso (daqui por diante citada como Rep.).
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Como se V&, a temética da forca se faz presente em ambos 0s momentos narrativos,
Caverna e formagdo dos filésofos-guardiGes, mas ndo do mesmo modo e nem com a mesma
intensidade. Como, entdo, compreender o sentido da forca em cada um desses casos?

Logo no inicio da nossa investigacao, deparamo-nos com uma questdo imprescindivel
a andlise da tematica considerada isoladamente, que justifica a opcdo pela orientacdo
hermenéutica e a forma que assumiu esta dissertacdo, qual seja: como ler um dialogo
Platbnico? Embora a formulacdo da duvida seja simples, ndo ha nada simples a propoésito da
sua elucidacdo. Os dialogos platonicos séo inaugurais tanto no que diz respeito ao formato e
ao estilo, quanto em relacéo ao contetdo, uma vez que entrelagam de maneira indissociavel
palavra e conhecimento, literatura e filosofia.

Sob a perspectiva da forma, os escritos se apresentam como dialogos, na forma de
encontros, conversas, debates e discussdes entre diversos personagens, em situacfes e
cenarios diversos. Sob a perspectiva do conteido, os diadlogos apresentam uma nocao de
filosofia a partir de uma ampla discussdo sobre o que ¢ a filosofia e 0 que € o filésofo. Como
leitores, somos seduzidos por uma interacdo entre unidade e multiplicidade devida, em parte,
a uma série de entrelacamentos e dualidades sobrepostas, em uma tensdo entre conteido
filosofico e forma literéria. A natureza desta relagdo, bem como as suas consequéncias, ndo é
evidente. Conforme Ruby Blondell “ao articular esses dois fatores como interdependentes,
nos ja criamos uma divisdo artificial que distorce a experiéncia vivida de ler Platio”°.

A experiéncia Unica da leitura dos dialogos, deixando-nos seduzir pelo fluxo de ideias,
discursos e pelas emocdes provocadas pelo texto, € complementada por outro tipo de leitura: a
analise e interpretacdo de passagens especificas. Por um lado, a separacdo entre 0os dominios
literario e filoséfico, seguida da selecdo de temas ou passagens, € o que possibilita uma
compreensdo mais aprofundada, porque revela detalhes e sutilezas imperceptiveis de outro
modo. Por outro, € preciso ter em mente que qualquer interpretacdo pode apenas olhar para o
texto a partir de uma perspectiva parcial, mas, independentemente de qual seja o ponto de
partida, “é recomendavel tentar reter uma visao interconectada das partes e do todo, de modo
a respeitar ambos, o texto em si mesmo, e o0s insights proporcionados por uma série de

estratégias interpretativas™’.

BLONDELL, R. The Play of Character in Plato's Dialogues. Cambridge: Cambridge University Press, 2002
(p. 1, tradugdo nossa).
" Ibid., p. 5.
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Conforme Tigerstedt, os di4logos platonicos tém natureza dupla®. Por um lado, é a
Unica maneira de abordar assuntos filosoficos, porque se trata de uma conversa da mente
humana consigo mesma® e, nesse sentido, a dindmica de perguntas e respostas é a forma
natural de pensar. E, além disso, € o encontro entre duas mentes, em primeiro lugar, a mente
de Sécrates — no mais das vezes — e seus interlocutores, e em segundo, a mente de Platéo e seu
leitor. Esses dois didlogos ndo séo idénticos. As falas dos personagens sdo direcionadas a
alguém, em uma determinada situacéo, e ndo podemos simplesmente aplica-las a néGs mesmos,
mas, este € 0 paradoxo: ndo podemos abster de fazé-lo. Ao lermos um dialogo platénico, nos
seguimos a discussdo como se fssemos participantes silentes dela™.

A necessidade de contextualizacdo dos argumentos apresentados em um determinado
dialogo por um personagem, para quem este argumento é direcionado e em qual momento,
segundo Charles L. Griswold Jr., é a consequéncia que se impde ao anonimato platdnico.
Por um lado, Platdo ndo se dirige diretamente ao leitor'?, isto é, ele ndo figura como
personagem™, e por outro, o que h4 em cena é uma polifonia de vozes e argumentos, cada um
construido a partir de um tempo e lugar, e por isso se faz tdo importante o uso de varias
técnicas e recursos literarios, tais como a raiva, a ironia, a aquiescéncia, para acomodar a
especificidade de cada argumento.

O nosso papel como participantes do didlogo ndo é significativamente diferente dos
contemporaneos de Platdo, uma vez que compartilhamos com eles questionamentos comuns a
pessoas de todos os tempos. Nesse sentido, Alan C. Bowen identifica trés estagios pelos quais
os textos de Platdo guiam o leitor**. No primeiro deles, o leitor é provocado a identificar-se
com um ou outro interlocutor, testar a validade dos argumentos e determinar a sua viabilidade
de maneira mais geral. Em segundo lugar, é preciso considerar a posicao I6gica e dramética

na conversa, porque o0 curso da conversa se desenvolve em estagios, em que cada um

® TIGERSTEDT, E. N. Interpreting Plato. Stockholm: Almqvist & Wiksell International, 1977.

% O pensamento dianoético é descrito no Teeteto (189e) como “um discurso que a alma ela mesma com ela
mesma percorre sobre as coisas que ela examine”.

10 Tigerstedt, op. cit., p 89, traducéo nossa.

1 GRISWOLD JR,, C. L (ed.). Platonic Writings/Platonic Readings. Pennsylvania State: University Press, 1988.
12 vale mencionar, outra consequéncia hermenéutica da leitura dialégica é a auséncia de suposicdo sobre a
cronologia da composicdo. Sobre a ordenacdo e cronologia dos dialogos platénicos, cf. Gonzalez (1995), José
Trindade Santos (2012, Klagge e Smith (ed.) (1992), Lopes (2013), Press (1996 e 2018), Poster (1998), Rowe
(2006), Tarrant (1993), Thesleff (2009) e Tigerstedt (1977).

'3 Ao menos ndo como personagem ativo. O nome Plat&o é mencionado apenas trés vezes nos dialogos, uma vez
no Fédon (59b) e duas na Apologia (34a e 38b). No Fédon, o encontro de Socrates com aqueles do seu circulo
mais prdximo, no Gltimo dia antes da execucdo da sua sentenca de morte, justifica-se a auséncia de Platdo: “Se
ndo me engano, Platdo se achava doente”. Na Apologia, a presenca de Platdo é notada, mas ele permanece silente
durante todo o tempo.

“ BOWEN, A. “On Interpreting Plato”. In: Platonic writings/Platonic readings. GRISWOLD JR., C. (ed.). New
York: Routledge, 1988, p. 49-65.
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representa uma tentativa de responder a uma questdo implicita, que indica como o problema
central sera analisado. Relacionado a estes, o terceiro modo diz respeito a identificacdo de
uma série de topicos filosoficos que inicialmente pareciam independentes em relagdo ao
problema central.

O desenvolvimento do discurso e as mudangas de assunto levam o leitor a perceber
que pensar sobre um tema filoso6fico exige pensar em uma ampla variedade de tdpicos
filoséficos. Essas metaconversas, continua Bowen, ndo constituem propriamente uma
doutrina, mas se propOe a guiar o leitor, que discerne, por meio de questdes propostas pelo
texto, especialmente as que contém o problema central e como resolvé-lo, e é entdo forgado a
questionar a validade e o valor de cada um desses passos. Ao fazer isso, ele pensa por si
mesmo.

Essas indicacdes, amparadas no texto escrito, oferecem um quadro geral para o estudo
filosofico, cuja interpretacdo consiste no préprio pensamento sobre o problema central, na
medida em que o pensamento se desenvolve a partir da dindmica de perguntas e respostas.
Assim, para os nossos fins, o estudo filoldégico dos dialogos platénicos é propedéutico a
analise filosofica, e, na mesma medida, a resposta filos6fica a uma questao deve ser predicada
solidamente na filologia™.

Para Monique Dixsaut, no didlogo, integra-se ao discurso todos os seus efeitos: a
compreensdo e a incompreensao, 0 espanto, a raiva, o riso, a concordancia, a resisténcia e 0s
desvios. O discurso €é inseparavel dos seus efeitos, com os quais ele dialoga. E o Adyoc que
guestiona, que € questionado e que responde. Ele ndo se prende, ao contrario, confere
movimento, €, em esséncia, didhoyog. “Sem logos, ndo ha filosofia; e o dialogo € o exercicio
belo, livre e dificil da filosofia™'®. O exercicio da filosofia é descrito na Republica como o
estado de consentir a escutar'’. Repare, 0 que é caracteristico do exercicio filosofico é o
estado em que se deseja escutar, e escutar ndo consiste em submeter-se ao som de outra voz,
mas implica colocar o0 nosso discurso a prova, repetidas e reciprocas vezes. Nesse sentido,
dialogar € experimentar a resisténcia de uma forca, a resisténcia representada por cada um dos
outros Adyot que nos séo diferentes.

Como ensina Dixsaut'®, o dialogo néo tem a fungdo de confrontar multiplos discursos,
mas ele é a intersecdo deles. A sua finalidade ndo pode ser resumida ao elemento pedagdgico

e nem ao retorico, porque, no primeiro caso, com a dinamica de perguntas e respostas,

> Bowen, 1988, p. 63.

6 DIXSAUT, M. Le naturel philosophe: essai sur les Dialogues de Platon. Paris: J. Vrin, 2001 (p. 28).
" Rep., VI. 498a. No original: £0éhmotv dxpoarai yiyvesor.

18 Dixsaut, ibid., p. 30.
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pretender-se-ia obter ou oferecer boas respostas, e no segundo, porque as perguntas seriam
sempre ficticias e as respostas previsiveis.

Em certo sentido os didlogos séo ficcionais, uma vez que ndo ha um comprometimento
propriamente historiografico na sua composicdo®®, como demonstra a falta de rigor com as
datas dramaticas, que raramente sdo exatas”’. Mas, como aponta Mario Vegetti, 0 mais
importante “sdo as indicacdes platénicas sobre o ambiente no qual o didlogo tem lugar, e
sobre seus personagens, falantes ou mudos, que constituem uma verdadeira sociedade
dialégica™®. No caso da Republica, 0s personagens que estio em cena n&o sdo
completamente ficcionais, eles representam a sociedade ateniense do final do século V,
incluindo os jovens, aristocratas, ricos, intelectuais e estrangeiros. Para Blondell, é de extrema
importancia a pergunta sobre quem sdo 0s personagens, “ja que a forma dialdgica implica a
representacdo de pessoas, uma preocupacdo com o cardter humano, e sua representagdo é
literalmente essencial para lermos a obra de Platdo de maneira a considerar a forma”%.

A funcdo da dindmica de perguntas e respostas do didlogo, entdo, ndo é apenas
pedagogica ou retorica, mas algo para além disto. Para Dixsaut, “o dialogo platonico nao tem
outra funcdo sendo a de manter aberta a dimensao interrogativa no cerne mesmo da resposta e
da dimensdo inventiva no cerne mesmo da questio”?. O final aporético de muitos deles é
indicio nesse sentido, mas Diksin Clay considera que nenhuma outra passagem se compara a
reabertura do Livro II: “Eu, entdo, apds ter dito isso, estava pensando em deixar a discussao,
mas pelo jeito tinha sido s6 o prologo...”?*. O final aporético do Livro | d4 lugar a uma
vigorosa retomada do dialogo, demonstrando que qualquer reivindicacdo de encerramento da

discussdo € ilusoria. Assim, ao abrir-se a novos horizontes do argumento, e reinstaurar

¥ NAILS, D. The People of Plato: A Prosopography of Plato and Other Socratics. Indianapolis: Hackett
Publishing, 2002.

% No caso da Republica, ha uma indicagdo suficientemente precisa, qual seja, a primeira celebracdo das
Bendidias, que pode ser fixada em 429/8, e anacronicamente em relagdo a esta, ha duas sugestdes. A primeira e
menos plausivel, segundo Vegetti (2002, p. 5), coincide com a crise na democracia ateniense e a consequente
tentativa de se instaurar uma constituicdo aristocratica, por volta de 411 e 425, ou 422/1, e a segunda faz
referéncia ao contexto de sucesso da Guerra do Peloponeso e a Paz de Nicias. Para Lopes (2018, p. 89), a
Republica é o caso mais problematico de todo o corpus, em primeiro lugar por provavelmente ter sido composta
e divulgada em trés datas diferentes, e em segundo, pelo anacronismo dos seguintes dados: (1) Céfalo esta ainda
vivo, Sdcrates encontra-se na meia-idade e Trasimaco é famoso em Atenas. A data, entdo, destes eventos é o
Gltimo quarto do séc. V (421 é a mais aceita entre os comentadores); se (2) Glaucon e Adimanto participaram na
Batalha de Mégara (Rep., Il. 368a), a data tera que ser posterior a 409.

2L VEGETTI, M. Guida alla lettura della Repubblica di Platone. 2 ed. Bari: Editora Laterza, 2002 (p. 6, traducéo
nossa).

22 Blondell, 2002, p. 2, tradugao nossa.

% Dixsaut, 2001, p. 30, traduc&o nossa.

% Rep., Il. 357a.
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argumentos que pareciam ja estar estabelecidos ou encerrados pelo movimento de
concordancia dos personagens do dialogo, a Republica é um dialogo abeto®.

Conforme Dixsaut, a natureza dialética do Adyoc implica a superacdo da dicotomia
entre negativo e positivo, de modo que 0 jogo de perguntas e repostas, a acdo ativa e passiva,
a afirmacéo e negacédo constituem uma unidade, em raz&o do poder dialético do Aoyoc. Para o
filésofo, na medida em que ele reconhece e pratica esse poder, o didlogo é o didlogo do Adyog
com ele mesmo, que se da no interior da alma, e por isso, “todo dialogo auténtico ¢
filosofico”®. Dialogar consiste em efetuar a unidade do multiplo, dos atos de perguntar e
responder, que se relacionam sempre mutualmente, e a originalidade do filésofo consiste em
pensar 0 saber como 0 movimento em que pergunta e resposta se interrelacionam. O dialogo,
assim compreendido, € o que ha de mais dificil na filosofia, mas é este o diadlogo praticado por
Platdo, o exercicio de pensar o pensamento: como dialético, e também como inspiracéo,
ironia, delirio, prazer, ciéncia e natureza.

Dito isso, a nossa proposta interpretativa se situa no horizonte hermenéutico
dialégico?’, ou, dizendo de outro modo, a nossa proposta é uma leitura dialégica do Livro VI,
com especial atencdo ao tema da forca. Para tanto, segundo Bowen, € preciso a combinacéo
de duas disciplinas, a primeira dedicada a apresentacdo dramaética, isto é, a filologia, e a
segunda dedicada ao processo de reflexdo sobre essa conversa, a filosofia?®. A opcdo por esta
orientacdo metodoldgica nos impbe a tentativa de acompanhar o movimento dramatico e
argumentativo do texto, considerando a multiplicidade de temas, os desvios e digressdes, 0s
quais o foco ora privilegia um elemento literario, ora uma tematica filoséfica, mas nunca um
em detrimento do outro. A fim de compreender a funcdo da forgca, assumimos a tarefa de
desentrelacar mdaltiplas e complexas narrativas, que s6 se revelam nos detalhes. Por esta
razdo, o caminho que temos a frente ndo é linear, mas, valendo-se de uma metéafora que
atravessa toda a Republica, nossa argumentacdo tomou o caminho longo, aspero e ingreme,
subindo e descendo repetidas vezes, movendo-se entre a especificidade do Livro VII e a obra

como um todo, voltando, e retomando o desenvolvimento de um e de outro personagem, e

 CLAY, D. Reading the Republic. In: GRISWOLD JR., C. L. (ed.). Platonic Writings/Platonic Readings.
University Park: Pennsylvania State University Press, 1988, p. 19-33.

% Dixsaut, 2001, p. 31.

27 Segundo Press (1997), a abordagem dialégica considera os elementos néo-doutrinério, contextual, literario e
dramatico precisamente como essenciais. Desde a publicacdo da Introdugéo dos Didlogos de Platdo, em 1804,
em que Schleiermacher chama a atencdo para a importancia de interpretarmos os didlogos de modo a considerar
a forma como indissocidvel do conteldo, estudiosos tém contribuido para este debate (e.g. Gonzales, 1995,
Griswold, 1988, Klein, 1965, Krentz, 1983).

%8 Bowen, 1988, p. 57-65.
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mais uma vez, entre a jornada do corpo e a da alma, tendo sempre como fio condutor o tema
da forga.

Esta dissertacdo é constituida por quatro momentos, dois dedicados ao aspecto literario
e dois, ao filoséfico. A separacdo entre os dois dominios sé é possivel de maneira analitica,
sendo que, para os nossos fins, a andlise filolégica fundamenta a filos6fica. O primeiro
capitulo apresenta as particularidades do tipo textual da Republica, abrangendo a
classificacdo, a construcdo dos personagens e as tematicas abordadas. Para tanto, expandimos
a nossa atencédo para além do Livro VII, considerando a obra como um todo, uma vez que 0s
principais temas abordados, bem como as caracteristicas significativas dos personagens em
cena no Livro VII, sdo delineadas nos Livros | e Il. Uma breve consideragdo sobre as
caracteristicas de Socrates se faz indispensavel, bem como a de Glaucon e Adimanto,
interlocutores de Socrates no desenvolvimento dos Livros Il — X. Ha, também, um brevissimo
resumo dos principais pontos argumentativos dos Livros Il — VI, a fim de contextualizar a
analise do nosso tema, especifico do Livro VII, no interior da obra. Em suma, o primeiro
capitulo procura fornecer a base textual a reflexdo de Quem fala?, e Para quem se fala?,
como parte indispensavel da analise dialdgica.

O segundo capitulo concentra-se na tematica da forca no Livro VI, procedendo a uma
analise dos elementos textuais, tendo em vista as questdes: O que se fala?, e Como se fala?. O
capitulo subdivide-se em duas se¢des, cada uma delas respondendo, respectivamente, a essas
perguntas. A primeira se¢do concentra-se no vocabulario inserido no campo semantico da
forca, sobretudo do termo avdayxn, desenvolvendo a analise paralelamente em relagéo aos dois
momentos narrativos que compde o Livro VII: imagem da Caverna e formacao dos guardides-
filésofos. A segunda secdo € dedicada a analise da atuacdo dramaética, isto é, examina o
discurso dos personagens, atentando-se para 0 modo com o qual Sécrates se comporta em
relacdo a Glaucon, e como este responde a inquiri¢do socratica.

O terceiro e 0 quarto capitulos sdo dedicados a andlise filosofica, refletindo, cada um
deles, as consideracdes literarias dos dois primeiros. O terceiro capitulo discorre sobre como
se da a formacdo filos6fica em pessoas com caracteristicas tais como as tecidas no primeiro
capitulo, explorando duas narrativas, ambas, de certa maneira, subsumidas a representacao da
imagem da Caverna, quais sejam, o percurso filoséfico de Glaucon e o de Socrates.

Por fim, o altimo capitulo é dedicado a uma anélise atenta do Livro VI, especialmente
da imagem da Caverna, porque ali o vocabulario da forca é proeminente. O nucleo da reflexdo
é precedido por uma consideracdo a respeito do uso imageético. Para fins argumentativos, o

que implica o uso de imagens? Em que medida a imagem comp®de o argumento filosofico? E
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entdo nosso trabalho volta-se inteiramente para a tematica da forga, explorando possiveis
sentidos que ela exerce nos contextos especificos em que ocorre.

Este capitulo representa o esforco em desentrelacar temas filosoficos e niveis
narrativos, apresentados no texto de forma simultdnea e conjunta. Assim, a nossa proposta
interpretativa compreende, na verdade, duas leituras paralelas da imagem da Caverna: uma
que privilegia a perspectiva epistemoldgica, e outra, a perspectiva ético-politica?®, nas quais a
forca desempenha funcgdes distintas.

Em suma, ao assumirmos o horizonte hermenéutico dialdgico para nossa analise, sem,
de inicio, restringir a pesquisa a uma area especifica do conhecimento, exploramos uma
multiplicidade de temas. Sem perder de vista 0 rigor académico, nos deixamos guiar pelo
movimento literario e argumentativo do texto, e por esta razdo a ordenacao e classificacdo das
partes que comp@e o nosso trabalho ndo segue um padréo linear. Se, entretanto, aprendemos
algo com Platdo, desde o primeiro contato com a Republica, e se, durante o desenvolvimento
desta pesquisa, 0s nossos olhos, do corpo e da alma, estiveram corretamente direcionados,
acreditamos que este incobmodo nos conduziu a um estado intelectual um pouco mais elevado,
no qual foi possivel propor uma interpretacdo. O resultado ndo pretende ser mais do que o
enunciado: uma proposta de leitura, de modo a manter o didlogo sempre aberto, afinal, para
ouvir tais discussdes, a medida € a vida toda.

2 As questdes éticas e politicas foram consideradas, para fins desta pesquisa, como partes de um mesmo
dominio, no mesmo sentido, por exemplo, do capitulo X, de “Etica e politica in Platone”, de Trabattoni (2009, p.
109-132).
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PARTE | . ANALISE LITERARIA
CAPITULO 1. LEITURA DIALOGICA DA REPUBLICA
1.1 Género textual

Dentre os muitos debates suscitados pela Republica, um deles diz respeito a
caracteristicas e regras de composicao textual, ou, colocando em termos atuais, a teoria dos
géneros literarios. Em textos anteriores, como Homero e Hesiodo, ha elementos poéticos que
regulam a composi¢do, mas, conforme observa Jacyntho Branddao “nenhum escritor, até
Platdo, chegou a elaborar uma teoria explicita da literatura, a qual ndo se reduz a pensar o
processo de producdo do proprio texto, mas pretende a generalidade que a construcdo de um
modelo teérico permite” *°,

A definigdo da forma literaria dialdgica é dada no interior do proprio texto, descrita a
propésito dos poemas épicos pela primeira vez em toda a literatura grega, no Livro 1%
Trata-se de um misto entre narrativa e imitacao: a forma diegético-mimética, composta por
um enguadramento narrativo no interior do qual sdo inseridas falas dialégicas em forma de
discurso direto®.

Esses dois géneros narrativos podem ser associados a uma série de circulos
concéntricos de interagdes ao longo do didlogo®. O primeiro deles, e o mais intimo, é aquele
formado por Socrates e seus companheiros na casa de Polemarco, os que participam
ativamente da discussdo. Este primeiro nivel, em termos de género textual, corresponde a
forma mimética, a forma predominante do dialogo. O segundo é formado pelos interlocutores
externos para os quais Socrates narra, provavelmente aos atenienses, o encontro do dia
anterior, ao iniciar o didlogo com “Desci ontem ao Pireu com Glaucon [...]”34. Este segundo
nivel corresponde a forma diegética, uma vez que Sécrates narra o didlogo inteiro, isto €, € ele
quem reproduz a fala de cada personagem, descreve o contexto, 0 ambiente da conversa e as
reacOes de todos 0s envolvidos no dialogo.

Em termos de composicdo formal, ndo ha davidas de que a Republica se inscreve na

categoria do didlogo misto, predominantemente mimético, mas os problemas quanto a

~ 9

% BRANDAO, J. [s.d]. “A teoria dos géneros literarios e o estatuto da narrativa simples em Platdo”. Disponivel
em: http://www.letras.ufmg.br/jlinsbrandao/JLB_teoria_generos_literarios.pdf. Acesso em: 08/12/2022. (s.d, p.
2). Alias, conforme Brandao (2010, p. 31) o proprio termo literatura “jamais existiu em grego, exigindo dos
teorizadores, a cada momento, a explicitacdo de um recorte capaz de reunir o corpus sobre o qual se reflete”. Cf.
Brandéo (2007).

31 Rep., I11. 394c.

%2 \Vegetti, 2002, p. 24.

% Clay, 1988, p. 23-24.

% Rep., I. 327a.
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classificacdo textual surgem quando a nossa perspectiva se desloca para um nivel mais
especifico, tomando como objeto cada um dos elementos da forma mista.

Mesmo depois de muitos estudos, Victor Goldschmidt afirma que “o didlogo, como
literario, ainda ndo foi definido”®. O autor ressalta que ndo conhecemos, com certeza,
caracteristicas essenciais do género, como a historia, objetivos — sejam eles pedagogicos,
literarios ou politicos —, as leis de sua composi¢édo, o vocabulario, e conhecemos ainda menos
0s processos dialéticos do texto, todos estes, elementos importantes para a interpretacdo
filoséfica. Assim, podemos afirmar apenas que os dialogos platdnicos se encaixam em um
género literario que inclui espécies diferentes.

No que concerne ao elemento diegético, isto €, qual a natureza da narrativa de
Socrates, e, sobretudo quais as consequéncias hermenéuticas desta classificacdo, a
identificacdo do tipo textual ndo € clara. A voz narrativa que cita os discursos do dialogo ndo
é a do autor, mas a do personagem de Socrates, isto €, uma figura dramética ficcional, que
coloca os discursos diretos na boca de outros personagens. Este traco coloca uma primeira
questdo a proposito das caracteristicas formais da Republica, porque diferentemente de
Homero e Hesiodo®, a voz narrativa que compde o elemento diegético é a de um personagem
ficcional. Assim, a relacdo entre autor e leitor € sempre intermediada por um estrato textual.
Trata-se de um terceiro circulo de interagdes, estabelecido entre autor e leitores, externos e
indefinidos, aos quais Platdo se dirige através do didlogo como um todo, expondo argumentos
e acbes’’.

Em relacdo ao elemento mimético, Blondell observa que muitos estudiosos classificam
as obras de Platdo como dramaticas pelo fato de elas apresentarem pontos de vista
conflitantes, mas a classificacdo dos dialogos como dramaticos ndo explica qual é a
peculiaridade dos textos platdnicos em relacdo ao género®®. O uso do termo drama para
designar o conflito de ideias é apenas secundario, porque no sentido primario, é preciso a
observancia de mais um critério: o de que o conflito de ideias esteja encarnado em
personagens, de modo que a caracterizacdo do drama € a apresentacdo imaginativa de pessoas.

Segundo esse critério, a afirmacdo de que o dialogo platdnico é draméatico nos parece

% GOLDSCHMIDT, V. “Sur le probléme du systéme de Platon”. Rivista Critica Di Storia Della Filosofia, v.
5,n. 3, p.169-78, 1950 (p. 173, traducdo nossa).

% No caso destes dois poetas, a consideracao sobre a forma textual, de algum modo, esta presentes na invocagéo
as Musas. Conforme Brand&o (s.d. p. 2), “as invocagdes & Musa, em Homero, fazem supor uma compreenséo
sobre 0s processos de composi¢do dos poemas, assentada no que poderiamos chamar uma poética implicita da
inspiracdo. O mesmo se poderia dizer de Hesiodo, quando esclarece no prologo da Teogonia e dos Trabalhos e
dias suas motivagdes”. Para mais a respeito, cf. Brand&o (2005).

¥ Clay, 1988, p. 23-24.

% Blondell, 2002, p. 15-16.
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incontestavel, e por isso os discursos que ele contém, no sentido puramente formal, podem ser
aproximados dos discursos tipicos do género teatral.

Mas esta aproximacdo ndo se sustenta para aléem da formalidade, porque os
personagens de Platdo se comportam de maneira bem diferente daqueles da tragédia e da
comédia, por exemplo. Os personagens platdnicos também fazem coisas, tais com passear,
comer e beber, fazer discursos, assim como 0s personagens dos outros géneros, mas eles,
além disso, fazem filosofia, de maneira critica e criativa, por vezes ultrapassando opinides
comuns e propondo ideias originais. Para Blondell, as “exploracdes filosoficas séo
inequivocamente marcadas como tal, e constituem, de longe, o maior componente de todos 0s
didlogos™®. O fato de que as pessoas representadas estdo filosofando é um ponto central que
torna os dialogos platénicos distintos das obras filoséficas de literatura.

Em relacdo a classificacdo dos discursos diretos, Andrea Nightingale esclarece que as
falas dialdgicas sdo do género discursivo proprios da filosofia, definido por Platdo como
dialético, em oposicdo ao discurso da poesia e da retdrica. No entanto, os didlogos nunca se
limitam a dialética, mas misturam géneros tradicionais. O género do discurso €
particularmente importante porque ndo se trata meramente da forma artistica, mas de uma
forma de pensamento que é melhor expressa por um meio do que por outro®.

Monique Dixsaut, por sua vez, afirma categoricamente que “o dialogo ndo é um

4 A partir da constatacéo de que a forma literéaria é inseparavel do contetdo,

género literario
a definicdo dos dialogos platbnicos ndo pode ser dada segundo o critério formal,
considerando-os como um género literario, mas, antes, pela sua natureza filoséfica. Segundo a
autora, encontramos nos dialogos uma grande variedade de estilos, justamente porque o
didlogo coloca a prova uma variedade de discursos.

Em suma, a classificacdo do género textual da Republica pode ser abordada sob dois
niveis. Sob uma perspectiva mais geral, a Republica € uma obra do género diegético-
mimética, um misto entre narrativa e mimesis, conforme nos é ensinado por Platdo no interior
do proprio didlogo. Os problemas de interpretagdo, entretanto, surgem relativamente a
classificacdo do género especifico de cada um desses tipos textuais. A parte narrativa,
interpretada por Socrates, coloca, dentre outras, a questdo do anonimato platdnico, e a parte
mimética, por sua vez, coloca em evidéncia a dificuldade em definir o discurso filoséfico, em

oposicdo a outros tradicionalmente conhecidos, como o poético e o sofistico, na medida em

%9 Blondell, 2002, p. 37, traduc&o nossa.

“ NIGHTINGALE, A. Genres in Dialogue: Plato and the Construct of Philosophy. Cambridge: Cambridge
University Press, 1995.

* DIXSAUT, 2001, p. 29, traduc&o nossa.
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que o filosofico mistura caracteristicas proprias de diferentes géneros. Nesse segundo nivel,
portanto, ndo € possivel proceder a uma classificagdo taxativa do género discursivo da
Republica, e o reconhecimento dessa abertura, e por vezes a tensdo entre os diferentes
géneros, nos parece essencial para a leitura e interpretacdo dos dialogos platonicos.

1.2 Personagens

Um dos corolarios da leitura diegético-mimética € o reconhecimento de certa
autonomia dos personagens em cena, caracteristica acentuada na Republica. Néo se trata,
simplesmente, do reconhecimento da habilidade literaria com a qual Platdo escolhe, constroi e
apresenta cada um dos seus personagens, com acdes e falas pertinentes ao carater que eles
encarnam, mas, sobretudo, da representacdo da sociedade e cultura de um contexto especifico.
A sociedade dialdgica — nos termos de Vegetti*? — representa uma geragdo anterior em
relacdo aquela dos destinatarios imediatos do didlogo, ja ausentes, que uma vez colocada em
cena, oferece a oportunidade para que seus rumos sejam avaliados e repensados. A0 mesmo
tempo, tal configuracdo dramatica possibilita um distanciamento critico em relacdo ao tempo
presente, na medida em que significa um retorno ao passado e permite que se imagine um
futuro possivel.

No que concerne a escolha dos personagens, ambientacdo e tematicas abordadas, 0s
dialogos platébnicos ocupam um lugar intermediario entre histéria e ficcdo, e como tal, sdo
perfeitamente adequados para reinterpretar a tradicdo. Platdo, assim como dramaturgos e
historiadores, representa figuras reais, conhecidas pelo publico imediato, mas o faz com
consideravel liberdade, estabelecendo um paralelo entre dramaturgia e histéria. Blondell
nomeia este recurso literario como ironia historica, o que permite, por exemplo, que se
explore o conhecimento do seu publico sobre eventos subsequentes e, mais importante, ao
colocar em cena personagens que ja haviam morrido na época de divulgacgdo, Platdo comunica
indiretamente os resultados e consequéncias das vidas e atitudes de seus personagens®.

Um exemplo do uso desse recurso é a exposicao do caso familiar de Polemarco. Ao
chegar na casa de Polemarco, Céfalo e Sdcrates ficam felizes com o encontro, Céfalo, ja mais
velho, em razéo do prazer de conversar com um amigo, e SAcrates, por conversar com alguém
mais experiente. Socrates sugere que o motivo da tranquilidade na velhice de Céfalo é a posse
de uma fortuna, e o meteco explica que o avd, tendo herdado uma fortuna quase do tamanho
que ele possui atualmente, aumentou-a, ao passo que seu pai, a diminuiu. Ele, por sua vez,

tornou a aumenta-la, de modo que o esquema da fortuna familiar ao longo de trés geracGes

*2 \Vegetti, 2002, p. 24-26.
*% Blondell, 2002, p. 32-33.
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seria: aumento-diminuigdo-aumento. No entanto, ouvintes e leitores da Republica sabem que
Céfalo terminou a vida sem fortuna, em razdo do confisco pelos Trinta Tiranos. Assim, se
Céfalo é representante de uma tradicdo em que a fortuna é tomada como um valor, entdo, no
que diz respeito & formacao dos jovens, o valor desta tradicdo diminuiu®.

No mesmo sentido é a escolha de Polemarco, e ndo de Lisias, como herdeiro do lugar
ocupada por Céfalo na discussdo com Sdcrates, possivelmente, por duas razdes. Céfalo, em
certa medida, defende uma posi¢do moral tradicionalista, segundo a qual Polemarco e Lisias
foram educados, no entanto, é Polemarco quem demonstra interesse pela filosofia*®, ao passo
que Lisias, orador conhecido, era bem sucedido no século 1V, o que deixa menos espago para
aironia histérica*®.

Ademais, Polemarco foi condenado a morte, fato amplamente conhecido pelos
atenienses*’. Lisias é personagem silente do dialogo, escutando a discussdo sem intervir,
como testemunha, tanto na obra quanto em realidade, do seu caso familiar®®. Polemarco, no
desenvolvimento da argumentacdo do Livro I, se torna aliado de Sdcrates contra a tese da
moral tradicional proposta inicialmente por Céfalo: “[Sécrates]: Ah! Lutaremos, disse eu,
lado a lado, tu e eu, se alguém afirmar que isso € o que disse, ou que Simoénides ou Bias ou
Pitaco ou outro dos nossos sabios e veneraveis vardes. [Polemarco]: Quanto a mim, estou
disposto a ser teu companheiro nessa luta”*. Segundo Vegetti, esta alianca é particularmente
significativa aos olhos do publico, em razdo das circunstancias nas quais aconteceram as
mortes de Socrates e Polemarco, e que Vvé, portanto, os dois aliados na defesa da justica,
indicando a necessidade de superacdo do fato em direcdo ao projeto da cidade justa que
Sécrates ird delinear no dialogo™.

O reconhecimento da autonomia dos personagens, entretanto, ndo significa em
absoluto, que devemos ler a Republica como um relato biografico dos personagens. A nosso
ver, a escolha dos personagens, tanto os falantes quanto os silentes®, é relevante, se
quisermos uma compreensdo aprofundada da obra, da mesma maneira que o é a escolha da

ambientacao, e de todos os outros elementos que compde a cena dramatica, mas é preciso nao

* MOTTA, G. D. “Glaucon, Adimando ¢ a necessidade da Filosofia”. Kleos, v. 9-10, p. 87-113, 2006/2005 (p.
97).

** Rep., I. 327b-328a.

“® Blondell, 2002, p. 174.

*" Polemarco foi vitima do regime tiranico dos Trinta. Para mais detalhes, cf. Nails (2002, especialmente p. 251).
*® No discurso juridico “Contra Eratostenes”, Lisias aborda a morte de Polemarco pelos Trinta ¢ o confisco dos
bens de sua familia. Para mais sobre o assunto, cf. Howland (2004).

* Rep., I. 335e.

%0 Vegetti, 2002, p. 7.

5L A presenca de personagens silentes parece alargar o circulo de interagdo entre autor e leitor. Ademais, elas
evidenciam a dimensdao educacional do dialogo (e.g. Rep., I. 338a, 344d, 1. 368c, V. 427d, V1. 498cd).
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perder de vista, de acordo com Nails, “que qualquer configura¢do de detalhes especifica ou
particular — certamente nenhuma do contexto histérico de Platdo — oferece a chave para
desvendar o significado de qualquer dialogo. Algumas das piores leituras de Platdo foram
fundamentadas neste pressuposto indefensavel”™.

Do Livro Il em diante, salvo pequenas intervengdes, o didlogo se desenvolve entre
Sécrates, Glaucon e Adimanto, motivo pelo qual nossa analise serd restrita a estes
personagens. No Livro VII, apenas Soécrates e Glaucon estdo em cena, no entanto,
considerando a continuidade tematica entre os Livros VI e VII, em que Adimanto também
estd presente, optamos por abordar as caracteristicas dos dois irmdos, marcando, sempre que
pertinente, as diferencas entre eles.

1.2.1 Socrates

Talvez o exemplo mais emblemético entre os personagens da Republica é o de
Sécrates. Em primeiro lugar, porque SAcrates é uma figura historica, situado em determinado
tempo e espaco, mestre de Platdo, cuja trajetoria filosofica influenciou de maneira
significativa a vida do seu discipulo. Em segundo lugar, ha diversas maneiras com as quais
podemos ler as diversas figuras de Sdcrates que Platdo apresenta, como resultado da sua
criacdo literaria e filosofica.

Segundo Samuel Scolnicov, é preciso distinguir entre o Socrates de Platdo, isto e,
Socrates como Platdo o entendeu e relatou, e o SOcrates platénico, que ndo é porta-voz de
Platdo, e seus fins e recursos filoséficos podem ser diferenciados, em maior ou menor grau, de
seu predecessor. Esta distingdo ndo é causa e nem resultado da conhecida classificacdo dos
dialogos em inicias, médios e tardios, mas “a linha divisoria enquanto exista ndo passa
necessariamente entre os dialogos, mas dentro deles™. Frequentemente no desenvolvimento
argumentativo, Socrates € uma figura complexa, com caracteristicas de um e de outro, como é
o caso da Republica®.

A complexidade que caracteriza a figura socratica reside no fato de que as muitas
representacfes do Sdcrates platdnico sdo todas nomeadas Socrates, associadas a uma Unica
identidade formal e historica, causando uma expectativa de adesdo ao cerne desta identidade,
parcialmente satisfeita em certas representacdes em diferentes dialogos. No entanto, o

Socrates platdnico é mais do que uma colecdo de figuras que levam o mesmo nome e

52 Nails, 2002, p. XXXV, traducio nossa.

3 SCOLNICOV, S. Platéo e o problema educacional. Sao Paulo: Edi¢des Loyola, 2006 (p.18).

> Esta ideia ja havia sido apresentada anteriormente por Scolnicov (1988), em um livro intitulado Plato’s
metaphysics of education. Para ele, a discussdo sobre a filosofia platénica da educacéo ndo pode ser dissociada
da discusséo de Sdcrates.


https://www.zotero.org/google-docs/?9uHn8Q
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aparecem em uma variedade de obras, e, dada a sua forte presenca e variacdo de caréter, é
uma das mais significativas da obra de Plat&o0>.

Diante disso, o Socrates platonico de cada dialogo deve ser avaliado sob uma dupla
perspectiva: em seus préprios termos, isto €, como uma nova criacdo literaria e filosofica, e
também, mais ou menos distante relativamente dos Socrates de outros didlogos. As
semelhangas e diferencas entre as Vvéarias representacbes podem ser importantes para a
compreenséo de obras individuais e a manifestacido do Sécrates que ela contém®®.

Gregory Vlastos identifica duas personalidades do Sdcrates platonico, radicalmente
diferentes uma da outra em relacdo aos propositos filosoficos, tanto no que diz respeito ao
contetido quanto ao método®’. A distingdo de Vlastos tem como fundamento a classificacéo
dos dialogos em iniciais, medios e tardios, cada um desses grupos correspondentes a uma fase
de desenvolvimento da criacdo intelectual de Platdo, ordenando-os segundo temas e
contetidos filos6ficos que aparecem nas obras®®. As duas personalidades de Sécrates recaem
sob os dois primeiros grupos: hd um Sécrates do periodo inicial e um Sécrates do periodo
médio™,

Vlastos apresenta uma lista de dez teses, referentes a caracterizacdo de Socrates, cada
uma delas associada exclusivamente ao Sécrates do periodo inicial ou ao do periodo médio®.
As dez teses versam sobre tematicas e métodos filosoficos, identificando, de modo geral, 0
primeiro como um filésofo que afirma ndo ter conhecimento sobre assunto algum, ocupado
exclusivamente com questdes morais a serem investigadas por meio do método eléntico®. O
segundo, por sua vez, ocupa-se de um campo filoséfico mais alargado, incluindo a moral,
metafisica, epistemologia, ciéncia, linguagem, religido, educacao e arte. Este Sécrates é quem
apresenta a teoria das ideias, a triparticdo da alma e o conhecimento como reminiscéncia, bem

como a classificacdo das constituicdes, teorias que o Socrates inicial desconhece.

% Blondell, 2002, p. 9-10.

% Scolnicov, 2006, p. 10.

" VLASTOS, G. Socrates: Ironist and Moral Philosopher. Cambridge University Press, 1991 (p. 46 et seq).

%8 A ordenacdo dos dialogos aceita por Vlastos é baseada no contetdo filoséfico das obras (1991, p. 46, n. 2).
Para uma critica, cf. Nails (1995, p. 70, n. 4).

> H4 ainda, para Vlastos (1991, p. 46 n. 4), um subgrupo, que representaria a transicdo de personalidade entre o
Socrates inicial e o médio, referindo-se aos dialogos em que a conducdo da investigacdo é eléntica, mas
abruptamente o deixa de ser. Este grupo é composto pelos didlogos: Eutidemo, Lisias e Hipias Maior. Para
Blondell (2002, p. 115), estes sdo os casos que ndo podem ser claramente demarcados, porque falta a Socrates
algumas caracteristicas essenciais do Socrates eléntico.

%0 \/lastos, op. cit., p. 47-49.

®! Trata-se de um método de investigagdo. Elenchus (§\eyxoc) em sentido amplo, observa Robinson (1980, p.
78), significa examinar uma pessoa com relagdo a uma afirmacdo que ela fez, opondo-lhe questdes em busca de
outras afirmacgdes, na esperanca de que elas [as outras afirmacdes] irdo determinar a significagdo e o valor de
verdade de sua primeira afirmagéo. Vlastos (1993) trata desta questdo com mais detalhes no texto intitulado “The
Socratic elenchus: Method is all”. Alias, Vlastos dedicou grande parte dos seus estudos a figura de Socrates,
chegando a afirmar que “Socrates tem sido e sempre serd meu heroi filosofico” (1994, p. 133).
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O argumento de que h& uma oposicdo clara entre duas representacdes de Socrates é
fundamentado em passagens do corpus platonico e em evidéncias externas, sugerindo uma
aproximacdo da filosofia de Socrates do periodo inicial com o Socrates historico, “recriada
por Platdo em conversas inventadas que explora seu conteudo e exibe seu método”®. De
acordo com essa perspectiva, nas primeiras obras, Platdo compartilha com o Sdcrates
historico algumas convicgdes filosoficas, as quais ele teria recriado nos didlogos, destacando
0s pontos que lhe interessam, e depois, nos didlogos médios, pela boca do personagem
Socrates, ele apresenta a sua propria filosofia. Segundo Vlastos, o principal fundamento
distintivo que opde as duas personalidades de Socrates é tematico: apenas nos didlogos do
periodo médio, Platdo apresenta teorias de ordem metafisica e ontol6gica, como a da
transmigracdo da alma e a teoria das ideias®.

O ponto mais sensivel da hipdtese de Vlastos, como aponta Nails, ¢ a sua
circularidade: a ordem cronoldgica dos dialogos é invocada para estabelecer fatos sobre
Sécrates historico, e sua percepcao sobre Sdcrates historico é invocado para estabelecer a
cronologia dos dialogos®*. De qualquer modo, sem adentrarmos na discussdo sobre a filosofia
e a personalidade do Sdécrates historico, e muito menos sobre a ordenacdo dos dialogos, nos
importa a figura do Socrates platdnico, isto é, a retratacdo do personagem Sdcrates e como ele
aparece nos dialogos.

Considerando apenas estes, Blondell identifica trés representacdes de Sécrates®™. O
primeiro deles é a figura maxima, geral, que emerge do corpus como um todo, com 0 minimo
de uma identidade e nome, a quem todas as ideias e tracos lhe sdo atribuidos. Trata-se de uma
generalizacdo, denominada pela autora de SOkrates de Platdo, Sokrates platnico ou apenas
Sokrates®®. O segundo é o Sokrates eléntico ou aporético (daqui por diante designado
Socrates eléntico), aquele que figura nos didlogos Carmides, Eutifron, Hipias Menor, lon e
Laques, obras na qual Socrates emprega o método eléntico, tal como descrito na Apologia
como sua missao de vida®’.

A caracterizacdo dos personagens que contracenam com o Socrates eléntico é

particularmente importante, sobretudo em funcgdo da natureza ad hominem de sua abordagem.

%2 Vlastos, 1991, p. 49, traducio nossa.

% Ibid., p. 53 et seq.

* Nails, 1995, p. 70.

% Blondell, 2002, p. 10-11.

% Ruby Blondell explica no prefacio do livro The Play of Character in Plato's Dialogues (2002, p. X) a opgéo
pelas formas transliterada dos nomes de figuras literarias e dramaticas, incluindo as personagens das obras de
Platdo, e por isso 0 uso de Sokrates, e ndo Sdcrates.

% PLATAO. Apologia de Sécrates, Criton. Tradugdo de Carlos Alberto Nunes. 4ed. Belém: EDUFPA, 2023
(21b-23b).
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O Socrates eléntico examina ndo s6 0s argumentos, mas as pessoas individuais que 0s
apresentam, langando ddvidas tanto sobre suas crencas, como também sobre a personalidade,
modo de vida e papéis sociais que condicionam e sdo condicionados por essas crengas. Em
contrapartida, nessas conversas, Socrates constantemente se esforca para identificar talentos
filosoficos promissores, de modo que a pressdo do questionamento socratico expde
caracteristicas pessoais que determinam a capacidade de cada interlocutor, por um lado, para
aprender com ele através de seu método, e por outro, para contribuir com o sucesso da sua
missao divina. Os didlogos ditos socraticos dramatizam as tentativas mal sucedidas nesse
sentido, e assim Platdo nos oferece um inventario exemplificativo de interlocutores que
demostram as muitas e variadas falhas humanas, sejam elas morais, intelectuais ou
circunstanciais, que interferem na habilidade de responder positivamente ao desafio
socrético®.

Por fim, o terceiro e Gltimo é o Sokrates construtivista (daqui por diante designado
Sécrates construtivista), personagem que domina os didlogos tais como o Fedro, Fédon,
Banquete e a maior parte da Republica. Este Socrates é caracterizado pela disposicdo em
desenvolver ideias positivas e sustenta-las, discursando sobre uma variedade de assuntos, com
grande poder dramatico e retdrico. Ele apresenta ideias originais e por muitas vezes
controversas, complementando-as, muitas vezes, com o recurso de imagens criativas e mitos,
em um estilo poético e de considerdvel extensdo. O nome construtivista ndo corresponde
exatamente ao seu modo de pensar, mas é usado em oposicdo a estratégia do Socrates
eléntico, por articular e criticar ideias de maneira autbnoma, a partir de opinides de
pensadores ausentes ou opositores imaginarios.

Em alguma medida, podemos tragcar uma equiparagéo entre a classificacdo de Vlastos
e Blondell no que diz respeito ao Socrates eléntico e ao construtivista, uma vez que ndo ha
disputa sobre qual personalidade de Sécrates domina determinado grupo de dialogos®®, mas héa
consideraveis diferencas. Em primeiro lugar, diferentemente da proposta de Vlastos, a
classificacdo de Blondell nada tem a ver com elementos extrinsecos ao proprio corpus, ou
seja, as diferengas das caracteristicas do Socrates eléntico e do construtivista permanecem
sem qualquer suposi¢do sobre a cronologia das obras. Além disso, no caso da Republica,
ambos defendem a representacdo de duas personalidades de Socrates, mas, para Blondell, ha

uma tensao entre eles, e ndo uma distincdo radical. Essa tenséo se da, por um lado, porque nao

% Blondell, 2002, p. 113-114.
%9 Exceto pelo fato de que a classificacdo de Blondell ndo h4 a categoria de didlogos transitorios, presente em
Vlastos.
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ha indicios de que Platdo parou de acreditar, em algum momento, no valor do argumento
eléntico para certos propdésitos. O que ha sdo sinais de que ele estava desconfortavel com o
método eléntico, por vezes inoportuno, e por vezes falho, em gerar resultados positivos™.

A Replblica € um caso interessante porque o mesmo dialogo apresenta duas
personalidades de Socrates. No Livro | esta em cena o Socrates do periodo inicial, ou SAcrates
eléntico, e no restante da obra, dos Livros Il — X, é o Sécrates do periodo médio, ou 0
construtivista’. Vlastos aponta que no Livro | Sécrates esta interessado em questdes morais,
indicadas pelas afirmagdes’®: “(...) ou crés que se trata de definir assunto de pouca monta e
ndo o percurso de nossa vida, aquele que cada um de n6s deve percorrer para viver uma vida
muito proficua?”, “(...) pois ndo discutimos um assunto qualquer, mas qual deve ser 0 nosso
modo de vida”".

No Livro I ndo hd nenhuma mencéo a teoria das ideias, a triparticdo da alma ou a
formas de governo. Do Livro Il em diante, o comportamento de Socrates, bem como a
configuracdo dramatica, altera significativamente, a comecar pelo método investigativo.
Sdcrates abandona o método eléntico e apresenta as complexas teorias ja mencionadas para 0s
interlocutores Glaucon e Adimanto que, ao contrario de Trasimaco, ndo representam uma
forte oposigéo e ndo apresentam teorias por si mesmos. Vlastos corrobora a deciséo de tratar o
Livro | da Republica separadamente dos demais com o argumento baseado na estilometria,
embora reconheca que essa separacao ndo é consensualmente aceita pelos estudiosos, mas, de
todo modo, afirma que o conteddo do Livro | deixa claro a sua classificagdo como um didlogo
inicial, ao contrério dos Livro 11 — X",

No Livro I, Céfalo, Polemarco e Trasimaco sdo os interlocutores de Sdcrates,
representando, cada um deles, trés tipos comuns de respondentes do Socrates eléntico, nos
quais se destacam as caracteristicas da sabedoria, entusiasmo juvenil e expertise profissional,
respectivamente. Os demais personagens presentes no Livro | representam uma reunido de
intelectuais de Atenas, jovens da elite que receberam uma educacdo tradicional, e espera-se

que eles desempenhem um papel significativo na vida pablica”.

" Blondell, 2002, passim.

L A propésito, cf. Kahn (1993).

"2 V/lastos, 1991, p. 248-250.

" Rep., I. 334e, 352d.

" Sobre este ponto estamos de acordo com Annas (1981, p. 17), para quem a quest&o nao é relevante. Ainda que
o Livro | tenha sido escrito separadamente, ele serve adequadamente como uma introducdo da discussdo
principal. Para Vlastos (1991, n. 2.1, p. 248-251), segundo as suas dez teses - critérios tematicos que separam 0s
didlogos em grupos -, o Livro | é considerado separadamente do restante da obra.

7 Blondell, 2002, p. 167.
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A atuacdo de Trasimaco, em especial, expde a falha do método eléntico. Trasimaco
abandona a conversa e impede a realizagdo de uma das principais funcGes do método: a
educacdo do interlocutor, demonstrando a impossibilidade de qualquer avanco pedagogico
pessoal sem um sério comprometimento, por mais que Sdcrates estivesse disposto a dialogar.
A recusa de Trasimaco em responder as questdes ndo invalida os argumentos de Socrates, mas
demonstra que a falta de habilidade em refutar Socrates ndo se traduz automaticamente na
aceitacdo de seus argumentos ou de suas convicgdes’®.

Com isso, Platdo demonstra a condi¢do para o sucesso do método eléntico: as
qualidades pessoais, tanto morais quanto intelectuais, do interlocutor. No final do Livro I, é
Trasimaco quem conduz o questionamento, levando Sécrates a uma situacdo de aporia:
“Sendo assim, nada sei, e isso foi o que resultou do nosso diélogo”77. Platdo evidencia as
limitacGes do método, privando Sécrates de contracenar, neste momento, com um interlocutor
disposto a responder aos seus questionamentos com sinceridade, e, diante do siléncio de todos
0s outros personagens, Scrates mesmo constata as falhas do seu argumento’®. No mesmo
sentido aponta Scolnicov, ao afirmar que Sdcrates considerava o individual como objeto de
educacdo, de modo que as condi¢des necessarias para 0 sucesso da educacgdo eram o esforgo, a
convicgdo e o comprometimento pessoal .

E claro, como observa Blondell, é sempre Platdo quem conduz o argumento,
conferindo quaisquer caracteristicas, habilidades e posturas aos interlocutores de Sécrates®,
apresentando, assim, uma variedade de ideias, representacbes de uma classe ou tendéncias
sociais e intelectuais, podendo até desenvolver o argumento melhor do que se esperaria na
vida real®. Tais recursos literarios conferem um sentido mais geral para 0s argumentos
apresentados na obra, mas, fato € que o Socrates platbénico se compromete com o confronto e
com o aprendizado individual de pessoas. Essa limitacdo da argumentacdo socratica €
reforcada pelo uso da forma dialégica, na medida em que cada conversa é dramatizada como
um confronto direto entre Socrates e um interlocutor de cada vez. O carater pessoal do

inquérito socratico €, portanto, uma limitacdo metodologica, porque seu sucesso depende de

’® Blondell, 2002, p. 183.

" Rep., I. 354c.

"8 Blondell, op. cit. p. 185.

¥ SCOLNICOV, S. Plato 's Metaphysics of Education. New York: Routledge, 1988 (p. 3).

8 Blondell, op. cit., p. 185.

81 \Vegetti (2002, p. 26-27) afirma que é este o0 caso, relativamente & argumentacdo de Trasimaco na Republica.
Para ele, “Platdo esta interessado em tornar a posicéo tedrica dos interlocutores de Socrates tanto quanto mais
rigorosas possiveis para elevar o nivel da confrontagdo - inclusive a custo de ter que registar “jogadas”
significativas, como aquela de Socrates frente a Trasimaco no livro I”.
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crencas, perspectivas e qualidades intelectuais do interlocutor, e, de forma mais geral
“também porque depende do projeto impossivel de conquistar cada pessoa, uma a uma”®.

A dramatizacdo de Platdo evidencia o fracasso do empreendimento socratico, mas
aponta como razdo disto a personalidade dos interlocutores, e ndo Socrates e seu método. Os
trés principais interlocutores do Livro | mostram-se problemaéticos por razfes que estdo
enraizadas em seus caracteres individuais, dos quais Trasimaco é o mais problemético. Em
certo sentido, hd uma espécie de declinio do movimento argumentativo, porque o Gltimo
expde de maneira mais evidente o fracasso do empreendimento socratico. Mas, por outra
perspectiva, como observa Blondell, a mesma passagem representa uma ascensao, na medida
em que cada um dos interlocutores melhora a argumentagdo em relacéo ao anterior, cada um
mais ativamente envolvido com questdes fundamentais de ética, politica e educacao,
apresentando uma argumentacdo mais articulada, inteligente e eficaz. A formulacdo da
posicdo de Polemarco é claramente melhorada em relacdo a de Céfalo, e a de Trasimaco, por
sua vez, € melhor do que a de Polemarco. Trasimaco parece exemplificar a observacdo de
Socrates de que as melhores naturezas sao as que tém melhores chances de resultar nos piores
fracassos®.

Alids, a figura de Trasimaco representa um exemplo importante da definicdo do
sofista®, porque ele defende uma posicdo genuinamente intelectual sobre a natureza da
justica®™. Marina McCoy argumenta que a nocéo do fildsofo é construida dialeticamente, em
oposicdo a do sofista, diferenciando-se deste no que diz respeito a orientacdo em direcdo as
ideias®®. Para a autora, no Livro I, Sdcrates apresenta caracteristicas similares a de sofistas, e
Trasimaco, a de filésofos, ao passo que nos Livros VI e VII, Platdo sugere que filésofo e
sofista ttm a mesma natureza, diferenciando-se pelo amor ou desejo que cada um possuli,
sendo o amor pelas ideias o traco distintivo do fildsofo.

Além da representacao do sofista, Trasimaco parece representar também um potencial
tirano. Segundo David K. O’Connor, as mesmas virtudes naturais que sdo os pré-requisitos

para a filosofia também sdo capazes de expor alguém a tentacdes irresistiveis para a tirania®".

82 Blondell, 2002, p. 185, traduco nossa.

% Ibid., p. 187-189.

8 0O termo sofista é usado aqui de forma ampla, no sentido platonico, isto é, tal como Platdo o compreende. Sob
a perspectiva platonica, ha uma diferenga substancial entre fil6sofos e sofistas, e esta diferenga esta em questéo
aqui. A propdsito, cf. McCoy (2008). Sobre os sofistas, em geral, cf. G. B. Kerferd (1981) e Cassin (2005).

8 A bibliografia a propoésito da posicdo de Trasimaco inclui trabalhos tais como o Beverslius (1976), Kerferd
(1947), Reeve (1985), Trabattoni (2011).

% MCCOY, M. Plato on the rhetoric of philosophers and sophists. Cambridge: Cambridge University Press,
2008 (p. 111 et seq).

% O’CONNOR, D.K. “Rewriting the Poets in Plato’s Characters”. In: FERRARI, G.R.F. (ed.), The Cambridge
Companion to Plato’s Republic. Cambridge: Cambridge University Press, 2007, p. 55-89.
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As piores naturezas s6 podem advir da corrupcdo das melhores, tal qual uma semente, de
planta ou animal, no caso de ndo encontrar alimentos, clima e local que a convenha®. O
potencial fil6sofo, portanto, é também um potencial tirano®.

Com efeito, 0 modo com que 0s personagens se comportam € significativo. Socrates
sugere que o desenvolvimento da discussdo ndo tome como modelo aquele dos torneios, em
que ideias sdo contrapostas até que uma autoridade defina quem é o vencedor, mas que se
proceda um exame comum, no qual a validade das ideias é determinada pelos proprios
participantes. Segundo Olimpio Pimenta, trata-se de uma diferenca simples, mas crucial. Com
essa atitude, Socrates enfatiza um importante aspecto da filosofia platbnica: a troca, o
compartilhamento, e as corre¢bes muatuas do percurso, ao invés de tomarem os discursos
como incompativeis e definitivos, de modo que o sucesso de um resultaria na refutacdo do
outro. A fundamentacdo dos argumentos € o meio pelo qual circulam as ideias, no entanto o
que é mais importante é a disposi¢do em direcdo a construcdo em comum dos resultados da
investigagdo. O convencimento depende, é claro, de boas razdes, “mas também de uma
atitude existencial que favoreca a admissdo de razGes como mediacdo constitucional da
pratica dialogica em curso”™®.

A mudanca da caracterizacdo do Socrates da Republica, que se da entre os Livros | e
I1, nos é importante na medida em que o Sdcrates do Livro VII é o construtivista. Em termos
da representacdo do personagem socratico, a especificidade do Livro VII s6é pode ser
compreendida a partir das mudancgas que buscarmos expor aqui, através da contraposicdo do
Saécrates do Livro | e o dos Livros 1l — X.

Além disso, em se tratando de um texto dialdgico, a personalidade e as caracteristicas
de Socrates ndo podem separar-se daquelas de seus interlocutores. Por isso é preciso analisar
com mais atencdo a caracterizacdo de Glaucon e Adimanto, porque eles assumem a dificil
tarefa de dialogar com Sécrates a partir do Livro Il em diante.

1.2.2 Glaucon e Adimanto

A passagem para o Livro Il apresenta uma clara mudanca no método de investigacao
socratico, acompanhada por uma mudanga estilistica do texto e pela alteracdo dos
interlocutores de Socrates, que passa a dialogar, até o final da obra, com os irméos de Platéo,

% Rep., VI. 491d-e.

% A consideragio de O’Connor (2007, p. 66) se insere na discussdo sobre a natureza e caracterizagio de
Glaucon, que é atraido, em alguma medida, por honras e pelo desejo erdtico. No mesmo sentido, acreditamos
gue o argumento vale perfeitamente para o caso da caracterizagdo de Trasimaco.

% PIMENTA, O. “Como devemos viver? Duas formulagdes do tema a partir do Livro I da ‘Republica’.
Kriterion, Belo Horizonte, n. 144, p. 657-669, dez., 2019.
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Glaucon e Adimanto®. Em se tratando dos dialogos, importa considerar n&o apenas o0s tipos
de argumentos apresentados, mas também que tipo de pessoa o defende, se opBe, ou o
corrobora, e em qual momento da discussdo. O’Connor observa que Sdcrates comeca a
conversa com os irmaos dizendo que ele responderia de maneira diferente, caso eles tivessem
uma visdo ou personalidade diferente®”. No Livro VII, é Glaucon quem assume com
exclusividade o lugar de interlocutor direto de Socrates.

Logo de inicio, a natureza dos irmaos € elogiada por Sécrates, por serem corajosos em
batalha e eloquentes em defender um argumento independentemente da crenca pessoal:
“Filhos de Ariston, estirpe divina de um vardo ilustre, elogio, meus amigos, que me parece
merecido. E que algo divino deve ter agido em vos se, embora n4o estejais convictos de que a
injustica tem mais valor do que a justica, podeis defendé-la dessa maneira” *. Blondell
observa, baseada em passagens tais como esta, que € tentador atribuir aos personagens de
Glaucon e Adimanto uma autorreferéncia, porque Platdo também ¢é filho de Ariston e tem,
como é claro, a eloquéncia de criar todos esses discursos e muitos outros, sem, entretanto, se
comprometer com a perspectiva que eles promulgam®.

Segundo David Sedley, mais um detalhe contribui para a hipétese de autorreferéncia: é
que cada um dos irmaos € chamado pelo patronimico filho de Ariston em apenas uma ocasido,
Adimanto no Livro IV e Glaucon no Livro X*°, ambas as ocorréncias em pontos fundamentais
da discussdo, em que Socrates Ihes da crédito pela descoberta. Literalmente, filho de Ariston
refere-se a Adimanto na primeira ocorréncia e a Glaucon na segunda, mas ele também pode
remeter ao irmdo mais famoso, Platdo, em celebracdo aos momentos de gloria das conclusdes
atribuidas ao filho de Ariston®.

Mas talvez a caracteristica mais marcante nesse sentido seja a habilidade em defender
um ponto de vista com o qual ndo se concorda. No Livro Il, assim que Glaucon assume a
posicao antes ocupada por Trasimaco, ele deixa claro ndo concordar com o ponto de vista que
esta prestes a defender, qual seja, a de que a vida do injusto é melhor que a do justo®’. A fala

de Glaucon, juntamente com o uso de recursos literarios, marca uma dissociacdo dos

%1 Além da Republica, Glaucon é personagem platonico em mais dois outros dialogos, Parménides (126a) e
Banquete (173a). Adimanto, por sua vez, é personagem do Parménides (126a) e da Apologia (34a).

°2.0’Connor, 2007, p. 55.

% Rep., Il. 368a.

% Blondell, 2002, p. 190.

% Rep., IV. 427¢-d e Rep., X. 80b.

% SEDLEY, D. “The dramatis personae of Plato's Phaedo”. In: Philosophical Dialogues: Plato, Hume,
Wittgenstein, SMILEY, T. J. (ed.), 1995, p. 3-26.

% Rep., II. 358¢c. Ao longo do seu discurso, Glaucon reforga a posicdo de ndo concordar com o ponto de vista
que ele esta defendendo (Rep., I1. 358c, 359b, 360c, 360d e 361e), e Adimanto faz 0 mesmo (Rep., Il. 367a).
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argumentos defendidos em relagdo a pessoa que os defende, sugerindo a necessidade de
superacdo de crengas e convicgdes pessoais em direcdo a uma maior abstracdo dos
argumentos. Nesse contexto, o desejo do Socrates eléntico para que as respostas sejam dadas
com sinceridade ndo mais tem lugar, porque ao contrario de Trasimaco, 0S irmaos
expressamente ndo estdo comprometidos com o ponto de vista que defendem. Em
contrapartida, Sécrates ndo pode refutar os interlocutores pessoalmente, mas deve mostrar o
que ha de errado com aquele ponto de vista em si mesmo®®.

Na verdade, como observa Scolnicov, responder de acordo com convic¢des pessoais
ndo é exatamente um desejo do Sécrates eléntico, mas uma exigéncia®. Para este Sdcrates,
aquele que apresenta uma ideia é pessoalmente responsavel por ela, e nenhuma opiniao, cujo
fundamento é a autoridade e confianca, deve ser mantida. Dizendo de outro modo, a
autoridade, por si s, ndo é suficiente, quer seja a autoridade do rico, nobre ou a do sabio, e,
em Ultima instancia, a autoridade dos muitos, na forma da tradicéo.

Diante da postura de Glaucon e Adimanto, SAcrates entdo reconhece a importancia de
provar seu argumento de forma mais convincente e para um publico maior, mostrando-se
insatisfeito com os argumentos expostos anteriormente’®. Glaucon e Adimanto, portanto,
desafiam ndo apenas o fracasso dos argumentos de Sécrates no Livro I, mas, relacionado a
isto, a eficacia da abordagem como método para descobrir e ensinar a verdade moral***.

Para Peter Rose, a mudanca estilistica que marca a passagem do Livro | para 1l é lida
como uma proposta de um novo comeco da discussdo, partindo de uma reflexdo consciente da
inadequacdo do método dialégico empregado anteriormente®®. O Livro 11 comeca com 0s
dois jovens interlocutores dispostos a aprender com Sécrates, compartilhando a premissa
epistemoldgica fundamental de que existe tal coisa como a justica em si mesma,
independentemente das consequéncias e de qualquer pessoa ou acdo particularmente justa.

Nestes termos, Glaucon e Adimanto reafirmam outra exigéncia ja apresentada por
Trasimaco, a de que Sdcrates apresente uma alternativa positiva a defesa da justica. Glaucon,

no mesmo momento em que afirma defender um ponto de vista diferente da sua conviccao,

% Blondell, 2002, p. 190.

% Scolnicov, 1988, p. 14.

109 Rep., 1. 362d, 368a-c.

101 Blondell, op. cit., p. 192. Um indicio desta afirmacéo é a fala de Trasimaco, no inicio do Livro V (450ab),
com um comportamento bastante diferente do Livro I, agora de maneira amigavel e disposto a ouvir o discurso.
O que parece té-lo feito mudar de atitude é a diferenca da abordagem de Sdcrates. Com isso, implicitamente,
Platdo critica e expBe a ineficacia do método eléntico, mas o faz por recursos literarios, e ndo diretamente,
porque é Trasimaco quem expde a falha do método eléntico (Blondell, 2002, p. 193-196).

102 ROSE, P. Sons of the Gods, Children of Earth: Ideology and Literary Form in Ancient Greece. Ithaca, New
York: Cornell University Press, 1992.
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explica que assim o faz porque quer ouvir de SAcrates uma resposta positiva sobre o assunto:
“[...] um discurso em defesa da justica, que diga que ela é melhor que a injustica, isso ainda
ndo ouvi de ninguém, de maneira que eu quero. Quero ouvir um elogio pelo que ela mesma é
e penso que de ti eu ouviria isso”'%. Adimanto, também, expressa seu desejo em ouvir de
Sécrates, e por isso fala com o méximo empenho de que é capaz'®”.

Diante disso, Socrates trata os irmdos como colaboradores na fundacdo da cidade,
pedindo pela sua aprovagdo passo a passo, e atribuindo a eles muitas de suas ideias*®™. No
entanto, apesar do clima colaborativo, a empreitada dialética se torna manifestamente

196 ‘mas ele o

hierarquizada. Socrates estd em busca de conhecimento que ele afirma néo o ter
faz pensando alto enquanto os outros escutam, questionam e absorvem suas ideias, 0 que 0
coloca, na préatica, como responsavel pela producéo de todas as ideias.

O discurso positivo demandado pelos irmdos, e a sua respectiva recepcdo, Sao
representados como elementos complementares de uma rela¢do hierarquica. O resultado, em
termos dramaticos, é a representacdo de diferentes tipos de interacdo na qual a
responsabilidade primaria do subordinado é entender o que Ihe é dito e auxiliar na construcéo
do desenvolvimento. Esse tipo de pedagogia exige ndo apenas a aceitacdo, mas a confianca na
autoridade do guia'”’.

Assim, a mudanca de método de Sdcrates é acompanhada pela mudanca radical da
personalidade de seus interlocutores. Glaucon e Adimanto, cidaddos atenienses, eram
membros de uma alta classe social e politica e Glaicon demonstra certa inclinacdo para a vida
filoséfica. Quando ele brevemente assume o lugar de questionador, por exemplo, ele usa
exemplos tipicamente socraticos, sugerindo que ele aprendeu observando Sécrates. Adimanto
também permanece entusiasmado durante a discussdo, atento e comprometido com o
argumento, mas a caracteristica crucial para o sucesso filoséfico € o olhar fundamentalmente
socratico dos irmdos, compartilhando interesses e conviccdes, eles admiram Sécrates e sdo
admirados por ele'®,

Outra funcdo do papel desempenhado pelos irmé&os no curso dos livros Il — X € a
representacdo das reacfes e sentimentos do leitor externo ao dialogo, demonstrando muitas

vezes incompreensdo, perplexidade e estranheza. Essas reagOes permitem que o leitor se

103 Rep., 1. 358d.

104 Rep., 1. 367a.

105 Rep., V. 463c.

106 Rep., I. 354b-c, IV. 432b-c.
197 Blondell, 2002, p. 200.

1% Ipid., p. 205.
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coloque no lugar de Glaucon e Adimanto e analisem o0s argumentos a partir de sua
perspectiva.

O Sécrates construtivista precisa de interlocutores talentosos, atentos e simpaticos, que
contribuam para o fluxo criativo de suas ideias e fomentem seu pensamento. O surgimento da
personalidade autoritdria de Socrates é, portanto, insepardvel do carater dos novos
interlocutores fornecidos por Platao™®.

Glaucon e Adimanto, ndo obstante apresentarem inclinacdes filoséficas, estdo também

ligados a aspiracdes tiranicas, a exemplo da natureza erética de Glaucon**

. A disposicdo em
participar do didlogo e aprender como Socrates, por si sO, ndo é suficiente para alcancar a
virtude filosofica, de modo que o carater virtuoso, assim como a opinido correta, ainda deve
ser fortalecida por meio do aprendizado dialético sobre o que é a justica. Por outro lado, tais
questdes ndo devem ser abordadas até que a opinido correta tenha atingido a alma. O que é
mais significativo a propoésito da representacdo dos irméos é que a formacao filosofica deles
ainda est4 em disputa, embora eles ainda ndo estejam prontos para 0s alcances mais altos do
aprendizado dialético, a conversa com Socrates € parte do processo continuo que os levara a
uma compreensdo maior. Glaucon e Adimanto estdo posicionados em um estagio crucial de
seu desenvolvimento moral e filosofico™™.

Dos dois, Glaucon é mais marcadamente caracterizado como um potencial fil6sofo.
Um desses indicios, como observa Blondell, é a comparagéo entre os dois longos discursos de
cada um. O discurso de Adimanto d& maior destaque a influéncia da poesia, o que demonstra
a importancia do tema educacional e introduz o programa de censura de Sécrates a propésito
dos poetas, do qual Adimanto é o interlocutor. A passagem também sugere que Adimanto é
mais suscetivel a influéncia perigosa da poesia. Talvez seja este 0 motivo de ele apresentar

maior resisténcia a Socrates, porque seu potencial filoséfico é reduzido™*2.

109 Blondell, 2002, p. 207-209.

19 Rep., IX. 572d-575a. Segundo Nails (2002, p. 155), Glaucon era um &pouevog no tempo de composicéo da
obra, anterior a divulgacao da Republica. A orientagdo sexual de Glaucon possivelmente é mais marcada do que
a dos outros personagens presentes porque ele foi destacado para ser provocado: “O que tem nariz curto e chato
sera chamado de simpético e sera objeto de vossos elogios; se tem nariz aquilino, afirmais que tem porte de rei, e
daquele cujo nariz fique entre os dois tipos se dird que é muito bem proporcionado; dos morenos, que sdo Vviris,
dos claros, que sao filhos de deuses...E os de tez cor de mel? Essa expressdo quem a criou ndo foi outro sendo
um amante, ao referir-se com carinho a uma lividez que ndo causa preocupacdo, se 0 amado é jovem? Numa
palavra, usais de todos os pretextos, de todos tons de voz, para ndo perder nenhum dos que estdo na flor da
idade” (Rep., V. 474d-475a). Para uma andlise geral sobre o tema, cf. Dover (1989). Além disso, segundo as
Memoraveis de Xenofonte (3.6), Socrates teria dissuadido Glaucon de participar da vida politica. Leo Strauss
(1978, p. 65) nota que a permanéncia de Socrates e Glaucon no Pireu foi para o bem e a pedido de Glaucon, e
relaciona a Republica com o fato mencionado por Xenofonte: "Certain it is that the Republic supplies the most
magnificent cure ever devised for every form of political ambition”.

11 Blondell, op.cit., p. 212-214.

12 1pid., p. 219-222.
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Além disso, O’Connor observa que Adimanto se mostra incomodado com a tradi¢ao
poética, especialmente Hesiodo, sobre a dificuldade de uma vida virtuosa'*®. Ele reclama que
0 poeta trata 0 caminho vicioso como fécil, curto e leve, em oposi¢do ao caminho virtuoso,
descrito como longo, aspero e ingreme®*. Nesta passagem, Adimanto retoma a questio
proposta por Socrates, ao iniciar a conversa com Céfalo: “Eu fico contente quando converso
com pessoas bem idosas. Como percorreram um caminho onde talvez n6s também tenhamos
de passar, acho que é preciso fazer-lhes uma pergunta: sera esse caminho aspero e penoso ou
suave e facil?”**®. No final do di4logo o assunto é retomado, e Er conta que, no momento de
escolha da nova vida, muitos que vém do céu escolhem apressada e imprudentemente uma
vida cheia de desgragas, “porque ndo tinham o treino que vem do trabalho duro; os que
vinham da terra, porém, a maioria, tendo passado pelo trabalho duro e presenciado o dos
outros, ndo fazia sua escolha as carreiras”*°. O aprendizado vem através do sofrimento e por
isso as almas que vinham da terra escolhiam melhores vidas do que as que vinham do céu.
Sdcrates estd de acordo com Hesiodo: o caminho bom n&o é curto, suave e facil. Em termos
da imagem da Caverna, somos arrastados para fora dela, contrariados e dolorosamente. No
Livro VII, Socrates diz a Glaucon que o caminho a ser percorrido das sombras até a claridade

do sol é 4spero e abrupto®’

, 0uU seja, Glaucon recebe e aceita as mesmas palavras que
Adimanto rejeita.

Roberto Bolzani Filho examina a caracterizacdo de Glaucon e argumenta que o irmao
de Platdo personifica qualidades semelhantes aquelas exigidas dos guardides-filsofos™*®.
Sécrates indica quais as virtudes sdo necessarias a um filésofo em diversos momentos, tais
como a coragem, moderacdo, piedade, a veracidade ou sinceridade'®. N&o é o caso de afirmar
que Glaucon atende plenamente a esta descri¢do, mas ndo podemos deixar de reconhecer que
0 jovem apresenta tracos que dela o aproximam. O’Conner defende um posicionamento

120

semelhante™. A natureza da alma de Glaucon parece atender a caracterizacdo que Socrates

faz dos guardides-filosofos*?, ou talvez, mais precisamente, a descricdo do filésofo ideal é

3 0°Connor, 2007, p. 76-77.

114 Rep., 11. 364d. No original: 630v pokpav te kai Tpayeiov koi avéven. Adimanto cita o poema Trabalhos e
Dias (287-289), no qual Hesiodo diz que o caminho virtuoso é longo e ingreme e &spera no inicio, mas quando
se chega ao topo, é facil, mas Adimanto se detém na parte da dificuldade.

115 Rep., I. 328d-e.

116 Rep., X. 619d.

117 Rep., VII. 515e, Rep., V. 485c.

18 BOLZANI FILHO, R. “Glauco, guardido do logos”. Dois Pontos, Curitiba, v. 10, n. 2, p.11-32, out., 2013.
119 Rep., I11. 395¢.

1200 Connor, op. cit., p. 65.

121 Rep., VI. 485b-487a.
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também uma idealizacdo de Glaucon, na medida em que destaca a sua aspiracao a filosofia ao
invés de apresenta-lo como ele é.

Além dessas, Glaucon demonstra com frequéncia possuir as qualidades intelectuais da
boa meméria e da facilidade em aprender'?>. Um exemplo disto é a forma com que ele se
mostra capaz de sintetizar a argumentagdo de Trasimaco do Livro I, ao assumir o
protagonismo como interlocutor de Sdcrates, mesmo ndo endossando tal posicionamento.
Ademais, no final do Livro VI, Glaucon sintetiza o que Sdcrates havia dito sobre a Linha,
assimilando com facilidade o vocabulario, e por essa razao ¢ elogiado: “Entendestes de modo
mais que suficiente”™?.

Glaucon € o unico interlocutor de Socrates do Livro VII, referente ao aprendizado
filoséfico. Ele parece apresentar as virtudes necessarias de uma alma filosofica, mas James L.
Kastely argumenta em sentido contrario. Para ele, embora inteligente e bem intencionado,
Glaucon talvez ndo possua o carater filosofico. O diadlogo o apresenta como corajoso, erético
e movido por um senso de honra, 0 que sugere que seu carater seja proximo ao de um
guardido, mas ndo ao de um filgsofo™**.

O’Conner sintetiza a detalhada caracterizacdo que Platdo faz da personalidade de
Glaucon'®. Sécrates o descreve como muito valente e dotado de coragem militar, talentoso
para a musica, e com forte paix&o erética’?®. Ele também demonstra inteligéncia através do
didlogo, sem contar, por vezes, a sagacidade sarcastica & custa de Socrates’?’. Sua
personalidade combina amor pelas honras e caracteristicas de exceléncia militar, com
interesse musical e disposicdo erética, uma combinacdo raramente encontrada™?.

Mas, ao que tudo indica, os irmdos sdo mais caracterizados como variagcdes do mesmo
personagem do que como intrinsicamente diferentes, do qual Glaucon é um exemplo superior
e mais plenamente desenvolvido. O movimento em dire¢cdo a homogeneidade da Republica
em relacdo aos interlocutores de Sécrates a partir do segundo Livro, em oposicdo a
caracterizacdo marcante de cada personagem do primeiro, sugere que Socrates estaria
perdendo tempo conversando sobre filosofia indiscriminadamente com qualquer pessoa que
ele encontre. Ademais, conforme mencionamos, o tipo de argumentacdo de Sdcrates no

desenvolvimento do Livro Il em diante estd menos relacionado com quem o apresenta, e por

122 Rep., VI. 486¢-d, 503c-d.

123 Rep., VI. 511c-d.

124 KASTELY, J. The Rhetoric of Plato’s ‘Republic’: Democracy and the Philosophical Problem of Persuasion.
Chicago, London: University of Chicago Press, 2015.

125 0*Connor, 2007, p. 64.

125 Rep., 11, 357a, 368a, I11. 398e, 402d-e, V. 468b-c, 474d, 475a.

127 Rep., V1 509c, VIII. 547a-b, X. 595¢ e 596d.

128 Rep., II. 375¢-376¢, V. 475a-h, V1. 485b, 503c-e VIII. 548d-e.
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isso Glaucon e Adimanto sdo exemplos de um tipo de personagem essencialmente
semelhante.

Além disso, hd outro ponto fundamental que diferencia a dindmica que Socrates
mantém com Glaucon e Adimanto, por um lado, e Trasimaco, por outro, qual seja, a dimensédo
erdtica da filosofia. No Banquete, Sécrates afirma nio conhecer nada além das t& épotiké’?,
e no Fedro', a filosofia é descrita como um delirio erético, explicitando a intima relacéo
entre filosofia e &poc. E claro, a perspectiva da Republica em relacéo a este tema é diferente
daqueles dialogos, e talvez por isso, neste primeiro Livro, a importancia do erotismo na
educacao filosofica aparece em segundo plano. No entanto, o nosso esfor¢o de leitura consiste
em prestar atencdo aos indicios, mais ou menos explicitos, que a encenagdo dramatica
oferece.

Trasimaco irrompe no dialogo de forma violenta, tal qual um animal feroz,
despertando medo em Socrates e, no curso da conversa, ele se mantém nervoso, ficando
inclusive com o rosto ruborizado. O comportamento de ambos indica que a investigacao sobre
0 que € justica ndo estd fundamentada em um afeto matuo, mas ao contrario, em uma disputa
de dominio, com o objetivo de refutar o outro**:. Quando hé& afeto, ao contrario, sdo
contrapostos e colocados em exame argumentos e posicOes diferentes com o objetivo de
compreender melhor sobre determinado assunto, e quanto mais abertura afetiva, mais abertura
para a discusséo.

E exatamente o que acontece no momento em que Glaucon e Adimanto assumem a
discussdo. Paralelamente a consideracdo sobre as caracteristicas individuais de cada um deles,
bem como a mudanga metodolégica de Sécrates, a reabertura da discussao marca a reinsercdo
da dimensdo afetiva na discussao sobre a justica, e ndo por acaso, a conversa se desenvolve no

curso dos noves Livros seguintes. Nesse sentido, David L. Roochnik declara que o discurso

129 p ATAO. O Banquete. Traducio e notas de Irley F. Franco e Jaa Torrano. Apresentacdo de Irley F. Franco.
S&o Paulo: Edicdes Loyola, 2021 (177d).

130 pLATAO. Fedro. Traducdo de Maria Cecilia Gomes dos Reis. Sdo Paulo: Companhia das Letras, 2016
(249d-e).

131 Alias, Trasimaco volta ao di4logo, com outra postura, mais & frente. No Livro | ele se recusa a continuar
como interlocutor de Socrates no final do Livro I, abandonando a conversa e impedindo que Socrates continue a
desenvolver a argumentacao, ficando em uma situagdo de aporia. No inicio do Livro V, entretanto, Trasimaco
volta a cena, com uma postura diferente, amigavel e disposto a ouvir a discussdo, que se desenvolve no curso dos
Livros Il - X. Disso depreende-se que é possivel defender a justica por si mesma, mas nao tendo Trasimaco, tal
gual ele comportava-se no Livro I, como interlocutor. A causa da aporia final do Livro I, em alguma medida, é a
natureza do interlocutor, e ndo a falta de validade dos argumentos de Socrates.
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filosofico é originariamente erdtico, uma vez que £pog ¢ Adyog estdo indissociavelmente
conectados’®,

De qualguer modo, o mais importante sobre a caracterizacdo de Glaucon e Adimanto
ndo sdo as idiossincrasias, mas a receptividade filosofica, a disposicdo e o afeto, que difere
mais em grau do que em espécie. Este é um efeito, ou também uma causa, do uso com o qual
Platdo faz, nos Livros Il — X, de dois interlocutores alternados, mas relativamente
semelhantes, em oposicao aos interlocutores marcadamente diferenciados do Livro 1.

Essas breves consideracdes acerca dos aspectos dramaticos sao significativas para a
compreensdo filosofica do didlogo. Bolzani Filho conclui que os dois irmdos — sobretudo
Glaucon —, sdo interlocutores necesséarios de Sdcrates, que ndo mais pode desenvolver a
investigacdo sem o seu auxilio. A procura pelo perfil intelectual ideal do guardido e do
governante exige que tal perfil se manifeste nesta procura. O didlogo s alcanca seus objetivos
caso seus participantes, beneficiados e educados por seus efeitos, exergam, juntamente com o
mestre, um papel de destaque, “efetivamente influindo na marcha do 16gos, talvez quase tanto
guanto o proprio Socrates. Nesse caso, é como se a pintura do retrato do filésofo consistisse
também na descoberta, pelo interlocutor, de que esse retrato se refere a ele préprio. Isso 0s

torna, a0 mesmo tempo, interlocutores ideais™**.

1.3 Assunto

Ndo obstante a multiplicidade dos temas abordados na obra, segundo Vegetti, a
composicdo do didlogo apresenta, & primeira vista, um andamento linear’*. De maneira bem
sucinta, no Livro | se desenvolve uma discussao originada pela pergunta O que € a justica?,
na qual sdo consideradas as posicdes de Céfalo, Polemarco e Trasimaco. O Livro Il retoma a
discussdo sobre a justica, uma vez que Glaucon e Adimanto se mostram insatisfeitos com a
refutacdo a Trasimaco, especialmente com o argumento de que a vida do injusto € melhor do
que a do justo. Socrates se esforca para defender o valor da justica por si so,
independentemente das consequéncias que dela podem resultar, mas ao invés de proceder uma
reflex@o abstrata sobre a justica, Adimanto pede que se discorra sobre os efeitos da justica e
da injustica na vida de uma pessoa™®. Sécrates entdo propde que Se investigue acerca da

justica em uma perspectiva mais ampla do que a de um individuo, ou seja, na comunidade

32 ROOCHNIK, D. L. The Erotics of Philosophical Discourse. History of Philosophy Quarterly, v. 4, n. 2, p.
117-129, 1987.

133 Blondell, 2002, p. 223.

134 Bolzani Filho, 2013, p. 26.

135 \egetti, 2002, p. 18.

136 Rep., 11. 362e 367e.
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politica'™’, porque a questdo é melhor decifravel em um texto de letras maiores, “das quais a
leitura poderia revelar-se atil também para defini¢do da justica individual, no caso de os dois
textos vierem a revelar-se homélogos**®,

Os Livros II e III sdo dedicados a formagao da moAig. A fundacdo da cidade baseia-se
no pressuposto de que cada um de nds ndo é autossuficiente, e assim, cada um executa melhor
a tarefa para a qual é predisposto, dando origem as classes dos agricultores, construtores,
artesdos, criadores de bois e ovelhas e comerciantes™®. Glaucon acusa a simplicidade da
cidade, referindo-se ao estilo de vida e a alimentacdo dos seus habitantes. Sécrates abandona
0 modelo, e passa a descrever uma cidade luxuosa, na qual se faz necessario ampliar as

classes de habitantes, incluindo uma classe de guardides'*°

. A classe dos guardifes surge da
necessidade de garantia da justica na cidade luxuosa e a consideracdo sobre as caracteristicas
desejaveis aos guardides impde a conclusdo de que eles devem, também, ser naturalmente
filésofos, para que saibam discernir o que é bom do que ndo é'*!. E preciso refletir, entéo,
sobre 0 modelo educacional mais adequado, de modo a incluir o treinamento do corpo e da
alma, para que os guardides aprendam a amar a verdade e odiar a mentira.

O Livro Il da sequéncia a educacao dos guardides, descrevendo as virtudes exigidas
daquela classe. Dentre esses, SAcrates propde uma nova divisao, entre aqueles que governardo
e 0s que serdo governados**?. Para que a harmonia da cidade seja garantida, é preciso contar

uma nobre mentira, o mito dos nascidos da terra*

. Atentos ao principio da especificidade das
funcles, a classe de guardides, além da educacdo formal, deve ter acesso a moradia e outros
bens necessarios, como alimentacdo e vestuario, fornecidos pela cidade, devem viver em
comunidade e ndo podem possuir qualquer tipo de propriedade privada®**.

O Livro IV apresenta, de modo geral, a estrutura da cidade. O Livro tem inicio com 0
guestionamento de Adimanto pela felicidade dos guardiGes, e Socrates esclarece que o
objetivo deles, como os fundadores da cidade, é garantir a felicidade ndo apenas a uma classe,
mas a toda a cidade. A cidade deve conservar a sua unidade, sem permitir a divisdo entre
pobres e ricos**. Sécrates reitera a importancia da educacdo, explicando qual o tipo de

conteddo lhes serdo ensinados, a fim de que eles sejam moderados. Os guardides ndo poderdo

137 Rep., 11. 368e-369b.

138 \Jegetti, 2002, p. 18, traducdo nossa.
139 Rep., I, 369d-372c.

140 Rep., I, 372d-374a.

141 Rep., Il. 376a.

142 Rep., I1l. 412b-414b.

13 Rep., Il. 415a.

144 Rep., I1l. 416¢-417b.

1% Rep., IV. 419a-423b
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constituir familia, incluindo a proibi¢do de casamento ¢ de filhos, porque “todas essas coisas
devem, tanto quanto possivel, ser consideradas comuns entre amigos”**®. Com a cidade
fundada, Socrates passa a examinar onde, afinal, esta a justica e a injustica. A cidade perfeita
é sabia, corajosa, temperante e justa. As trés primeiras virtudes estdo relacionadas com as trés
classes: a sabedoria é a virtude propria dos guardifes-governantes, a coragem, dos guardides
responsaveis pela protecdo da cidade, e a temperanca ou moderacao, tipica dos artesdes, mas
que pertence, simultaneamente, a todas as classes. Por fim, a Gltima virtude, a justica, consiste
em que cada classe exerca a atividade que lhe é prépria’*’. Encontrada a justica na cidade,
Sdcrates retoma a analogia entre individuo e cidade, afirmando a correspondéncia entre
ambas. Ele relaciona as mesmas virtudes com partes ou elementos da alma: a racional, que
compete governar a conduta, a impulsiva ou irascivel, que deve auxiliar a racional e apoiar
suas escolhas, e a desiderativa, que deve obedecer as primeiras. Socrates afirma que ha apenas
uma forma da virtude, mas muitas de vicios, das quais vale mencionar cinco, cada uma delas

correspondente & uma forma de governo™®.

No mesmo sentido do que Socrates havia
concluido a propésito da cidade, a alma justa é aquela em que comando e obediéncia estdo
distribuidos equilibradamente, e a injusta, ao contrario, aquela na qual a razdo esta
subordinada a célera ou ao desejo do prazer®.

Segundo Vegetti, o Livro IV oferece uma resposta conclusiva, articulada e complexa a
questdo da justica levantada no Livro |, se ndo fosse pela promessa de Socrates, no final do

150 A discussdo sobre as formas de

Livro, de falar sobre a forma de sociedade e a alma injusta
governo, no Livro V, é interrompida por Adimanto, solicitando que se esclareca sobre a
comunhéo de mulheres e criancas, determinada para a classe dos guardides. Socrates hesita e,
incentivado pelos ouvintes, da inicio a uma espécie de digressdo, que contém, todavia, o
desenvolvimento tedrico central da Republica, encerrado somente no Livro VII. Ele anuncia
as trés ondas: a igualdade funcional entre homens e mulheres™*, a comunidade de mulheres e

por fim, a necessidade de o governo ser exercido por filésofos'*?

. O nucleo da argumentacédo
do Livro V consiste no desenvolvimento dessas trés ondas, assim chamadas por

representarem posic¢Ges contrarias ao que é socialmente comum.

146 Rep., IV. 424a.

47 Rep., IV. 427d-434c.

148 Rep., IV. 435a-445e.

149 \egetti, 2002, p. 19.

150 A discussdo é retomada somente nos Livros VIII e IX.

151 para uma anélise especifica da primeira onda, cf. Marques (2010).
152 Rep., V. 451¢-457b, 457b-473b, 473b-480a.
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O Livro VI, por sua vez, procura definir a natureza intelectual do filésofo e da
filosofia. A formulacdo da terceira onda exigiu de Socrates que assim o fizesse. No
desenvolvimento da argumentacao sobre as virtudes préprias do filésofo, Socrates afirma que
0 aprendizado mais importante é o relativo a ideia do Bem, porgue é por meio “dela que as
acdes justas e as outras acdes se tornem uteis e proveitosas™'*%. Diante do pedido de Glaucon
em saber mais a respeito, Sécrates afirma ndo ter &nimo para tanto, e passa entdo a tratar sobre
o filho do Bem, que é muito semelhante a ele. O que se segue, até o final do Livro VI, é a
exposicao das imagens do Sol e da Linha. A imagem do Sol elabora uma analogia entre o Sol
e 0 Bem, o primeiro como causa da viséo e de tudo que é visto no dominio do sensivel, e o
outro, causa de tudo que é bom e belo, no dominio do inteligivel. A Linha, complementar a
explicacdo do Sol, trata dos diferentes niveis de conhecimento, relacionando objetos de
conhecimento a estados de alma.

A transicdo do Livro VI para o VII, por um lado, sugere a continuidade da discusséo
sobre a filosofia, na medida em que se mantém no nivel imagético, posicionando a imagem da
Caverna imediatamente depois da Linha. Ademais, ndo ha nenhuma mencéao expressa da parte
das personagens afirmando a ruptura tematica. Mas, ao mesmo tempo, o inicio do Livro VII é
marcado por uma mudanca de perspectiva, dramatica e discursiva, privilegiando o tema da
educacéo.

De tudo isso, uma caracteristica geral do didlogo resta clara: a reflexdo de carater
ético-politica se entrelaca com a epistemoldgica e ontolégica nos Livros centrais. A
multiplicidade dos temas filoséficos revela-se, por sua vez, no entrelacamento literario de
discursos e narrativas. Diferentemente das correntes que privilegiam uma perspectiva em
detrimento das outras, a nossa interpretacdo nao desvincula os temas abordados tomando-os,
de inicio, como independentes uns dos outros, mas 0s considera indissocidveis, motivo pelo
qual a nossa separagdo analitica é guiada, antes, pelo movimento literario do texto. Dito isso,

passemos a analise do tema da forga especificamente no Livro VII.

153 Rep., VI. 505a.
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CAPITULO 2. AFORCA NO LIVRO VII
2.1 Anélise seméantica

Diogenes Laércio declara que Platdo usa termos diferentes com o objetivo de tornar
seu trabalho menos acessivel aos ignorantes™. Mas o motivo para isto talvez seja mais
complexo. Uma primeira dificuldade consiste no fato de que a terminologia de Platdo ndo €
fixa e nem sistematica, isto é, os termos filoséficos ndo assumem o mesmo significado em
todas as vezes em que eles ocorrem. Um dos motivos para isto, segundo G. Vailati, € propria
da esfera da filosofia, em que as transformag6es na nomenclatura geralmente surgem a partir
da incapacidade dos termos, que se referem a ideias abstratas, de manter por um longo
periodo o significado preciso que lhes foi atribuido, e tendem a se tornar impregnados com
associacBes incompativeis com a funcao originaria™.

Para além disso, segundo Dixsaut, 0 uso da terminologia por Platdo é dialético, no
sentido de que exige da nossa parte uma compreensao da maneira segundo a qual as palavras
significam, e um ponto é fundamental: ha nos didlogos uma certa circularidade, uma
linguagem e, portanto, o uso de uma linguagem, “que ndo ¢ natural, sem ser convencional, um
uso preciso sem ser fixado, e um uso diferenciado sem ser hesitante, sem pular de um sentido
a outro”™*®. Dessa constatacéo, 0 que se segue é que 0 método de analise dos dialogos deve ter
como atencdo principal o aspecto semantico, mais do que tematico ou estrutural.

Dixsaut explica que ha duas razdes pelas quais o estudo semantico é adequado para a
interpretacdo filosofica. A primeira delas é o efeito de neutralizar os textos, porque quando
nos atentamos para as ocorréncias textuais, a tendéncia é abandonarmos preconceitos sobre 0s
significados filoséficos daquela passagem. Este primeiro esforco revela que as énfases dadas a
determinado tema frequentemente se deslocam. Esta razdo nos parece particularmente Gtil, em
funcdo dos incontaveis estudos cuja tematica é a imagem da Caverna.

Ademais, a analise semantica fornece uma distingdo entre o contexto de uma parte, e
campos de semelhanca das relacbGes significantes, que Dixsaut chama de vizinhanca,
entrelacamento ou constelacdo™’. Ndo podemos afirmar o significado de uma palavra sem
conhecermos as suas relacfes de vizinhanga, porque essas relagdes sdo constitutivas do
sentido que aquela palavra assume naquele campo, que por sua vez, ¢ determinado por essas

relacfes. Nos didlogos platdnicos, 0 movimento que confere significado as palavras é circular:

1 DIOGENES LAERCIO. Vidas e Doutrinas dos Filésofos llustres. Tradugdo de Mario da Gama Kury, 2ed.
Brasilia: Editora Universidade de Brasilia, 2008 (l11. 63).

15 VAILATI, G. “A Study of Platonic Terminology”. Mind, New Series, v. 15, n. 60, p.473-485, out., 1906.

1% Dixsaut, 2001, p. 34, traducio nossa.

7 |hid, p. 35, tradugdo nossa.
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0 uso das palavras determina o campo, que por sua vez é por elas determinado. Portanto, a
segunda raz&o da pertinéncia do estudo semantico € a de estabelecer relagdes entre o contexto
de uma parte, e a vizinhanga de outra. Ha um contexto especifico de cada dialogo, que
envolve as circunstancias, a natureza das personagens e o lugar, todos esses elementos sdo
indicativos de onde e como cada termo devera ser interpretado.

No entanto, o trabalho de identificacdo de possiveis significados e dos campos
semanticos em um dado contexto, embora imprescindivel, esgota os limites do uso da
semantica para fins da analise filosofica. Isso porque a determinacdo dos campos de
significados ndo pode ser um fato cultural e historico, ao contrario, ela é um desenraizamento
dos campos constituidos pela cultura e pela histéria’®®. A atividade filoséfica consiste
justamente na interrupc¢do do uso de campos de significados, na diluicdo deles e na definicao
de outra maneira, isto &, confere outro significado as palavras*®. Por isso, afirma Dixsaut,
“falar de filosofia é usar um termo que ndo € equivoco, mas plurivoco. A filosofia é de uma sé
vez essa forca de desorganizagéo e de reorganizagdo dos campos, de um campo particular, e
também de um termo constituido por os seus multiplos entrelagamentos™°.

Se a filosofia é uma forca que modifica campos de significados, € certo que 0 método
semantico ndo pode ir além do que o estabelecimento de um inventario das relacGes
significantes, que, se valiosos para a analise de uma lingua natural, o deixa de ser em relacdo
a uma linguagem filoséfica, onde todo o esforco consiste precisamente em repensar essas
relacdes. Em conclusdo, é importante reter o que ja foi apresentado nos dilogos®®: a ideia de
gue o sentido ndo é uma propriedade dos nomes, mas é dado em funcédo de entrelagcamentos,
que definem os campos de significados da mesma forma que séo determinados por eles*®2.

Assim, retomando a divisdo entre 0s momentos narrativos: (a) imagem da Caverna, e
(b) treinamento dos guardifes, a nossa analise seméntica do termo dvdayxn sera feita
paralelamente entre (a) e (b), considerando em ambos o0s contextos os movimentos literais e

metafdricos relacionados a libertacéo, subida e descida, a comecar pelo ultimo.

1% Um exemplo nesse sentido é apontado por Jacyntho Branddo (s.d. p. 3) a propdsito da teoria literaria
empreendia por Platdo em a Republica: “Do ponto de vista da teoria platénica dos géneros literarios, isso deve
levar-nos a admitir que, ndo sendo ela mero catédlogo descritivo dos géneros existentes, resvala do histérico para
0 tedrico, isto é, da conta de pensar certos géneros histéricos apenas da perspectiva de géneros teoricos,
independentemente de se historicamente existentes ou no”.

159 para um estudo que exemplifica a afirmacéo, cf. Vailati, G (1906).

180 pixsaut, 2001, p. 35, traducéo nossa.

161 p_ATAO. Crétilo, ou sobre a corregdo dos nomes. Traducéo de Celso de Oliveira Vieira. Paulo: Paulus,
2014 (439b).

162 Dixsaut, 2001, p. 35-36.
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2.1.1 O paralelo entre a obrigacao de governar e a descida a Caverna

Muitos estudos abordam a temaética da forca apenas no momento de retorno a caverna,
relacionando-a a obrigacdo de governar, perguntando pela natureza, fundamento e os sentidos
da obrigacdo imposta ao filésofo. Julia Annas, por exemplo, a compreende em um sentido
fraco, argumentando que filésofos obedecerdo a lei que os obriga a governar, por
transcenderem 0Ss Seus proprios interesses e reconhecerem, na obrigacdo, um bem

impessoal*®

. Ao reconhecerem o bem impessoal, e ndo 0 bem relativamente aos interesses de
qualquer um, filésofos agem de acordo com aquele, cumprindo voluntariamente a parte que
Ihes cabe no governo.

Christopher Buckels segue outra via e, diferentemente de Annas, ndo deflaciona o
sentido da obrigacdo de governar’®. Para ele, a imposicéo é demasiadamente enfatizada para

I no Livro VI, Sdcrates deixa claro

ser enfraquecida. Além das duas referéncias no Livro VI
a necessidade de filésofos, por terem contemplado o Bem, de criar habitos virtuosos nas
outras pessoas’®. Uma educacdo voltada para a virtude néo é apenas propria da formacéo dos
filésofos, mas, por meio deles, de toda a cidade. No entanto, Socrates também diz que o0s
melhores governantes sdo aqueles que menos querem governar, e filésofos ndo querem se
envolver em assuntos humanos*®’. Buckels aborda a problematica a partir de trés questdes'® e
conclui que a obrigacdo deriva de uma exigéncia da justica, a qual filésofos irdo obedecer,
ndo importa o que elas prescrevem, uma vez que agir justamente é agir de modo a harmonizar
a alma, e fil6sofos sempre agem neste sentido.

As consideracdes de Annas e Buckels tém como foco a obrigacdo imposta ao filésofo
ao final do percurso educacional, representada pelo movimento de descida, e parecem
desconsiderar a relacdo com a primeira parte da narrativa, notadamente a que trata do
percurso de subida.

A proposito da discussdo, Ellen Wagner identifica ao menos cinco possibilidades

169

semanticas do termo que impde a obrigacdo em governar—"". O primeiro deles, a comecar pelo

163 ANNAS, J. An Introduction to Plato's Republic. Oxford University Press. 1981, p (p. 253).

164 BUCKELS, C. “Compulsion to Rule in Plato’s Republic”. Apeiron, v. 46, n. 1, p. 63-83, 2013.

165 Rep., VII. 519¢-d; 540a.

166 Rep., VI. 500d.

167 Rep., VII. 520d, 517c.

168 £ primeiro lugar, Socrates deveria demonstrar os beneficios de sempre agir justamente, mas o que ele faz é
enaltecer os beneficios de se ter uma alma justa. Segundo, Socrates supostamente demonstra que a justica é
sempre benéfica para quem a pratica, no entanto, filésofos, que tiveram que abrir mdo de uma vida dedicada a
contemplacgdo para governarem, parecem ter sido prejudicados. E em terceiro lugar, parece incongruente que
fildsofos, como pessoas justas, que deveriam aproveitar a oportunidade de governar, tenham que ser obrigados a
assim o fazerem (Buckels, 2013).

19 WAGNER. “Compulsion Again in the Republic”. Apeiron, v. 38, n. 3, p. 87-102, 2005.
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sentido mais fraco, é a obrigacdo hipotética, ou seja, a necessidade de forcar uma prética para
atingir um objetivo. O segundo sentido refere-se a exortacdo e a admoestagdo pedagdgica,
direcionada aos estudantes, na medida em que eles progridem nas etapas de sua educacdo. O
terceiro € o da obrigacéo legal. Filésofos sdo obrigados a governar e 0 assim o fazem, porque
s80 pessoas justas que desejam agir de maneira justa, e, portanto, cumprem a lei.

O quarto sentido refere-se a uma presséo interna, e em alguma medida confunde-se
com o primeiro e com o segundo, visto que o resultado € 0 mesmo, no entanto, neste caso, 0
foco ndo é a aceitacdo da conclusdo logica ou do dispositivo legal, mas a necessidade
decorrente do sentimento na alma de cada um. A alma de pessoas justas e honraveis
reconhece a aceita 0 comprometimento com a cidade, em uma atitude de retribuicdo do bem
que receberam da cidade. Esta é a posicdo defendida, por exemplo, por Terence Irwin". Para
ele, os filésofos, considerando tudo, escolhem assumir a posicdo de governante, porque sendo
pessoas justas, sdo capazes de reconhecer a exigéncia como uma demanda da justica, ainda
que reconhecam a acdo como necesséria, e ndo boa'’’. Eles entdo aceitam a necessidade,
porque so assim eles podem expressar a filosofia na cidade. A necessidade em questdo ndo é a
do tipo logica, legal, e nem a coercdo fisica, imposta pelos fundadores, porque filésofos
reconhecem que governar é necessario, e esse tipo de necessidade ndo envolve coergéo.

No mesmo sentido defende Kraut, para quem as declaragdes sobre a obriga¢do “nédo
podem significar que os filésofos estdo sendo realmente coagidos a aceitar o encargo
politico”™"®. Os filésofos ndo sdo ameacados a exercerem o cargo politico, sob pena de
punicdo, mas ao contrario. Platdo oferece um argumento do porqué eles devem governar, e € a
aceitacdo deste argumento que 0s persuade a aceitar 0 cargo. Trata-se de um caso de
persuasao, e ndao de coercdo. Kraut corrobora seu posicionamento lembrando que os filésofos
sdo perfeitamente capazes de compreender o argumento que os leva a governar, o de que a
justica coincide com o autointeresse, e assim, reconhecem que ndo estdo sacrificando o seu

bem estar pessoal'”.

0 IRWIN, T. Plato's ethics. New York: Oxford University Press, 1995.

71 Rep., VII. 520e, 540b.

12 KRAUT, R. “Return to the Cave: Republic 519-521”. In: FINE, G. (ed.). Plato 2: Ethics, Politics, Religion,
and the Soul. Oxford University Press,1999, p. 235-254 (p. 238). Wagner (2005, p. 90) classifica a posicdo de
Kraut como a do primeiro caso: a obrigacdo hipotética, no entanto, Kraut enfatiza a dimensdo persuasiva e a
aceitagdo do imperativo que determina o exercicio do governo, motivo pelo qual o incluimos no quarto caso: a
aceitacdo da obrigacdo por razfes internas.

173 Ademais, na passagens 519e e 421c, Platfo indica claramente que é possivel fazer com que as pessoas ajam
de duas formas, pela persuaséo e pela forga. Em ambas as passagens, 0s verbos usados sdo neifm e avaykn.
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Por fim, o quinto sentido, e o defendido por Wagner, € a obrigacdo externa,

envolvendo, caso necessario, o uso da forca fisica'”

. A obrigacdo de governar ¢é enfatizada
por Socrates em duas passagens:

A tarefa que cabe a nés, fundadores que somos, disse eu, é obrigar que as melhores
naturezas cheguem ao aprendizado que, no que falavamos hé& pouco, ddvamos como
o melhor de todos, isto é, ver o bem e fazer aquela caminhada para o alto e, depois
que a fizerem e ja tiverem contemplado suficientemente o bem, ndo devemos
permitir-lhes o que hoje permitimos. — O qué? — Que permanecam |4, disse eu, e ndo
queiram descer outra vez para junto daqueles prisioneiros [...]*".

Chegados aos 50 anos, 0s que sobreviveram e, em tudo e de todos os pontos de
vista, foram os primeiros nos trabalhos e na ciéncias ja devem ser conduzidos ao seu
termo final e forcados a abrir os olhos da alma e a contemplar aquilo que, por si
mesmo fornece a luz para todos. Tendo visto o prdprio bem, servindo-se dele como
modelo, deverdo manter em ordem a cidade, os que habitam e a si mesmos, durante
o0 resto da vida, cada um por sua vez, dedicando a filosofia a maior parte de seu
tempo. Quando, porém, chegar sua vez, cada um suportara o peso da acao politica e

exercera o governo em favor da cidade, ndo porque isso é algo honroso, mas algo

inevitavel [...]""°.

Além destas duas passagens, SoOcrates aborda, de algum modo, a obrigacdo de retorno e
exercicio do governo imposta aos filésofos por oito vezes'’’, a propésito da discussdo do
autossacrificio da vida dedicada a filosofia em prol da felicidade da cidade como um todo.
Todas estas passagens sdo marcadas pela ocorréncia de termos cognatos do substantivo
avaykn ou do verbo avaykdalo.

No mesmo sentido, Giovanni Casertano afirma que as pistas relativas a esse tipo de
coercdo estdo espalhadas nos Livros que antecedem, desde o Livro I, a declaracdo da
obrigagdo de governar do Livro VII*"®. No Livro I, por exemplo, Sécrates declara que
nenhuma ciéncia tem em vista e é vantajosa para 0 mais forte, mas o é para aquele que €
governado por ela'”®. Aqueles que estdo no comando determinam o que é Gtil para os
comandados, e ndo para si mesmos, a exemplo do médico e do piloto, que tem em vista o

doente e os marinheiros'®’. Uma vez que o governo ndo é exercido em beneficio préprio, é

174 \Wagner, 2005, p. 91.

> Rep., VII. 519¢c-d. No original: fipétepov &1 &pyov, fiv & éyd, tdV oikiotdv T4g T Peltiotag QUoELQ
Gvorykdoot apikésdat Tpog TO PadUa O v T® TPdchey Epausy sivar péyiotov, i8siv T TO dyadov kai dvapijvor
gxelvnv v avaPooty, kol Eneldav avapavrteg ikavdg dwaot, un nttpénety avtoic O vV Enttpénetal

176 Rep., VII. 540a-b. No original: yevopévov 8¢ TevInKoviovtdv Tode S106mbEVTOC Kai GploTedoavVToC ThvTo
wavtn év £pyoig 1€ Kol EmoTualg Tpog TEA0G 10N AKTéoV, Kol avaykaoTéov avakAivavtag Ty Thg yuyfg avynv
€lg avto amoPréyat 0 ot EMG TopExov (...) dtav 8E 10 HEPOg TiKN, TPOC TOMTIKOIG EMITOANTM®PODVTOG Kol
Gpyovtag €KAoTOVG TG TOAEW®S Eveka, ovy MG KAAOV TL AN Mg dvoykaiov TpdtTovtag.

Y7 340 as passagens: Rep., VI. 499b, 500d, VII. 519, 520a, 521b, 539, 540b.

8 CASERTANO, G. “La caverne: entre analogie, image, connaissance et praxis”. In: DIXSAUT, M. (org.).
Etudes sur la Republique de Platon, vol. 2: De la science, du bien et des mythes. Paris: Vrin, 2005, p. 39-70 (p.
24).

19 Rep., I. 342d-e.

180 Rep., I. 345b-e.
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preciso que haja algum tipo de coergdo ou castigo, sendo o maior deles, afirma Socrates, ser
governado por alguém inferior, caso o filésofo ndo consinta em assumir o cargo'®. O
verdadeiro governante, por causa da sua natureza, ndo tem em vista a sua propria utilidade,
mas a dos governados.

Além disso, como observa McCoy, Socrates diz que os filosofos-governantes nao se
dedicam exclusivamente ao governo, mas revezam entre si*®, de modo que no ha razéo para
supor que eles ndo possam se mover livremente, nos termos da imagem, para dentro e para
fora da caverna'®®. Sécrates nunca proibiu que a ascensdo ocorra de novo, apenas que 0
movimento inicial que impde o governo deve ser resultado de obrigatoriedade, assim como é
0 caso da ascensdo inicial da Caverna'®*.

A acusacdo de Glaucon, no sentido de que a imposicdo de retorno a caverna atentaria
contra a felicidade daqueles que foram libertados®, é rejeitada por Socrates, uma vez que o
objetivo da lei é fazer imperar o bem estar de toda a cidade, e ndo apenas de uma classe’®.
Mas Socrates vai além. Ele diz que tal medida é necesséria, quer pela persuasdo, quer pela
forca, para que todos possam se beneficiar da vida em uma cidade harménica. No contexto da
cidade ideal, tendo o filésofo recebido a sua formacdo, ele busca o governo porque
compreende que s6 assim a cidade sera bem governada, ou seja, é apenas no contexto de uma
cidade bem governada que todos podem se beneficiar das contribui¢fes que cada um pode
oferecer, inclusive o filésofo. Sécrates parece reformular a nocdo de felicidade apresentada

por Glaucon, alterando seu valor. A felicidade do filésofo ndo corresponde a uma vida

181 Rep., 1. 347b-d.

182 Rep., VII. 520c-d.

8 MCCOY, M. Image and Argument in Plato's Republic. Albany: State University of New York Press, 2020, p.
236.

18 0 vocabulério utilizado por McCoy (2020) transita liviemente entre a imagem da Caverna e o processo
educacional do guardido-filésofo, alternando os sentidos das duas partes da narrativa indiscriminadamente. Tal
operacdo pressupfe a equivaléncia entre dois momentos narrativos.

18 Rep., VII, 519d.

18 Essa é uma objecdo crucial & cidade ideal para Leo Strauss (1978). O autor ressalta a necessidade da
obrigatoriedade do exercicio do governo, porque fildsofos ndo desejam governar, e a partir dai conclui pela
impossibilidade da cidade ideal. Ele afirma que fil6sofos ndo podem ser persuadidos, mas devem ser obrigados a
governar, e apenas os ndo-filésofos podem fazé-lo. Mas, diante do prejuizo contra os filésofos, como aponta
Gléaucon, essa obrigacdo ndo teria lugar caso os filésofos, em primeiro lugar, ndo persuadissem os ndo-fil6sofos a
obrigar os fildsofos a os governarem, e esta persuasao, por sua vez, ndo teria lugar, dada a vontade dos fil6sofos
em ndo governar. Dito isso, Strauss concluiu pela impossibilidade de existéncia da cidade ideal (1978, p. 124).
Roochnik (2003, p. 69) chega a mesma conclusdo, mas por outra via. O autor argumenta que na cidade ideal, é
exigido que filésofos se tornem governantes, mas, conforme a triparticdo da alma do Livro 1V sugere, a cidade
construida em palavras por Socrates ndo pode realmente sustentar o desenvolvimento dos fildsofos,
principalmente pelo fato de que a filosofia é essencialmente erdtica, e essa forca erotica seria suprimida pela
rigida regulamentacdo dos Livros Il —1V.
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dedicada exclusivamente a contemplacdo, mas que envolva também o exercicio de bondade e
sabedoria, que s é possivel em uma cidade justa e bem governada'®’.

Voltando a analise semantica, de acordo com The Cambridge Greek Lexicon, o
substantivo avaykn pode assumir até oito sentidos, variando entre necessidade l6gica e 0 uso
da forca fisica'®. Segundo Anatole Bailly, no Dictionnaire Grec Frangais, 0 termo avéykn
compreende quatro sentidos: (1) Necessidade, coercao pela forga, o que é necessario, destino
inevitavel; (2) necessidade fisica, lei da natureza; (3) necessidade logica; (4) miséria,
sofrimento, necessidade que coage, meio de constrangimento®®. O verbo dvoykéiw, por sua
vez, significa forcar, constranger a forca, ou pelo rigor de um raciocinio, afirmar algo como
uma coisa necessaria, indiscutivel, impor a forga, torturar. Dada a variacdo semantica que o
termo comporta, o sentido especifico de cada ocorréncia deve ser auferido sendo naquele
contexto, caso a caso.

Os termos cognatos avdaykn e dvaykalm Sao recorrentes ao longo do dialogo, no
entanto, Wagner chama a atengdo para a relacdo do uso nas duas passagens principais que
impbe a obrigacdo com o que Sdécrates estava dizendo, ao descrever o prisioneiro sendo
libertado e arrastado para o exterior da caverna: “[...] Sempre que um deles fosse liberado dos
grilhdes e obrigado a por-se de pé de repente, a virar 0 pescogo, a andar e a olhar para a luz,
tudo isso o faria sofrer e, sob a luminosidade intensa, ficaria incapaz de olhar para aqueles
objetos cujas sombras havia pouco estava vendo™. Este prisioneiro, conseguindo enxergar
melhor, seria interrogado sobre o que vé e obrigado a dizer o que sdo as coisas. Ele entdo é
forcado a olhar para a luz, o que lhe causa dor e o faz querer fugir de volta *°**. Apenas entre
as passagens 515c-e o termo dvdykn ocorre trés vezes: no momento em que 0 prisioneiro é
obrigado a levantar-se, a responder as perguntas sobre 0 que sdo as coisas que V&, e, ja na
parte exterior, quando é forcado a olhar para a luz.

Se, por um lado, na parte que trata da obrigagdo de governar dos filésofos'®?, o sentido
da coercéo é vago e controverso, por outro, no caso da descri¢do da caverna, a obrigacdo em
retornar assume um sentido forte, uma vez que as ocorréncias do vocabulo avdayxn estdo no
mesmo campo semantico de termos que denotam agdes violentas. Wagner aufere o sentido da

obrigacdo de governar por meio do estabelecimento das relagdes de semelhanca, em primeiro

187 Rep., VII. 521a.

188 DIGGLE, J., et al. (org.). The Cambridge Greek Lexicon. Cambridge: Cambridge University Press, 2021 (p.
89, traducdo nossa).

1 BAILLY, A. Dictionnaire Grec Frangais. Paris: Hachette, 2000 (p. 118, traduc&o nossa).

1% Rep., VII. 515c, destaque nosso. O termo em destaque traduz évorykéotro.

91 Rep., VII. 515d-¢, destaque nosso. Os termos em destaque traduzem avarykaCot e avaykalot, respectivamente.
192 Rep., VII. 519¢-d e 540a-b.
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lugar, do filésofo com o prisioneiro, e em segundo, no registro da Caverna, entre saida e
retorno.

Para descrever a libertacao do prisioneiro sdo utilizados 0s verbos Avoic e A, que, de
acordo com Liddell, H. G. e Scott, R., no dicionario Greek-English Lexicon (daqui por diante
citado como LSJ), podem significar, respectivamente, desacorrentar ou desatar e libertar de
uma priséo™®*. Na passagem 515c-516a, além de trés ocorréncias de avaykdlw, ha pelo menos
cinco ocorréncias de termos associados a no¢do de sofrimento e a alguma forma de violéncia.
O prisioneiro é colocado em pé a forca, seu pescoco é virado, e ele é forcado a andar e olhar

para luz, sentido dor corporal, e em seguida:

Entdo, também se alguém o obrigasse a olhar para a prépria luz, ndo sentiria
doerem-lhe os olhos, ndo tentaria escapar voltando-se para 0s objetos para 0s quais
podia olhar? N&o os julgaria realmente mais nitidos do que os que estavam sendo
mostrados? — E o que penso, disse. — E se, disse eu, alguém o arrastasse dali a forca
pela ladeira aspera e abrupta e ndo o largasse antes de conseguir arrasta-lo para fora
e expb-lo a luz do sol, sera que ele ndo sofreria dores, ndo se indignaria por o
arrastarem e, quando chegasse até a luz, com os olhos ofuscados pelo fulgor, nada
seria capaz de ver do que agora Ihe dissessem ser verdadeiro?'%*

H& duas ocorréncias do verbo dAyéw, que segundo o LSJ, significa dor fisica, a primeira
empregada na terceira pessoa do presente optativo, a segunda no infinitivo, uma ocorréncia do
verbo éikém, que significa arrastar, usada na terceira pessoa do presente optativo e por fim,
uma ocorréncia do verbo £&élkw, cujo significado é arrastar para fora, usado na terceira

pessoa singular aoristo optativo'®®

. Ademais, o termo Bia ¢ empregado para descrever o modo
com o qual o prisioneiro é arrastado para fora, o que ndo deixa duvidas sobre o sentido
violento da forca no contexto da saida da caverna®®.

Como se V&, a relacdo entre as duas partes da narrativa da Caverna, saida e retorno,
sdo marcadas pelo uso de um vocabulério similar, da mesma maneira com que, em certa
perspectiva, o percurso do prisioneiro liberto é analogo ao percurso educacional dos filésofos
na cidade ideal. Dizendo de outro modo, saida e retorno da caverna sdo marcados pelo uso da
forca, assim como o processo educacional e o exercicio do governo, porque nos dois casos as
pessoas “estdo sendo empurradas em um tipo de revelagdo iniciatica que vai revisar

59197

completamente seu estado epistémico” . Prisioneiro e filésofo sdo ambos obrigados a

3 LIDDELL, H. G.; SCOTT, R.; JONES, H. S. A Greek-English Lexicon. Oxford: Clarendon Press, 1940.
194Rep., VII. 515e-516a, destaque nosso. Os termos em destaque traduzem: dlyeiv, &kot tic avtov Pig,
£Eelkboeiey, EAKOLEVOV.

1% Segundo o LSJ. Alias, a maioria dos verbos principais da narrativa da imagem est4 no optativo, um dos quatro
modos proprios em lingua grega. De um modo geral, dentre outros usos, 0 modo optativo exprime, por si s,
desejo (Smyth, 1920, 406-409, Ragon, 2016. p.73).

1% Rep.,VII, 515¢. No original: i 8¢, v 8 &y®, évedbev EAkot Tig abtov Pig didt payeiog Tiig avapdosmc ko
Avavtovug, Kol pr dvein mpiv €Eevoeiey €ig T0 10U NAiov g |...].

197 \Wagner, 2005, p. 92.
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direcionar o olhar para o que é atualmente inimaginavel para eles. No mesmo sentido, Rachel
Barney alerta que, ndo obstante o intenso debate interpretativo sobre a obrigacao de retornar a
caverna, “pouco se notou o fato de que a obrigacdo de voltar ¢ apenas a segunda metade da
histéria — a obrigacdo ja era desde antes proeminente no percurso ascendente”.

Seguindo os ensinamentos de Dixsaut, o sentido dos termos deve ser auferido segundo
os campos de semelhanca das relagdes significantes e, de fato, a forca esta presente nos dois
sentidos, como diz Socrates: “Alguém inteligente estaria lembrado que os olhos estdo sujeitos
a dois tipos de perturbacdo que ocorrem em dois momentos diferentes, isto €, quando eles
passam da luz para escuridio e da escuriddo para luz”'*°. Se, entéo, no contexto da Caverna,
saida e retorno estdo intimamente relacionados, o processo educacional e a obrigacdo de
governar, devem ser compreendidas levando em conta as relacdes significantes que a imagem
nos fornece.

Annas descreve a Caverna como a mais bela e otimista imagem do poder libertador da

filosofia em direcdo & iluminac&o®®

. O prisioneiro liberto é alguém que comegou a pensar, em
um ato de ruptura com o conformismo e com a experiéncia comum. Neste sentido, o ato
inaugural do processo que leva a saida da caverna coincidiria com o inicio do préprio
pensamento do prisioneiro. Annas reconhece que o trajeto de saida exige um grande esforgo
da parte de quem o executa, mas em relacdo ao inicio do processo, diz que a primeira soltura é
“admitidamente misteriosa”?%".

N&o nos parece ser este 0 caso. Embora Sdcrates diga que o conhecimento das ideias é
profundamente apropriado a natureza humana, a situacdo dos prisioneiros no interior da
caverna so se altera quando alguém solta um deles e o forca a endireitar-se, a virar 0 pescoco,
a andar, em um processo que é doloroso. Néo é o prisioneiro, que por si s6, da inicio ao
processo de libertacdo. E dito claramente que o prisioneiro é forcado a sair pela acdo de
alguém, o mesmo agente que continua a exercer certa violéncia durante todo o processo de
saida. A presenca de um agente externo, responsavel pelo exercicio da forca, ecoa o
argumento de Wagner ao classificar o sentido da forca coercitiva precisamente pela sua

exterioridade.

1% BARNEY, R. “Eros and Necessity in the Ascent From the Cave”. Ancient Philosophy, v. 28, n. 2, p.357-
372, 2008 (p. 359).

199 Rep., VII. 518a.

20 Annas, 1981, p. 253.

201 A afirmacio de Annas parece ecoar o que diz Platdo, no Teeteto (155¢-d), no sentido de que a origem (épy1)
da filosofia se encontra numa experiéncia (td0oc) de maravilhamento (Bavpdlew).
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Ademais, Socrates diz que a libertacdo dos grilhdes e a cura da ignorancia ocorrem de
forma natural®®. A propésito desta afirmacao, Adam explica:

Devemos lembrar que a condicdo dos prisioneiros, privados como estdo da luz e da
verdade no meio da escuriddo da caverna, ndo ¢ natural (mapd @Oov) no sentido
platdnico da palavra (ver 1V 443B nota). A soltura deles é, portanto, um retorno a
sua verdadeira natureza, e pode ser descrita, por essa razdo como ‘natural’. Isso, me
parece, é o que Platdo sugere por gvoet. E verdade, como nos ¢ dito (515 E Big), que

forga tem que ser empregada a fim de arrastar os prisioneiros para o alto; mas a
libertagdo deles é, no entanto, ‘natural’ no modo de pensar de Platio®®,

Adam, interpretando o sentido de Vo1, sugere que a soltura dos prisioneiros representa uma
volta ao verdadeiro estado natural que lhes é préprio, e a seguir, consoante a ocorréncia da
palavra Bia, em 515e, observa que para a mudanca de um estado ndo-natural para um que o
seja € necessario o uso da forca.

Em resumo, a obrigacdo do prisioneiro em retornar a escuridao da Caverna, no que diz
respeito ao uso da forca, parece representar imageticamente a obrigagcdo em governar imposta
ao filésofo, ao termo do seu processo educativo, assumindo um sentido forte. Isso porque ha
um paralelo entre as palavras inseridas nos campos de semelhancas das relacdes significantes
associadas ao uso da forca, em primeiro lugar, entre prisioneiro e filésofo, e em segundo,
entre saida e retorno a caverna. Nos dois casos, é preciso que uma forca externa seja aplicada
para que a situacdo se altere, obrigando o prisioneiro a retornar a caverna e o filésofo a
governar.

2.1.3 O paralelo entre o treinamento dos guardioes e a subida da Caverna

Depois de concluida a narrativa da Caverna, SoOcrates passa a discorrer sobre o
curriculo a ser adotado na educacdo dos guardides, e o vocabulario que compde o campo
semantico da forca muda de tom. Por um lado, as disciplinas a serem estudadas sdo de carater
obrigatorio e elas obrigam os olhos da alma a se voltarem para o que é, 0 que estabelece uma
relagcdo entre os campos de semelhanca das relagdes significantes entre Caverna e o restante
do Livro VII. Por outro lado, no contexto da educacdo superior, a linguagem da obrigacéo é
complementada por uma presuncdo de participacdo voluntéria e ativa por parte do aluno®,

Socrates afirma que nenhum aprendizado € duradouro se imposto a forcga, e por isso
declara: “Nao uses da for¢a, meu excelentissimo amigo, com as criancas durante as ligoes,

mas deixe-as brincar, a fim de que possas observar qual é a inclinacdo natural de cada

292 Rep., VIL. 515c¢, No original: &i pvoet T0168e copfaivor ovToic.

203 ADAM, J. The Republic of Plato. Vol I. Cambridge: Cambridge University Press, 1902 (p. 91, tradugéo
nossa).

204 Blondell, 2002, p. 216.
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uma™?®. Além disso, as disciplinas, obrigatérias e capazes de arrastar o olhar em certa
direcdo, sdo também referidas como colaboradoras e auxiliares, elas obrigam a alma a voltar-
se, convidam a inteligéncia & reflexdo, incitam a inteligéncia®®. Como se vé, durante o
processo educacional dos guardides-filésofos ndo existe uma figura equiparavel ao agente
externo da Caverna, responsavel, naquele contexto, por arrastar e impedir que o prisioneiro
retorne ao estado de aprisionamento anterior.

A mudanca de tratamaneto em relacdo a forca por parte de Socrates, ao discorrer sobre
a formacéo dos guardifes no contexto da cidade ideal, é clara. O que altera de uma situacdo
para a outra? Lembremos que haviamos distinguido trés momentos narrativos, tanto na (a)
narrativa da Caverna, como na (b) formacdo dos guardides: (a.1) (b.1) a libertacdo e o
direcionamento da alma, (a.2) (b.2) o percurso ascentente e o processo de formacao, (a.3)
(b.3) e a descida e a obrigacdo de governar.

Ao que tudo indica, a narrativa da Caverna, no que diz respeito a descida (a.3),
aparentemente se converte a formacédo filosofica (b.3), isto é, a obrigacdo de governar do
filésofo esta indissociavelmente relacionada a representacao de descida do prisioneiro liberto.
Um dos indicios é a falta de clareza do motivo pelo qual o prisioneiro deve retornar a caverna.
Quando Sdcrates fala do retorno, ele incentiva Glaucon a refletir sobre as consequéncias de tal
acdo, sugerindo que os olhos desta pessoa estariam sujeitos a perturbacdo de quem passa da
claridade para a escuriddo. Se, ainda com a viséo enfraquecida, tivesse que dizer o significado
das sombras, seria motivo de riso entre os prisioneiros, porque estes acreditariam que ele
voltou com os olhos lesados, e por fim, caso tentasse libertar algum deles, a sua vida correria

perigo®®’

. As consequéncias depreendidas pelo retorno enfatizam a temética do conhecimento,
reforcando a aproximacdo das narrativas entre prisioneiro e fil6sofo.

Mas, no que diz respeito a saida da Caverna (a.2) e ao treinamento dos guardides (b.2),
ndo ocorre 0 mesmo. Nos dois casos, a forca sO esta presente no momento inicial de
conversdo, que se da (a.1) com a libertacdo dos grilhGes, e (b.1) com o redirecionamento da
alma em certa direcdo. Dizendo de outro modo — e vale lembrar, apenas em relacéo a forca —,
o doloroso processo de saida do prisioneiro da caverna ndo corresponde exatamente aos anos
de formag&o dos guardides-filosofos.

Neste caso, ao contrario da conclusdo que estabeleceu o paralelo entre filosofo e

prisioneiro no que diz respeito a obrigacdo de governar, ha uma diferenca sutil entre as duas

2% Rep., VII. 536e - 537a. No original: p#| toivov Pig, einov, & piote, TodG MOIdAG &v TOig padfuacty GAd
naiCovtog Tpéee, tva kai pdAlov 016g T° g kabopdv £¢° O EK0GTOC TEPUKEY.

206 Rep., VII. 533d, 526¢, 523b, 524d.

27 Rep., VII. 516e - 517a.
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narrativas, e por isso, é preciso marcar a diferenca entre 0 momento da libertacdo e a subida
para fora da caverna, e o da conversdo do olhar e da formacéo filosofica, nas narrativas do
prisioneiro e fildsofo, respectivamente.

Caso contrario a forca se apresentaria de maneira ambigua, aparentemente
contraditoria, na medida em que as disciplinas sdo capazes de arrastar a alma e obrigé-la a
olhar em certa direcdo, mas nenhum ensinamento deve ser imposto a forca. De maneira
divergente, no caso da libertacdo do prisioneiro, ha um agente externo exercendo uma forca
violenta desde o inicio do processo de saida até o final.

Para concluir, o momento inicial da libertagdo do prisioneiro representa
imageticamente a conversdo do olhar do filésofo, na medida em que ambos estdo sendo
obrigados a olhar em certa dire¢do. No entanto, no que se segue, o paralelo ndo se mantém. A
subida do prisioneiro ndo corresponde a formacdo filosofica, uma vez que os campos de
semelhanca dos termos associados a forga séo diferentes em ambos 0s casos.

2.2 Anélise dramética

O elemento dramatico na imagem da Caverna — a atuacdo dos personagens, o tipo de
discurso, a escolha de palavras, as referéncias — corrobora 0 argumento semantico. Na
imagem, a funcdo do agente responsavel pela libertacdo dos prisioneiros e pela coer¢do em
retornar € exemplificada pela dramatizacdo da cena. Lembremos que a descricdo da imagem
da Caverna tem lugar a partir de uma conversacao entre Sécrates e Glaucon, apontando para
dois niveis de interpretacdo indissociaveis: um discursivo, ou teorico, relacionado ao contetido
das falas dos personagens, e outro préatico, relacionado a encenacdo dramatica. Neste sentido,
Socrates demonstra 0 que € o processo de educacdo ndo sé teoricamente mas também pelo
modo com que seu discurso é cuidadosamente construido, desempenhando o papel de agente
libertador no que diz respeito a formacéo filosofica de Glaucon.

A forma com que Sdcrates inicia a narrativa sugere a intencdo de envolver Glaucon no
discurso, anunciando o tema a ser tratado, “compara nossa natureza, conforme seja ou ndo
educada, com a seguinte situacdo: imagina homens em uma morada subterrdnea em forma de
caverna”?®®. Os dois primeiros verbos usados por Sdcrates s&o dmewdim e £idov, segundo o
LSJ, ambos na forma do aoristo imperativo, o primeiro indica uma comparagao a partir de um

209

modelo, imaginacgéo, e o sentido do segundo pode ser tanto ver quanto saber~~, ambiguidade

que captura exatamente a relacdo a ser explorada nesta passagem, entre visao e conhecimento.

208 Rep., VII. 514a, destague nosso.
29 Segundo o LSJ.
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A escolha pela forma verbal do imperativo sugere que, desde o principio, Socrates incita
Glaucon a tomar parte na descrigdo que se segue.

Diante do estranhamento de Glaucon, Socrates identifica a si mesmo e seu interlocutor
a situacdo descrita: “Semelhantes a nos™*°. A resposta é provocativamente ambigua, na
medida em que n6s pode tanto apontar para as personagens do dialogo, isto é, Socrates e
Glaucon, ou ainda, para os demais ouvintes em cena, como para um sentido ainda mais geral,
incluindo os leitores desconhecidos de Platéo.

Ademais, conforme discutimos no capitulo anterior, hd uma hierarquia que marca a
relacdo entre o Socrates do Livro VII — o construtivista — e Glaucon, o jovem em processo de
formagdo. Neste momento, Glaucon ainda néo esta totalmente convencido da tese central de
Socrates, demonstrando hesitacdo e duvida enquanto escuta a narrativa. Ele afirma que o
quadro é estranho e concorda com as falas de Socrates com hesitacao.

Este elemento hierarquico é reforcado pelo modo com o qual ele continua a formular
as questdes, ndo apenas narrando uma historia, mas envolvendo Glaucon a cada passo por
meio de perguntas construidas na maioria das vezes de forma hipotética, tais como, “Em

2

primeiro lugar, pensas que tais homens ja viram de si mesmos....”, “Nao achas que eles
pensariam que, ao dar nome ao que estavam vendo....”?!*. A construcao discursiva de Socrates
é marcante, envolvendo Glaucon ndo apenas como espectador, ouvinte externo a narrativa,
mas pedindo seu assentimento passo a passo.

Uma das questdes exploradas nesta passagem por Sécrates, complementar ao que ja
foi dito no Livro VI sobre o conhecimento por intermédio do Sol e da Linha, é a de como nés,
seres humanos, podemos conhecer os diferentes niveis de realidade, e essa possibilidade é
dada send@o por uma educacdo adequada. A concepcdo de educacdo apresentada, entretanto,
ndo é o que muitos pensam que ela é. Na discussdo sobre a justica no Livro I, Socrates pede a
Trasimaco que ele apresente 0s argumentos da posicdo que defende, relativa a natureza e as
vantagens da injusti¢a, ao que Trasimaco responde, “E como, disse ele, persuadir-te? Se ndo
estds persuadido com o que ha pouco dizia, o que posso fazer-te ainda? Pegar minha
argumentaco e enfia-la dentro de tua alma?"**?,

Socrates argumenta contrariamente a concepgdo de educacdo representada por
Trasimaco, para quem persuadir seria algo como colocar um conteddo em um recipiente

vazio. O argumento final de Sécrates na imagem da Caverna é o de que a educacdo ndo é algo

219 Rep., VI1. 515a. No original: opoiovg fiuiv. Para uma anélise a proposito desta passagem, cf. Smith (1997).

21 Rep., VII. 515a-b.

212 Rep., 1. 345b. Aliés, segundo o LSJ, o verbo usado por Sécrates em 518¢c e por Trasimaco, em 345b é o
mesmo, &vtidnpu, no primeiro caso na forma infinitiva (évtiBévon) e na segunda no aoristo subjetivo (£vO®).
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como colocar visdo em olhos cegos, mas € a contemplacdo das coisas que séo, por meio de
um complexo processo de conversdo da alma do devir em direcdo as ideias. O processo de
educacdo ndo se da em termos de aquisi¢cdo de conhecimentos ou habilidades, mas de um
longo processo de reorientagdo do olhar no qual a alma é direcionada para o que é*3, e por
isso é tdo importante para Socrates que Glaucon participe ativamente, se deixe envolver. Ha,
no nivel dramatico, a encenacdo do que o processo teoricamente descrito implica. Socrates
demonstra, ndo sO teoricamente, mas no modo com que o didlogo é construido, que a
educagdo nao significa “enfiar na alma o conhecimento que nela nem existe”?!,

Além disso, o ponto de vista a partir do qual a narrativa é contada representa uma
mudanca em relacdo as imagens imediatamente anteriores. As imagens do Sol e da Linha
descrevem uma situacdo estatica, a partir de um ponto de vista externo, cujo acesso € dado a
tudo que elas descrevem, ao passo que a descricdo da Caverna é contada a partir de um ponto
de vista mais restrito. Em certo sentido, a narrativa da Caverna apresenta uma viséo do todo,
isto é, a pessoa que escuta Sécrates tem uma visdo da jornada do prisioneiro para cima e para
baixo, e é capaz de compreender como cada parte da educacgdo se encaixa na narrativa maior.
Mas ela também apresenta varias perspectivas que diferentes pessoas assumem neste todo,
onde as pessoas estdo em posicOes diferentes, tanto epistemologicamente quanto
politicamente®®®.

Em um primeiro momento, Sécrates descreve a situacdo no interior da caverna, lugar
das sombras e do aprisionamento, e 0s prisioneiros que la estdo ndo tem consciéncia do estado
em que se encontram, da mesma maneira que eles nao tém consciéncia alguma da existéncia
de um lugar do lado de fora. Na imagem, os prisioneiros acorrentados e imobilizados
representam aqueles cuja alma esta em um estado de ignorancia, de modo que a situacdo de
qualquer um deles s6 se modifica quando alguém o solte, o force a endireitar-se, a subir e
olhar em direcdo a luz. Dentre as pessoas acorrentadas, apenas uma delas é libertada, o que
estreita ainda mais a perspectiva. Ela é imediatamente obrigada a levantar-se, virar-se e olhar
em direcdo a luz, o que lhe causa confuséo e perturbacdo emocional. Ela ainda ndo consegue

ver 0s objetos com clareza, se sente confusa, sofre, se revolta por ser tratada daquela maneira

213 A palavra que descreve a conversdo é meplayoy, cujo sentido é o voltar, virar. E curiosa a semelhanca com a
palavra yoyoyoyém, usada em outros didlogos, uma vez que a educagdo da Republica também envolve uma
converséo da alma como um todo.

214 Rep., VII. 518b-c. De fato, o Livro VII continua desenvolvendo a reflex&o ao tratar de quais contetidos devem
compor o curriculo de ensino, e todos eles tém em comum o fato de obrigarem a alma a operar em um nivel de
abstracao além do que esta no plano do sensivel e da utilidade pratica que deles possa advir. MUsica, ginastica e
as artes sdo agora dispensadas do processo de formagdo dos guardifes-filosofos porque estdo relacionadas com o
gue nasce e 0 que perece, com o que € sensivel e ndo tem a capacidade de obrigar a alma a se reter no que é.

215 McCoy, 2020, p. 221.
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e tenta fugir de volta para a caverna®'®

. A atengdo que Socrates despende em descrever o
estado emocional é notdria.

Em um segundo momento, a perspectiva passa a ser a de apenas de um destes
prisioneiros que € liberto, perspectiva mais estreita, portanto, porque passa a ser individual,
descrevendo o dificil processo ao qual ele, sozinho, € submetido. Disso depreende-se que a
funcdo desta narrativa parece ndo ser a de apresentar uma teorizacdo geral sobre as
consequéncias da educacdo ou a falta dela na alma, mas antes, a de descrever certa
perspectiva de alguém que vivencia o processo educativo®’.

Segundo Werner Jaeger, na imagem da Caverna, a modeio ndo € focalizada no ponto
de vista do absoluto, mas do ponto de vista da pessoa, como transformacdo e purificacdo da

alma em direcdo & contemplacéo do ser®

. O recurso literario, ao desviar a atengdo do petd
para o mabog do processo interior de cultura, aproxima-nos da trajetoria metodologica
platénica, do ensino da matematica e da dialética, deixando-nos participar das reflexdes dos
Livros seguintes, sobre o valor deste estudo para a formacgdo do ser humano, antecipando,

assim

a esséncia e os efeitos de todo o processo espiritual, mediante a visdo da ascensdo da
alma a regido da luz e da verdadeira realidade. Faz-nos viver pelo sentimento a
dindmica desse pathos e pde em relevo, na metamorfose operada na alma, a obra de
libertacdo de conhecimento, que ele chama paideia no mais alto sentido da palavra.

Socrates se detém em descrever o estado de confusdo e perturbacdo emocional pelo
qual este prisioneiro passaria. Ele sente dor e tenta fugir de volta para a caverna e por isso ele
precisa ser arrastado a forca. Ele é obrigado a voltar-se para a luz do sol, sua vista é ofuscada
e ele é incapaz de enxergar, sugerindo que, para conhecermos, nao é suficiente estar sob a luz
do sol, diante das coisas que sdo, mas passar por este periodo de acalmar-se, deixar de
revoltar-se com a situacdo anterior e habituar-se a nova situacgéo.

A saida da caverna implica uma capacidade de suportar o sofrimento e habituar-se a
luz, como partes do processo, mas que s6 sdo reconhecidas como tais ao seu termo. Apenas
depois da descricdo de todo esse doloroso processo, Glaucon se vé convencido da
superioridade da vida filosofica. Diante da pergunta sobre o sentimento deste prisioneiro,
depois de habituado a luz, quando se lembrasse do interior da caverna e daqueles que estéo la
aprisionados, ele concorda que, além da felicidade pela mudanga, ele sentiria compaixao para

com os outros. Sdcrates entdo o pergunta:

216 Rep., VII. 515¢-5164a.

217 McCoy, 2020, p. 213.

218 JAEGER, W. Paideia: a formag&o do homem grego. Tradugéo de Artur M. Parreira. 6ed. Sdo Paulo: Martins
Fontes, 2013.
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Se, naquele tempo, entre eles havia honras, louvores e também prémios concedidos
a quem observasse com um olhar mais agucado os objetos que desfilassem diante
deles e se lembrasse melhor do que costumava vir antes, depois ou simultaneamente
e, a partir disso, tivesse mais capacidade para adivinhar o que estivesse por vir, na
tua opinido, ndo achas que ele cobicaria essas recompensas e invejaria 0s que, entre
eles, fossem honrados e tivessem poder? Ou achas que ele passaria pela experiéncia
de que fala Homero e preferiria, no trabalho da terra, sendo escravo de outro
homem sem posses, sofrer qualquer coisa que fosse, a ter aquelas opinides e a viver
daquela maneira??*?

Este momento draméatico marca uma mudanca em relacdo ao desenvolvimento pessoal de
Glaucon. Socrates se refere, por meio do discurso, a uma verdadeira mudanca de valores do
prisioneiro, antes, no interior da caverna, atraido por honras, louvores e poder e, depois de
percorrido o doloroso trajeto, ele se sente feliz e por ter alcancado o conhecimento verdadeiro
e ndo gostaria de voltar a viver daquela maneira. A intencdo de Socrates pode ser lida por um
duplo viés, na medida em que, neste momento, ele se assegura de que Glaucon nao apenas dé
assentimento aos argumentos tedricos, mas se estivesse hipoteticamente naquela situacéo, ele
estaria disposto a passar por todo aquele sofrimento, ao que conclui Glaucon, “E também o
que eu penso, aguentaria tudo, para ndo voltar a viver daquele jeito”?%°.

Glaucon passa de um estado de estranhamento e confusdo para um em que ele esta
completamente persuadido de que sair da caverna, mesmo com todo o sofrimento implicado, é
o melhor a ser feito. SO entdo a descricdo volta a incluir os outros prisioneiros, quando
Socrates pergunta qual seria a reacdo deles no caso de retorno daquele que havia sido
libertado.

E de se notar a declaracdo, na mesma passagem supracitada, de que havia prémios e
louvores para aqueles que, no interior da caverna, conseguiam se lembrar dos objetos “que
costumava vir antes, depois ou simultaneamente e, a partir disso, tivesse mais capacidade para
adivinhar o que estivesse por vir’??*. Para Adam, Platdo tem em mente principalmente os
politicos, aqueles em exercicio e nos cientistas politicos, que preveem o futuro a partir do
presente e do passado, mas limitam o horizonte intelectual pela sua prépria experiéncia e,

portanto, ndo sabem nada sobre a real causa dos eventos??.

219 Rep., VII. 516¢-d, destaque nosso.

220 Rep., VII. 516e.

221 Rep., VII. 516¢-d.

222 Adam, 1902, n. 516¢. Jaeger (2013, p. 892, n. 67) segue a mesma proposta de Adam, ao identificar a critica
platonica direcionada aos politicos, que seguem a norma da rotina: “E evidente que Platdo pde aqui [516c] em
contraste a politica no sentido de conhecimento das ideias, que culmina na contemplacdo do divino, com a
politica da mera experiéncia. O emprego da palavra eid0er (516d) para caracterizar os politicos no sentido
tradicional, ndo em sentido socratico, é caracteristico disso”. No mesmo sentido, Schofield (2007, p. 223-224)
também identifica a critica aos politicos.
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Grace Ledbetter propde uma interpretacdo diferente’”. Para ela, esta passagem é
preparatdria ao que se segue, o pedido de Socrates para que Glaucon interprete a imagem,
tendo como uma primeira funcdo a destituicdo da autoridade convencional dos poetas.
Segundo a descri¢do de Socrates, a Caverna € um espaco da vida convencional imersa no erro,
em que os habitantes conferem honras, louvores e prémios para aqueles que ndo o merecem,
em razdo da habilidade em lembrar-se da ordem das sombras dos objetos que se apresentam,
ou seja, de quais vieram antes, depois ou simultaneamente, e em adivinhar o futuro. O que
Socrates parece ter em mente sdo as autoridades poético-religiosas, capazes de compreender
sinais adivinhatorios. O vocabulério usado por Platdo neste contexto é familiar ao vocabulério
usado nas invocagdes que conferem autoridade poético-religiosas no que diz respeito aos
acontecimentos passados, presentes e futuros, a exemplo do discurso de Hesiodo, na

Teogonia. As Musas contam a Hesiodo “o que seré e foi” %%, compreendendo dois tempos, 0

»225 ‘incluindo o

futuro e o passado. A Zeus, elas dizem “o que é, o que sera e o que foi antes
tempo presente, reservado ao conhecimento da divindade.

Esta, dentre outras tantas, € uma referéncia, ou apropriacéo, do género discursivo dos
poetas. Trata-se, de acordo com o que falavamos no capitulo anterior, de um exemplo do uso
de Platdo do discurso tipicamente poético, incluido no contexto de outro tipo de discurso que

mais tarde sera nomeado por Aristételes como epididico??®

. O ponto de vista privilegiado do
poeta, por ter ouvido a narrativa diretamente das Musas, € transposto, no ambito da
Republica, para o filésofo, aquele que sai da caverna e consegue ver o que verdadeiramente é,
ndo mais pela inspiracdo divina, mas pelo arduo e dificil percurso que culmina com a
contemplacéo das ideias. Considerando o paralelo com o texto hesiodico, é de se notar que o
conhecimento do prisioneiro liberto se equipara ao ponto de vista privilegiado de Zeus, e ndo
ao do poeta, porque compreende o conhecimento sobre as coisas que costumavam vir antes,
depois ou simultaneamente.

Assim, Ledbetter sugere que a fala de Socrates refere-se as autoridades poético-
religiosas, tradicionalmente associadas com a poesia épica, e, de uma maneira mais geral, com
todos os poetas, rapsodos e artistas, que reivindicam a autoridade sobre o passado, o presente

e o futuro®®’. Essa autoridade ndo mais tem lugar no contexto em que Socrates descreve.

?2 LEDBETTER, G. “The Power of Plato’s Cave”. In: Plato and the power of images. EDMONDS III, R. e

DESTREE, P. (ed.). Leiden: Brill, 2017. p.121-137 (p. 130).

Z: HESIODO. Teogonia: a origem dos deuses. Traducio de Jaa Torrano. Sdo Paulo: Huminuras, 2007 (v. 34).
Ibid., v. 38.

226 ARISTOTELES. Retorica. Tradugdo de Paulo Farmhouse Alberto, Manuel Alexandre Junior; Abel do

nascimento Pena. Sdo Paulo: WMF Martins Fontes, 2012 (1358b).

227 |_edbetter, op. cit, p. 130.
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Nesta mesma passagem, a referéncia homérica “no trabalho da terra, sendo escravo de

outro homem sem posses” retoma o que Platdo havia discutido no Livro 11?2

, quando da
expulsdo dos poetas da cidade. A referéncia & Odisséia®®®, os dizeres da sombra de Aquiles a
Odisseu, quando este desce ao Hades, é o primeiro exemplo a ser censurado, porque descreve
0 Hades como um lugar terrivel, capaz de provocar nos ouvintes a falta de coragem e 0 medo
da morte. A mesma referéncia que antes havia sido censurada é retomada em favor do seu
argumento. Aquiles lamenta o fato de estar morto e diz preferir viver em condigdes servis a
estar no Hades, e na versdo de Socrates, € o prisioneiro liberto que preferiria ser um escravo
sem posses a compartilhar o sofrimento e a opinido com os demais habitantes da caverna, ou,
com as pessoas convencionais da cidade. O sentimento, Ledbetter destaca a dimensao
emocional, nesta comparacdo se aplica a ambos, a Aquiles e ao prisioneiro: os dois
prefeririam ser servos sem posses, em um lugar que ndo é o desejado por eles. Mas a analogia
néo funciona tdo bem quando seguimos adiante, porque o contexto da citagdo parece inverter
a proposta homérica. A ideia apresentada por Aquiles é a de que é preferivel viver, mesmo
gue em mas condicbes, do que estar morto. O prisioneiro que foi libertado da caverna,
entretanto, uma vez alcancado o estagio contemplativo, evitaria a vida comum, convencional,
a todo custo. Assim, segundo a versdo de Sécrates, Aquiles parece preferir morar na caverna a
percorrer 0 caminho arduo que leva a saida. Ledbetter observa, por fim, que a inversdo
claramente ndo é perfeita, na medida em que Aquiles quer evitar a morte a todo custo, até
mesmo se isso significar ter uma vida comum, e o prisioneiro liberto quer evitar a vida
convencional a todo custo, mas, ndo prefere morrer por isso?*°.

A importancia dos poemas homéricos no que diz respeito ao conhecimento e a
educagdo no contexto grego ¢ amplamente reconhecida. Os poemas sdo “uma verdadeira
instituicdo que serve de memdria social, de instrumento de conservacdo e comunicagdo do
saber, cujo papel ¢ decisivo”™®®!. A passagem homérica é importante no contexto da Odisséia:
Aquiles fala sobre o significado da vida a partir de uma perspectiva de quem obteve a

sabedoria da morte?*?

. A escolha da citacdo paradigmatica indica que 0 que esta em questao
no texto platdnico € igualmente importante, e ao inserir e interpretar a citacdo sobre o sentido

da vida no contexto da discussao sobre a educacédo, Platdo associa os dois temas. A imagem

228 Rep., 111. 386¢. Para uma anélise sobre esta passagem, cf. O’Connor (2007, p. 58 et seq.).
2 HOMERO. Odisseia. Traducéo de Carlos Alberto Nunes. 25ed. Rio de Janeiro: Nova Fronteira, 2015 (XI,
489-490).

20| edbetter, 2017, p. 131.

21 \VERNANT, Jean Pierre. Mito e religido na Grécia Antiga. Traduc&o de Joana Angélica D' Avila Melo. S&o
Paulo: Martins Fontes, 2006 (p. 16).

%32 para uma anélise sobre a passagem homérica, cf. Assuncéo (2003).
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da Caverna ndo oferece apenas uma Vvisdo sobre o que é a verdadeira educacdo, mas também
apresenta uma visdo sobre o valor da vida. Ao contextualizar a fala homérica, revertendo seu
sentido original, Platdo reivindica a sua vantagem como autoridade sobre o sentido da vida.
Aquiles enuncia a perspectiva homérica de que a vida é valiosa em qualquer uma de suas
formas, ao passo que Platdo sugere que a vida daquele que foi libertado da caverna é mais
valiosa.

A intencdo desta passagem, considerando-a como um todo e o papel que ela
desempenha na apresentacdo da imagem da Caverna, segundo Ledbetter, &€ ndo apenas a
rejeicdo da opinido comum, mas a identificacdo desta com a opinido da autoridade poética e
religiosa®. Tradicionalmente, as Musas, e por meio delas os poetas, sabem a ordem das
coisas: passado, presente e futuro, mas na estrutura platénica é o prisioneiro liberto que sabe a
verdadeira ordem. Platdo ataca aqui ndo apenas 0s poetas, mas todas as fontes tradicionais da
autoridade poética. A critica a autoridade poética vai além, na medida em que submete
Homero a uma estrutura platonica: é o personagem homérico que expressa a visao platdnica
do que torna a vida significativa.

Assim, a critica a concepcdo educacional dirigida aos poetas e autoridades religiosas
proposta no Livro Il é retomada indiretamente no Livro VI, mas, além disso, e talvez com
mais veeméncia, Platdo retoma a critica ao modelo educacional sofistico. No Livro VI, ao
defender o valor da filosofia para a educacdo, Socrates alerta para 0s perigos de uma alma

filoséfica ser educada de maneira inadequada, de modo a ndo permitir alcancar a virtude total:

Sendo como a imaginamos, a natureza do filésofo, penso eu, se conseguir ter a
instrugcdo que lhe cabe, necessariamente se desenvolverd e chegard a virtude total.
Mas, se ndo for semeada, plantada e nutrida em solo adequado, ira dar no oposto
total, a ndo ser que um deus venha socorré-la. Ou também tu julgas, como a maioria,
que certos jovens estdo sendo corrompidos por sofistas e que quem 0s corrompe sao
certos sofistas de quem o que importa dizer é que sd0 homens comuns?®**

Sécrates diz ainda ndo ter mencionado a coercdo maior®®®, aquelas que os sofistas exercem
com atos, quando suas palavras ndo conseguem persuadir, tais como multa e pena de morte. A
imagem do grande animal complementa a critica. Reconhecer o que agrada ou desagrada um
grande animal, provocando mais agressividade ou docilidade, ndo é sabedoria, na medida em

gue toma a opinido e os desejos dele como critério de conhecimento. A opinido e o desejo do

33 |_edbetter, 2017, p. 132.
24 Rep., VI. 492a.
2% Rep., VI. 493d. No original: tiv peyiomv avéyinv.
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grande animal em nada sdo capazes de revelar o belo ou o feio, bom ou mau, justo ou
injusto®®,

O vocabulario bestial parece realcar a dimensdo da forca, como carateristica do
contexto educacional nos moldes dos sofistas, e a imagem da Caverna, mais uma vez, faz eco
a esta critica. McCoy chama a atencdo para um elemento presente na cena inicial da Caverna:
a existéncia de um grupo de pessoas livres das correntes, podendo mover-se, mas
aparentemente alheios ao processo de saida da caverna, como fara o fil6sofo?’. Elas carregam
artefatos, estatuas de homens e de animais, feitas de pedra e madeira. Algumas falam, outras
ndo?*®. As sombras que os prisioneiros enxergam na parede da caverna sio reflexos destas
estatuas, que por sua vez, sao sombras dos objetos reais.

Esta classe de pessoas € responsavel por carregar as estatuas que projetam as sombras
na parede e produzem 0S sons que 0S prisioneiros escutam. Socrates usa 0 termo
Bavpatomoldg para descrevé-las. Elas estdo localizadas em uma posi¢do intermediéria entre o
fundo da caverna, onde estdo os prisioneiros, e o lado de fora, como se tivessem feito uma
jornada parcial, mas sem buscar a liberdade completa. Socrates ndo identifica essas pessoas,
de modo que elas podem ser interpretadas como poetas, sofistas ou qualquer outro que se
coloque na posicdo de educador. McCoy nota que Platdo acabou de caracterizar, no Livro
VI?*¥ 0s sofistas como corruptores da alma, aqueles que educam com base na opinido e
desejo dos muitos?’. Nos termos da Caverna, eles sdo aqueles que permanecem no interior,
sem os grilhGes, mas também sem concluir a jornada para fora. A descricdo dos sofistas se
encaixa perfeitamente com a imagem daqueles que ndo sdo o publico passivo, representados
pelo prisioneiro, mas ainda assim eles estdo em um ponto do caminho de ndo completa
liberdade, na medida em que permanecem no interior escuro da caverna.

Platdo, por meio de diversos recursos, reitera o argumento fundamental de que a
educacdo ndo € o que pensam que ela é. E para tanto, usa termos propositalmente vagos, tal
como Oovporomoldc, porque podemos interpreta-lo como sendo qualquer pessoa que se
coloque em posicdo de educador. Mas, além disso, em outros momentos, ele explicitamente
nomeia o alvo de suas criticas, como o faz em relacdo aos poetas, no Livro Ill, e aos sofistas,

no VI, tecendo criticas especificas para cada um desses modelos educacionais. O Livro VII

236 Rep., VI. 493a-c.

%7 McCoy, 2020, p. 229.
%8 Rep., VII. 514c¢-51a.
29 Rep. VI. 492a, 493a-b.
240 McCoy, 2020. p. 299.
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reverbera essas criticas, e por isso, 0 uso de um vocabulario impreciso, mais geral, capaz de
subsumir todos esses casos.

Uma discussdo aprofundada sobre a disputa entre poesia e filosofia, bem como
filosofia e sofistica, extrapola os objetivos desta pesquisa. Para 0s nossos fins, limitamo-nos a
sugerir possiveis sentidos das referéncias poéticas, homéricas e hesiédicas, bem como a
identificacdo dos sofistas como os Oavpatonodg. Essas possibilidades interpretativas indicam
a intencao de Platdo em destituir a autoridade poética-religiosa, bem como a dos sofistas, € a
substituicdo delas pela filosofica. Nossa intencdo, em ultima instancia, foi a de apresentar uma
possibilidade interpretativa, que associa o papel que Sécrates exerce em relagdo a educagédo
filosofica de Glaucon a do agente libertador descrito na imagem. E, como consequéncia,

indica a associacdo de Glaucon com o prisioneiro.
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PARTE Il. ANALISE FILOSOFICA

CAPITULO 3. DA ESCURIDAO PARA A LUZ E DA LUZ PARA A ESCURIDAO: O
PERCURSO FILOSOFICO DOS PERSONAGENS
3.1 O percurso filoséfico de Glaucon

A narrativa da Caverna é um caso exemplar do entrelagamento intrinseco entre forma
literaria e contetdo filosofico. Falavamos, no capitulo anterior, sobre os elementos textuais da
imagem presentes no didlogo entre Sdocrates e Glaucon, sugerindo, naquele primeiro
momento, a identificacdo de Sdcrates com o agente libertador em relacdo a educagdo de
Glaucon, sem o qual a saida da caverna ndo € possivel. A atuacdo dos dois personagens
representa, na pratica, o vir a ser da educacéo filosoéfica.

Para tanto, em primeiro lugar, destacamos o papel do educador, uma vez que o
processo de libertacdo s6 é iniciado pela acdo de alguém, ou seja, o prisioneiro ndo se liberta,
mas € libertado. Em segundo lugar, nossa atencao voltou-se para 0 modo e as circunstancias
em que a libertacdo ocorre. O percurso ascendente envolve uma série de acBes violentas,
causadoras de dor fisica e desconforto psiquico, e tem lugar no campo do que é totalmente
desconhecido pelo prisioneiro. Ele nunca antes havia visto a luz do sol, porque “la estdo eles,
desde a infancia”?*,

No dominio da Caverna, segundo nos parece, a acdo violenta de alguém € uma
condicdo necessaria para a libertacdo e a saida. Essas acOes ndo sdo motivadas pela
espontaneidade do pensamento e pelo esfor¢co do prisioneiro, mas por uma forgca externa
exercida por um agente. No caso da formacdo dos guardides-filosofos, a funcdo
desempenhada pelo agente é desempenhada pela capacidade das disciplinas em redirecionar o
olhar da alma em certa direcdo, mas, a analogia ndo se mantém para além deste momento
inicial, porque durante o processo de formacéo, a propria alma, dotada de capacidades inatas,
eleva-se até atingir o alto.

A imagem da Caverna reflete a ideia de que as pessoas sO ddo inicio aos estudos
filoséficos com a ajuda de um guia ou mestre. Na cultura grega, a noc¢ao de mestre e discipulo
era comum, e Platdo reconhece a importancia desempenhada pelo mestre na educacdo do
discipulo. Mas, de um modo geral, Platdo deixa claro a sua oposi¢do em relacdo ao que ele
julga ser a opinido corrente de moudeia, segundo a qual o conhecimento é derramado na alma
do discipulo, uma vez que, para ele, a verdadeira educacao consiste em despertar capacidades

da alma. Assim como os olhos, juntamente com todo o corpo, devem estar voltados para a luz

%1 Rep., VII, 514a.
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para que seja capaz de ver, toda a alma deve ser direcionada para o ser. Ha, entdo, uma
especificidade da funcdo desempenhada pelo mestre em relagdo ao discipulo na concepcao de
educacdo platbnica, representado imageticamente pelo agente libertador.

Na imagem, 0 mesmo agente responsavel pela soltura continua a obrigar o prisioneiro
a persistir no caminho de ascensdo e, ao fim, é ele quem o obriga a voltar.

Uma das razdes pelas quais a Caverna é uma imagem altamente persuasiva é a forma
com que Socrates mobiliza elementos retdricos para envolver Glaucon na narrativa. O que
Socrates oferece ndo € apenas uma descricdo ou 0 encadeamento de raciocinios, mas uma
experiéncia sobre a nossa natureza, relativamente & educacéo ou a sua falta.

Considerando a encenacao dramatica e a estrutura literaria da narrativa, Ledbetter
identifica que o paralelo entre Glaucon e o prisioneiro se dd& em um duplo registro: um

epistemoldgico e outro emocional®*.

O primeiro elemento diz respeito ao estado de
ignorancia de ambos. Na cena inicial da Caverna, 0s prisioneiros enxergam apenas as sombras
de objetos e estatuas projetadas na parede. Eles desconhecem a existéncia dos verdadeiros
objetos, animais e pessoas, e, de maneira semelhante, durante a exposicdo da narrativa,
Glaucon desconhece o que € a verdadeira educacdo, uma vez que Socrates sé a revela no
final. Assim como as sombras estdo para 0s prisioneiros no interior da caverna, até entdo, a
educacdo foi tratada em termos do que os outros pensam que ela é, ou seja, nos dois casos
algo que é — as coisas elas mesmas e a verdadeira educagdo —, sao tomadas por algo que nao &,
sombras ou um conjunto de conhecimento.

O segundo elemento do paralelo é relativo a dimensdo emocional. Glaucon ndo é
incentivado apenas a compreender a situacdo em termos epistemol6gicos, mas a pensar e a
sentir como os personagens da experiéncia de imaginacdo. De fato, 0s personagens de Platdo
representam mais do que pessoas expondo argumentos, eles representam seres humanos
completos, com personalidade, uma histéria de vida e senso de moralidade. Eles fazem mais
do que revelar a l6gica de um argumento, e, por essa razéo, € tdo importante que o apelo de
Socrates va além da exposicdo de argumentos, sendo convincente em relacdo a todos o0s
aspectos da vida humana®*.

Glaucon é levado a imaginar e, atraves desta experiéncia — tdfoc —, a pensar como 0s

prisioneiros pensariam se estivessem naquela situacdo®**. E, além disso, Sécrates pergunta o

242 | edbetter, 2007, p. 124-125.

243 0’ Connor, 2007, p. 55.

244 Nesse mesmo sentido, O’Connor (2007, p. 62 et seq.) destaca que o aspecto draméatico da narrativa da
Caverna encena a histéria da educagdo, em que Sdcrates atua como guia de Glaucon na ascensdo da caverna.
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que eles veriam, o que imaginariam, como eles se sentiriam: “...ndo sentiria dor nos olhos...?”,
«_..ndo te parece que sofreria bastante e se revoltaria por ver-se tratado daquele modo?”*%.

O discurso de Socrates indica que o erro deste prisioneiro é tanto emocional quanto
intelectual. Na imagem, a alma, composta de dois elementos ndo racionais, esta perturbada e,
sendo arrastada pela ladeira &spera e abrupta, tenta voltar a prisdo, porque ainda ndo é o
elemento racional que a guia. O prisioneiro liberto, durante a subida, ainda ndo consegue ver
com clareza e distinguir as sombras dos verdadeiros objetos, e, aléem disso, ele sente dor e
tenta fugir de volta para a caverna. O erro dele ndo estd em apenas desconhecer o ambiente a
sua volta, mas também pelo desejo de voltar a situagdo de aprisionamento. O erro €, sem
duvidas, de natureza epistemologica, mas é sobretudo psicoldgica. Casertano afirma que a
énfase das observacOes psicologicas nesta passagem ilustra a resisténcia de todos nds em
aceitar o novo, mesmo quando é 6bvio®*°.

Neste momento, Glaucon ainda esta confuso, assim como o prisioneiro, uma vez que a
visdo imediata do lado de fora da caverna ndo é suficiente para aliviar a perturbagdo. E
preciso que os olhos estejam ajustados. Em certo sentido, a metafora da visdo ilustra o
impacto que o contato com Sdcrates causa nos seus interlocutores, provocando momentos de
confusdo, perturbacio e até mesmo raiva®*’.

No primeiro capitulo trativamos sobre a caracterizacdo de Glaucon, destacando 0s
elementos que indicam a sua disposicao para a vida filosofica. Se, considerando a obra como
um todo, podemos discutir se Glaucon € ou ndo a representacdo perfeita do filésofo natural,
vale notar que neste momento, mesmo confuso, ele ndo foge da discussdo. Ele parece saber
que o estado de confusdo é parte da progressao em direcdo ao conhecimento e estéa disposto a
enfrenta-lo. Glaucon parece ter aprendido, por meio do diagrama da Linha, que embora as
sombras e imagens estejam no nivel mais baixo do conhecimento, elas ndo sdo dispensaveis
em absoluto, e a confusao se da porque ele ainda néo é capaz de ver o processo concluido.

Depois de ter concluido a narrativa, quando SoOcrates passa a examinar como 0S
filésofos voltam suas almas para o ser, ele propde o exemplo dos dedos da mao. Trata-se de

como, a partir de situacdes e fatos sensoriais, a alma eleva-se em dire¢cdo a um nivel mais

> Rep., VII. 515e-516a. O reconhecimento da dimensdo emocional como parte da educacdo estd em
consonéncia com o que diz Platdo em outras partes da obra. Para citar um exemplo, lembremos que muito
embora a nossas almas, como descritas no Livro VI, é composta de duas partes ndo racionais, a educacéo
consiste na conversdo da alma como um todo. Ao guardido ndo cabe apenas conhecer a verdadeira natureza de
todas as coisas, mas ele deve aprender a amar a verdade e a odiar a mentira.

246 Casertano, 2006, p. 19.

7 McCoy, 2020, p. 230.
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proximo ao conhecimento®®. Para além da argumentacdo propriamente dita, a passagem
demonstra a habilidade de Glaucon para acompanhar o raciocinio. Inicialmente confuso sobre
0s objetos sensoriais que conduzem ou ndo a reflexdo, Glaucon ouve as explicagcdes de
Socrates: objetos que nos provocam sensacGes opostas a0 mesmo tempo deixam a alma
perplexa e despertam a necessidade do auxilio da reflex&o e do raciocinio. Sécrates pede a ele
que diga se os numeros e a unidade sdo do tipo que incitam ou ndo a reflexdo, indicando que
Socrates reconhece a capacidade de seu interlocutor. Logo, com o auxilio de Socrates,
Glaucon conclui que tal processo intelectual deve levar-nos a reconhecer “niimeros que so
podem ser pensados e ndo podem ser tratados de outra maneira”?*°.

Alias, a reacdo de estranhamento de Glaucon diante da imagem € similar a estranheza
da alma diante da contradicdo no nivel das sensacdes. Glaucon, ao ouvir a descricdo de
Sdocrates, afirma que os prisioneiros estdo fora de lugar — dromot —, e cabe a ele enfrentar essa
estranheza, ir a fundo a questdo e se perguntar sobre as proprias faculdades de discernimento,
sobre 0 que percebe e o que é verdadeiro. E justamente o fato de estar em uma situagio de
estranheza que o processo de pensamento pode comecar, quando o conhecimento dos sentidos
ndo é suficiente. Pouco depois, ao apresentar o exemplo dos dedos, Socrates diz que as
informagdes estranhas — &tomotr — sd0 aquelas que precisam de investigacdo®°. Portanto, a
estranheza é o primeiro motor do conhecimento®*. Em resposta & Glaucon, Sécrates diz que
essas pessoas fora do lugar sdo pessoas comuns, assim como nds, que ainda nao
contemplaram a verdade.

No contexto da discussdo acerca da aparéncia, Marcelo Marques aborda o lugar e a
importancia dos recursos imagéticos utilizados Republica®. As imagens, apesar de
duramente criticadas, tém funcdo decisiva na compreensdo e na transmissdo do que é a
dialética, de modo que ndo é apesar da imagem que € possivel pensar, mas por causa e a
partir delas, na medida em que elas explicitam, como metafora visual, o invisivel. Socrates
diz que “no mundo cognoscivel, vem por ultimo a ideia do bem que se deixa ver com

dificuldade, mas, se é vista, impde-se a concluséo de que para todos € a causa de tudo quanto

248 Rep., VII. 521c et seq.

% Rep., VII. 526a. Diversas passagens corroboram o reconhecimento das qualidades filos6ficas de Glaucon,
cabendo, além das ja citadas, mencionar mais uma. No Livro V, quando Sécrates anuncia o dificil e polémico da
comunidade de mulheres e filhos e hesita em continuar, Glaucon o incentiva, dizendo: “Ora, para ouvir tais
discussoes, Socrates, quando se tem senso, a medida € a vida toda. Vamos!” (450b)

20 Rep., VII. 515a e 524b.

#1 MARINO, S. “Imagem da caverna e experiéncia da estranheza na Republica de Platio”. In: PAGOTTO-
EUZABIO, M. S., ALMEIDA, R. (Orgs.). Experiéncia e formagdo no mundo antigo. S&o Paulo: FEUSP, 2022,
p. 54-66 (p. 61).

%2 MARQUES, M. P. “Aparecer e imagem no livro VI da Republica”. In: PERINE, M. (Org.). Estudos
Platénicos: Sobre o ser e o aparecer, o belo e 0 bem. Séo Paulo: Loyola, 2009, p. 137-166.
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é reto e belo [...]”?*%. Disso, depreendemos que Sécrates teve algum vislumbre das ideias e usa
a linguagem imagética para comunicar a experiéncia da natureza do ser, de modo a permitir
aos que ainda ndo tiveram essa experiéncia, por eles mesmos, tenham uma imagem que é
comparavel, mas ndo idéntica, & experiéncia filoséfica que alguém como Sécrates teve®.
Assim, o objetivo da narrativa da Caverna, segundo Ledbetter, é o de incentivar
Glaucon na busca pelo conhecimento, no contexto do desenvolvimento dramatico da obra, e
em Ultima instancia, os leitores indiretos, contemporaneos de Platdo ou ndo, a persistir no

255

arduo caminho da busca pelo conhecimento filos6fico“™”. A conclus@o de Nightingale segue o

mesmo sentido. Para a autora, a narrativa da caverna € um

discurso protréptico que exorta o leitor a abracar a vida da teoria filosofica.
Distanciando-nos da nossa visdo de mundo tradicional, encoraja-nos a acompanhar o
filésofo mitico no seu caminho para as Formas. Se o leitor aceitar esse convite
retérico, ele partira de seu ponto de vista atual (e, em certo sentido, do mundo
familiar em que vive) e entrara na aporia e atopia que caracterizam a atividade da
teorizacéo filosofica®™®.

Kasteley entende o uso retérico em a RepUblica de maneira semelhante®’. Sécrates se
vale desta experiéncia de pensamento para ilustrar para seus interlocutores o que, naquele
momento, ndo pode ser entendido completamente. Ele fala para Glaucon, alguém que ainda
ndo contemplou as ideias tal como ele possivelmente o fez, e por isso a necessidade de que a
linguagem usada seja adequada ao entendimento de que Glaucon é capaz de capturar. Nesse
sentido, a Republica é destinada para um puablico que ndo entende, ou ainda ndo entendeu, a
verdadeira natureza da filosofia. A audiéncia é composta por ndo filésofos, compreendendo
pelo menos dois tipos de individuos: aqueles que potencialmente se tornardo filésofos, por
assim desejarem e suportarem o seu rigor, e 0s que ndo tém paixdo ou habilidade para tanto. O
dialogo, portanto, tem que falar para dois publicos diferentes, tanto incentivando aqueles que
se dedicardo aos estudos filoséficos, quanto explicando aos que ndo a seguirdo, 0 que a
filosofia tem para oferecer.

De todo modo, a ideia, em si mesma, ndo pode ser apreendida por nés completa e
diretamente, e nossa linguagem reflete irremediavelmente esta limitacdo. Diferentemente de
Kastely, para McCoy, o uso do recurso imagético na Republica vai alem do propdsito retorico

e pedagdgico, integrando os argumentos propriamente filosoficos sobre os temas centrais, tais

53 Rep., VII. 517c.

%4 McCoy, 2020, p. 227.

5 | edbetter, 2017. p. 136.

256 Nightingale, 2009, p. 96, tradugéo nossa.
%7 Kasteley, 2015, p. 134.
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como a justica e a natureza das ideias®®

. A linguagem das imagens surge na interse¢éo entre o
que verdadeiramente é e a natureza humana, entre o0 ser e o ser humano, sendo capaz de
revelar o ser, ainda que parcialmente e em perspectiva.

A inevitavel limitagdo linguistica ndo significa em absoluto a mitigacdo da conotacao
filosofica. Reconhecer o lugar das imagens como algo entre o sensivel/visivel e o
inteligivel/conhecimento é reconhecer a nossa préopria natureza, suas possibilidades e
limitacGes. E somos convidados, juntamente com Glaucon, a fazé-lo por meio da identificacéo
com um dos prisioneiros. Desse modo, o forte apelo emocional, segundo nos parece, no
contexto de uma passagem destinada a tratar dos efeitos da educacdo em um didlogo direto
com Glaucon, funciona como um modelo que se propBe a encorajar e exortar aqueles que,
assim como Glaucon e nés mesmos, ainda ndo realizaram o percurso filos6fico™®. A
propdsito da imagem da Caverna, Nightingale afirma que Platdo personifica a mente do
filosofo, e faz com que o leitor imagine um ser humano saindo da caverna. E, de fato, o olho
da mente que realiza a jornada filosofica e sente a dor de uma luz ofuscante repentina®®.

A Caverna pode ser entendida como discurso que atua sobre os desejos de Glaucon,
redirecionando-os em direcdo as ideias, ao invés de bens inferiores. Para tanto, McCoy aponta
que Sdcrates apresenta o filésofo liberto como tendo caracteristicas valorizadas por Glaucon,
comparando-0 ao ideal ateniense de um homem livre, ao passo que o ndo filésofo é

representado como um prisioneiro passivo®®*

. A representacdo das duas classes de pessoas €
marcadamente acentuada. O prisioneiro liberto literalmente eleva-se acima dos demais, que
permanecem acorrentados no interior da caverna, enquanto ele tem acesso ao ambiente
exterior. Pode-se imaginar o interesse de Glaucon por esta versdo de uma aristocracia, em que
os melhores sdo definidos pelo conhecimento, e ndo pela classe social, posi¢cdo ou poder
politico. Até a dor e a dificuldade vivenciada pelo prisioneiro pode ser um forte apelo para
Glaucon, que parece gostar de desafios, tanto em batalha militar quanto em relacdo a
conquistas amorosas. Ao final da narrativa, Glaucon concorda com Socrates, tanto quanto é
capaz, de que uma pessoa sabia deve ver a ideia do Bem para agir bem.

Alias, durante toda a narrativa, Glaucon indica aquiescéncia aos argumentos de
Sécrates. Ele concorda, por exemplo, com o argumento de que as razbes pelas quais eram

concedidas honras, louvores e prémios no interior da caverna ndo tem valor do lado de fora®?.

8 McCoy, 2020, p. 2-3.

9 A respeito do tema, cf. Gallagher (2004).
20 Nightingale, 2017, p. 42.

%1 McCoy, 2008, p. 136.

%2 Rep., VII. 516¢c-e.
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Como diziamos no capitulo anterior, Sécrates associa estes valores com a tradicdo pedagdgica
poética e sofistica, substituindo-as pela filoséfica, e Glaucon o acompanha.

Segundo O’Connor, Glaucon conclui seu ritual inicidtico no momento em que
Socrates, depois de ter enumerado as ciéncias a serem estudadas, compara a dialética como
uma melodia®. Depois de um longo prelddio, Glaucon pede a Socrates que discorra sobre a
melodia em si mesma, ou seja, que faca uma consideragéo sobre a verdadeira arte filosofica: a
264

dialética™". Qualquer que seja o termo da iniciacdo filosofica de Glaucon, este passo é,

através de Socrates, concluido.
3.2 A avaPaocig e a katapaocig de Socrates

Assim como Glaucon realiza um percurso filoséfico no desenvolvimento da obra,
Socrates também o faz. Para Jacob Howland, a estrutura composicional da Republica enfatiza
os temas da recordacéo filosofica e o do desejo, 0 &poc filos6fico®®. Esses temas, por sua vez,
estdo entrelacados com a temética da subida e descida, assumindo o sentido tanto literal
guanto metaforico, que atravessa o dialogo. Para o autor, “o uso de Platdo desses temas indica
que Socrates é um heroi — e, como narrador, em alguma medida também o autor — de um
épico filoséfico na forma de drama filosofico”?®. A composicdo da Republica reproduz de
algum modo as narrativas de iniciacdo aos mistérios.

Jacyntho Brand&o observa que a fala de abertura do didlogo, “Desci ontem ao Pireu” —
KkotéPnv x0<g eig Mewpoud —, informa tratar-se de uma narrativa em primeira pessoa, iniciada
de subito, sem maiores enquadramentos, com uma frase em que tanto o verbo — katépnv —
quanto o advérbio — x0éc — se encontram em posi¢do destacada. Apenas mais a frente, quando
Polemarco diz: “Socrates, parece-me que vais indo embora para a cidade”, e a resposta: “Nao

287 o narrador ¢ identificado com Sdcrates®®®,

erraste, disse eu

Platdo explora os sentidos literais e metaféricos dos termos subida e descida atraves
da obra, inclusive no que diz respeito ao desenvolvimento intelectual e filoséfico dos
personagens. O caso de Socrates € 0 mais relevante nesse sentido. Vegetti constata que a
descida — xatdpacic — que ele empreende no inicio para o Pireu ndo tem o proposito de

revelar ao publico que ele va manifestar uma verdade que ja possuiu, mas antes — segundo a

283 0’ Connor, 2007, p. 77.

264 Rep., VII. 532d.

25 HOWLAND, J. The Republic: The Odyssey of Philosophy. Philadelphia: Paul Dry Books, 2004.

26 |hid., p. 34.

%7 Rep., |. 327a, 327c.

28 BRANDAO. J. “O filésofo na casa de um homem justo (comentarios a Republica 327a-331d, parte 1)”.
VirtuaJus, v.12, p. 8-30, 2016 (p. 13).
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tradi¢do precisamente do percurso de xatdBacic?®® — reveste os valores simbélicos de uma
viagem de iniciacio, em direcdo a uma verdade a ser conquistada®’.

Na literatura filoséfica antiga, segundo Gabriele Cornelli, o percurso de iniciacdo da
katdpaocig ¢ compreendido como um movimento fundamental do itinerario intelectual de

formagdo de um sabio®"

, € essas narrativas estdo fortemente presentes nos didlogos
platdnicos®’?, repletos de mitos de descida para o mundo dos mortos. E na Republica,
entretanto, que o percurso de katdfoaoig se torna o proprio movimento do filésofo, o itinerario
€ 0 método expresso com clareza em dois momentos: na construcdo dramatica do dialogo
completo, e na imagem da Caverna.

No primeiro caso, a frase inaugural da Republica — “Desci ontem ao Pireu com
Glaucon, filho de Ariston, para fazer minhas preces a deusa, e a0 mesmo tempo, ver como

»213 _ declara 0 movimento de

fariam a festa, porque entdo a celebravam pela primeira vez
descida de Socrates, para um lugar outro, que nao Atenas, em uma celebracdo religiosa da
deusa Trécia Béndis. A experiéncia de Socrates se da no campo do desconhecido, assim como
é o0 percurso de subida do prisioneiro da caverna, que 14 vivia desde a infancia. A metéfora do
caminho a ser percorrido por Sdcrates nesta primeira cena é a alegoria da busca pela sabedoria
individual®™,

Com efeito, o saber que Sdcrates demonstra possuir no Livro | se limita a analogia
técnica: 0 modelo de comportamento justo € aquele do profissional competente, como o
médico e o capitdo da nau, e por isso Socrates se vé incapaz de defender a justica por si
mesma. A partir do Livro Il, ele decide continuar, na medida de suas forcas, motivado por
Glaucon, Adimanto e pela intui¢do da necessidade de promover a defesa da justica no plano
individual, transpondo-o ao da cidade, por meio da analogia com as letras pequenas e grandes.
Essa intuicdo, que guia todo o desenvolvimento do didlogo, ja havia sido colocada na ocasido
da intervencdo de Trasimaco e reiterada pelos dois irmdos, na qual a dimensdo politica do
problema j& estava notadamente delineada. Este, conforme Vegetti, é o primeiro passo de
iniciacdo de Socrates na Republica, ndo por obra de uma divindade, “mas através do terreno
insidioso do conflito intelectual, da rivalidade teérica e moral”™. O embate com Trasimaco e

as criticas de Glaucon e Adimanto irdo conferir ao dialogo desenvolvimentos imprevistos,

2%9 para uma suscinta e consideracao sobre o tema, cf. Bernabé (2015).

270 \/egetti, 2002, p. 29-30.

'L CORNELLI, G. “Filosofia Antiga Underground: da Katébasis ao Hades a Caverna de Platio”. Revista de
Estudos da Religido, ano 7, p. 94-107, set., 2007.

272 A titulo de exemplo, cf. Brisson (1998); Cornelli (2005); Droz (1997) e Morgan (2000)

7 Rep., |. 327a.

274 Cornelli, 2007, p. 99.

275 \/egetti, op. cit., p. 29.
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digressdes, tensdes intelectuais, até que no Livro VI, Sécrates confessa a incapacidade de
dizer a natureza do Bem. No Livro X, para concluir o caminho da avéfootig, a ascensao para a
luz, ele recorre a improvavel historia de um personagem obscuro como Er de Panfilio. De
tudo isso, certo é que o Sécrates da metade até o final do didlogo ndo é mais aquele mesmo do
inicio: “a travessia da politica, primeiro, e da dialética, depois, o fizeram um personagem
diferente, mais complexo embora mais distante de certezas definitivas. A Republica parece
entdo como um Bildungsroman, uma histéria de formacao filoséfica de Sécrates”?®,

A temética da rememoracdo, por sua vez, ¢ indicada pelo uso do advérbio y0éc, a
segunda palavra do didlogo. Howland destaca que a Republica € narrada por Socrates para um
publico ndo especificado no dia seguinte em que o encontro teve lugar. A narrativa em
primeira pessoa e 0 uso do advérbio x0éc na primeira oracdo assinala 0 nosso acesso indireto a
acdo, por meio da rememoracdo, da conversa tal como Socrates registrou e editou
mentalmente. Ele ocasionalmente revela alguns dos seus pensamentos privados, impressdes e
reacOes dos outros personagens?’’.

Disso depreende-se que Platdo enfatiza a apropriacdo que Socrates teve da experiéncia
do dia anterior, ao apresenta-la no ato de rememoracdo, e destaca 0s passos que ele da ao
recolher e sintetizar esse material em uma histéria unificada. A rememoracéo de Sdcrates ndo
é passiva e nem ocorre de forma fragmentada, ela busca compreender a coeréncia interna da
experiéncia, sendo a narrativa o meio pelo qual ele articula a sua compreenséo filoséfica. Em
outras palavras, € o ato de rememoracao literal com o qual ele preserva e apresenta o dialogo,
antecipando o tema em um sentido estendido, isto é, no sentido filos6fico?®. Na discussdo
sobre o filésofo no Livro VI, Socrates afirma que dentre as virtudes de uma alma filoséfica a
boa memoria € indispensavel: “Ah! Se a alma carecer de memoria, jamais a incluamos entre
as que sao suficientemente filosoficas...”?"”.

Além disso, as primeiras linhas do dialogo esbocam o carater filoséfico do dialogo.
Quando Soécrates diz que desceu ao Pireu para ver a festa, ele usa o verbo OsdcocOdat.
Segundo o LSJ, trata-se da conjugacdo do Bewpéw, no aoristo infinitivo, médio/passivo, e
significa olhar, especialmente com a mente. Assim como a propria filosofia, a Republica

comega com uma cena de admirac&o?®.

276 \/egetti, 2002, p. 29, traducdo nossa.

" Howland, 2004, p. 33.

278 |bid.p. 33.

29 Rep., VI. 486d. Além disso, Sécrates reitera a necessidade de boa meméria na alma filoséfica em pelo menos
mais cinco ocasifes: V1. 487a, 490c, 494b, 503c e VII. 535c.

280 Howland, 2004, p. 36. No Teeteto (155cd), Platdo afirma que a filosofia comeca pela admiragdo. Nightingale
(2004) apresenta um estudo exemplar sobre a tematica. O capitulo 3 é dedicado a Republica, no qual, dentre
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O encontro na casa de Polemarco é acidental. Socrates, acompanhado de Glaucon,
expressa a sua intengdo de retornar a Atenas, e assim o teria feito, se ndo fosse a intervencéo
de Polemarco e de um grupo de jovens, incluindo Adimanto, exigindo que Sdécrates lhe faca
uma visita. Polemarco, por estar com um grupo maior de pessoas, ameaca usar da forca para
impedir que ele v embora. Essa passagem é provocativamente ambigua, ela sugere que
Sécrates e seus companheiros mais proximos formam uma comunidade politica em miniatura,
formada por necessidades e desejos em comum — neste caso 0 apetite dos jovens por comida,
bebidas e diversdo —, e é inicialmente formada pela forca — representada pela cena de abertura
pelos impulsivos Polemarco e Glaucon — e persuasdo — representada por Adimanto —, a
servico desses desejos®®.

Nesse sentido, os argumentos e a estrutura dramatica da Republica se revelam quando
vistas em relacdo a estrutura mistica, e mais uma vez essas conexdes sdo apresentadas no
inicio da obra. O Pireu € uma cidade proxima a Atenas, e a descida de Sécrates até la € tanto
literal quanto metaférica. Uma série de indicios sugere que a jornada de Socrates ao Pireu
representa uma espécie de descida a0 mundo dos mortos®®?>. No Fedro, a filosofia é descrita
como um ritual de purificacdo®®®, mas o Banquete é ainda mais préximo & Republica. O
discurso da profetisa Diotima faz uso de um elaborado vocabulédrio de iniciagdo aos

284 temas que na RepUblica aparecem na sentenca inicial do dialogo®.

mistérios

Indicio disto é a recorréncia da tematica da subida e da descida nos mitos contados na
obra. No Livro Il, Glaucon conta a histéria de um homem que desceu, entrando em uma fenda
que se abriu na terra para furtar o anel de um corpo gigante®®®. No Livro 111, Sécrates explica
que os governantes da koAAimoAlg vao contar aos cidadaos uma nobre mentira, nomeadamente
aquela de que eles foram criados por baixo da superficie da terra. No Livro VII, Sdcrates
compara a experiéncia humana da situacao de prisioneiros dentro de uma caverna e compara a

propria caverna, da qual sai o filésofo, com o Hades®®'.

outras coisas, ela relaciona a descida da cena de abertura, para ‘ver’ o festival, com a ‘visdo’ filosofica na
Caverna. A proposito, Gadamer (1998, p. 31) diz o seguinte: “It seems helpful to recall here the original Greek
sense of theory, theoria. The word means observing (the constellations, for example), being an onlooker (at a
play, for instance), or a delegate participating in a festival. It does not mean a mere "seeing" that establishes what
is present or stores up information”.

281 Howland, 2004, p. 37.

%82 |pid., p. 43.

253 Fedro, 69b e 82d.

284 0 Banquete, 209e.

285 O’ Connor, 2007, p. 73.

286 Rep., I1. 359¢-60b.

%87 Rep., VII. 514a-517a. Para uma anélise sobre o uso de mitos e alegorias na Republica, cf. Destrée (2012).
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Alids, como McCoy observa, Socrates estd na profundeza do Pireu, pronto para
percorrer 0 caminho para cima, em diregdo a Atenas, quando é interpelado por Polemarco e
seus companheiros®®. A principio ele é obrigado a permanecer, mas depois o faz
voluntariamente, ele permanece com o0 objetivo de ensinar, e depois faz 0 seu retorno. Em
certo sentido, o personagem de Socrates na Republica é o modelo de filésofo que nédo apenas
experimenta a liberdade, mas age para libertar os outros.

A imagem da Caverna ndo é um mito, mas a referéncia a descida ao mundo dos
mortos é clara. Socrates relaciona o interior da caverna com a “experiéncia de que fala

289
Homero”

, qual seja, a ida de Odisseu ao mundo dos mortos. Nela, a simbologia do fogo,
utilizado nos rituais de revelacdo e sabedoria, é invertida, e ao invés de simbolizar a
iluminacdo da sabedoria, representa uma espécie de dispositivo, que permite a encenacdo de
um teatro de sombras e enganos. E o filésofo que desmascara o espetaculo e pde fim a
enganacao, com a sua avapaocic da caverna, movimento contrario a katdfacig do ponto de
vista gnosioldgico: a verdade estd na subida, ndo na descida. No Livro VII a temética
ritualistica continua, tomando o sentido oposto. O filosofo realiza uma segunda xotdpacig, NO
registro ético-politico, retornando para a caverna>>.

Finalmente, o Livro X conclui com o Mito de Er, um guerreiro que foi para baixo
como observador de um lugar que Socrates identifica com o Hades, relembra o que ele viu por

4, e sobe para 0 mundo dos vivos para contar a histéria®*

. A jornada mitica de Er reitera o
paralelo com a descida de Sdcrates ao Pireu para ver a festa, seu retorno a Atenas, e a
rememoracao dos eventos da noite anterior, organizadas na forma do didlogo. O mito de Er
acaba com Er acordando em sua pira funeréria, e podemos imaginar que era por volta do pér
do sol quando Socrates acabou de narrar o conto aos seus companheiros. Toda essa
encenacdo, isto é, as conclusbes chegadas ao momento do pér do sol, o festival da Béndis, e o
mito de Er reforca a sugestdo de que a conversa da Republica teve lugar, metaforicamente, no
mundo dos mortos®®.

A associagdo da tematica da descida ao submundo com a educacdo filosofica é feita
expressamente por Socrates. Antes de discorrer sobre o curriculo educacional dos guardies

ele compara esse processo com a saida do Hades: “Queres, entdo, que examinemos ja, de que

288 McCoy, 2020, p. 236.

289 Rep., VII. 516d.

2% Cornelli, 2007, p. 104-105.

21 Rep., X. 619a, 614b-21b.

292 Howland, 2004, p. 44. A propésito, Fago (1994) discorre sobre o uso da tradicdo mitica e poética da qual
Platdo se apropria e ressignifica. Vale destacar, no mito final da Republica, a divindade invocada é a
Necessidade (avdykn, 617b).
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maneira virdo a existir homens assim e como se fard que subam até a luz da mesma forma
que, segundo se diz, alguns deixaram o Hades e subiram até os deuses?”?%?

Ademais, anteriormente Socrates refere-se a si mesmo como um exemplo de filosofo,
dotado de um caréater nobre e bem educado, preservado em exilio®**. De um lado, a descida
inicial da Republica e, de outro, a subida, oferecem o comentario mitico sobre a vida heroica
de Sdcrates, e particularmente de sua auséncia da vida politica. O’Connor destaca que
Socrates trata de uma descida por mais quatro vezes no dialogo, todas elas relacionadas a
tradicdo homérica®®: trés delas estdo diretamente ligadas ao lamento de Aquiles, na imagem
da Caverna, e a quarta refere-se & imagem imediatamente anterior, a Linha**. Nas trés
primeiras, Sdcrates diz que, mesmo nas melhores cidades, os guardibes que tenham
completado a formacéo filosofica desejam fugir da vida politica, porque a julgam um mundo
morto em relacdo a vida contemplativa fora da caverna, e por isso, devem ser obrigados a
descer e a voltar para o0 mundo politico.

Além de estruturar a dindmica dramatica, por meio do percurso individual dos
personagens, bem como a tematica mitica, os movimentos de subida e descida estdo
implicitos no desenvolvimento argumentativo da obra. Ao final do livro IV Sdécrates diz a
Glaucon que eles chegaram a um ponto de observagdo do Adyoc, cOmo se estivessem em um
mirante?®”. No inicio do livro V, entretanto, Scrates representa a si mesmo e aos seus amigos
tentando fazer seu caminho para cima em um percurso perigoso e escorregadio, semelhante a

tentativa de escapar da caverna®*®

. O Adyog continua a subir até alcancar os temas do Bem e
da educacdo do filésofo nos Livros VI e VII, e entdo desce mais uma vez, nos livros VIII e
IX, no dominio da comunidade politica. No Livro X, hd um duplo didlogo, 0 movimento de
ida e vinda é miticamente refletido nos dois caminhos que Er v& no submundo: um que vai
para cima e para o céu, a ser trilhado por aquelas almas que viveram uma vida justa, e outro
que vai para baixo, destino daqueles que tiveram uma vida injusta®®. Finalmente, a descida
inicial ao Pireu é balanceada por sua ascensdo e retorno a Atenas depois de ter concluido o
didlogo, mas principalmente pela organizacdo da experiéncia em forma da narrativa no dia

seguinte®®.

2% Rep., VII. 521c.

2% Rep.,VI. 496c.

2% Rep., VII. 516e, 519¢, 520d, 511b.
2% O Connor, 2007, p. 60.

297 Rep., IV. 445c.

2% Rep., V. 450e-451a.

299 Rep., X. 614c.

300 Howland, 2004, p. 45.
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A estrutura da Republica, ou a composi¢do em anel, é significativamente notada entre
0s comentadores, embora, como observa Barney, nunca duas interpretacbes tenham
exatamente coincidido®. Trata-se de um critério conhecido como ring composition®*?, que
pode assumir diversos padrdes. De uma maneira geral, a Republica apresenta a retomada,
assumindo uma forma mais proxima de resolucdo do que de recorréncia, das temaéticas:
Katapaocig e avapacic, morte, desafio e resposta, o desenvolvimento e a degeneracdo da
cidade, a poesia e as artes.

A composicdo da Republica, segundo Barney, é do tipo piramidal, na qual o nucleo
dialético é composto pelos Livros VI — VII. No se trata apenas de uma estratégia formal ou
estética, mas expressa 0 método filos6fico marcado por percursos ascendentes e descendentes
do argumento, a partir de, e em direcdo aos primeiros principios, ou as hipdteses mais
elevadas. O reconhecimento do movimento composicional e da metodologia da obra é valioso
para resolvermos questdes interpretativas, mas obviamente precisamos debrugar-nos sobre a
concepcao das obras platénicas a fim de apreender seu conteudo, e, “na medida em que a
estrutura expressa o método filosofico, estrutura ¢ conteudo™*%,

Dixsaut propde um esboco da estrutura composicional da obra que concatena os temas
da filosofia, justica e educagdo, comparavel arquitetonicamente & frente de um templo®®*. No
mesmo sentido de Barney, a estrutura proposta por Dixsaut é do tipo piramidal. Nessa
perspectiva, o Livro | serve de prologo, e todos os outros sdo abordados simetricamente em
relacdo a parte central comum, composta pelos Livros VI e VII. Na primeira parte da obra, do
Livro 1l ao V, um modelo de cultura é elaborado, e na segunda, nos Livros VIII - X, este
modelo é confrontado com a realidade dos fatos. Assim, o conjunto dos Livros Il e IlI
apresenta um modelo de cultura, cujas consequéncias sao criticadas no Livro X. A triparticao
da alma, no Livro 1V, serve de fundamento a hierarquia dos tipos de vida do Livro IX, e por
fim, o modelo de Estado, que no Livro V ¢€ justo, é descrito em sua forma degenerado no
Livro VIII. Os Livros VI e VII constituem a parte central, porque é 0 momento em que ha
uma mudanca de perspectiva. E neste momento que o fildsofo realiza a conversio total da

alma, por meio da ciéncia que Ihe € propria, a dialética, e do termo desta ciéncia, o Bem.

%01 Barney, 2010, p. 38-39. Para mais sobre o tema, cf. Burnyeat (1999); Leroux (2002), Thesleff (1993).

%02 segundo Dane (1993, p. 61), o locus classicus da ring composition na lliada é o trabalho de Van Otterlo
(1944): “There is no single definitive work on ring composition. Most recent studies, including those that have
tried to extend the theory to include medieval texts, refer either directly or indirectly to the work of W.A.A. Van
Otterlo”.

%03 Barney, op. cit., p. 47, traduc&o nossa.

%4 Dixsaut, 2000, p. 67-68.
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Assim, a estrutura geral da obra, a encenacdo dramatica do Livro I, e as imagens do
Sol, da Linha e da Caverna confirmam que a nossa experiéncia pré-filoséfica indica o
caminho para cima, em direcdo a filosofia. O foco inicial em topicos ou temas em um nivel de
discurso relativamente baixo e sem reflexao € anterior ao tratamento subsequente em um nivel
mais alto, mais compreensivel, mas também mais abstrato, a0 mesmo tempo em que a
adequacdo desse entendimento superior €, por sua vez, medida pelo seu poder de iluminar
aquilo que, em primeiro lugar, se encontra com o nivel mais baixo da experiéncia comum ou
pré-filosofica®™.

Em alguma medida, as trés imagens centrais, a do Sol, da Linha e da Caverna,
apresentam relagdes andlogas marcadas hierarquicamente por dominios distintos. A
consideracdo sobre o Sol, como causa da visdo e do que € visto, antecede a consideracao
sobre o Bem, como causa do que é conhecido e da capacidade de conhecer. No diagrama da
Linha, os dois primeiros segmentos sdo constituidos por elementos do dominio do sensivel:
sombras e reflexos e os seres vivos, plantas e artefatos, ao passo que os dois Ultimos
correspondem ao dominio do inteligivel: entes matematicos e ideias’®. No interior da
caverna, sO sdo vistas as sombras dos objetos, ao passo que 0s objetos mesmos, se tornam
visiveis somente sob a luz do sol, do lado de fora.

E claro, a interpretacio dessas imagens, bem como a relagdo entre elas, suscita
discussOes tdo amplas quanto divergentes. Especialmente no caso da correspondéncia entre as
imagens da Linha e da Caverna, ha consideraveis problemas, no entanto, neste momento, o
ponto para o qual chamamos a atencdo é o fato de nas trés, de algum modo, estarem
representados dois niveis distintos, um relacionado ao estagio de reflexdo pré-filosofica,
situado metaforicamente embaixo, e outro, lugar da reflexdo filosofica, mais abstrato e mais
alto. N&o é apenas nos mitos da Republica que a tematica da subida e descida se faz presente,
mas também nas imagens.

Para concluir, lembremos que no caso da formacdo filosofica de Glaucon, Sécrates
desempenha a funcdo de liberta-lo da caverna, sendo o responsavel por guid-lo no dificil

percurso em direcdo a reflexdo filosofica, que envolve perturbacGes psiquicas, desconforto e

%5 Howland, 2004, p. 45.

%% Na realidade, as secBes da linha diferem-se ndo pelos objetos, mas pelo método de investigacdo: “A alma, na
primeira secdo [do inteligivel], era forcada a pesquisar a partir de hipéteses, usando objetos la [na segunda secéo
do sensivel] imitados como imagens, caminhando na dire¢do ndo do principio, mas do fim; na outra, porém, vai
da hipétese ao principio que ndo admite hipoteses sem servir-se de imagens como no outro caso e encaminha sua
pesquisa s6 por meio das proprias ideias” (Rep.VI. 510b). A seguir, Socrates da como exemplo de objetos da
terceira secdo a geometria e o calculo (510c). Conforme observa Puente (2018, p. 270-271), os objetos da mictig
sdo exatamente os mesmos da didvoua, diferindo-se pela perspectiva pela qual séo considerados. Para mais sobre
0s objetos da terceira se¢éo da linha, cf. Trabattoni (2003), Burnyeat (2000).
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dores. J& no caso da formacdo filosofica de Sdcrates, a identificagdo dos motivos que o
incitam a vida filosofica j& ndo € tdo clara, e resta, tanto quanto nos parece, nos limites deste
dialogo, sem resposta. Disso concluimos que a forca que leva a saida da caverna deve ser

interpretada de maneira mais ampla do que o exemplo de Glaucon representa.
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CAPITULO 4. IMAGENS E ARGUMENTAC}AO: A LIBERTAQAO DO
PRISIONEIRO E A FORMACAO DO FILOSOFO
4.1 O uso imagético

O Livro VII tem inicio com a descri¢do da imagem da Caverna, que trata dos efeitos
na natureza humana conforme tenha ou no recebido educacdo®”’. O uso imagético na obra
platonica é controverso, uma vez que as imagens sdo fortemente criticadas®® ao mesmo
tempo em que delas dependem argumentos centrais da obra. Este é o caso dos Livros VI e
VII, nos quais filosofia, conhecimento e educagdo séo entrelagados por meio de trés imagens
sucessivas, a do Sol, da Linha e da Caverna.

Marques afirma que a ampla utilizacdo de imagens por Sdcrates, assim como a
reflexdo filosofica sobre elas, faz parte de uma estratégia retérica determinada e, certamente,
deliberada®®. No Livro VI, para justificar a terceira onda, nomeadamente a de que os
filosofos devem governar a cidade, Socrates precisa antes responder ao questionamento de

Adimanto: Como os filésofos podem acabar com os males da cidade, se eles sao inlteis?

— A pergunta que me fazes, disse eu, exige uma resposta expressa numa
comparac&o®’.

— Mas ndo tens, creio, costume de falar usando comparacdes...disse ele.

— Bem! Falei. Brincas comigo jogando-me numa questdo tdo dificil de
demonstrar...Ouve, portanto, a comparagéo que eu vou fazer para que vejas como a
construo minuciosamente. A experiéncia pela qual, nas cidades, passam 0s mais
sébios é tdo dura que ndo existe nenhuma outra semelhante e é necessario, ao fazer
uma comparacao e falar em defesa deles, que se faga uma composigdo de tracos tal
como 0s pintores desenham bodes-cervos e seres mistos como esses. Imagina que
algo como isso acontece a respeito de uma frota ou de um Gnico navio!**

Assim, soma-se ao problema da interpretagdo dos argumentos, a interpretacdo da
imagem enquanto tal e por isso, segundo Marques, a producdo e a interpretacdo delas é algo

%07 \/ale notar, em Gltima instancia, todo o di4logo platdnico é também uma imagem. O encontro de Sécrates
com o0s demais, em que se discute sobre a natureza da justica, tal como narrado, nunca teve lugar, exceto na
imaginacdo de Platdo e seus leitores (McCoy, 2020, p. 1).

%% Um dos principais exemplos é a critica veemente s imagens apresentadas pelos poetas. No Livro 111, no que
toca a educagdo ideal dos guardiBes da cidade, a poesia de carater mimético € rejeitada. Essa rejeicéo a poesia é,
de inicio, corroborada no Livro X pela formulagdo da teoria da divisdo da alma e banida por completo. Sécrates,
mesmo declarando ter respeito por Homero desde a infancia, conclui que a poesia mimética (tragédia e épica
homérica) pode causar graves danos a mente dos ouvintes. Além disso, as imagens ocupam a se¢do mais baixa
do diagrama da Linha. Cf. Destrée e Hermann (2011).

%09 Marques, 2009, p. 139.

310 Na tradugdo de Ana Lia Amaral Prado (2014, p. 230) o substantivo comparacéo, traduz eikovoc Aeyopévng,
que, segundo nos parece, ndo faz jus ao destaque dado a producdo de imagens e sua funcdo didatica. Maria
Helena da Rocha Pereira (2017, p. 272) opta por “resposta em forma de metafora”, e Carlos Alberto Nunes
(2016, p. 505) “respondida como uma imagem”.

311 Rep., VI. 487e- 488a, destaque nosso. No original: b 8¢ ve, £on, olpon 0vk elodag St eikdvov Aéyew. -

glev, einov: okdTTelc SuPePAnkmg pe gig Adyov obtw. - [488a] Sucamddeiktov; dxove 8 odv Tiig eikdvog, v’ Tl
pdrkov idmg g yiioxpog eikdlw. oVt yap YoAemov 1O WAOOG TOV EMIEKESTAT®V, O TPOG TAC TOAELS
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que exige discernimento permanente, porque elas trazem em si alguns dos elementos
fundamentais da pesquisa dialética: a relacéo entre unidade e multiplicidade e a capacidade de
misturar elementos, indicando inequivocadamente um uso reflexivo e inteligente dela?.

O uso das imagens € complexo porque Sécrates ndo apenas pensa por meio delas, mas
reflete a respeito, sobre o que sdo e como nos relacionamos com elas, enfim, como as
compreendemos e as utilizamos. Por um lado, ele parece compreender a experiéncia direta
que temos das coisas a partir da relacdo com as imagens em geral, ou seja, ele constréi a
realidade imediata — sensivel e opinativa — com imagens, e, por outro, reconhece a presenca
das imagens na dimenso do inteligivel, ou seja, na terceira secéo da linha*'*,

De todas as imagens memoraveis de Platdo, a Caverna é considerada por muitos como

a mais convincente, e talvez a mais famosa da histéria da filosofia®'*

. Qual o proposito da
imagem da Caverna, qual o sentido de seus elementos individuais e a relacdo desta com as
imagens precedentes sdo algumas das questdes que dividem os estudiosos. A interpretacdo da
narrativa é a Unica secdo sobre a qual os autores R. C. Cross e A. D. Woozley, no guia de
livros didaticos para a RepuUblica, ndo chegaram a um acordo®®. Annas, ao analisar as
imagens dos Livros VI e VII concluiu que embora memoraveis ndo ha sobre elas uma
interpretagdo consistente, de modo que “Sol, Linha e Caverna sao filosoficamente frustrantes,
elas nos apontam em muitas dire¢des de uma so vez 3.

N&o obstante a longa tradicdo exegética a propdésito da Caverna ha muitas questdes
abertas ao debate. Dentre as ja formuladas, e de tantas mais que poderiamos formular, 0 nosso
esforco concentrar-se-a especificamente sobre uma delas: qual é o sentido da forca no
contexto do Livro VII. Em um ponto estamos de acordo com Annas, é impossivel propor uma
interpretacdo geral consistente, e por isso nosso objetivo ndo vai além de apresentar uma
possibilidade de leitura.

4.2 A dupla funcédo imagética
A semelhanca da cidade ideal, os argumentos na Republica vdo sendo construidos

desde o principio. Conforme observa Branddo esta caracteristica é explicita

suficientemente no livro Il, quando Sdcrates decide, no didlogo com seus
interlocutores, fazer a cidade com o 16gos, desde o principio (tdi 16goi ex arkhés
poidmen pdlin, 369c). Esse ‘desde o principio” responde a intengdo de fazer ver o

312 Marques, 2009, p. 141.

33 |hid., p. 139.

314 por exemplo, Ledbetter (2017, p. 121) e Annas (1981, p. 252).

315 CROSS, R. C.; WOOZLEY, A. D. Plato's Republic. A philosophical commentary. London: Macmillian &
Co. Ltd., 1964.

316 Annas, 1981, p. 256.
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processo de vir a ser da justica e da injustica, na cidade que também se mostra vindo

a ser com o 16gos (369a)*"".

Assim sendo, a nossa leitura procura acompanhar o desenvolvimento argumentativo do texto
e, concomitante a ele, aprender, passo a passo, a raciocinar segundo as indicagdes fornecidas
pelo texto. Este nos parece ser exatamente o caso da dupla funcdo das trés imagens
sucessivas, Sol, Linha e Caverna.

Casertano indica que a dupla funcéo, ou o sentido ambivalente, da imagem do Sol nao
se reduz a justaposicdo dos dominios do sensivel e do inteligivel, mas diz respeito a
ambivaléncia que ocorre no interior de cada um deles, composta pelos aspectos cognitivo e
pratico®®. O sol, no dominio do sensivel, é um terceiro elemento, que garante de uma sé vez,
a visibilidade das coisas e o que torna possivel o conhecimento. Assim, a funcdo cognitiva da
imagem, isto é, a visibilidade das coisas elas mesmas, esta intimamente relacionada com a
funcdo préatica, com um aspecto da vida, com a possibilidade de conhecimento da nossa parte.
O sol, por sua vez, ndo € nem conhecimento e nem vida, porque ele esta além do visivel e dos
seres vivos. No dominio do inteligivel, acontece 0 mesmo: o Bem é o elemento que confere
verdade ao conhecimento, e a0 mesmo tempo, € o0 que permite a sua aplicacdo adequada, o
gue marca a sua inscricdo na nossa existéncia concreta, sem ser, ele mesmo, redutivel a
existéncia. Assim, o Bem é, a uma s6 vez, o fim de nossas acdes e o que lhes confere valor.

A dupla funcdo imagética é também identificada na Linha. Sécrates propde que
Glaucon imagine uma linha, dividida em duas secGes desiguais, entre 0s géneros visivel e
inteligivel, as quais, por sua vez, se dividem segundo a mesma proporcao, de acordo com o
grau de clareza ou de obscuridade das coisas contidas em cada se¢d0>'®. Em relac&o ao género
visivel, os objetos sdo classificados segundo a verdade e inverdade: quanto mais verdadeiros,
mais claros, e segundo a cognoscibilidade: os objetos da opinido estdo para o conhecimento
na mesma relacdo em que as imagens estdo para o original®®. A segunda parte da linha, a
regido do inteligivel, ndo é dividida segundo os objetos, uma vez que todos os objetos sdo as
ideias, mas pelo método com o qual os conhecemos. As quatro categorias de objetos de

conhecimento sdo: eikdveg, (O6a, vonta inferiores e vonrtd superiores, e estdo relacionados,

317 Brandao, 2016, p. 9.

318 Casertano, 2005, p. 40.

319 A descricéo da linha como composta por dois segmentos desiguais que obedecem & mesma proporcéo atende
ao cerne do conceito de analogia: pensar uma igualdade de relagGes entre termos desiguais (Puente, 2018, p. 268,
269).

320 Rep., VI. 509d - 510a.
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cada um deles, a quatro operacdes da alma: eikaoia, miotic, SiGvotn e vonoig ¥, Assim, cada
tipo de objeto de conhecimento corresponde a uma operagéo da alma.

A interpretacdo sobre o sentido da Linha € complexa. Para Casertano, nao se trata de
uma distingdo ontologica, relativa a existéncia ou inexisténcia de algo, e nem héa que se falar
em uma existéncia superior de algo em relacdo a outro®?2 Em todas as seces da Linha
estamos diante de algo real. A inferioridade e superioridade de um segmento em relagdo a
outro diz respeito ndo a realidade, mas a verdade: é em relacdo a verdade que as imagens se
distinguem daqueles objetos dos quais elas sdo imagens*?*, mas todos estes, as imagens que
aparecem e as coisas que séo, aparecem no nivel do real. Assim, a distingdo se opera no nivel
gnosioldgico, e é a isso que faz alusdo ndo somente a nocdo de relacdo entre claridade e
obscuridade, mas também a referéncia, mais problemética, ao opinavel e ao cognoscivel®**. E
claro que o opinavel se distingue do cognoscivel em medida, onde somente o segundo
concerne a verdade, mas de qualquer modo, 0 que nos interessa por ora € uma questdo mais
simples: identificar a dupla fun¢do da imagem, na medida em que sdo representados tanto
objetos quanto operacdes da alma, dos dominios do sensivel e do inteligivel.

Casertano indica mais um exemplo da dupla funcdo das imagens do dialogo, qual seja,
a temaética dos dois caminhos, curto e longo, que perpassam a discussao dos Livros VI e
V11, Nestes, o discurso platdnico é ao mesmo tempo denso e particularmente articulado, na
medida em que os caminhos longos e 0s caminhos curtos se sucedem e se cruzam, numa
unidade revelada apenas pelo esquema geral. Alids, a propria metafora do caminho € dupla.
Por um lado, ela representa o caminho ético, entre a virtude o vicio, descrito como aspero e
penoso ou suave e facil, e por outro, o caminho como método, longo ou curto®?®. Neste caso,
Casertano refere-se ao ultimo. Por fim, seguindo 0 mesmo raciocinio, supomos que a imagem
da Caverna compreende ao menos duas funcées.

Mas, exatamente, quais seriam elas? Malcom Schofield se propde a identificar alguns
elementos que fazem a interpretacdo da Caverna tdo controversa®’’. O primeiro ponto

observado por ele é o fato de que a narrativa comunica ndo apenas uma visao filosofica, mas

%! Rep., VI. 510b - 511d. A classificacdo nestes termos é de Maria Helena da Rocha Pereira (2017, XX1X), na
introducdo a sua traducdo do dialogo. De qualquer modo, o que é mais significativo a propésito da Linha ndo é a
classificacdo dos objetos em si mesmos, mas a relacdo estabelecida entre a forma com as quais 0s consideramos:
a eikaocio estd para a mictic, do mesmo modo com que a diGvouo, estd para a vonoig (Puente, 2018. p. 271).

%22 Casertano, 2005, p. 42.

323 Rep., VI. 510a.

%24 Rep., V1. 509d e 510a.

325 Casertano, op. cit., p. 41.

326 Cf. Rep., |. 328de, 11. 364d, IV. 435c-d, VI. 506b-d.

%27 SCHOFIELD, M. Metaspeleology. In: Myles Burnyeat & Dominic Scott (eds.), Maieusis: Essays in Ancient
Philosophy in Honour of Myles Burnyeat. Oxford University Press, 2007, p. 216-231.
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duas: a primeira delas é desenvolvida a partir da historia inicialmente narrada, atentando-se
para as dicas de como ela deve ser lida. A segunda visdo é articulada a partir do comentario

filoséfico sobre a Caverna que Socrates propde quando pede que Glaucon a interprete:

Essa imagem, caro Glaucon, deves aplicar a tudo que foi dito anteriormente,
assemelhando o lugar que vemos com nossos olhos a morada na prisdo, e a luz da
fogueira que arde la ao poder do sol. E, se tomares a subida até o alto e a visdo das

coisas que la estdo como a ascensdo da alma até o lugar inteligivel, ndo me

frustraras em minha expectativa, jé que queres ouvir-me falar dela®®.

A narrativa da Caverna comeca como uma alegoria moral e politica da condi¢do
prisional de pessoas comuns na cidade conforme ou ndo tenham sido educadas, e como se da
a libertacdo de uma destas. Depois, a reinterpretacdo filosofica de Socrates revela tratar-se da
reorientacdo da alma, a ser atingida por meio dos estudos dialéticos, conforme o curriculo
mandatorio da cidade ideal, concebido para uma elite intelectual. A primeira narrativa diz
respeito ao tema da moral e da politica, a proposito de pessoas comuns em uma cidade
aparentemente democratica, ao passo que a segunda se aplica ao tema da educacao dialética,
para uma classe de elite, no contexto da cidade ideal. O autor propde que o comentario feito
por SAcrates da imagem sirva como fundamento ndo apenas da interpretacao sobre ela, mas de
uma releitura da narrativa, oferecendo ndo mais do que uma construcdo alternativa de seu
significado®”.

Seguindo a trilha de Schofield, nossa proposta de leitura distingue duas narrativas a
proposito da imagem da Caverna. Como faldvamos no segundo capitulo, a temética da forca
se faz presente no percurso do prisioneiro, tanto no sentido ascendente quanto no sentido
contrario. No restante do Livro VII, dedicado a apresentacao do curriculo a ser implementado
na cidade ideal, em certo sentido, as referéncias a forca continuam. O curriculo a ser estudado
durante os longos anos de formacao é de natureza obrigatéria, envolvendo uma imposi¢do do
direcionamento do olhar, e ao fim, o filésofo € obrigado, contra sua vontade, a governar a
cidade. No entanto, o longo processo correspondente aos anos de estudos dos guardides-
filésofos ndo envolve o uso da forca.

A narrativa da Caverna descreve a trajetoria do prisioneiro em duas dire¢des contrarias
do mesmo percurso, entre o interior e o exterior da caverna, uma ascendente e outra
descendente. Analogamente, o processo educacional dos guardides-filésofos é estruturado

pelo duplo movimento, aquisicdo de conhecimento e obrigacdo de governar, mas 0 mesmo

328 Rep., VII. 517b. Nesta passagem, optamos por alterar a tradugdo original de Anna Lia Amaral de Almeida
Prado do termo tomog, da expressdo tOvV vontov tomov, substituindo o termo mundo, conforme o original, por
lugar. Para mais sobre esta discussdo, cf. Marques (2011).

329 Schofield, 2007, p. 217-218.
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vocabulério da forca, tdo marcante na Caverna, aparece na descri¢do do curriculo de maneira
ambigua. Por um lado, a obrigatoriedade das disciplinas e a capacidade que elas tém em
arrastar a alma em direcdo ao que é assemelha-se a saida do prisioneiro da caverna, no
entanto, por outro, este tema perde destaque na medida em que essas mesmas disciplinas
devem ser ensinadas em tom de brincadeira e sdo convidativas a reflexdo. Diante disso, cabe-
nos perguntar: no que diz respeito a forca, a trajetéria do prisioneiro representa
imageticamente o processo do filésofo, a proposito da aquisicdo de conhecimento? E, caso
afirmativo, em que medida a metafora estrutura o pensamento filoséfico?

Diante destas questdes, a nossa proposta de leitura, tendo como fio condutor o tema da
forca, procura identificar semelhancas e diferencas entre a imagem da Caverna e a educagéo
dos guardides-filosofos. A primeira leitura evidencia as semelhancas entre os dois momentos
narrativos e seus possiveis significados, e a segunda, as diferencas. A partir disso, 0 nNosso
objetivo é distinguir as duas narrativas que a Caverna comunica, por um lado, como imagem
do treinamento dos filésofos, e por outro, como imagem de pessoas na cidade real.

4.3 Primeira leitura: o prisioneiro a imagem do filésofo

Logo na sequéncia da imagem da Caverna Sécrates declara que a verdadeira educagao,

ao contrario do que pensam, ndo consiste em despejar contetdos na alma, tal como colocar

visdo em olhos cegos, mas em uma conversao da alma:

[...] nossa discussdo de agora nos indica que essa capacidade inserida na alma de
cada um e o 6rgdo com que cada um aprende, tal como o olho, ndo é capaz de
voltar-se da escuriddo para a luz sendo junto com todo o corpo, e assim também com
toda a alma deve desviar-se do devir, até que seja capaz de suportar a contemplacéo
do ser e daquilo que de mais luminoso ha no ser. Isso, afirmamos nos, é o bem. Néao

é?330

O processo educacional da Republica é descrito como uma conjugacao da natureza de
cada alma com a imposi¢do do olhar em certa direcdo, e por isso a obrigacdo desempenha um
papel tdo importante nesse contexto. Em alguma medida, 0 mesmo autoritarismo que impele a
saida da caverna é estendido a educacdo dos guardides, incluindo o progresso filosofico em
direcdo a contemplacdo do Bem. Os fundadores da cidade sdo os responsaveis por obrigar os
guardides a alcangarem essa visdo por meio de disciplinas escolhidas pela capacidade em
arrastar o olhar em direcdo ao que é**!. A Caverna, dentre outras fungdes, serve como
alegoria da educacéo dos guardides: os prisioneiros sdo arrastados para fora da caverna assim

como o programa educacional arrasta a alma dos guardiGes em certa direcao.

330 Rep., VII. 518c-d.
% Rep., VII. 519c, 521d. Os termos em destaque traduzem évoykdoat € GAKOV.
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Sécrates entdo diz que as melhores naturezas devem ser obrigadas a percorrer o
caminho para o alto até atingirem o aprendizado do Bem, e, depois de completo o percurso,
sdo obrigadas a descer de volta para junto aos prisioneiros e partilhar com eles as labutas e
honras. A felicidade dos guardibes ndo estara em risco, porque eles serdo capazes de
reconhecer a sua fungdo no que diz respeito ao bem-estar de toda a cidade. Para que eles
alcancem o estagio mais alto, isto €, que realizem a verdadeira ascensdo até o ser, é preciso
realizar a conversdo — meplaywyi — da alma. **2. Nisso consiste a verdadeira filosofia, e por
isso as disciplinas que compde o curriculo sdo selecionadas pela capacidade que tém de
arrastar a alma e realizar essa conversao.

Casertano identifica dois sentidos da obrigacdo a propdsito do treinamento dos

guardides®*

. O primeiro deles refere-se a uma necessidade objetiva, por assim dizer, porque é
resultado do proprio objeto. E este o tipo de obrigacio em questdo nas ciéncias que compde o
curriculo dos guardides, na medida em que elas obrigam a alma a adotar certas atitudes
mentais. Os estudos da matematica e da geometria, e os demais que se seguem, obrigam a
alma a raciocinar, conduzindo-a para o alto. Nesse contexto, a necessidade objetiva das
disciplinas indica o carater natural de um processo que ¢ ao mesmo tempo psicologico e
gnosioldgico, e, como tal, possui a inevitabilidade propria de outros processos naturais. Trata-
se uma necessidade objetiva porque é o objeto que imp&e o estudo de uma disciplina de uma
maneira, e ndo de outra. Em diversos momentos Platdo chama a aten¢do para 0 modo como se
dardo estes estudos, diferentemente do modo corrente como eles séo utilizados.

Ha também um segundo sentido de necessidade objetiva: a dos fatos, isto &, das
situacBes em que as pessoas se encontram que as obrigam a certas atitudes fisicas e
mentais®**. Na Caverna, a nogdo de que os fatos exercem um tipo de coagdo é pontuada por
Platdo por trés situacGes repentinas, como se fossem trés fraturas temporais, indicadas pelo
termo £€aipvng, onde se manifestam os significados de uma aventura.

A primeira delas ocorre quando um dos prisioneiros acorrentados no interior da
caverna é desagrilhoado e de repente forcado a olhar para a luz. A segunda ocorre quando ele
é arrastado para fora da caverna e, em razdo da luminosidade, ele ndo consegue enxergar de
imediato. A terceira e Gltima é a situacdo oposta a segunda, a falta de visdo em razéo da volta
a escuriddo da caverna®®®. Segundo Casertano, o uso do termo é&aigpvnc marca a ocorréncia de

um evento surpreendente e inesperado, o confronto com uma nova situacdo, que ndo depende

%32 Rep., VII. 519d-521b, e 521c.
333 Casertano, 2005, p. 57.

%4 Ipid., p. 57-58.

3% Rep., VII. 515¢, 513a e 516e.
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de nés, mas necessariamente nos envolve, exigindo uma resposta da nossa parte. E um
acontecimento que confunde e atrapalha nossos habitos®*.

A obrigacdo nos dois primeiros casos € o sinal da consciéncia de um processo
psicoldgico que altera o curso de nossas vidas, porque um fato determina uma nova atitude da
nossa parte em relacdo as coisas, as ideias e aos outros. No terceiro caso, trata-se da obrigacéo
concernente ao fildsofo, para que ele se comprometa a governar a cidade®’.

Barney identifica na discussao sobre o curriculo dos filosofos uma possivel explicacéo
para o uso da forca na saida da caverna, porque ali também a forca é o fio condutor®®. As
duas situacBes estdo conectadas: as disciplinas a serem estudadas sdo de carater obrigatorio —
no sentido de necessidade hipotética —, mas elas também exercem uma espécie de forc¢a, ao
obrigar uma reorientacdo do olhar da alma do visivel para o inteligivel. H4 uma diferenca
entre 0 sentido da forca nas duas situacOes, entretanto, ainda assim, alguma forma de
obrigacgdo anterior é necesséria, para que o futuro fildsofo seja colocado em uma tal situagéo
na qual as atividades intelectuais possam exercer o seu poder, e para este fim, os estudos
considerados mais efetivos sdo tornados obrigatorios. E este o tipo de obrigacéo anterior para
a qual Platdo chama a atencdo com o vocabulario da forca na saida da caverna.

Esta obrigagdo anterior mencionada por Barney se da no momento da conversdo da
alma em direcdo ao que é, no caso dos guardides, e no momento da libertacdo dos grilhdes e a
forcosa acdo de virar o pescoco em direcdo a luz, no caso dos prisioneiros. Em ambos 0s
casos, estes momentos antecedem o longo treinamento e o percurso de ascensdo para fora da
caverna, respectivamente.

Na Caverna, todas as mudancas epistémicas sdo acompanhadas da descri¢do, pelo
menos temporarias, de dor e confusdo. O uso da forca é necessario porque ela incide sobre
pessoas que passaram toda a vida na escuriddo e sdo incapazes, por si s6, de uma acdo que
altere esta situacdo, ndo apenas para modificar o estado de ignorancia inicial, ou seja, para que
0 prisioneiro tenha ao menos consciéncia de sua ignorancia mas, além disso, a forca se faz
necessaria em todos os estagios que resultam na saida da caverna, para superar a falta de

motivaco do prisioneiro em abandoné-1a®*.

%36 Casertano, 2005, n.1, p. 58.

%7 1pid., p. 59.

338 Barney, 2008, p. 360-362. A proposito, Gadamer (1998, p. 18) descreve a Caverna como o lugar onde
empiristas e pragmaticos vivem, um mundo sombrio, projetado por um fogo atras deles, onde as sombras sdo
tomadas como o mundo real. Gadamer destaca o fato que os prisioneiros devem ser libertados pela forga, e
afirma categoricamente tratar-se da forca do pensamento. Quanto a obrigacdo de voltar a caverna, a sugestdo do
autor é que o facam por dever civico.

339 \Wagner, 2005, p. 92.
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Barney explica que ha uma ambiguidade intencional no uso do termo d&vaykn,
“admitindo certo pluralismo na aparente moldura monolitica da alegoria: na préatica, pode
haver caminhos muito diferentes para a ascensdo epistémica”>*®. O que ha de comum em
todos os casos é o fato de haver, necessariamente, alguma acao envolvendo a forca capaz de
alterar o estado animico e dar inicio ao doloroso processo de mudanca de dire¢do, dos olhos, e
em Ultima instancia da alma. Servindo-se do Banquete, a autora argumenta que uma das
possibilidades é a forca do £pog. Adam, por sua vez, constata a relacdo da saida da caverna
com o Teeteto e com o Fedro®*. Dorothea Frede, no mesmo sentido de Barney, da destaque &
forca do £poc como motivadora da saida da caverna, situando a discussdo da Republica
anteriormente ao Banquete e ao Fedro, dialogos complementares entre si***.

Frede defende que a scala amoris apresentada pelo discurso de Diotima € mais
avancada do que a saida da caverna, baseando-se sobretudo na evidéncia de que o Banquete, e

ndo a Republica, explora 0 amor como elemento pedag6gico®®

. A noc¢éo de que todos os seres
humanos tém uma inclinacdo natural para o0 bem e o belo ndo € explorada antes do Banquete.
Em a Republica, Platdo caracteriza os diferentes seres humanos de acordo com os diferentes
tipos de atracdo ou desejo, que determinam ndo apenas sua natureza, mas também a vida que
eles vdo viver. Em Ultima instancia, é a diferenca na orientagdo erética que decisivamente
separa fil6sofos, os amantes da verdade, dos habitantes da caverna e dos amantes de
espetaculo.

O aspecto erdtico da filosofia estd amplamente presente na obra. Segundo Marques o
argumento desenvolvido no Livro VI é uma verdadeira declaragdo de amor, na medida em
que tece implicitamente elementos eréticos, propondo uma imagem da filosofia como relacéo

amorosa’**:

Seré que nossa defesa ndo estara na medida certa se dissermos que quem realmente
ama a ciéncia tem qualidades naturais para a luta na busca do ser e ndo fica na
multiplicidade daquilo que parece ser, mas avanca na busca, ndo perde a garra nem
desiste de seu amor antes de atingir a natureza de cada coisa com aquela parte da
alma que é adequada a isso? Ora, adequado é o que é afim. Com essa parte da alma
ele se aproximard do ser pleno, a ele se unird e, engendrando inteligéncia e verdade,
conheceré e vivera de verdade, tera seu alimento e assim deixara de sofrer as dores
do parto, mas antes disso nd0?**

%0 Barney, 2008, p. 365-366.

1 Teeteto, 172¢-177c, e Fedro 109a.

2 FREDE, D. “Out of the Cave: What Socrates Learned from Diotima”. In: ROSEN, R. M.; FARRELL, J.
(ed.). Nomodeiktes. Greek Studies in Honor of Martin Ostwald. Ann Arbor: The University of Michigan Press,
1993, p. 397-422.

3 |bid. p. 407-408.

4 Marques, 2009, p. 143.

3% Rep., VI. 490a-b.
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No mesmo sentido defende McCoy, a propdsito da diferenciacéo entre o filésofo e o

sofista®*®

. A autora argumenta que o traco distintivo daquele é o desejo e a orientacdo em
direcdo as ideias. Para ela, a Republica enfatiza o tema do desejo em detrimento do
conhecimento como a marca distintiva do filésofo. O primeiro indicio disto € o fato de que, na
cidade sadia ndo ha filésofos. Eles surgem apenas quando os desejos da cidade sdo
expandidos para além das necessidades mais bésicas, como alimentacdo, habitacdo e
vestuario. A classe dos guardides, da qual se destacam os fildsofos, surge em razéo do desejo
de algo mais®*’.

Roochnik afirma que £pog entra sutilmente na Republica, mas seu impacto, como
sempre, é forte®*®. Céfalo se mostra como alguém desprovido de energia erética, portanto,
incapaz de dar prosseguimento ao didlogo socratico. Para o autor, a licdo € clara: sem &poc
ndo pode haver filosofia. A segundo via pela qual £€poc se insinua na Republica é na pessoa de
Glaucon.

Glaucon é fortemente caracterizado pelo seu temperamento erético. Como observa
O’Connor, quando, no Livro IX, a natureza erotica do tirano ¢ desvelada, entendemos a
posicdo defensiva com a qual Glaucon respondia as sugestdes de Sdcrates nesse sentido®*°.
"Epwc € o que torna Gladucon a pessoa certa para a filosofia, a0 mesmo tempo em que ¢ sua
maior ameaca. O desafio de Sdcrates é o de guiar Glaucon de modo que seus tragos erético e
profético sejam harmonizados, isto €, mundano demais a ponto de desacreditar da politica, e
idealista a ponto de ter confianca em reformé-lo. Segundo O’Conner, esta ndo ¢ a Unica
consideragdo de Platdo sobre “a relacdo entre o profético e o erotico, e talvez ndo seja sua
Gltima palavra™®®. O Banquete, por exemplo, nos convida a uma centena de comparacées,
inclusive comecando com um relato do préprio interesse de Glaucon sobre o assunto, o0 que
certamente sugere uma relagio préxima entre o erético e o profético®".

Além disso, Roochnik argumenta que a descricdo da alma apresentada no Livro IV
ndo é o entendimento final do que a alma é, mas um estagio no longo processo do dialogo de

desenvolvimento de uma imagem da alma, que cresce para incluir elementos do desejo **2. Os

%46 McCoy, 2008, p. 118.

47 Alids, é de se notar que a descricdo da cidade ideal, na qual o pensamento filos6fico poderé desenvolver-se,
precisamente com a formacao de uma classe militar, representativa, em certo sentido, da forca.

¥ ROOCHNIK, D. Beautiful City: The Dialectical Character of Plato’s “Republic.” Cornell University Press,
2003 (p. 51-55).

349 0’ Connor, 2007, p. 67.

0 |hid., p. 71, tradugo nossa.

%1 Cf. Banquete, 192d e 202e. Para uma anélise especifica sobre o papel erético na Republica, cf. Ludwig
(2007), Roochnik (2003), Rosen (1965).

%2 Roochnik, op. cit., p. 57-69.
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livros centrais da RepuUblica, conhecidos por tratar de temas metafisicos e epistemoldgicos,
sdo resultado da necessidade de explicar a politica de regulamentacdo da atividade sexual na
cidade ideal. Nesse mesmo sentido, as imagens do Sol e da Linha ndo ddo continuidade do
projeto de tentar articular o ser enquanto ser, mas eles ajudam Sdcrates, a partir delas, a
delinear a alma erdtica do fildsofo.

%3 mas o filésofo ideal

A alma filoséfica é descrita no Livro IV como moderada
descrito por Sdcrates ndo é nada moderado. Ele ndo é uma pessoa que ama o conhecimento
sobre apenas uma coisa, como dominar uma técnica ou como governar a cidade, mas ele ama
0 conhecimento em geral. Ele é imoderado ndo apenas na quantidade de objetos e assuntos
que ama, mas também na intensidade do seu desejo em conhecer. O desejo de sabedoria do
filésofo é conhecer por si sO, que parece nunca acabar: aprender sobre uma coisa s6 o faz
querer aprender ainda mais. Ha algo sobre o desejo de conhecimento filosofico que aumenta
na medida em que ele é parcialmente satisfeito, de modo que sua satisfacdo ndo leva a
tranquilidade ou a diminuicdo do desejo, mas ao contrario. O desejo erético do filésofo é
expresso no desejo pelo conhecimento. Assim, Socrates d& ao &pog o seu devido lugar na
cidade, nas almas dos filésofos governantes e no desejo de conhecimento®-.

A proposito, Roochnik afirma que é impossivel falar sobre a alma do filésofo sem
discutir o objeto Gltimo de seu desejo: o que é sempre®>°. Na busca pelas questes do tipo o
que é?, o filosofo luta pela estabilidade, o que ndo significa que sua alma seja estavel, antes o
contrério, ela é guiada pelo mestre selvagem &poc. Filésofos amam e buscam loucamente
obter o conhecimento do que é, movendo-se forcosamente nesta direcéo.

Na definic¢do do filésofo constituida em oposicdo aos amantes de espetaculos, Socrates
afirma que aqueles que tém amor pelas coisas, como as vozes, cores e formatos, em vez de
amar as ideias, ndo é um fil6sofo®°. Aqui, Soécrates oferece uma definicdo incrivelmente
restritiva do filésofo: aquele que ama as ideias. Ademais, a RepUblica continua a demonstrar
que o filésofo ndo possui pleno conhecimento do que é, porque a ideia do Bem esta além da
capacidade da alma humana de conhecé-la completamente. Desta forma, a postura tedrica do
filésofo ndo é tanto sobre conhecer a teoria metafisica correta em detalhes, mas sobre a
compreensdo dos seus proprios desejos mais profundos como pessoa. O filésofo ama as ideias
mais do que ama qualquer outra coisa, e deseja entendé-las cada vez mais e fazer com que 0s

outros também as amem. Portanto, o Livro VI enfatiza ndo o conhecimento, mas o amor,

353 Rep., IV. 442d, 443e.
%4 McCoy, 2008, p. 121.
%55 Roochnik, 2003, p. 64.
%% Rep., V. 476b.
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como central & identidade do fil6sofo’

. O fil6sofo é apaixonado por aquilo que €, aquele que
ama todo o conhecimento, tanto o que é honroso quanto o que € desprezivel nele. A discussdo
que leva a caracterizacdo do filosofo € sobretudo psicoldgica.

Frede argumenta que na Republica ndo hd mencdo a uma ponte ou a uma forma
avancada da esfera mais baixa para a mais alta através da atragdo natural pela manifestacdo do
belo®*®. Mais importante, nenhuma ponte é mencionada na explicacdo da educacéo, como
meio de saida da caverna. Os habitantes da caverna ndo sdo dela libertados por nenhum tipo
de amor ou desejo. Como temos enfatizado, a libertacdo deles € dolorosa, eles odeiam ter que
virar 0 pescogo, e sofrem durante todo o processo. Dor, trabalho e forgca parecem ser as
principais caracteristicas do percurso para cima em direcdo a luz do sol, que conduz a saida.

Disso, depreendemos que a narrativa da Caverna, no que diz respeito a libertacdo de
um dos prisioneiros, ndao nos permite tirar conclusdes sobre a natureza do processo
educacional que Sdcrates apresenta logo a seguir, mas ele ndo deixa dividas de que a
educacdo é um processo trabalhoso de treinamento intelectual. No treinamento dos guardides,
Socrates deixa claro que a mente € retirada das sombras para a luz ndo pela vislumbre do belo,
mas por intrigantes problemas intelectuais originados pela percepcdo: é a atracdo pelas
ciéncias exatas que treina as melhores mentes para a contemplacédo da verdade eterna e do ser.
Nenhum estimulo para atingir a esfera mais alta da beleza ¢ atribuido as Musas, nem a atracdo
a beleza fisica da musica é explorada como guia. O principio basico da Republica ainda
pressupde uma separacdo estrita, do mero treinamento moral com a ajuda das Musas, e das
ciéncias que se agarram ao dominio dos sentidos, por um lado, e das ciéncias puras, por
outro®®,

As consideracdes sobre a questdo educacional em Platdo de Scolnicov parecem
caminhar nesse mesmo sentido. Para ele, 0 Banquete nos mostra como a mais profunda
subjetividade € também a mais completa objetividade, na medida em que a razdo ndo €é a
intelectualidade pura, mas ela tem suas raizes nas emogdes. Assim, a “ascensdo ao cume da
objetividade racional no Banquete ndo é uma trajetoria que conduz para fora, mas um
esclarecimento gradual da interioridade da alma, uma descida as profundezas da emotividade
psiquica para descobrir sua verdadeira natureza racional”®®,

De acordo com essa perspectiva, 0s elementos presentes na narrativa da Caverna

apontam para uma abordagem mais ampla do que a epistemoldgica, como diziamos no

%7 McCoy, 2008. p. 122-123.
%58 Frede, 1993, p. 408.

9 |pid., p. 408.

%0 Scolnicov, 20086, p. 29.
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capitulo anterior. O erro do prisioneiro, que desconhece a verdadeira natureza do mundo, ao
mesmo tempo em que ndo quer abandonar esta condicdo, é tanto intelectual quanto
emocional. O que é descrito € uma situacdo de dmodevoio em relagdo a nossa natureza, € a
alma, composta de dois elementos nédo racionais, perturbada, tenta voltar a prisdo, porque
ainda nao é o elemento racional que a guia, mas as emocgdes. O prisioneiro ndo consegue ver
com clareza, distinguir o que é sombra e 0 que sdo 0s verdadeiros objetos, mas também sente
dor, tenta fugir de volta para a caverna, o que demonstra a natureza psiquica do erro.

O rigoroso treinamento dos fildsofos envolve a reorientacdo do olhar juntamente como
toda a alma em direcdo ao que é. A educacdo na Republica implica uma mudanca ndo apenas
epistémica, mas sobretudo psiquica, da qual resultam seres humanos altamente disciplinados.
Mas, ainda assim, Socrates julga necessario enfatizar a obrigatoriedade da acdo de governar.

Wagner sugere que a énfase dada a dimenséo da forca, tanto em relacédo a saida quanto
ao retorno, se da porque Sdcrates estd completamente ciente das possiveis influéncias da parte

emocional da alma®®*

. Almas que tém natureza filosofica apresentam uma suscetibilidade em
apelar para a honra, que exerce uma influéncia sobre a parte irascivel. A coragem, por
exemplo, virtude caracteristica da classe dos guardides, resulta de um longo treinamento de
carater, e ndo apenas de uma questdo de conhecimento, consistente em saber o que deve ou
ndo ser temido. Socrates enfatiza que é preciso educar os guardides de tal modo que eles
amem a verdade e odeiem a mentira. No Livro VII, o percurso educacional é reformulado, no
entanto, ainda assim esta longe de corresponder simplesmente a aquisi¢do de conhecimento.
A educacdo é compreendida como um longo e complexo processo de conversdo da alma
como um todo, e a alma, conforme o Livro IV, compreende dois centros motivacionais ndo
racionais. A conversdo da alma, portanto, envolve necessariamente também a educacdo de
apetites e das emocoes.

A obrigacao de governar é imposta aos fildsofos porque ainda neste estagio a alma nédo
é perfeitamente governada pelo elemento racional, a emoc¢do ainda exerce uma influéncia e
por isso ela precisa ser puxada para o servico a qual ela é destinada, que ela nao fara a ndo ser
que alguma forca seja aplicada externamente®®?. Barney, por sua vez, deixa claro que o termo

avaykn ¢é propositalmente deixado em aberto, e, valendo-se do Banquete, argumenta que a

%61 \Wagner, 2005, p.88.
%2 |pid., p. 88.
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motivacdo para a saida da caverna pode ser exercida pela forca do £poc*®®. "Epac, neste

contexto, tem o sentido de obrigacéo interna, desejo intenso e irresistivel®**.

Por fim, a utilizacdo do termo davdayxn, de forma intencionalmente aberta, possibilita
diversas interpretacdes semanticas, refletindo a intencdo de Platdo em adequar as variadas
experiéncias que d&o inicio ao percurso filosofico a imagem, que fornece o modelo teérico. A
funcdo da imagem é a de apresentar uma estrutura geral na qual situacdes especificas podem
ser subsumidas, e por isso qualquer interpretacdo sobre o sentido da imagem que se pretende
absoluto e univoco € falso. Platdo reconhece a multiplicidade de caminhos que levam as
ideias, e nesse contexto, buscamos ressaltar o fato de que, qualquer que seja o caminho,
parece ser necessario o emprego de algum tipo de forca capaz de dar inicio ao processo que

alterara o estado da alma de quem o suporta.
4.4 Segunda leitura: O prisioneiro a semelhanca de pessoas comuns

Se, no contexto imagético da Caverna, a forca exercida por um agente externo
desempenha um papel decisivo tanto no momento de conversdao quanto durante todo o
percurso de subida, 0 mesmo ndo ocorre durante o processo de treinamento dos guardifes-
filésofos. Neste contexto, as disciplinas que compde o curriculo sdo capazes de arrastar 0
olhar da alma, no entanto, Socrates também se refere aos estudos recomendados como
convidativos a inteligéncia para a reflexdo, que incitam a compreensdo e despertam a
inteligéncia.

Isso se da, segundo Blondell, porque a agdo de voltar o olhar pressupde o
envolvimento ativo e voluntario do dono do olho, movimento associado a aporia intelectual,
lembrando claramente a énfase que Socrates confere a aprendizagem ativa. Ha a conjugacao
entre a imposicdo dos estudos e o requerimento de voluntariedade do aluno, de modo que o
resultado de uma educacdo nesses termos € uma combinacdo entre obrigacdo e autonomia,
que reflete a complexidade apresentada na imagem da Caverna. Assim como um dos
habitantes da caverna é libertado de alguma forma naturalmente por um agente
misteriosamente indeterminado, e forgcado a fazer seu proprio caminho para a luz, ou como 0s
filésofos-governantes que sdo forcados a governar, mas o fazem voluntariamente, a educagéo

é um misto entre coacéo e voluntariedade®®.

%3 Barney, 2008, p. 366.

%4 No Banquete, Socrates afirma o seguinte: “Do meu lado, ndo me recuso a falar, pois confesso nio entender de
nada mais, sendo de amor” (177d). No original: obte yap @v mov €y® amopnooil, O¢ oVdEV enuL Ao
éniotacOon | To épotikd. Roochnik (1987) demonstra a intrinseca relagdo entre eros e logos, argumentando, a
proposito do Banquete, que a existéncia das ideias € inferida a partir do desejo humano.

%% Blondell, 2002, p. 216.
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Alids, a combinacdo de dois elementos aparentemente contraditérios da formacéo
filosofica reflete a mesma tensdo da personalidade de Glaucon. O seu desejo pela honra,
enraizado na parte irascivel da alma, poderia representar um problema pedagdgico. Conforme
observa O’Conner, a ambi¢do de ser honrado é potencialmente motivadora de fins nobres,
como o cuidado pelo bem comum, mas também tende & severidade e ao desejo de
dominagdo®®. Como a filosofia pode canalizar esta energia em direcdo a aspiracdes nobres
sem diminui-la € uma das questdes centrais da Republica, de modo que todo o programa
educacional é organizado ao redor desses dois polos de virtude: um mais brando, relacionado
com a mdsica, e um mais severo, conectado com a ginastica. O estudante ideal tem uma
disposicdo nem muito severa e nem muito branda, e sera receptivo aos dois aspectos da
formacdo. Em ambos os casos, funde-se uma espécie de imposicdo com uma espécie de
liberdade. Essa visdo complexa da motivacdo resulta em dois niveis da formacdo dos
guardides, refletindo o reconhecimento da necessidade de modos de aprendizagem tanto
passivos quanto ativos. O resultado é uma sintese dos dois, no qual o aluno é moldado pelo
professor, e que eventualmente se converte em um processo de ensino autbnomo. Assim, o
governante filésofo moldara a si mesmo, bem como moldaré os outros & sua semelhanca®’.

Mas, ainda assim, a combinacdo dos aspectos ativos e passivos do ensino ndo explica
satisfatoriamente a diferenca do tratamento ao tema da forca nos dois momentos do Livro VII.
A partir do momento em que Sécrates passa a explicar como sera o processo educativo na
cidade ideal, o vocabulario da forca é acompanhado por outros termos que atenuam 0 Seu
sentido passivo e violento, descrevendo as disciplinas como colaboradoras e auxiliares. Elas
obrigam a alma a voltar-se, convidam a inteligéncia a reflexdo, incitam a inteligéncia®.

E preciso compreender, portanto, os tipos, ou graus, de forca que operam em cada uma
daquelas situacbes. No caso da saida da Caverna, como tratdvamos no segundo capitulo, as
palavras associadas a forca estdo no mesmo campo semantico de outras que assumem um
sentido manifestamente violento. Em relacdo a obrigatoriedade do curriculo disciplinar, o
mesmo vocabulario é contrabalanceado com outros termos que moderam o sentido forte da
imposi¢do, a0 mesmo tempo em que, ao seu termo, impde-se a obrigacdo de governar.

Por um lado, é claro, ha semelhanca nas situagdes descritas pela narrativa da Caverna

e o restante do Livro VII, uma vez que a tematica da educacdo perpassa todo o Livro. Como

%6 O’ Connor, 2007, p. 64-65. Cf. Rep., V. 475a-h, VIII. 549a, I1X. 581a. Essa questdo & introduzida no Livro 11, a
partir do paradoxo de como os guardifes podem ser tanto gentis (com os amigos) e hostis (com o0s inimigos)
(375b-c). Em resposta, Socrates propde a analogia dos guardides com os cdes, dotados de uma natureza
filosdfica que combine gentiliza (com os conhecidos) e hostilidade (com inimigos) (375e-376c¢).

%7 Blondell, 2002, p. 216. Rep., VI. 500d, 540a-b.

%8 Rep., VII. 533d, 526, 523b e 524d.
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dissemos, a imagem retrata a condi¢do de pessoas conforme ou ndo tenham sido educadas e
funciona, em um sentido, como reflexo do treinamento dos guardides. No entanto, por outro
lado, a imagem da Caverna assume outras funcdes se interpretada por outra perspectiva, e a
tentativa de estabelecer equivaléncias univocas entre os elementos da imagem e o treinamento
dos guardides é frustrante.

Lembremos que a narrativa da Caverna comega como uma alegoria moral e politica
sobre a condicdo de aprisionamento de pessoas comuns na cidade e a libertacdo de uma delas.
A interpretacdo filoséfica da imagem, por sua vez, descreve um processo educativo que
consiste na reorientacdo da alma, a ser alcancada comecgando pela pratica dos estudos
matematicos, conforme determina o curriculo da cidade ideal, elaborado para uma elite
intelectual. A comparacdo entre a primeira imagem e o curriculo revela trés polaridades:
moral e politica versus matematica; pessoas comuns versus uma elite governante; cidade
democrética versus cidade ideal®®°.

O que Sdcrates informa na sequéncia da Caverna é algo totalmente novo, que nem
sequer havia sido mencionado durante toda a narrativa. Ao explicar qual o tipo de contetdo
tem a capacidade de conduzir a inteligéncia e arrastar a alma até o ser, 0 ensino da ginastica e
da musica é descartado, e Socrates sugere que se investigue acerca da ciéncia do nimero e do
calculo. Ele diz que a prética intelectual capaz de realizar a conversdo da alma daqueles que
tenham uma inclinagdo para a vida filos6fica comecga com os estudos da matematica e da
geometria, seguida da geometria sélida, astronomia e teoria musical®”°.

M. F. Burnyeat afirma que algumas passagens da Republica ganham significado em
momento posterior, a partir de um complemento dado mais a frente no texto. Para ele, a
Caverna é um desses exemplos, porque sabemos apenas em retrospectiva que ela tem a ver
com matemética e com valores culturais®*. Assim como sugere Burnyeat, a estratégia de
leitura que temos sugerido nesta pesquisa busca compreender as dicas interpretativas dadas
pelo texto em momento posterior, no entanto, acreditamos que esta ndo é a Unica
possibilidade de leitura. Paralelamente a esta proposta, podemos vislumbrar outros sentidos
para as mesmas passagens, perceptiveis na medida em que distinguimos analiticamente niveis
narrativos sobrepostos e entrelagados. Assim, adequando a proposta de Burnyeat & nossa,
diriamos que € apenas em retrospectiva que sabemos que a Caverna tem, em outra pespectiva,

a ver com a matematica.

%9 Schofield, 2007, p. 217-218.

370 Rep., VII. 522b-531d.

¥ BURNYEAT, M. “Culture and Society in Plato's Republic”. In: Tanner Lectures in Human Values, 20. 1999,
p. 215-324.
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O pensamento matematico é caro a Platdo. Segundo Thomas Heat, ha nos didlogos
platbnicos o que parece ser a primeira tentativa de pensar a matemaética filosoficamente, e é
exatamente no Livro VII da Repablica que encontramos as afirmacfes mais gerais sobre o
tema®%. Platdo enfatiza a potencialidade que a matematica tem no que diz respeito ao
treinamento da mente, e ndo na sua utilidade pratica. Tanto que, conforme observa Fernando
Rey Puente, Platdo foi o primeiro a instituir o estudo das ciéncias matematicas como
constitutivas, e até centrais, de um programa educacional®’.

Para explicar como as ciéncias matematicas sdo capazes de realizar a conversao da
alma, Socrates apresenta o exemplo do impasse gerado pelo tamanho de trés dedos da méo.
No exemplo, Socrates distingue dois tipos de percepg¢do a partir de uma mesma experiéncia,
uma que ndo incita a reflexdo, porque o que é apreendido pelos sentidos é suficiente, e outro
que incita, isto é, que exige o julgamento da reflexdo para esclarecé-la. No exemplo, 0 mesmo
dedo ¢ percebido pelos sentidos como grande e pequeno ao mesmo tempo, e a alma, sendo
atingida por duas percepcdes contrérias simultaneamente, coloca a reflexdo em acdo. Neste
exemplo, a solucdo oferecida pela inteligéncia é simples: ela introduz a nocao de relacédo, de
modo que um dedo é maior ou menor em relagdo ao outro.

Na verdade, como observa Puente, neste caso, Sécrates ndo estd dizendo que existem
dois tipos de percepcdo, mas, assim como acontece com o uso da ciéncia matematica, existem
dois usos diferentes da percepc¢do: uma que a toma como autosuficiente e outra que recruta a
capacidade de reflexdo®’*. O que a alma faz, diante de um impasse na ordem do sensivel, é
uma atividade de interpretacdo — €punveia —, por meio de duas de suas capacidades: a do
cauculo — Aoywopog — e da inteligéncia — vomoig —, distinguindo o que € inteligivel do que é
sensivel.

A primeira vista, o exemplo dos dedos parece simples, até que Sdcrates propde que se
examine qual tipo de objeto, em relacao a capacidade ou ndo de despertar a inteligéncia, € o
namero e a unidade. Em outros termos, os numeros sdo classificados como capazes de incitar
a reflexéo ou estdo na mesma categoria dos sensiveis? Glauncon hesita e Socrates sugere que

a partir do exemplo, se estabeleca uma analogia®”>. Puente chama a atencdo para a imprecisao

32 HEATH, T. A History of Greek Mathematics. New York: Dover. 1921.

373 Alias, conforme observa Puente (2018, p. 261), em As Leis (819a-d), Platdo sugere que o aprendizado dos
elementos fundamentais da aritmética e da geometria deve ser introduzido as criangas de forma lidica e
prazerosa.

34 PUENTE, F. “Percep¢io e contradi¢io; analogia e pensamento em Platdo (Rep. VIl 522c-526¢)”. In:
CAMPOLINA, M.; MARQUES, M. P.; PUENTE, F. R. (org.). O visivel e o Inteligivel. Estudos sobre a
percepgdo e o pensamento na filosofia antiga. Belo Horizonte: Editora da Universidade Federal de Minas Gerais,
2012, p. 111-122.

375 Rep., VII. 524c. No original: ¢AL" ék 1@V mposipnuévav, Epny, avokoyilov.
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das tradugdes desta passagem, que geralmente ndo evidenciam a dimensdo analégica do

pensamento proposto por Socrates, expressa pelo termo aveioyilopat:

Usar uma analogia — atente-se bem para isso — ja significa encontrar-se no plano
invisivel da relacdo e da comparacdo, logo daquilo que ndo pode ser visto
sensorialmente, pois a analogia nada mais é do que uma relacdo ou uma compracao
entre duas coisas ndo semelhantes ou pareceidas entre si”>"°.

A principio parece ndo haver semelhanca entre 0 um e os dedos da médo, mas ha uma
analogia entre eles, qual seja, a relagdo do um e do multiplo. O dedo, assim como a unidade, é
percebido ora com unidade, na medida em que é um dedo ou um ndmero, e a0 mesmo tempo
como multiplo, porque é mais um dedo ou mais um namero entre outros. E como multiplo, ou
seja, como parte de uma relacdo, ele recebe multiplos atributos, tais como pequeno, grande,
maior ou menor. O que acontece com a unidade, também acontece com os niimeros®’’.

Um ponto merece destque a propdsito deste exemplo: a dimensdo ativa do ensino, isto
é, a capacidade da alma, por si s6, de elevar o nivel da sua reflexdo®®. E a propria alma,
diante de um impasse da ordem do sensivel, que recruta 0 pensamento para atingir um nivel
de conhecimento mais elevado, proprio do dominio do inteligivel. Quando tratamos dos
elementos semelhantes entre a imagem da Caverna e o curriculo educacional dos guardides,
destacamos a funcdo de uma forca externa, responsavel por dar inicio a saida da caverna e ao
processo educacional, em ambos os casos, envolvendo a mudanca do estado animico, e de
como essa situacdo é representada imageticamente, por alguém, no caso do prisioneiro, e pela
propriedade das disciplinas curriculares em direcionar o olhar da alma em certa direcdo. Além
disso, dentre outras fungdes, uma caracteristica comum nas trés imagens centrais do didlogo é

a representacdo de dois niveis distintos®’®

. A mudanca de um estado, epistémico e emocional,
é representada na Caverna pela acdo de outrem que exerce um tipo de forca.

No entanto, conforme fica claro no exemplo dos dedos da méo, destinado a introduzir
0 assunto sobre o curriculo dos guardides, a figura do agente externo que continua a exercer

uma forca durante todo o processo de subida estd ausente. Neste caso, a mudanga de um

376 puente, 2012, p. 117. Ademais, se seguimos corretamente 0 movimento argumentativo da obra, a esta altura
ja é esperado que estejamos familiarizados com a forma do raciocinio analdgico, segundo a definicdo da imagem
da Linha: duas partes desiguais subdividas na mesma proporc¢do (cf. nota 319, p. 84 deste trabalho).

37 pyente, op. cit, p. 119.

378 O termo elevacdo é usado aqui no sentido compreendido por Marques (2006, p. 27), usado metaforicamente e
que indica acesso a mais inteligibilidade, maior aproximacdo da verdade do que estd em questdo. Casertano
(2005, p. 46-47, n.2) complementa: “Que la « hauteur » représente un lieu métaphorique et non physique est
d’ailleurs dit explicitement dans le magnifique passagede 529a-c, ou Socrate se moque de ceux qui, lorsqu’on les
invite a tourner « vers le haut » le regard de leur ame, entreprennent d’admirer...les plafonds !”

39 Nas imagens do Sol e da Linha a distingdo entre os dois niveis e a associacdo de cada um deles com o
sensivel inteligivel é mais facilmente percebida do que no caso da Caverna. Nesta, a associagdo do interior com
o dominio sensivel e o exterior com o inteligivel é uma interpretacdo sugerida por Sdcrates, ao pedir que
Glaucon interprete a imagem, no entanto essa associagdo nao de todo 6ébvia e livre de implicaces.
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estado animico para um nivel mais elevado ocorre pela acéo da propria alma®®

. O processo de
conhecimento envolve, ou melhor, exige uma postura ativa em alguma medida. Essa
dimensdo ativa do aprendizado ndo é enfatizada na libertacdo do prisioneiro, porque ali, a
énfase recai sobre a funcdo do agente externo e o modo violento com o qual ele age. No
entanto, no que compete a educacao dos guardides-filésofos, € a propria alma quem recruta o
pensamento reflexivo, mudando de nivel por meio de suas faculdades inatas.

Por isso a fungcdo desempenhada pela forca, caracteristica do trajeto que leva a saida
da caverna, quando transposto para a educacdo dos guardides-filosofos, ndo encontra
correspondéncia. O ponto de vista narrativo desloca-se para as faculdades e operacdes que
ocorrem no interior da propria alma, e, nesse contexto, a mudanca de um nivel para o outro
ndo se da pela forca.

Ademais, e talvez de forma mais significativa, o exemplo dos dedos evidencia um dos
desdobramentos que haviamos concluido a propdésito da jornada de Sécrates na Republica,
qual seja, o fato de que a provocacgdo para a atividade filoséfica deve ser entendida de forma
mais ampla do que a acdo de uma pessoa, nomeadamente de um mestre sobre o discipulo.
Mesmo gue essa relagdo assuma contornos distintos das outras propostas educacionais, ainda
assim, Platdo considera outras tantas e diversas formas que levam & mudanga de nivel
animico, em direcdo a um mais elevado. E uma das possibilidades exploradas na Republica é
0 da alma, por meio de suas faculdades inatas, o fazer provocada por um impasse da
percepcao, isto €, por uma contradi¢cdo na ordem do sensivel. A forca que conduz a verdade
filoséfica é exercida pela poténcia que os estudos matematicos tém no treinamento intelectual.

A narrativa da Caverna é relevante porque ela dramatiza de forma persuasiva o poder
que os estudos matematicos desempenham na reorientacdo do olhar. No final da discussdo do

Livro VII, Socrates revela:

Libertar-se dos grilhdes, disse eu, voltar-se das sombras para as imagens e para a
luz, ascender do subterraneo ao sol e, sendo ainda impossivel olhar na direcao dos
animais, das plantas e da luz do sol, olhar para as imagens divinas na agua e para as
sombras dos seres, mas ndo para a sombra das figuras projetadas por essa outra luz
que, comparada a do sol é a imagem dele. Todo esse empenho com os estudos de
que falamos tem a capacidade de elevar a melhor parte da alma até a contemplagdo
do que ha de excelente nos seres, do mesmo modo que, haquele momento, elevou o
mais preciso 6rgdo do corpo na direcdo da contempacdo do que ha de mais luminoso
no ambito corpéreo e visivel®®.

As ciéncias matematicas, vale lembrar, direcionam o olhar da alma, mas ndo sdo suficientes

para a concluséo do percurso que leva ao conhecimento do ser, que so vai se dar por meio dos

%80 Esta afirmacéo reitera a interpretacéo de Scolnicov (2006, p. 29) a propésito do Banquete, conforme discutida
neste mesmo capitulo (p. 93 et. seq).
%1 Rep., VII. 532 b-c.
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estudos dialéticos. Sdcrates alerta que as ciéncias matematicas aprendem algo do ser, mas nao
completamente. A educacdo é descrita como uma reorientacdo do olhar, na qual a alma se
volta em direcéo a certos objetos e com o tempo adquire a capacidade de ver o Bem*®?,

Dizendo de outra maneira, segundo Dixsaut, as ciéncias matematicas sdo as mais
adequadas para operar a conversdo, mas elas ndo se confundem com a conversdo em si
mesma. Isso porque ndo se educa um fildsofo natural, mas fornece-o o momento apropriado
dos exercicios e os tipos de problemas que permitam educa-lo a si mesmo. A filosofia, nesse
sentido, é o desejo pela converséo e a conversio ela mesma®®,

Platdo critica a moudeio corrente, a dos poetas e sofistas, em diversos momentos do
didlogo, mas, segundo Marino, neste momento da argumentacdo, resta claro o fato de que,
para ele, a verdadeira maudeio ¢ algo diferente, constituido por um redirecionamento e
conversdo gerada no interior da alma, e por isso a notacdo que Socrates faz no inicio da
narrativa, no sentido de que a libertacdo do prisioneiro se da de repente — é€aipvng — e por
natureza — gvoic>™. Para Marino, isso indica que este acontecimento se dé de forma acidental,
porque em uma cidade injusta, isto €, no dominio da caverna, ¢ um fato inesperado que
alguém ndo seja corrompido e consiga se elevar a verdadeira filosofia.

Contudo, antes que Sdcrates declare qual é a arte capaz de realizar a conversao da
alma, identificada posteriormente com a matemética, segue-se uma discussdo sobre as
virtudes. Socrates apresenta o exemplo de alguém cuja virtude do pensar, inato a alma, é
direcionado para o mau, de modo que o obrigue a servir o vicio®®®. Este é mais um exemplo
do entrelacamento dos multiplos temas da obra, por meio do qual a reflexdo sobre a ética é
indissociavel da politica, do conhecimento e da educagéo.

Diante disso, Schofield observa que embora a Caverna ndo aborde o tema da
preparacdo moral dos guardiGes diretamente, o argumento mais amplo da qual ela participa
certamente o faz®®. Para o sucesso do treinamento proposto para os guardides, ndo basta
possuir as virtudes da boa disposicao para o aprendizado, boa meméria, coragem e grandeza
de espirito, mas também é preciso desenvolver o carater moral pela pratica. Trata-se de um
treinamento e desenvolvimento, a semelhanga das virtudes do corpo, e ndo de exatamente de

uma conversao moral.

%82 McCoy, 2020, p. 227.
%83 Dixsaut, 2001, p. 292.
%84 Marino, 2022, p. 64.

%5 Rep., VII. 519a.

%86 Schofield, 2007, p. 221.
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Por essa perspectiva, a narrativa da Caverna €, em muitos sentidos, um modelo
desajustado da alegoria da educacéo filoséfica. Em primeiro lugar, o que o interior da caverna
representa ndo é o dominio do sensivel, do mundo em geral, mas a cidade, e sobretudo a
cidade democratica, e ndo a cidade ideal®®’. O comentario de Sécrates que interpreta a
imagem, relacionando diretamente o dominio do sensivel ao interior da caverna®®, faz
referéncia ao Sol e a Linha, mas esta associacdo sO faz sentido naquela primeira leitura,
tomando a narrativa como parte do argumento sobre o filésofo e 0 Bem. A primeira leitura
nada diz sobre a dimenséo ética e politica, tdo marcada na Caverna, mas totalmente ausente da
Linha. A conversdo da alma é certamente o ponto central do argumento, mais especificamente
a conversdo intelectual, mas ela exige em primeiro lugar certa desilusdo com os valores
morais comuns da cidade como ela é.

A proposito do comentario de Sdcrates, Jaeger nos parece demasiado otimista ao
afirmar que a nossa situagdo é extraordinariamente favoravel, porque o proprio Platdo cuidou
de comenté-la e esclarecé-la, “de maneira suficientemente clara, completa e concisa™®,
Segundo nos parece, em nenhuma das perspectivas, a interpretacdo da imagem ¢€ clara,
completa e concisa. Nao nos cabe analisar em detalhes a correspondéncia da imagem da
Caverna com as imagens anteriores, mas algumas consideragdes sdo importantes ao nosso
proposito.

O pressuposto de que o paralelo entre as imagens da Caverna, do Sol e da Linha se

encaixa em todos os detalhes levou a muitos erros interpretativos>*

. Ao contrario do que
afirma Jaeger, a indicacdo de Sdcrates ndao é completa, mas limita-se a algumas consideracées
gerais. Em primeiro lugar, Socrates compara o dominio do visivel com a morada na prisao®",
mas ndo diz que € ela, de fato, o lugar do visivel.

Para Fergunson, a caverna “ndo € a antecamara da regido do visivel; ela é destinada a
ser autossuficiente. Nem sequer os magicos encenam no vasto teatro do Cosmos. E sendo uma

392

trivial Bavparorolio™, criada por seres humanos, e ndo deuses. Esta alegoria ndo é um

%7 A narrativa da Caverna aparentemente se converte para o registro da cidade ideal, quando trata da obrigac&o
do filésofo de descer novamente. Por isso a necessidade de separar, didaticamente, 0os momentos de converséo,
subida e descida em ambos os casos. O retorno a caverna representa imageticamente a obrigacdo do filésofo de
governar, mas a subida, ao contrario, tem duplo sentido, representando o treinamento dos guardides em apenas
um deles.

%8 Rep., VII. 517b.

%89 Jaeger, 2013, p. 894.

%% Schofield, 2007, p. 230.

%1 Rep., VII. 517b.

392 FERGUSON, A. S. “Plato's Simile of Light. Part II. The Allegory of the Cave”. Classical Quarterly, v.16, n.
1, 1922 (p. 15-28). Para Fergunson (1922, p. 20, n.2), o termo Oavpatomotio é uma metafora para passatempo
insignificante. McCoy (2008, p. 130) argumenta que os sofistas sejam encontrados entre 0s magicos, pelo fato de
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mito™**. Para ele, qualquer tentativa de encontrar continuidade entre os objetos da Caverna e
aqueles do lado de fora, ou procurar por simetrias quadripartidas como a da Linha, confunde o
proprio cerne da alegoria®®*.

A propésito da problematica, Burnyeat acaba por concluir que a solucdo para o
inevitavel problema de tentar estabelecer uma correspondéncia do tipo um-um entre os
estagios da Caverna e as quatro se¢des da Linha é deixar que as dire¢cBes dramaticas de Platéo
nos digam que tipo de relacdo ele quer que estabelecamos entre as imagens. A proposta de
comparar pode se referir tanto a identificacdo de semelhancas quanto das diferencas™®.

Richard Robinson vai além, defendendo o argumento de que a Caverna ndo é um

3% A Caverna trata de movimentos

paralelo da Linha, apesar do que diz SAcrates em 517b-c
OU progressos, mas ndo menciona o progresso de uma secdo da Linha para outro. Quatro
estagios da linha corresponderiam a trés pontos de mudanca, cada um deles dado entre o par
das condigdes identificadas entre os dois mesmos pares dos estagios da linha, isto é, a
mudanga que se daria entre: (1) o conhecimento das sombras e das coisas, (2) das coisas e das
hipdteses, e por fim, (3) das hipdteses e das ideias. Mas ndo € este o caso representado na
Caverna. O percurso do prisioneiro, desde o momento em que ele esta acorrentado, até
alcancar a viséo do sol, ndo é divisivel em trés mudancas, mas em muitas, e 0s Varios estagios
pelos quais ele passa temporariamente ndo sdo passiveis de identificacdo e enumeracdo. Em
primeiro lugar, ele vé as sombras e a primeira mudanca é ser desagrilhoado e virar 0 pescogo,
e o0 ultimo é olhar diretamente para o sol, mas quantos estagios ha neste intervalo? Com a
narrativa da Caverna, Platdo parece ndo apenas ndo nos convidar a redescobrir os quatro
estagios da Linha, mas possivelmente até de nos impedir que o fagamos.

O autor afirma, inclusive, que ndo ha um argumento sequer capaz de sustentar a
correspondéncia entre Caverna e Linha®*’. Em dois momentos, Plat&o afirma que a relacéo da

Caverna com a Linha ndo € o de exata correspondéncia. O primeiro deles é em 532a-c, onde

eles terem sido definidos como manipuladores da opinido publica no Livro VI. Para ela, o que é crucial sobre o
uso do termo, é a referéncia a oradores e artistas, aqueles que deliberadamente projetam as sombras na parede, e
se os sofistas estdo presentes em algum lugar da caverna, eles estdo entre aqueles que manipulam outros, ao
invés dos prisioneiros ou daquele que o liberta um deles. Para Howland (2004), por exemplo, o termo se refere
a0s poetas.

3% Fergunson, 1922, p. 20, traducdo nossa.

%4 Morrison (1977, p. 212) discute precisamente dois problemas interpretativos relacionados & correspondéncia
da Caverna e Linha: “The first is that while there are four main types or stages of cognition illustrated in each,
divided between the visible and the intelligible world, no correspondence is recognised between the objects of
cognition in the lower section of the Line and the objects of cognition of the prisoners in the two stages within
the cave. The second concerns the actual equality of the two middle subsections of the Line”.

3% Burnyeat, 1987, p. 228, n. 38.

3% ROBINSON, R. Plato's Earlier Dialectic. Ithaca, New York: Cornell University Press, 1941 (p. 192-194).

%7 |bid., p. 194-196.
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ele diz que o olhar para os animais, 0s astros e por fim o sol é a dialética, mas a dialética € o
método da inteligéncia — vonoig —, 0 estadgio mais alto da linha. Mais a frente, ele diz que no
momento da libertacdo das correntes, em que o olhar é direcionado das sombras para as
imagens e para a luz, e sendo ainda impossivel olhar para a luz do sol, olhar para as imagens
divinas na &gua e para a sombra dos seres — e ndo para a sombra das figuras projetadas —, é

»3% que é a matematica, mas a

resultado do esforgo “com os estudos de que falamos
matematica certamente recai sobre a segunda parte da linha — o dominio inteligivel. Assim, de
acordo com essa passagem, a condic¢do inicial dos prisioneiros, corresponde a0 mesmo tempo
a ambos os estagios inicias da Linha — os dois do dominio do sensivel —, ou entdo o estagio
mais baixo da Linha ndo tem correspondéncia alguma na Caverna.

O segundo momento corresponde ao que Socrates diz logo apds a apresentacdo da
imagem, em que ele esta prestes a desenvolver o argumento de como se da a libertacdo e a

39 0s dois momentos estdo

subida, que envolve a conversdo até algum lugar do lado de fora
sendo nomeados, portanto sdo distintos, mas o que Socrates desenvolve é o curriculo
matematico. Essa passagem também parece interpretar a Caverna como tendo um Unico
estagio, ndo dividido, em que a situacdo originaria dos prisioneiros ainda nao libertados
corresponde ao mesmo tempo as duas divisées mais baixas da Linha. A partir disso, inferimos
que Platdo considerava irrelevante a distincdo entre sikacia e miotic para 0s propdsitos que
ele tinha em mente na Caverna.*®. |

Robinson argumenta que apenas a partir da passagem em 517a-c poderiamos ser
tentados a estabelecer a correspondéncia entre Caverna e Linha, mas ela é quase uma

401

afirmacdo no sentido contrario™". A palavra linha ou qualquer outra descricdo nesse sentido

ndo ocorre, e a declaracdo “o que eu disse antes” pode ser aplicavel a qualquer parte dos seis

primeiros Livros*®

. O que a passagem se refere € a imagem do Sol, e essa referéncia ndo tem
nada a ver com a Linha, exceto pela distincdo visivel-inteligivel, comum entre Linha e Sol.
Ademais, ndo hd menc¢do a nenhum dos elementos novos que aparecem na Linha, apenas dos
elementos que Platdo introduz antes de falar dela, notadamente na imagem do Sol.

Robinson concluiu que a natureza geral da passagem é revelada se considerarmos o

significado da Caverna: a natureza de pessoas segundo ou ndo tenham sido educadas. A

%% Rep., VII. 532c.

% Rep., VII. 521c.

%% Robinson, 1941, p. 197.

1 bid., p. 198-200.

%2 Em sentido contrario, Casertano (2005, p. 41) ndo coloca em questéo o sentido de a qual anterioridade o texto
se refere, associando-a de imediato com a Linha. Para ele, na passagem 517b-e, é explicitamente afirmado que a
imagem da caverna, que acaba de ser desenhada, deve ser "aplicada" (mpocontéov) a imagem anterior, ou seja, a
da Linha.
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maioria das pessoas ndo € educada, no sentido de que elas estdo ocupadas exclusivamente
com objetos da opinido, que sdo copias dos objetos reais, e como tais, ndo podem ser
genuinamente conhecidos. Assim, a maioria das pessoas nao consegue ver a realidade, que
concerne aos filésofos, e por isso elas resistem violentamente a qualquer tentativa de
converté-las. Mesmo que uma delas seja convertida a forca, ela enfrenta uma longa batalha,
desesperadora e dificil, antes de realmente apreender a esséncia das coisas, isto &, que alcance
0 conhecimento da ideia do Bem como a causa de tudo. A Caverna €, nesse sentido, um apelo
apaixonado para que nos nos tornemos filésofos e, caso ndo tivermos a alma para tanto, para
deixar que os fildsofos ocupem os cargos de governo. E uma afirmagao forgosa da convicgao
de Platdo de que a filosofia é a0 mesmo tempo valorosa e pratica, apesar das aparéncias em
sentido contrério®®,

De qualquer modo, as consideracfes de Robinson a proposito da ndo correspondéncia
entre Caverna e Linha corroboram a nossa segunda leitura. Nesta, o interior da caverna ndo
representa os primeiros estagios da Linha, nem sequer funciona como parte do argumento
epistemoldgico, mas integra o argumento ético-politico, representando a cidade como ela é.

Hanna Arendt, a propdsito da imagem comenta:

Quem quer que leia a alegoria da Caverna na Republica a luz da histéria grega logo
percebe que a periagoge, a viravolta que Platdo exige do filésofo, constituia na
verdade uma inversdo da ordem do mundo homérico. N&o ¢ a vida ap6s a morte,
como no Hades homérico, mas a vida comum da terra que ¢ situada numa “caverna”,
num submundo; a alma ndo é a sombra do corpo, mas 0 corpo é que é a sombra da
alma; e o movimento fantasmal e sem sentido atribuido por Homero a existéncia
inerte da alma no Hades ap6s a morte é agora comparado as agdes sem sentido de
homens que ndo deixam a caverna da existéncia humana para contemplar as ideias
eternas visiveis no céu*®.

Nesse contexto, a conversdo da alma ndo se da& por um vislumbre ou uma melhor
compreensdo sobre a realidade do lado de fora, até porque, no momento da conversdo, o
prisioneiro nem sequer sabe da existéncia de um lugar externo. Assim como no exemplo dos
dedos, em que é preciso que algo da ordem da percepcdo desencadeie e force o
redirecionamento do olhar da alma, notadamente em um momento anterior ao ato de reflexéo,
a conversdo representada na Caverna ocorre no seu interior, no momento em que um dos
prisioneiros, capaz de ver apenas as sombras, é forcado a virar o pescoco e olhar em outra
direcdo, na direcdo dos objetos mesmos. A libertacdo é uma metafora do inicio da mudanca

do foco intelectual do devir para o ser*®.

“%% Robinson, 1941, p. 201.

%4 ARENDT, H. A Condicdo Humana. Tradugdo de Roberto Raposo. Rio de Janeiro: Forense Universitaria,
2007 (p. 305).

%% Schofield, 2007, p. 222.
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Na imagem, um dos prisioneiros é libertado dos grilhdes e forcado a virar, antes de
iniciar o percurso que o conduzira para fora da caverna. Ainda que seu olhar esteja
corretamente direcionado, o trajeto a ser percorrido € longo e dificil, e é particularmente
enfatizado que ele tem que ser arrastado a forca, de modo dolorido, através da subida
ingreme. Em outras palavras, afirma Schofield, a conversdo e a subida sdo marcadamente
diferentes*®. A imagem néo oferece nenhum indicio de que uma reflexdo mais profunda
sobre a natureza dos objetos ajude, de algum modo, que o prisioneiro seja arrastado para fora.
Ao contrario, mesmo depois de ter sido desagrilhoado e obrigado a virar o pescoco, de ter
visto 0s objetos verdadeiros, o prisioneiro precisa ser arrastado, contra a sua vontade,
sentindo-se indignado e tentado a fugir de volta.

A distincdo entre os momentos da libertacdo e subida ficam mais claros se
interpretados a luz do restante do Livro VII. Na formacdo dos filésofos-guardides, a
conversdo dos olhos da alma e o processo educativo sdo marcadamente diferentes. A forca s
desempenha um papel importante no primeiro momento, o da conversdo, representado pela
capacidade das disciplinas em arrastar o olhar da alma. Neste, e apenas neste momento, 0
treinamento dos guardibes-fildsofos se assemelha a libertacdo do prisioneiro, visto que a
libertacdo de um e a conversdo do outro ocorrem sendo a forgca. No entanto, se no registro da
Caverna a forgca continua a desempenhar um papel relevante no segundo momento, o da
subida, ela esta ausente no segundo momento do treinamento dos guardides, sendo substituida
pela atividade da prépria alma, provocada por um impasse da ordem do sensivel. Afinal, “para
a alma, nenhum aprendizado ¢ duradouro se imposto a for¢a” 407,

N&o ha duvidas de que a Caverna pode ser compreendida se aplicada as imagens
anteriores, como parte da discussdo sobre a filosofia e o filésofo. Dixsaut, por exemplo,
demonstra suficientemente como Linha e Caverna se relacionam, destacando a diferenca de
funcdo de cada uma delas*®®. Mas, paralelamente, segundo a sugestdo de Sécrates, ela pode
ser compreendida a partir de uma releitura da mesma imagem, e por isso chegamos a
conclusdes diferentes. Podemos identificar dois niveis narrativos distintos, os dois tomando a
Caverna como ponto de partida, em que um deles interpreta-a retrospectivamente, em relagédo
ao Livro VI, inserindo-a no contexto da discussdo sobre o filésofo e 0 Bem, como alegoria do

processo de aquisicdo do conhecimento, e outro, de carater introdutdrio, tomando-a como o

%% gchofield, 2007, p. 228.

“7 Rep., VII. 536d.

“%8 Dixsaut (2001, p. 288-294). Para a autora, a diferenca essencial entre uma imagem e outra, é a de que a Linha
destaca as rupturas entre um estado e outro, ao passo que a Caverna destaca 0 movimento de passagem.
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principio de toda a discussdo do Livro VII, na qual o foco é marcar a diferenca, sobretudo
ético-politica, entre a cidade real, representada pela imagem da Caverna, e a ideal.

Retomando a observacao de Dixsaut, a proposito do esquema de composicéo da obra,
em que a primeira parte, Livros Il -V, representam a construcao da cidade ideal em palavras,
e a segunda, Livros VIII — X, o discurso sobre a realidade, as consequéncias, efeitos e a
degeneracdo do ideal, podemos interpretar a imagem da Caverna como o Vvértice, na medida

409 Assim,

em ela que adquire sentido ambivalente, ora ideal, ora real, a depender da leitura
em menor escala, a dupla narrativa ecoa tanto o sentido ideal, como parte do argumento sobre
o treinamento dos futuros filésofos governantes, quanto o real, representando a condi¢do das
pessoas comuns na cidade, imersa em ilusdes.

Essa segunda leitura oferece indicios do porqué o tema da forca, tdo marcado na
primeira leitura, é atenuado na segunda. Nesta, a imagem da Caverna ndo funciona como
alegoria da educacdo dos guardides, na medida em que os contextos séo diferentes, um o da
cidade real, e outro da ideal, e por isso ndo ha correspondéncia entre o elemento da forca.

As consideracdes de McCoy apontam nesse mesmo sentido**®. Em primeiro lugar, a
imagem da Caverna parece tratar sobre a educacdo dos guardides, aqueles que vdo governar a
cidade ideal, mas a imagem n&o se encaixa exatamente no quadro da educacdo da cidade
ideal, sobretudo no que diz respeito ao interior da Caverna. Socrates nada diz sobre qual tipo
de natureza seria libertada e qual permaneceria aprisionada. Ndo h& também nenhuma
consideracdo sobre um modelo educacional alternativo, para os artesdos e os guardides — 0s
ndo filosofos. A triparticdo das classes esta completamente ausente da narrativa da Caverna e
ndo ha nenhum indicio de que o prisioneiro liberto tenha sido escolhido por ter uma alma
filosofica, e de que os outros, os que ndo possuem alma filoséfica, merecem estar naquela
situacao.

Assim, a libertacdo do prisioneiro, que supostamente se tornara filésofo, ndo é
compativel com o quadro da educacdo através das brincadeiras, comegando nos primeiros
estagios da infancia, que e determinado pelo curriculo da cidade ideal. Disso, McCoy conclui
gue a imagem da Caverna descreve como é se tornar filésofo depois de ter vivido uma vida

ndo filosofica, interligando a discussdo sobre a cidade ideal e sua eventual degeneracdo. Para

9 Aligs, Casertano (2005, p. 40), embora no discuta 0s pormenores, aponta para a dupla fungdo, ou sentido
ambivalente, da imagem do Sol, cognitiva e pratica. “En un mot, le bien est a la fois la fin de notre action et la

seule chose qui lui confére dela valeur”.
19 McCoy, 2020, p. 227.
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ela, a Caverna representa 0 que é ser uma pessoa livre e filoséfica em uma cidade
imperfeita®!.

Estamos completamente de acordo com as consideracdes de McCoy a propdsito da
incompatibilidade entre a imagem da Caverna e o curriculo educacional da cidade ideal. No
entanto, a nossa conclusdao segue um caminho alternativo, na medida em que ndo vemos
razBes suficientes para sustentar que o prisioneiro liberto €, em todo caso, o filésofo. Na nossa
segunda leitura, a imagem trata exatamente do que Sécrates afirma: uma imagem da nossa
natureza, no que se refere a educacdo ou a auséncia dela. A omissdo de maiores explicacdes
sobre qual tipo de natureza Socrates tem em mente, juntamente com o carater ambivalente da
imagem, nos leva, em primeiro lugar, a ndo supor o tipo de natureza em questdo, e em
segundo, a interpreta-la de modo mais amplo, explorando os multiplos sentidos sobrepostos e
entrelacados, neste caso, considerando o prisioneiro ora como o filésofo, ora como néo
filésofo.

No processo educacional da cidade ideal, a mudanca de um nivel epistémico para um
mais elevado ocorre por meio de estudos, capazes de despertar a propria capacidade da alma
em realiza-los, sem o uso da forca. A Caverna, por sua vez, retrata a cidade democratica,
imersa na ilusdo e sujeita a manipulagdo dos Bovpotorolde, na qual as pessoas séo incapazes
de ver as coisas como elas sdo. O prisioneiro, nessa perspectiva, ndo é a representacao
imagética do filésofo, mas a representacdo de pessoas comuns, incluindo as ndo filésofas, ou,
nas palavras de Sécrates, semelhantes a nés mesmos**2.

A “Caverna, portanto, ¢ um quadro que incorpora instru¢des alternativas — uma

>3 e por isso ndo é

explicita e outra em grande parte implicita — sobre como ela deve ser lida
de se espantar que diferentes leituras geram modelos filoséficos diferentes sobre o significado
do aprisionamento e da libertacdo. As instrucbes de SoOcrates sugerem, em um primeiro
momento, ler a Caverna como parte da argumentacao central da obra, que tem inicio no final
do Livro V. Desde entdo, até o final do Livro VI, Platdo tem falado sobre a filosofia e o
filosofo, sobre o inteligivel, a ideia do Bem e sobre o desejo da filosofia. E de fato, no final do

Livro VII, ndo temos duvidas de como a narrativa da Caverna contribui para este argumento.

1 McCoy, 2020, p. 228.

12 Rep., VII. 515b. Smith (1997, p. 188), por exemplo, identifica o referente da fala se Socrates com aqueles
cuja opinido, no mesmo sentido dos prisioneiros em relagdo aos objetos verdadeiros, apenas se aproxima da
verdade sobre a justica: “The cave-men, in my view, turn out to be literally likened to those in Socrates’s
company, including especially Cephalus, Polemarchus, and Thrasymachus — those, in other words, who
articulate and follow conceptions of justice which only approximate the truth”.

2 Schoefield, 2007, p. 228.
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Mas, em outra perspectiva, a Caverna retrata outra situacdo. Dai a afirmagdo de
Fergunson, no sentido de que a Caverna nada tem a ver com a relagdo entre o sensivel e o
inteligivel, e ndo ajuda muito a esclarecer a suposta falta de habilidade com que Platdo tem
em conectar os dois dominios. “A alegoria € exatamente o0 que ela declara ser: um estudo
sobre a natureza em relagdo a moudeiog te Tépt kol dmadevoioc”*. Nesta perspectiva, o que é
retratado é um outro tipo de conversdo, uma que nao a filosofica, mas a daquelas pessoas
comuns aprisionadas por forca de normas culturais e da manipulacdo da verdade. Platdo
direciona o argumento totalmente para nos, para as pessoas comuns, que vivem na cidade
comum, e para as situagdes do cotidiano. A imagem, como é declarado no inicio, é sobre a
nossa natureza, isto é, Socrates n&o esté falando dos filésofos, mas de nés**>.

A distincdo desses dois niveis narrativos a propdsito da imagem da Caverna, um
considerando a situacdo como inicialmente narrada e outro, como uma releitura dela, a partir
da interpretacdo filoséfica de Sdcrates e Glaucon, se apresenta como uma possivel explicacao
da diferenca de tratamento no que diz respeito a temética da forca. A forgca, no sentido
violento, sé se faz necessaria para alterar a situacdo daqueles prisioneiros em uma cidade
comum, tomada pela ilusdo e pela manipulagdo da verdade. Ao contrario, na kaAAimoAlsg, as
criancas sdo educadas em tom de brincadeira, e por isso, ndo existe a necessidade de forcar,
no sentido violento, a conversdo do olhar em certa direcdo, porque desde cedo o olhar delas
esta direcionado para as coisas verdadeiras. Do mesmo modo, dadas essas condi¢des, a forca
externa é dispensavel durante o processo educacional, porque a alma é capaz de elevar-se por
si mesma. Por isso o0 vocabulario da forca, no que diz respeito a capacidade das disciplinas em
arrastar o olhar, é atenuado, assumindo um sentido leve e metaférico*'®.

A conclusdo que se impde é a de que o uso da forca caracteriza apenas 0 ensino na
cidade comum, tal como ela é, nos moldes dos sofistas e poetas. Por isso o vocabulario
marcadamente violento se faz presente na Caverna, na medida em que a imagem €, dentre
outras possibilidades, uma alegoria da cidade comum. O modelo educacional tradicional é
veementemente criticado por Platdo. Quando do processo de ensino proprio do filésofo, no
contexto da cidade ideal, a comecar pelos estudos matematicos até a dialética, o vocabulario

da forga, e especialmente o termo dvdykn, adquire outro sentido e passa a denotar o resultado

4 Fergunson, 1922, p. 15.

"> 5choefield, 2007, p. 229.

M8 Alligs, Platdo parece se referir a esta segunda experiéncia — e ndo & da Caverna — ao falar sobre as licdes dadas
por ele a Dionisio, na Carta VII, ao dizer: “E preciso indicar a essa gente que todo assunto exige trabalho, e que
do trabalho vem a fadiga. [...]. Depois disso, tendo-0 0 seu guia iniciado nesse caminho, ndo desiste antes de
chegar a um fim em tudo, ou de ganhar forca para por si proprio ser capaz de guiar, sem aquele que indica o
caminho (340c). Como se vé, o papel do guia é restrito a dar inicio ao percurso que conduz a contemplacéo
filosdfica, mas, depois disso, a alma conduz a si mesma.
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de uma conclusdo légica ou necessidade hipotética. Em outros termos, a forga ndo caracteriza
0 processo de educacao dialético nos moldes propostos pela Republica.

McCoy, ao analisar o uso das imagens, defende que, nos Livros VI e VII, o uso com
que Sdcrates faz das imagens demonstra como elas podem tanto distorcer ou revelar a
realidade, mas, se entendidas como imagens, elas podem ser cruciais na busca pessoal para o
entendimento das ideias**’. Conforme aponta Marques, j& durante toda a exposic&o do Livro
VI, o desenvolvimento da argumentacdo por SoOcrates vai, pouco a pouco, entretecendo as
diferentes imagens, ndo apenas as principais, mas também a biologica, a erdtica, a animal, e
de modo héabil e sutil, vai “construindo cada vez mais complexidade e ganhando em
profundidade na compreensdo da confrontacdo que lancou o dialogo, ou seja, o ser da massa
dos cidaddos na oposicdo ao ser do filésofo (governante, dialético)”418. Assim, apenas quem
acompanhou cada uma delas é capaz de compreender as inter-relacbes, as camadas de
significacdo entrelagadas naquilo que parece ser mera sucessdo ou superposi¢ao de imagens,
mas na verdade constituem um raciocinio bastante elaborado. As sucessivas imagens,
continua Marques, tratam de questdes relativas ao saber e ao poder. No Livro VI, Platdo trata
da impossibilidade de crescimento individual na cidade tal como ela é, ou mesmo cultivar o
que é comum de modo justo, ou seja, propriamente filos6fico®.

Sécrates, em defesa da filosofia na cidade, parece falar da prépria experiéncia®?’,
lamentando o fato de néo ter aliados na defesa da justica e sentindo-se como um homem que
tivesse caido no meio das feras: “Nao quer ser cimplice de injusti¢as, mas, sendo um s6, nao
é capaz de resistir a todos os selvagens e morre antes de prestar servico a cidade e aos amigos,
tornando-se indtil a si proprio e aos outros”*?!. Para Vegetti, estas palavras amaveis de Platdo
referem-se ao fracasso da experiéncia socratica, indicando a necessidade de explorar uma via
diversa*?.

Na sequéncia, em resposta a pergunta de qual constituicdo — molteia —, dentre as
atuais, convém a filosofia, Socrates diz: ‘“Nenhuma, falei, e essa é também minha
queixa...”*?*. Platdo lamenta que nenhuma das cidades atuais é digna do natural fil6sofo, e por

isso ele se degenera e perverte-se, desviando-se do seu natural e, sendo dominado, decai num

7 McCoy, 2020, p. 7.

8 Marques, 2009, p. 147.

% Marques, 2009, p. 148.

*20 |sto &, Platdo fala da experiéncia de Sécrates historico.
“21 Rep., VI. 496d.

422 \Jegetti, 2002, p. 10.

%28 Rep., VI. 497a.
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carater que lhe é estranho**. Todo o Livro VI atesta a tensdo entre retérica e filosofia, entre o
filésofo e a cidade. Se, por um lado, é preciso mudar a ma reputacdo que os filésofos tém na
cidade, por outro, a oposi¢do ndo pode ser eliminada, ela é tanto estrutural quanto vital, na
medida em que o filésofo precisa dela para instituir o seu ndo-lugar — dartomia —, de onde
advém os recursos que dinamizam, sempre no conflito, a possibilidade de algum saber. E a
partir de uma situacdo de estranho deslocamento que o filésofo pode pensar em modelos que
transcendem a cidade, em direcdo ao seu aperfeicoamento, e nesse sentido, a cidade precisa
do filésofo, com a sua consciéncia critica, cuja funcéo € destituir os pretensos saberes que, na
pratica cotidiana, sdo as forcas que a conduzem*%.

O argumento que comecga a ser desenvolvido no Livro VI, sobretudo pelo uso de
sucessivas imagens entrelacadas, referente a tensdo da cidade real e o papel da filosofia nesse
contexto, € concluido no seguinte. As duas partes do Livro VII, a imagem da Caverna e o
curriculo educacional, representam como se da a educagdo das pessoas comuns no contexto
da cidade real, e o treinamento dos guardiBes, na cidade ideal. Nesse sentido, o Livro VII é
uma demonstracdo de como se da hipoteticamente o processo educacional nas duas situacdes,
em que a forca é exigida em ambos 0s casos apenas ho momento de conversdo, mas, no que
diz respeito ao percurso que leva a saida da Caverna e o longo treinamento dos guardides, ela

se faz necesséria apenas no primeiro.

24 Marques, 2009, p. 148.
*2% |bid, p. 149-150.
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CONSIDERACOES FINAIS

José Saramago costumava dizer que com a leitura das epigrafes de seus romances ja se
sabe tudo. Se ha duvidas sobre a validade da afirmacdo a propésito de seus romances,
certamente ndo é o caso desta dissertacdo. O longo e arduo caminho que seguimos durante
essa pesquisa nos conduziu a resultados que nos eram inimaginaveis no inicio. Comentando a
escolha de palavras da célebre epigrafe do Ensaio sobre a Cegueira, Saramago conta, no
Caderno, ter considerado o fato do “processo da visdo passar por trés tempos, consequentes
mas de alguma maneira autbnomos, que se podem traduzir assim: pode-se olhar e ndo ver,
pode-se ver e ndo reparar, consoante o grau de atencdo que pusermos em cada uma dessas
acgdes”™®. A metéafora da visdo, a propdsito do conhecimento, é um lugar comum na
literatura. Assim como a visdo comporta momentos distintos, ha diferentes niveis de
compreensdo de uma obra, mais ou menos profundos. Por conseguinte, uma mesma obra
comporta diversas leituras possiveis, de acordo com a atencdo depreendida em cada um de
seus niveis narrativos. Valendo-se do vocabulario platbnico, é preciso primeiro ver com 0s
olhos do corpo, e entdo, com os olhos da alma. O esforco deste trabalho consistiu em reparar
o sentido da forca no Livro VII de a Republica de Platéo.

Nossa pesquisa partiu de uma duivida auténtica: como compreender o papel
desempenhado pela forg¢a no contexto da Caverna e da formacéo filosofica da cidade ideal? A
énfase dada a forca por SAcrates ao descrever a imagem, sobretudo no que diz respeito a saida
da Caverna, juntamente com a acdo de alguém, o agente libertador indeterminado, nos havia
levado a formular provisoriamente a hipdtese de que a forca seria condi¢do necessaria para a
libertacdo do prisioneiro. No entanto, na medida em que a pesquisa se desenvolveu,
verificamos que tal hipotese ndo abrangia toda a problematica, porque no restante do Livro,
dedicado a apresentacao do curriculo da cidade ideal, a forca se apresentava de outro modo. O
curriculo a ser estudado durante os longos anos de formacdo dos guardies, dos quais vao se
destacar os fil6sofos, € de natureza obrigatéria, impondo o direcionamento do olhar, e ao fim,
o filésofo é obrigado, contra a sua vontade, a governar a cidade. Mas, por outro lado, resta
claro que nenhum conhecimento é retido se imposto a forca.

A execucdo desta pesquisa ndo teve inicio antes de um estudo sobre questbes
exteriores ao proprio texto, relativas a abordagem hermenéutica. Embora essas questdes nao

constituam o objeto desta dissertacdo, e por consequéncia ndo integram o texto, a aceitacédo do

6 SARAMAGO. J. O caderno: Textos escritos para o blogue. Setembro 2008 — margo de 2019. Sdo Paulo:
Companhia das Letras, 2019 (p. 210).
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pressuposto de que ndo ha um ponto de vista externo, a partir do qual podemos analisar o
texto de forma neutra, ndo foi adotada sem reflexdo. Assim, fizemos a escolha pelo método
dialégico como guia interpretativo, que determinou o modo como se deu a nossa leitura e,
consequentemente, a forma que tomou esta dissertacdo. Nossa atengdo concentrou-se
inteiramente na palavra escrita.

Procuramos estabelecer uma linha divisoria entre os aspectos literario e filosofico,
cientes de que esta divisdo se justifica apenas para fins didaticos, uma vez que os dois
dominios sdo intrinsecamente complementares. E, ao assumir a perspectiva literéria para fins
da andlise filosofica, nosso trabalho ndo seguiu um caminho linear, e assim como o dialogo, a
nossa exposicao revela os movimentos representados metaforicamente por subidas, descidas,
pelos saltos, desvios e digressoes.

Julgamos indispensavel a consideracdo sobre os personagens em cena no Livro VI,
uma vez que buscamos compreender cada argumento no seu proprio contexto. No
desenvolvimento da analise literaria, fomos guiados pelo questionamento de quem fala, para
guem, em que momento e como se fala. Para tanto, foi necessario expandir a nossa atencédo
para além do Livro VII, considerando o dialogo como um todo. O caso de Sdcrates, como era
de se esperar, se revelou complexo. N&o podiamos ignorar a carga semantica que o nome do
filésofo carrega, porque Sécrates, além de figurar como personagem principal em grande
parte dos dialogos platdnicos, assumindo uma personalidade complexa, é uma figura
historica, influente na vida e obra de Platdo, e por isso, esclarecer de maneira suficiente a
guem nos referimos quando dizemos Socrates foi incontornavel. Importa-nos o Socrates
platbnico em cena na Republica, isto €, como personagem deste didlogo. A caracterizacdo de
Glaucon foi de igual importancia. Glaucon retne as caracteristicas atribuidas ao guardido-
filésofo, das quais se destaca a disposi¢do erética. O didlogo socratico ndo teria lugar, como
restou demonstrado suficientemente no Livro I, com um interlocutor diferente de alguém
como Glaucon.

Passando, entdo, a analise semantica e dramatica do Livro VII, tomamos como
referéncia as ocorréncias do termo avaykn, a partir das quais fomos, passo a passo, propondo
um sentido possivel que o termo assume, de acordo com o as demais palavras inseridas
naquele mesmo contexto. Isso porque a falta de rigor técnico por parte de Platdo no que diz
respeito ao uso do vocabulario impde que o sentido de cada termo seja auferido de acordo
com o contexto especifico em que ele ocorre.

Estabelecemos, assim, dois paralelos, 0 primeiro entre as passagens representadas pelo

movimento de descida, tanto do prisioneiro como do filésofo, e 0 segundo entre as passagens
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que tratam da subida e descida, tanto na Caverna quanto na formacéo filoséfica. O estudo
semantico foi o0 que nos possibilitou distinguir com precisdo 0os momentos da ocorréncia da
forca em cada caso, e principalmente identificar as diferencas entre as duas situacfes. A
analise dramatica restringiu-se ao modo com o qual Sécrates envolve Glaucon na narrativa da
Caverna, evidenciando o paralelo entre a atua¢do dos personagens com o contetido discursivo.
Em ultima instancia, o estudo semantico e dramatico constituiu o esforco em fornecer o
quadro tedrico a partir do qual o sentido da forca pudesse ser esclarecido.

Nos dois ultimos capitulos exploramos possiveis sentidos filosoficos da forca. O
terceiro investigou duas narrativas: o percurso filosofico de Glaucon e o de Socrates. O
percurso de Glaucon, como exemplo da libertacdo do prisioneiro, isto é, o de alguém que
passa de um estado de ignorancia para o de conhecimento, se revelou facilmente, uma vez que
Socrates encena a funcdo do agente libertador da imagem. Mas, alem da forca intelectual
socratica e das virtudes cognitivas de Glaucon, um elemento se fez evidente a proposito da
jornada filosofica de Glaucon: a dimensdo erética do filésofo e da filosofia. J& haviamos
reconhecido a dimensdo afetiva como condi¢cdo do dialogo, quando discorremos sobre a
diferenca da atuacdo de Trasimaco em relacdo aos dois irmaos, bem como a caracterizacao
erdtica de Glaucon. No Livro VII, a relacdo de confianga e amizade mdtua que Socrates e
Glaucon mantém, bem como a disposicao individual de Glaucon, foram reunidos e colocados
em cena, dramatizando o poder er6tico da filosofia.

A atencdo ao aspecto da forca, no sentido intelectual com a qual Sdcrates conduz
Glaucon rumo ao conhecimento filoséfico, nos levou a conclusdo de que ndo foi a forca
empregada pelo mestre que o conduziu a um estado mais elevado, ou ndo apenas isso, mas
sobretudo a forga erética de Glaucon. E esta a caracteristica que o faz um candidato ideal a
dar prosseguimento a vida filosofica, ndo obstante seja, na mesma propor¢do, um potencial a
aspiracdes tiranicas.

A analise da jornada de Socrates corroborou a importancia da dimenséo erética no que
diz respeito a conducédo da vida filosofica. No caso de Socrates ndo ha um correspondente do
agente libertador da Caverna, até porque é ele quem desempenha o papel do filésofo-mestre, e
assim, uma questdo se manteve: Qual é, entdo, a forca motivadora da ascensdo filosofica de
Socrates?

Segundo nos parece, este questionamento ndo encontra respostas decisivas nos limites
da Republica, mas uma das possibilidades apontou exatamente para a forca erética, em razdo
do seu potencial filosofico, tratada de maneira menos detalhada na Republica do que em

outros dialogos, como o Banquete. No Banquete, a culminacdo da scala amoris de Diotima



115

coincide com a contemplacdo do iniciado de algo maravilhosamente belo por natureza, razéo

que justifica todo o esforco:

Aquele que for guiado até este ponto nos passos do amor, ao contemplar em
sequéncia e corretamente as coisas belas, ja atingido o fim supremo do amor,
subitamente avistara algo maravilhosamente belo por natureza, aquilo, Socrates, em
vista de que se deram todos os esforcos anteriores [...]**".

A propdsito do caminho que leva a contemplagdo do belo, Irley Franco destaca a
proximidade do Banquete com a Republica. O caminho er6tico é o mesmo do dialético, uma
vez que o0 belo e o bem sdo idénticos. O método erotico se apresenta como outra forma a
realizacdo da propria dialética, podendo ser compreendido como um método alternativo ao
noético da Replblica*®. A dimensdo erética, representada na Republica na pessoa de
Glaucon, é muitas vezes considerada em segundo plano, mas seu impacto é notorio.

Paul Friedlander afirma que a tarefa de Platdo é a de guiar até a contemplacéo das
ideias e do bem*?°. Nos dialogos, sdo apresentadas vias particulares que conduzem a este fim,
sendo a Republica a principal delas. De maneira analoga, o Banquete e o Fedro apresentam
caminhos pelos quais a alma eleva-se, até atingir o belo em si e o hiperurénio. O Fédon, em
certo sentido, apresenta o caminho do filésofo em direcdo a morte, culminando com a
separacdo do corpo e da alma. Nestes dialogos estdo representadas trés vias: a da ciéncia, do
amor e a da morte, que se relacionam reciprocamente. Todos 0s caminhos tem em comum a
capacidade de conduzir a alma para cima.

Por extrapolar nossos propositos nesta pesquisa, a nossa contribuicao se restringiu a
enunciar possiveis caminhos para uma pesquisa futura, conferindo a &poc seu lugar de
destaque na Republica, bem como complementando-a com os didlogos que abordam
diretamente o assunto. Mas, ainda assim, desta aporia retivemos algo importante: a forca,
capaz de libertar alguém da escuriddo e conduzir a vida filoséfica, assume um sentido amplo,
incluindo diversas possibilidades que levam a ascensdo da alma.

Por fim, no quarto capitulo discutimos de forma introdutéria o uso imagético para fins
argumentativos, concluindo pela multiplicidade de funcdes que cada imagem abriga. Assim, a
conclusdo de que a imagem da Caverna contém ao menos duas narrativas, nos levou a
distinguir precisamente duas leituras, identificando cada uma delas as diferentes situacfes que

elas representam: a jornada do prisioneiro e a da alma do filésofo.

21 0 Banquete, 210e-211a.

28 A associacdo da funcdo da matematica na Republica com o Eros no Banquete, como forcas condutoras da
vida filosofica, é feita por Irley F. Franco na apresentacdo do Banquete (2021, p. 10).

2 FRIEDLANDER, Paul. Platone. Firenze: La Nuova ltalia, 1979 (p. 84).
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A primeira leitura interpreta a imagem como parte do argumento iniciado no Livros V
e concluido no VII, relativa ao conhecimento, ao filésofo e ao Bem. A tentativa de Socrates
ao explicar o porqué de os filésofos exercerem o governo, como condicdo de uma cidade
justa, fez com que a discussdo se voltasse para a filosofia, a verdadeira filosofia, € 0 seu
potencial pratico. O conhecimento filosofico diferencia os dominios do sensivel e do
inteligivel, explicitados nas imagens do Sol e da Linha, e a necessidade de superacdo dos
estagios mais baixos em direcdo ao mais elevado. Em dltima instancia, segundo a perspectiva
cognitiva, o filosofo é aquele que contemplou as ideias. Nesse sentido, a jornada do
prisioneiro, como aquele que é libertado de um lugar subterrdneo, tomado pela escuriddo, e
atinge um lugar alto, iluminado pelo sol, pode ser associado a trajetéria do filésofo que, por
meio da educacdo dialética, obteve algum vislumbre da verdade. A perspectiva desta leitura,
destaque-se, é a do conhecimento.

A segunda leitura, no entanto, adota outra perspectiva: a ético-politica. Nesse sentido,
a libertacdo da caverna ndo estad relacionada puramente com o conhecimento, mas com a
libertacdo de pessoas comuns que vivem imersas na ilusdo, decorrente da manipulacdo de
outras, representadas por aquelas que seguram 0s objetos e as estatuas das quais as sombras
sdo vistas pelos prisioneiros. Essas pessoas representam os educadores no sentido tradicional,
podendo ser identificados tanto com o0s poetas quanto com os sofistas. No entanto, a proposta
educacional da cidade ideal compreende o direcionamento correto do olhar logo nos primeiros
estagios da infancia e, nesse contexto, ndo ha que se falar em pessoas sujeitas a manipulacao
de falsos educadores. Aqui, a forca assume sentido metaférico, que, capaz de provocar uma
alteracdo animica, elevando-se, é representada em primeiro lugar pelos estudos matematicos.
Assim, na cidade ideal, ndo ha conhecimento imposto a forca, isto €, ndo ha a necessidade de
dispor da forca durante o processo educacional. Nesse sentido, a Caverna ndo é a
representacdo imagética da formacdo filoséfica, mas ela representa outro tipo de libertacéo.
Com a insergéo das duas narrativas no mesmo Livro, Platdo demonstra a diferenga de como se
da a libertacdo da ignorancia em dois contextos bem distintos: na cidade real, por meio da
Caverna, e na ideal, por meio do treinamento educacional.

A distingdo dessas duas leituras nos permitiu dissipar aquela ambiguidade inicial em
relacdo a forca. Afinal, ndo se trata de uma ambiguidade, mas de uma ambivaléncia. A nossa
atencdo, inicialmente voltada para as ocorréncias da forca nos dois momentos do Livro VI,
atentando-se para as semelhancas entre elas, voltou-se, em ultima instancia, para as
diferencas, e por isso a segunda leitura, a que trata da diferenca entre Caverna e treinamento,

foi mais detida. O uso da forga so se faz imprescindivel a propdsito do processo de subida de
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pessoas iludidas e manipuladas em uma cidade real, ndo guardando relagdo com a formacéo
filosofica na cidade ideal.

Em todos os casos, resta claro que algum tipo de forca anterior € necessaria,
responsavel por dar inicio ao processo de libertacdo e conversdo do olhar, mas ha uma
diferenga entre as duas situagdes. A libertacdo dos grilhdes é mais intensa, e até mesmo
violenta, do que a obrigacdo que resulta na conversdo da alma, porque ela acontece de
maneira abrupta. Ademais, a forca externa sé persiste na cidade real, porque a alma dos
guardides-filésofos, uma vez colocada nesta situacdo, e ela o é desde a infancia, é capaz de
elevar-se de maneira autbnoma, auxiliada por uma série de estudos que, cada vez mais,
recrutam a mudanca de nivel em direcdo a um mais elevado.

Tanto quanto pudemos concluir, nos limites da Republica, o sentido da forca que leva
a saida da Caverna é intencionalmente deixado em aberto, de modo a subsumir diferentes
experiéncias que podem conduzir ao conhecimento do ser e a filosofia. A Republica explora,
no nivel dramatico, a jornada filosofica de Glaucon e Sécrates, e a forga erética por meio
deles. Mas, principalmente, no nivel discursivo, o didlogo aborda o caminho da dialética,
iniciado pelos estudos matematicos em razdo da poténcia que eles desempenham em termos
filosoficos. Evidentemente, Glaucon e Socrates ndo tiveram a formacdo do tipo dialética, e
essa abertura é o que nos possibilita estabelecer conexdes com outros didlogos, aproximando
0 modelo tedrico, oferecido pela narrativa da Caverna, com as demais experiéncias de
iniciacdo e formacdo, tal como a scala amoris do Banquete.

Pessoalmente, durante o desenvolvimento desta pesquisa, uma caracteristica da
Republica se fez cada vez mais clara: o didlogo, para além do denso contetdo filoséfico,
contém em si instrugdes didaticas de como ele deve ser lido, e em Ultima instancia, como
pensamos um problema filoséfico. Os momentos de confusdo e davida, surgidos diante das
aparentes contradi¢bes, ndo foram elucidados sem antes darmos um passo atrds, a fim de
compreender, com corpo e alma, cada degrau do argumento. Se compreendemos
adequadamente, foi a estratégia exemplificada pelo exemplo dos dedos das méos, que nos
conduziu a inserir a categoria de relacdo no que diz respeito as interpretacdes da Caverna,
aplicando-a, concomitantemente a duas situagBes distintas. Como constatamos, tanto
teoricamente, quanto pela experiéncia pessoal, o caminho da filosofia proposto por Platéo é,
sem duavidas, longo e arduo, seja ele o do erotismo, da dialética, ou, no sentido mais
atualizado, o do processo de redacdo de uma dissertacdo, mas ele é absolutamente

compensatario.
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