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Resumo

A questdo da demiurgia politica, isto é, da fundac@rganizacdo de urpaliteiavirtuosa
nos dominios do devir histérico, constitui o objeentral das discussfes desenvolvidas
pelasLeis o Ultimo e mais longo didlogo platénico. Tal gdessuscita uma série de
dificuldades tedricas, dentre as quais a mais itapt® de todas €, decerto, o problema das
relacdes entre racionalidade e vida politica cdacr& presente tese tem por objetivo a
tentativa de elucidacdo desse problema no contteddeis através da compreensédo da
maneira pela qual Platdo, nesse dialogo, pensasathpidades de racionalizacdo do devir

humano, no intuito de introduzir ordem e virtude matruturas da cidade.

Résumé

La question de la demiurgie politique, c’'est-a-dil@ question de la fondation et de
I'organisation d’'unepoliteia vertueuse dans le domaine du devenir historiquestitae le
principal sujet des entretiens développés palLtds le dernier et le plus long dialogue
platonicien. Cette question souléve toute une s dificultés théoriques, dont la plus
importante est sirement celle qui concerne le pmbldes rapports entre rationalité et vie
politique concréte. La thése ici présentée essaymateder a I'élucidation de ce probleme
dans le contexte déwis, par le moyen de la comprehension de la fagcon Batbn pense,
dans ce dialogue, les possibilités de rationatisatu devenir humain, afin d’introduire

ordre et vertu dans les structures de la cité.
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Introducao

A idéia do presente trabalho nasceu da confrontegierada de uma tematica que
nos acompanha e nos intriga ha ja algum tempoe gpaqui sua complexidade e importancia
intrinsecas, acreditamos ter se transformado tigéimente no nicleo essencial de nossas
interrogagdes intelectuais. Tal tematica, parardiee tudo diretamente e sem maiores
digressbes, nada mais é que o problema das relag@espolitica e filosofia, vida civil e
racionalidade, nos didlogos de Platdo, problema @se sempre nos atraiu, suscitando-nos
um interesse tedrico a cada vez renovado. Tratsegeindo entendemos, de uma questao
verdadeiramente fundamental, que encerra em siedpse devidamente compreendida, o
significado essencial da filosofia platonica.

Evidentemente, muitas pessoas nao hesitardo emnt@somper nesse ponto,
afirmando que uma tal questdo, a primeira vist@anapresenta de novo ou original,
constituindo, pelo contrario, um truismo historé&go ha muito plenamente identificado e
catalogado pela critica filosoéfica tradicional. Cefeito, quem quer que tenha um minimo
de conhecimento dos principais comentéarios puldsadodernamente sobre o platonismo
sabe que grande parte deles concorda quanto addajoe a reflexdo sobre o problema
politico e social ocupa, no interior dos didlogos) espaco macico e destacatioMais
ainda: é sabido também que esses comentarios chhagamo a declarar que o tratamento
da questdo dadlis constitui 0 nucleo fundamentatlas atencbes de Platdo, o objeto
precipuo de seu pensamento, assumindo que o hieridarvida politica representa a chave
hermenéutica privilegiada para a compreensao délgsafia, desde obras juvenis como o
Criton e o Protagoras por exemplo, passando pef®drgias pela Republicae pelo
Politico, até se chegar a esse monumental tratado jurtht@rado na velhice que séo as

Leis? O que nos mostra, portanto, que, para os espamla identificacdo da componente

! Sobre esse ponto, desnecessario seria arrolart@dps as referéncias bibliogréficas fundamentsés.

entanto, alguns testemunhos podem ser evocados.p¥erexemplo, G. MorrowPlato’s Cretan City. A
historical interpretation of the Laws$rincenton: Princenton University Press, 1993XIX; J. F. Pradeau,
Platon et la cité Paris: PUF, 1997, p. 10; J. Luccioba pensée politique de PlatoRaris: PUF, 1957, p. 6;
A. Koyré, Introduction a la lecture de Platorsuivi de Entretiens sur Descartes. Paris: Gatlima997, pp.

83-81.

2 Segundo G. Realé]istéria da Filosofia AntigaVol. 2. Platdo e Aristételes. Tradugéo de Hergiu de

Lima Vaz e Marcelo Perine. Sdo Paulo, Loyola, 1994235, a interpretacao do pensamento platdnparta



politica como polo privilegiado para a compreendadilosofia platbnica nada tem, hoje,
realmente, de novo ou especial, constituindo, aetese eles, uma espécie demmunis
opinio j& devidamente estabelecida, um consenso histéfiog j4 suficientemente
vulgarizado.

Mas isso ainda ndo é tudo: € um fato igualmentérivotjue o documento decisivo
evocado pelos especialistas para cumprir um papelainental na consolidacdo dessa
leitura politica de Platéo foi a céleb@arta VII, texto controverso, cuja autenticidade foi
por muito tempo objeto de intensas discussfe®fjiods e estilisticas, mas que hoje parece
ser aceito pelos estudiosos do platonismo, ainda dgi forma n&o-conclusiva, como
possivelmente auténtico. OraCarta VII contém, sobretudo, o balanco feito por Platdo de
suas experiéncias politicas junto aos tiranos dac@®a; como tal, ela traz a tona, pois,
valiosas informacBes de natureza autobiografieafoi exatamente com base nessas
informacdes que os comentadores modernos puderangavuma tese ainda mais radical

sobre as relacdes entre filosofia e politica ntopiamo, qual seja: a tese de que o filosofar

de uma chave politica parece ter sido originalmartieulada por Willamowitz-Moellendorff em sua eigte
biografia sobre PlatddP(aton, Leben und WerkeBerlim. Weidmann, 1918) recebendo, porém, nangira
edicdo daPaidéiade W. Jaeger (publicada em Berlim, no ano de 1@863esenvolvimento e uma reiteragéao
decisivos (cf. a edicao brasileifdaidéia. A formagdo do homem gred@fio Paulo: Martins Fontes, 1995,
pp.581-591). Desde entdo, a leitura politizantePtigdo passou a ter livre curso entre os comergador
Koyré, por exemplo, a sintetiza com toda a clatEzs®jada, nos seguintes termos: “Que le problétitepe
joue un réle de toute premiere importance dan®iesée, et 'ceuvre de Platon, tout le monde le @ajtdu
moins, devrait le savoir (...) Mais on pourraitealplus loin. On pourrait dire que I'ceuvre de PRiattout
entiére, est sous-tendue par des préoccupatioitigjpes” (A. Koyré,Introduction a la lecture de Platon, p.
83). Nao muito diferente é a opinido de outro plista célebre, Robin, segundo o qual “Platon esffat,
contrairement a ce qu’on croit souvent, beaucoug pléoccupé de pratique que de théorie. Certa&gst
pas indifférent, loin de |a, au savoir ni a la cgptton que 'on doit se faire de I'univers. Maisgencipal de
son effort est orienté vers la discipline socialets I'éducation”( L. RobinPlaton Paris: PUF, 1968, pp.
184-185). Mesma opinido em V. de Magalhdes-Vilhezgrate et la |égende platonicienrfearis: PUF,
1952, p. 109, que afirma: “Platon resta jusqu'authan politique; c’était le but de sa vie”. G. Maw,
Plato’s Cretan City.., p. XXIX, segue idéntica orientacéo: “politicdlijpsophy was for him (i. e., Plato) not
an appendage, but the crown and goal of philosapbiaght.”

% Sobre o carater autobiogréfico @arta VIl de Platdo, ver L. BrissorLa lettre VII de Platon, une
autobiographiedn idem,Lectures de PlatarParis: Vrin, 2000, pp. 15-24. Brisson esposaeesdo a idéia

de que aCarta VII constitui um documento legitimamente autobiog@fipossuindo como tal um valor
essencial e decisivo para a compreensdo de P@tagumento principal por ele mobilizado para doorar
essa perspectiva € o fato de que Plata&arta VI, utiliza explicitamente o pronome “eu” e nos faddo o
tempo em primeira pessoa, fornecendo-nos infornsagfdispensaveis sobre sua vida e pensamento,
diferentemente do que acontece nos dialogos, orfilésofo guarda um severo anonimato, alienando seu
préprio eu em fungdo da atugdo e do discurso demeraonagens. Acerca desses pontos e de outstfapie
ligadas as cartas de Platao (autenticidade, conteladacéo), ver também, do mesmo alRtaton. Lettres
Traduction, introduction et notes. Paris: Flammarit087, pp. 9-56.



platdnico era politico ndo apenas por seus temas,também por sua propria génese ou
origem, visto que derivava, no fundo, de ummacdo politica fracassagdau, como
afirmou A. Diés em uma férmula ja consagrada, “deauacéo politica obstruid4.0Os
principais elementos contidos no texto @arta VII que, segundo esses comentadores,
corroborariam e legitimariam uma tal interpretagéo, basicamente, os seguintes: Platéo,
nessa carta, comeca nos informando que, como tistocaata ateniense de sua época,
alimentara na juventude o desejo de se dedicanegiscios da cidade. No entanto, ele nos
diz logo em seguida, nesse mesmo passo, que gyatidzeis peripécias historicas pelas
quais passara a cidade de Atenas, primeiro comverigo despotico e sanguinario dos
trinta tiranos, depois com os desmandos da demagcragos tribunais condenaram a morte
seu mestre Socrates, o levaram a triste conclusdgud a politica de seu tempo estava
inevitavelmente comprometida e degradada pela agéo governantes injustos.
Decepcionado com esse estado de coisas, Platamderemtdo, por confessar que foi
levado irresistivelmente a louvar a reta filosdfiarghv filosofiva), vendo nela a Unica forma
de se encontrar a justica em meio a corrupcaoddaei Pois bem, para os comentadores de
Platdo, esses dados textuais sdo mais que sufigigatra ndo deixar qualquer duvida
quanto ao fato de que a filosofia platdnica tesltl, desde o inicio, uma filosofia
eminentemente politica, ndo apenas em virtude detemas e conteldanas também e
sobretudo em virtude de sgéanese

Como se pode ver, portanto, por essa breve and@iexplicitacdo das relagbes
essenciais entre filosofia e politica em Platde@amao apresentar atualmente nenhum
traco de novidade, mas é ja, ao que tudo indicafoome haviamos notado acima, uma
conquista relativamente consolidada da exegesénmtat contemporanea. Donde se
poderia concluir, pois, que a identificacdo arater politicodo filosofar platbénico nao
passa, hoje, aparentemente, de um lugar-comumiemrturso entre os especialistas. Ora,
sendo assim, somos entdo confrontados inevitavémesm a seguinte questdo: que
interesse ha em uma pesquisa filosofica cujo olgjetonsiste apenas em se insistir sobre

um elemento j& devidamente explorado pela critigdidional? Qual € a importancia de

“ “Platon n’est venu en fait a la philosophie que lpgpolitique ... la philosophie ne fut origiresihent , chez
Platon, que de l'action entravée” (A. Dies, “Notictn Platon. La RépubliqueTexte établi et traduit par
Emile Chambry. Paris: Les Belles Lettres, 1947. &M, p. V)



uma investigacdo que nao visa sendo reiterar um @eehético amplamente conhecido dos
especialistas e historiadores? Aqui, acreditanfesgamos ao ponto essencial que devemos
ressaltar nessa exposi¢do, pois Nosso interedgeotecom 0 presente projeto, ndo esta
tanto naidentificacdodo inequivoco vinculo que aproxima politica e fiig em Platao-

0 que ja se tornou, sem duvida, um truismo ou lagarum da historiografia filosofica
contemporanea quanto na tentativa de analisar a foromamo esse vinculo deve ser
realmente compreendido no contexto do pensameatdnpto. Ou seja, 0 que pretendemos
colocar novamente em questdo é a interpretacdoigioficado das relacdes entre
racionalidade e vida politica no platonismo, a fie alcancar uma compreensao mais
consistente de como essa relagdo ai se constieiagticula. Nessa perspectiva, trata-se,
para nés, antes de mais nada, de determinar quabknente, o sentido do problema
politico na obra platbnica, e é justamente negsiedd@ue nos afastamos de boa parte das
leituras tradicionais.

Com efeito, a interpretacdo tradicional desse lpro, que podemos também
chamar de interpretacdo ortodoxa, vé no interessepreocupacao de Platdo pela politica
um interesse e uma preocupacao essencialmesitvos na medida em que, segundo ela,
Platdo considerava ainda a vida na cidadejta activa como um valor elevado e
insubstituivel, digno por si mesmo de merecer ancdi® do filosofo. A forma
argumentativa em que, via de regra, essa leituapissenta pode ser resumida da seguinte
maneira: Platdo, diz-se, era um homem dotado esistivel inclinacdo para a vida publica,
para 0s negocios da cidade. Porém, como ele préwrlm confessa n&arta VI, as
experiéncias politicas negativas que viveu em Atecalminando na morte de Socrates, o
decepcionaram profundamente, levando-o a se ded&i@ratica politica imediata e a se
dedicar a filosofia e a vida filoséfica como Uniséas para se chegar ao conhecimento da
justica e ao exercicio da genur@té Mas— e aqui estd o nervo desse argumentessa
conversao de Platdo a filosofia ndo implicava meha rejeicdo total da cidade, uma fuga
contemplativa para além dos limites da politicaisjpeomo grego genuino da época
classica, reconhecia ele ainda na cidadegydtia, o locus fundamental da vida humana, o
espaco privilegiado de realizacdo dos valores miggados do homem. Nao podendo,

assim, renunciar a cidade em funcéo da filosokagdrisou, pois, como Unica solugéo para



0s males de seu tempo, a unido da filosofia comdade. Nesse sentido, tratava-se, para
Platdo, de promover a conversdo da cidade a filgsofl, por outra, de se racionalizar
inteiramente a politica, submetendo as coisas hasnaa influxo transformador dégos
epistémico e filosofico. Assumindo, portanto, essantacdo interpretativa, a conclusdo a
que os comentadores tradicionais via de regra desgam €, entdo, a de que, em Platdo, a
filosofia € essencialmente unamcilla politicag uma serva da politica, cuja principal
funcdo ndo é sendo a transformacdo da comunidditcgpe da histéria: o fildsofo
platdbnico empenha-se, nessa perspectiva, ndo ¢éamtmanscender a cidade em funcéo de
um saber contemplativo, mas sim em assumir as sédiedempo e mudar a ordem de
coisas vigente, a fim de promover o encontro daaaom o devir humano e, com isso,
abolir o mal nas fronteiras do munto.

Tal €, em sintese e de uma forma geral, o caratégittira ortodoxa das relacdes
entre politica e filosofia em Platdo. O principiecidivo que, sem dlvida, a sustenta é a
idéia de que Platdo possuia uma visdo essenci@mpositiva da vida politica,
considerando-a como o valor mais elevado do homeerép pela qual ele a transformou no
objeto fundamental e precipuo de seu pensamen&.j@gamos que € exatamente essa
idéia que merece ser questionada e problematizafim de que possamos alcancar uma
compreensdo mais satisfatoria do proprio caratéitasmfar platénico.

Para tanto, gostariamos de comecar este questiotmmizendo, antes de mais
nada, que n6s mesmos, em outro momento, tivemgmoruaidade de esposar a leitura
tradicional das relacdes entre politica e filosefia Platdo, explorando-a principalmente na
interpretacdo de um dialogo especific®aitico.’ No entanto, uma analise mais atenta da
questdo associada ao impacto da leitura dos teletds Strausssobre a filosofia politica

classica nos levaram aos poucos a rever nossapasicial e a colocar em duvida o valor

® Cf. a longa exposicdo de V. de Magalhdes-Vilh&uxrate et la légende platonicienmep. 97-121.Ver
também F. Wolff, Aristételes e a PoliticaSao Paulo: Discurso editorial, 1999, pp. 7-18Kdyré,
Introduction a lecture de Platon,.pp. 83-89; G. Reald]istéria da Ffilosofia Antigapp. 237-239

® Cf. R.R. OliveiraN6mos e epistéme: o problema da natureza da |@aiitico de PlatdoDissertacio de
mestrado. Belo Horizonte: UFMG, 2000.

" Ver, entre outros, L. StrausNatural right andhistory: Chicago: The University of Chicago Prek871;

What is political philosopH And other studies. Chicago: The University ofdalgo Press, 198&he city
and man Chicago: The University of Chicago Press, 1978.
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da interpretacdo ortodoxa do problema politico éatdB. De fato, gracas aos estudos de
Strauss, pudemos nos tornar conscientes de um féatamental, decisivo para a
compreensdo da vida e do pensamento de qualqusofl mas que, no entanto, ndo
parece ter recebido, até aqui, a devida atencgmada dos historiadores de filosofia, a
saber: o fato de que existe um conflito esseneiahdo apenas circunstancial, entre a
filosofia e a sociedade politica, e de que, pootaatrelacdo da cidade com o fildsofo ndo é
uma relacdo pacifica ou de benevoléncia, mas te atde tensdo, motivo pelo qual o
fildsofo deve se proteger, reconhecendo que ag®gsigs racionais pelas quais ele pauta
seu comportamento e seu modo de vida ndo sdo &stEnsompativeis com os principios
que governam o funcionamento da vida politica @ndsrf

Para Strauss, a razdo ultima desse conflito residm que politica e filosofia
possuem naturezas essencialmente diversas: difilodiz ele, € a busca racional e infinita
pela “transformacao daspinidessobre as questdes fundamentaiscamhecimentsobre
as questdes fundamentai®’mas a opinido é, porém, nota Strauss, o elemeasmm da
vida politica, 0 meio em que se move e se organida a existéncia social. Isso implica,
por conseguinte, que a filosofia, entendida connddaide problematizadora da razéo, é
uma tentativa de destruir o elemento em que respsaciedade, colocando em crise 0s
principios mesmos que regem a vida em comum ouiva@leOra, se tal é assim, a
configuracdo de uma oposi¢do se torna mesmo inelita filosofia pde em movimento
um questionamento radical, que busca tudo subraetgibunal reflexivo dddgos mesmo
aquelas crencas mais caras a sociedade; mas dimapodm tudo pode ser questionado,
alguns valores devendo ser preservados de todeaceitcontestacdo. Eis por que uma
tensdo insuprimivel sempre pairard entre essesramiss de vida, o filosofico e o politico,

porquanto o primeiro exige de seus adeptos uma widda a luz da reflexdo e do

8 para um comentario sobre a importancia dessaiten obra de Strauss, ver A. Blodmep Strauss (20
de setembro, 188918 de outubro, 1973)n idem,Gigantes e Ande$ado Paulo: Editora Best Seller, s/d, pp.
205-232. Para uma exposicéo geral do pensamerfitraless, ver D. Tangualyeo Strauss. Une biographie
intelectuelle Paris: Bernard Grasset, 2003; L. FerBhilosophie politique 1. Le droit: la nouvelle gete
des anciens et des modernRaris: PUF, 1994, pp. 45-77; Th. Pangle “Introiuct In L. StraussFtudes de
philosophie politique platonicienndraduit de I'anglais par Olivier Sedeyn. ParigliB, 1992, pp. 7-39; E.
F. Miller, “Leo Strauss: a recuperacéo da filosqflitica”, in Crespigny, A. & Minogue, K. Rrilosofia
Politica Contemporanedraducdo de Yvonne Jean. Brasilia: UnB, 19827pgL01.
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questionamento infinito dos valores e opinides mMige, nisso vendo ele a virtude mais
elevada do homem, o bem soberamevg{squn a*gagovn);'® mas o segundo, ao contrério,

prescreve o patriotismo (isto € a adesdo inconmthitiaos interesses e aos principios da
cidade) como dever fundamental do cidadao, cormider a pesquisa e a busca pelo
conhecimento ou como algo irrelevante ou comodsile subversiva e iconoclasta.

Pois bem, aplicada ao caso de Platdo, essa lemadifica radicalmente a
compreensdo que temos do significado do problentiicooem seu pensamento. Para
vermos isso com mais clareza, a questao centml,ngsse caso, devemos aqui hovamente
trazer a baila é, sem duvida, o problema da mosteSdcrates. Com efeito, € preciso
concordar com a leitura ortodoxa quanto ao fatauke a reflexdo platbnica € marcada
profundamente pelo problema da cidade porque, e&® srgens, ela se depara com um
evento de natureza eminentemente politica: a cagdende Sdcrates a pena capital pelos
tribunais da democracia restaurada. Temos, agmerite, 0 acontecimento decisivo para o
filosofar platénico. Todo o problema, porém, suggando temos de interpretar o sentido
desse evento crucial. Ora, segundo a leitura toadit; como ja vimos acima, a condenacao

de Sécrates pela democracia foi, para Platdo, #estatdo mais violenta da corrupcéo da

° L. Strauss, “On a forgotten kind of writing”. Idém,What is political philosophy?, p. 221

19 Cf. as célebres palavras de Sécrates ao tribunaltehas enf\pologia de Sdcrate88 a: “E se eu disser
gue o maior bem que acontece, por acaso, ao honeste €*avnt'au” levgw olti kaiV tugcavnei mevgisgon a*gagovn oln
a*ngrwvpw/ touvto), a saber, todos os dias fazer discursos e argameabre a exceléncia e sobre outros temas
acerca dos quais me ouvieis dialog#ka(sth himevrag periV a*reth"¢ touVq lovgoug poieisgai kaiV twn alllwn periV wSn
ufmei~¢ e*mou” a*kouvete dialegomevnou), examinando a mim e aos outréV @*mautoVn kaiV allloug e*xetavzontoc), e que

uma vida sem pesquisa ndo é digna de ser vividahmhem (* deV anexevtastog bivag ou™ biwtoV a*ngrwvpw/),

ainda menos vos terei persuadido”. O vethetavzw, usado por Sécrates nesse momento de seu discurso,
signfica “pesquisar com cuidado”, “examinar a fuhdtinvestigar”, “interrogar”. Uma®*nexevtastog hivag €,
portanto, uma vida sem exame, sem pesquisa, ou @@ vida alheia a experiéncia da reflexdo e do
pensamento. E importante lembrar que ja&Agulogia 28 e, Sdcrates avancara uma concepcéo idéntica da
natureza da atividade filoséfica, ao afirmar quieas Ihe havia prescrito como tarefa o “viversiitando”
(filosofou nta zh"n), isto é, esclarece o filésofo, “viver examinaradsi mesmo e 0s outros™{etavzonta e*mautoVn

kaiV touV¢ alllou).

1 ver, por exemplo, L. StrausNatural right and historypp. 10-12; 81-93What is political philosohypp.
29-32; 117-118; 221-232. E. F. Miller, “L. Strauasiecuperacao da filosofia politica”..., p. 8ésume muito
bem o significado dessa problemética na obra deu§&trcom as seguintes palavras: “a tensédo inezente
inevitavel conflito entre a filosofia e a comunigagbolitica € um tema essencial dos escritos destr&ste
concorda com os classicos quanto ao fato de queamadunidade politica apdia-se em determinadaso@sin
fundamentais relativas a politica, moral e religioe devem ser aceitas terminantemente pelosé&ndad
Sendo uma procura intransigente da verdade, afidotende, porém, a discutir os fundamentos deedade,
porque esta sempre disposta a por em duvida tedagirides, inclusive aquelas sancionadas pelaidat®z
politica ou até mesmo divina.”
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polis, o que o teria conduzido a convicgdo de que s@rarveés da unido da politica com
a filosofia a cidade poderia ser salva. Nesse dmn#i morte socratica representaria, em
Platdo, o ponto de partida para a transformacadilasofia em um projeto politico
voluntarista de transformacéo da realidade hisippcojeto esse cuja finalidade principal,
expressa nas paginas Bapublica seria a conversédo da cidade a filosofia, 0 encata
razdo com a comunidade politica.

Todavia, segundo cremos, as coisas ndo se pasassam a nosso ver, o0 episodio
socrético, na visdo platonica, ndo foi o mote pardesenvolvimento de um projeto
destinado a promover a unido da cidade com a fimsnas, pelo contrario, a confirmagéo
definitiva do conflito essencial que vige entrél@bfo e a comunidade politica e que torna
impossivel um encontro cabal e definitivo entredominios da racionalidade e galis
historica. Ou seja, para Platdo, a morte de S&cmde foi um acidente historico, que
deveria ser reparado pela realizacdo da filosd@iaidade, mas o desfecho até certo ponto
previsivel de uma longa histéria de preconceitoufapcontra a filosofia, o qual tornou
completamente manifesta a tensdo originaria entidaafiloséfica— a vida consagrada ao
exercicio da razdo e a busca da virtude suprertmagjsa sabedoria e a vida politica
concretd? Goldschmidt parece ter sido um dos poucos comergactontemporaneos a
perceber esse fato com maior clareza, ao comenmtaras seguintes palavras o impacto da
condenacdo de Socrates sobre Platdo: “para Plataopértir dele), a morte de Socrates
adquire valor de simbolo. Ela ndo € simplesmemésgitado de circunstancias infelizes ou
de um mal-entendido lamentavel. Ela marca o fracds$initivo da reforma socratica e
lanca a filosofia para a fora da cidad@.”

A filosofia fora da cidade: tal vem a ser, portanto, para Plat&igmificado e a
consequéncia derradeiros que se extraem de modmenéto da violenta tragédia de
Socrates. Doravante, o filésofo sabe, pois, que sisza intransigente e racional pela
verdade ndo é totalmente compativel com os valeresfuncionamento da sociedade

politica, e que, consequentemente, uma tensdo pemeae, ao fim das contas, irredutivel,

12 E preciso notar que Sécrates era ja conscientidisposicdo e do preconceito da cidade para com a
pratica da filosofia. CfApologia de Sdcrate®2 e- 23 e.

13 V. Goldschmdit, “Socrate”. IQuestions platonicienneParis: Vrin, 1970, p.66
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sempre pairara entre suas aspiragdes mais prof(mdizsejo de saber e de contemplacéo)
e 0S interesses pragmaticos e anti-especulatives ggpvernam a cidade. Por outras
palavras, o filésofo agora reconhece que a cidadepnde ser integralmente convertida as
exigéncias do pensamento, e que, assim, o muntcidaia deve sempre permanecer, de
algum modo, aquém das exigéncias da racionalid®mie.bem, observando-se as coisas a
partir desse prisma, pode-se dizer que todo o p@rda de Platdo é marcado, explicita ou
implicitamente, pela confrontacdo sistematica dexs#lito, e que boa parte de seus
dialogos constitui, por assim dizer, uma exploralg@oaria e intensificada da tensdo que
opde filosofia e vida politica, a razdo e a cidabi, seriamos evidentemente tentados a
evocar varias passagens d@orpus platonicumque corroboram a coeréncia dessa
perspectiva interpretativa; julgamos, porém, quis gassos dobBialogos por sua maior
forca plastica e sua maior riqueza de detalhespa®eéio suficientes para ilustrar o que
afirmamos acima, ajudando-nos a compreender quatadnente, a verdadeira visdo
platbnica sobre a natureza das relacdes entreoffdo® comunidade politica. Essas
passagens sdo a alegoria da caverna, conti®emablica e a digresséo sobre a figura do
fildsofo desenvolvida ndeetetotrechos célebres e ja bastante discutidos dapdémé@nica,
mas que, desde que devidamente compreendidos,mangaa luz decisiva sobre o
significado do problema politico em Platdo. Passgrantdo, imediatamente a sua analise
na seqiéncia de nosso texto, comecandoRegéablica

A Republicaé, como se sabe, uma discussado longa e bastanf#eza sobre o
problema do justo, no intuito de mostrar qual &taireza da justica e da injustica, e como a
primeira, sendo superior a segunda, €, portangnadde escolha por si mesma, e nédo
apenas pelas consequéncias. A um certo ponto dategedssa discussdo envereda pelo
terreno da especulacao politica e social, 0 quaif'en Socrates desencadear, no plano do
discurso, a elaboracdo de um projeto de uma cigadeitamente justa, onde, segundo ele,
a natureza da justica poderia ser supostamenteomékualizada pelos participantes do
dialogo. Ap6s enumerar uma série de caracteristitgtfucionais e comunitarias que
pertenceriam necessariamente a estrutura gétisperfeita, o debate politico chega enfim
ao seu ponto culminante no livro V, quando Sécrggespde como a condicdo de

possibilidade do vir-a-ser da cidade por eles d@asecrada mais, nada menos que a
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coincidéncia entre poder politico e filosofia. Airmiacdo socratica tem algo de
intencionalmente paradoxal, e ndo tarda a sustitdnjecdo de Adimanto: como pretender
que os filésofos governempalis, se os que se dedicam a filosofia parecem semlgais
(a*crhvstouc) ou perigosospémponhvroug) para a cidadé? Sécrates reconhece entdo que esta
é, no fundo, uma aparéncia verdadeira que ndo pedéotalmente revertidd,o que
produz necessariamente a permanente marginalidadi@édofo. Como nos mostra a
sequéncia do texto, a razdo principal desse esfadooisas esta sobretudo, segundo
Socrates, no fato de que hd um antagonismo fundahentre a filosofia e a cidade, um
antagonismo dificil de ser abolid®lnicialmente, Sécrates remonta a responsabiligate
existéncia desse antagonismo a cidade, isto é,preissamente, ao fato de que as cidades
sao povoadas e governadas por multidées ignoraniesgnoram o desejo de saber e nao
podem compreender, assim, a causa da filosofiamAde ilustrar seu ponto de vista, o
filosofo lanca mao de um simile ou imagesiik¢vn), e compara a cidade ordinaria a uma
nau de insensatos, no interior da qual uma multildmarinheiros embriagados se apossou
violentamente do comando do navio e, consuminda tadga que existe a bordo, conduz
doravante a embarcacdo de forma desgovernada mpel@s. Numa nau como essa, diz
Sdcrates, conduzida por marinheiros bébados eagnaéo € nenhuma surpresa que o
verdadeiro piloto, aquele que detém a arte da ra@edubernetikhv), seja alijado da direcao

e considerado como um inGtilofhstog) ou como um nefelibatangtewroskovpog), e que a
maior parte da tripulacdo, julgando totalmente desssario aprender uma tal arte e se
dedicar a semelhante estudo, considere que n&ecisg@nenhum conhecimento técnico
para conduzir o navio'’ Para Sdcrates, esse quadedkivn) possui uma dramatica
semelhanca com as relacbes que as cidades ent@téms auténticos filosofos, e de certa

forma explica didavskei) porque naspéleis comuns os fildsofos ndo sdo honradas (

4 RepublicaVl, 487 c-d

5 Republica Vi, 487 d; 489 b

16 Cf. L. StraussThe city and man,.p. 123

" RepublicaVl, 488 a-489 a. O termmetewroskavpog significa literalmente “o que olha para o alto”, oe
observa os fendbmenos celestes ou os astnesvwro¢ on, em grego, designa exatamente “0 que estid em
cima”, “o que se eleva”). Na passagemRipublicaem questdo, a palavra é tomada, porém, numa acepcéo
nitidamente pejorativa, dai nossa op¢do por “redéd’. E interessante lembrar que uma das acusacgbes
dirigidas contra SOcrates era precisamente a deoqfisofo se preocupava com as questfes celestes
(frontisthvg taV metevwra). Cf. PlatdoApologia de Soécrated 8 b; XenofonteBanqueteVl, 6.
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timw 'ntai) como deveriam ser e ndo possam ser vistos sem@® tiomens indteis e

excéntricos dlcrhstoi): de fato, sua dedicagdo ao estudo e a buscabdo Bd0 passa aos
olhos dodemosde uma ocupacéo perversa e extravaginie.concluséo, portanto, a que
se chega seguindo essa linha de raciocinio € qp®sicdo entre o filosofo e a multidao
que habita as cidades é realmente total, porqéeatmesma que existe entre conhecimento
e ignorancia. A multiddo nao pode filosofaito(sofon meVn alra plh~qoq a*duvnaton ei®nai),
afirma Sécrates, e essa € a razdo pela qual elgpod® compreender a seriedade da
filosofia.!® Nessas circunstancias, é natural entdo que oofiilése afaste de todo
envolvimento com a vida politica e que, como oang durante a tempestade, se recolha a
um abrigo seguro, a salvo da poeira e da chuvaasgpelo vento, a fim de cuidar tao-
somente de suas proprias coisas, contente por padsar sua vida livre da injustica que
reina na sociedad®8.

Mas, observando atentamente o movimento do texésenemportante e crucial
momento daRepuUblica percebemos que se Socrates reconhece a respidas&bida
cidade no antagonismo que vigora entre a comuniplaliiéica e a filosofia, ele ndo exime,
porém, os filésofos de sua parcela de culpa noegsac Com efeito, como viu Strauss, a
continuacdo do discurso socratico sugere que a mgadsadical que possibilitara a
harmonizacgéo entre a filosofia e a cidade e quetéarviavel, assim, o advento da cidade
justa, ndo pode ser uma mudanca unilateral, mas sy antes, uma mudanca de ambas as
partes, isto €, uma mudanca que transforme, ao on&snpo, 0 comportamento da cidade
para com a filosofia e 0 comportamento da filospi#a com a cidade. Como esclarece
Strauss, essa mudanca é muito dificil de acontecesmo improvavel, de vez que ela
consiste em, por um lado, tornar a multiddo dispasiceitar o governo dos filésofos e, por
outro, em fazer com que os filésofos se disponhgwvarnar a multida®: No entanto, na

Republica Socrates surpreendentemente se mostra otimistatay@ sua possibilidade e

18 RepublicaVvl, 489 a.

Y RepublicaVvl, 494 a.

20 RepublicaVl, 496 b-d

2L Cf. L. StraussThe city and man,.p. 123: “Socrates is far from absolving the péjihers altogether. Only
a radical change on the part of both the citiesthaghilosophers can bring about that harmony éetvthem
for which they seem to be meant by nature. Thegdanonsists precisely in this, that the cities bezwilling
to be ruled by the philosophers and the philosaphecome willing to rule the cities. This coinciderof
philosophy and political power is very difficult &xhieve, very improbable, but not impossible”.
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acredita que atraves da utilizacao eficiente de ant@aespecial — a arte da persuaséo, a arte
da retérica — ela podera vir & tona no contextgdls. Ora, avancando a defesa da
necessidade da retérica como instrumento discudggtinado a facilitar a conciliagdo da
filosofia com a cidade, SAcrates reconhece, partdimalmente, no interior do diadlogo, sua
dependéncia para com Trasimaco ou, por outra, ep@ndéncia para com aquilo de que
Trasimaco € um representante: a arte da persuasadade justa expulsard Homero e os
poetas tragicos de suas fronteiras; ela ndo sesiveb, porém, sem TrasimaCoNao é de
estranhar que, nesse momento preciso do debalésafd afirme sua amizade para com o
sofista e declare que nunca tenha sido de fatdngmigo.®> Mas — e aqui tocamos um
ponto essencial —, de uma forma novamente suigieatr a medida que desenvolve sua
argumentacdo acerca desse ponto delicado, SOcratesnos deixando entrever
gradualmente que a transformacéo que tornariay@bssiadvento da cidade justa parece
ser, ao fim das contas, realmente impossivel, négup 0 povo se mostre recalcitrante aos
apelos do discurso ret6riédb,mas porque é mais facil persuadir a multiddo ataace
governo dos filésofos do que persuadir os filosdogovernarem a cidade. Ou seja, a
principal oposicdo a mudanca destinada a reconaili@dosofia e a cidade advém nao da
multiddo ou dopléthos como seria de esperar, mas do préprio filésofessd sentido,
Socrates chega mesmo a considerar que, em Ultidlsegnos fildsofos ndo podem ser
realmente persuadidos a se engajarem nos neg&@jdisl na verdade, eles terdo de ser
obrigados ou forcados a isso, visto que ndo mdaife® minimo interesse em assumir o
governo de seus semelhant8slsso significa que o envolvimento do filésofo compoder
politico pertencerd, assim, a ordem da coercao reedessidade{navgkh); ele ndo sera de
forma alguma um ato voluntari@.

Ha, assim, uma fundamental indisposicao do fildsoke ocupar do governo e da

administracao dpolis, o que torna radicalmente problematica a posdduk de se resolver

22 Cf. L. StraussThe city and man, pp. 123-124.

% Republicavl, 498 d.

24 Cf. RepublicaVl, 498 d-501 a, sobre a possibilidade de persudsitethos

?® RepublicaVl, 499 b-c; 499 d-500 e; 519 b-d; 520 a-521b.

% Ver L. StraussThe city and man, p. 124; idem, “On Classical political philoyp. In What is political
philosophy?.., p. 92; D. A. HylandFinitude and transcedence in the Platonic dialogukany: State
University of New York Press, 1994, pp. 103-104.

17



a tensdo originaria que vigora entre a filosofea@dade. Mas, é preciso dizer que, para o
leitor atento, essa formulagédo do problema dagdetado fildsofo com o poder politico a
que chega Socrates nesse momento do debate natméodsurpreendente, pois de certa
forma ela ja se encontra sutiimente antecipadadyip cena inicial que abre as discussodes
da Republica Com efeito, no comeco do didlogo, como se saberafs narra a um
interlocutor anénimo como, no dia anterior, eleigalescido ao Pireu em companhia de
Glaucon, com o proposito de ver um festival reBgicem homenagem a uma deusa
estrangeira. Atraves dessa primeira indicagao, tavagéio primordial que explica a descida
do filésofo ao Pireu &, assim, explicitamente erada como uma motivacdo de ordem
teorética: o filésofo € movido por uma espécie wigosidade visual; ele deseja contemplar
uma festa que jamais havia sido realizada antes. 1@r continuacdo do texto, Sécrates
conta que, apos ter feito suas preces e contemplagimoénia, ele estava pronto para
regressar a cidade com Glaucon quando Polemarcn grupo de amigos com eles se
encontraram. Polemarco (isto é, “Aquele que liderguerra”) manifesta rapidamente a
intencdo de ndo deixar Socrates partir e, aprovdtae da superioridade numeérica de seu
grupo, diz jocosamente ao filosofo que, se ele &€n pretendem de fato retornar a
cidade, eles terdo de vencer, pela forca, os quensentram em maior nimero: caso
contrario, eles terdo de se resignar a permanec@ireu. Sécrates, porém, sugere a seu
interlocutor uma possibilidade alternativa ao usarera forca: a possibilidade de persuadir
0S que estdo em maior numero. Mas Polemarco dirmediatamente as expectativas de
Sdcrates quanto a eficacia desse recurso e olmggevado é possivel persuadir aqueles que
ndo estdo dispostos a ouvir. Em face dessa imposi®écrates €, entdo, obrigado a
permanecer no Pireu e a dirigir-se a casa de Cé&fabte a discussdo sobre a justica logo
terd inicio. O que esse movimento dramatico inti@dm nos mostra é, assim, que o debate
daRepublicando € um debate voluntario, mas um debate defoema imposto: ele deriva
da permanéncia forcada de Sdécrates no Pireu. Qrasnaanéncia forcada de Socrates no
Pireu evoca justamente a disposicdo negativa dsofib em relacdo ao envolvimento com

a vida politica e antecipa aquilo que o proprior&igs ensinara posteriormente no dialogo

18



acerca das relacdes da filosofia com o poder, arsgpe o filésofo s6 se ocupara do
governo da cidade se for forcado a isso ou sotso ge uma coerc&o.

Mas, poderiamos indagar agora, qual a razdo dedsposicdo do filosofo a se
ocupar com a administracdo dos negocios publicmsreo governo da comunidade? Como
a Republica sugere em varios passos, 0 motivo do desinteressdil@sofo pela
administracdo da cidade deve ser remontado aaléatjue o filosofo se empenha em um
modo de vida atopico, que, valorizando o estudocentecimento como bens soberanos,
afasta-o de certa forma do engajamento direto com@timidades proprias a vida politica.
Com efeito, diz Sécrates, 0 que caracteriza a ezdudo filosofo é, antes de mais nada,
uma forma peculiar e rara de erotismo: o desejsatedoria em sua totalidade.Isso
significa que o fil6sofo € um verdadeiro amanteamigo do saber ol(itw¢ filomaghvg), que
nao se contenta com as aparéncias multiplas eidggiths coisas, mas que se empenha
inteiramente na tentativa de apreendejue é a natureza ou esséndm cada ente em si
mesmo {u*tou” ol elstin ebkavstou th~¢ fuvsewq allyasqai), fazendo disso a preocupacgédo central
de seu pensamertdSeus interesses sdo, pois, antes de mais nadaofificos, mas
cognitivos ou reflexivos, e sua maior paixdo,éms que o domina, € a procura
intransigente da verdade imutavel acerca da taiddidias cois&S.Dedicando-se assim a
contemplacao da totalidade do Ser e do tengoiva pantoVg meVn crovnou, pavshg deV ousivac),
ou, por outra, a busca do conhecimento da ordemagte fildsofo, porém, é algado a uma

perspectiva césmica que o leva a observar a vidmaha e suas ocupacfes com sereno

27 Cf. D. A. Hyland Finitude and transcendence in the Platonic dialogugpp.18-19

% RepublicaV, 475 b:0u*kou~n kaiV toVn filovsofon sofivag fhvsomen epiqumhthVn ei*nai, ou™ th~¢ mevn, th~¢ d'oul, a*llaV pavshc.

% RepublicaVl, 490 a-b. Ver tambénFédon 66 a, onde o filésofo é mostrado como aquele que,
desvencilhando-se das perturbagdes provenientesatiilos e valendo-se do pensamento puro e em si
mesmo fu*th*/ kaq'aufithVn ei*likrinei> th*/ dianoiva/ crwvmenog), empreende uma caga de cada um dos entes que
existem por si mesmos e sem mistanétd/ kag'aufitaV ei*likrineV¢ e@kaston e*piceiroi” ghreuvein tw *n olntwn).

%0 Cf. RepublicaV,485 a-b: “— Concordemos, relativamente a natudis filésofost( n filsovwn fuvsewn pevri
wamologhvsqw héimi*n), em que sempre estédo apaixonados pelo sabegsa pevelar-lhes algo daquela esséncia
gue existe sempreft maghvmatovg ge a*eiV e*rw sin o aln au™toi*¢ dhloi” e*keivahg th™¢ ou*sivag th>qa*eiV oulshg) e que

ndo se desvirtua por acdo da geracao e da corr(kaidadV planwmevnhg u*poV genevsewc kaiV fqora ).

— Concordemos

— Além disso — prossegui eu — que estdo apaixonpelas esséncia na sua totalidade, e que ndo deixam
escapar de bom grado nenhuma de suas partes, esefst ou maior, muito preciosa ou destituida deryalo
como na exposicdo que anteriormente fizemos sabaenbiciosos e enamorados

— Dizes bem” (Tradugéo de Maria Helena da R. Pareir
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desdém, ndo sendo mais afetado nem mesmo por aguelcaterroriza a maioria dos
homens: a visdo da mort¥. Eis porque mais do que nenhum outro homem elesaéo
interesse pelo poder politico nem pela administraigicidade, sentindo-se, em virtude de
seus peculiares prazeres cognitivos, transladadoegie vida para a ilha dos Bem-
Aventurados? Evidentemente, em sendo as coisas assim, peredheilsnente que apenas
mediante o uso da coer¢ao o filésofo poderia sexdie@ a se ocupar com o0 governo da
polis.>

Como se Vvé, a opcéo do filésofo pelo saber comet@lsupremo de suas aspiracoes
produz necessariamente 0 seu desprezo pelas duisagnas e torna extremamente
problematica as relagcdes da filosofia com a cidadeis bem, a imagemi'fwvn) com a
qual aRepublicavisa sintetizar simbolicamente essa tenséo erfitésofo e a comunidade
politica € a alegoria da caverna, elaboragcédo vigual condensa plasticamente todas as
argumentacdes desenvolvidas pelo didlogo em seosentos anteriores, e que nos mostra

o mundo da cidade sob uma luz bastante negdti@a.quadro geral dessa alegoria é

31 RepublicaVl, 486 a-b: “— Além disso, é preciso ainda examin seguinte, se se quiser distinguir uma
natureza filoséfica da que néo é.

— Examinar o qué?

— Que ndo tenha, sem que tu o saibas, qualquesdaaigorquanto a mesquinhez é o que ha de maigudont

a uma alma que pretende alcangar sempre a total@adiniversalidade do divino e do humano.

— E absolutamente verdadeiro — confirmou ele.

— Mas aquele que possuir espirito superior e cqitena totalidade do tempo e a totalidade do sgdes
que é capaz de julgar que a vida humana tem granpietancia?

— E impossivel — replicou ele.

—Uma pessoa nessas condi¢Bes tdo-pouco tera amaartata de coisa terrivel?

— Nada disso” (Tradugéo de Maria Helena da R. Rgrei

%2 RepublicaVvll, 519 b-c

% Cf. L. StraussThe city and man,.p. 124-125: “Being dominated by the desire, ttesefor knowledge as
the one thing needful, or knowing that philosoplsy the most pleasant and blessed possession, the
philosophers have no leisure for looking down anano affairs, let alone for taking care of then) (lence
only compulsion could induce them to take partubl life in the just city, i. e., in the city wth regards the
proper upbringing of the philosophers as its mogpdrtant task. Having perceived the truly grand th
philosophers regard the human things as paltry”.

3% Ver RepublicaVll, 514 a -517 a. A significacdo eminentementéitipa da alegoria da caverna ndo é
devidamente apreciada pela maioria dos intérprgtesyia de regra preferem privilegiar no conteddssa
passagem apenas 0s aspectos epistemolégicos eisioetaf Um caso notavel, nesse sentido, € o de
Heidegger, que, no seu ensBiatos Lehre von der Wahrhgignora inteiramente o contexto politico em que

a alegoria é apresentada e vé em seu desdobrasmdmiudo uma expressdo decisiva da mutacao operada
pelo pensamento platénico na esséncia da verdaae.efito, segundo Heidegger, enquanto o pensamento
originario grego concebia a verdade essencialnemt® unprocesso de desocultamentingerborgenhe)t

isto €, como o processo através do qual o entereracado a obscuridade e ao velamento para seamas
mesmo (segundo o significado primordial do terflvgeia, formado a partir da raiag-, que expressa as
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construido por Socrates a partir da evocacao dpsrges elementos: imaginemos, diz ele,
a situacdo de uns homens que se encontram acdosmta fundo de uma caverna escura
desde a infancia, de modo que lhes é impossivaugramovimento. Por detrds desses
prisioneiros, observa em seguida o filosofo, a ureda distdancia em um caminho
inclinado, imaginemos também um lume de fogo siusabre um muro. Entre o fogo e o
muro, vislumbremos agora alguns maquinistas haisitid, que fazem desfilar efigies de
homens, de animais e de objetos variados, cujabrasrékiaiv) sdo projetadas na parede ao
fundo da caverna. Evidentemente, esses simulagues,mitam um teatro de silhuetas,
serdo para 0s prisioneiros a prépria realidade etpgecomentardo cotidianamente uns com
0s outros. Suponhamos, porém, prossegue Sécragesing desses homens conseguisse se
ver subitamente livre de seus grilhdes e se arrastaarte superior da caverna, a sua
abertura, de forma a ter contato frontal com alluzlia. No comeco, devido a claridade do
sol que Ihe afetaria a vista, esse cativo certaansdtdistinguiria as sombras das coisas e
suas imagens refletidas na superficie das aguagenhkmto, gracas a exercicios que lhe
permitiriam acomodar os olhos a luminosidade d&oegxterior, conseguiria ele suportar
aos poucos a claridade do dia e descobrir o espetata verdadeira realidade,
contemplando os objetos dos quais conhecia até eptnas as copias sombrias. Por fim,
apos um longo esforco, ele poderia vislumbrar asémo o préprio sol, no qual seus olhos
reconheceriam o dispensador de toda luz, a caus&idos das estacbes e dos anos e,
portanto, a origem remota de toda vida. Arrematagsia instigante construcdo, Socrates
acrescenta entdo que se esse homem, por algum estasoasse ao fundo da caverna da
qual saiu e tentasse convencer seus companheirideiro que o que eles véem diante
de si sdo apenas sombras e nao a realidade, nmardacsos e ndo verdadeiros objetos, ele
seria obviamente alvo de riso e de galhofa; e s8s mnda, ele tentasse libertar algum

desses prisioneiros, e buscasse conduzi-lo para#ocaverna, seu destino seria ainda pior,

idéias de velamento, ocultamento e esquecimerdo, grefixo privativos-), Platdo, na alegoria da caverna,
passa a conceber a verdade essencialmente cottitb@ereu correcaatrgovthg) do olhar, que, abandonando
as trevas do sensivel, se converte ao inteligive® ®olta para a contemplagdo da luminosidade éia.ld
Nesse caso, a verdade deixa de ser uma determipat@dgica, isto €, algo que pertence, antes de ma
nada, a ordem da eclosdo ou irrupcdo do ente, ggateansformar numa propriedade da percepcao e do
conhecimento humanos. Cf., sobre isso, A. BolRtdton et HeideggerLe probléme du nihilisme. Paris:
PUF, 1987, pp. 184-216.
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pois os demais cativos ndo hesitariam em agarrcafoas proprias maos a fim de mata-lo
sem piedade.

Tal é, em resumo, pois, a engenhosa alegoria dar@awontida no livro VIl da
Republica Segundo cremos, ela encerra de uma forma vigestua e extremamente
plastica a visdo essencial de Platdo acerca dag@mndumana ordinaria, revelando ainda
seu visceral pessimismo em relacdo a esfera polibe fato, buscando decodificar o
sistema de significados nela embutido, poderiamssattar os seguintes pontos: a caverna
escura, por exemplo, onde os homens se acham péaesos representacdo da comunidade
politica, o mundo da vida social cotidiana em qua &@e regra nos encontramos
inconscientemente imersos. As sombras que nessmeadesfilam, por sua vez, podem ser
lidas como as aparéncias imediatas das coisasegagresentam a nossa percepg¢ao, Como
uma metafora para o poder de seducdo que exerdam 1I30s as imagens e impressoes
sensiveis. As correntes, por outro lado, nada rs@is do que as opinides, crencas e
preconceitos aos quais nos prendemos em nossataodidwia e que aceitamos sem
maiores questionamentos. O homem que se libertgrdb8es, sai para a fora da caverna e
consegue ver a luz do dia e a verdadeira realidadefim, o filosofo. Ora, tendo em conta
esses elementos, pode-se dizer qaékevn platdnico da caverna nos fornece pelo menos
dois ensinamentos fundamentais: em primeiro lugkr,nos mostra que a filosofia se
define, na perspectiva platbnica, ndo como a pdssama doutrina ou como um mero
sistema abstrato de idéias, mas camma atividade ou praxis libertadoraujo dinamismo
se funda numa lenta e paciente pedagogia da dlinsaro, numa educacao da visdo para o
exercicio do questionamento; em segundo lugardeiga claro que essa atividade ou
praxis libertadora promovida pela filosofia selimaem total oposicdo ao modo de vida
reinante no dominio politico ordinario, porquardo, mobilizar o poder critico e reflexivo
do logos ela implica em uma radical ruptura com as opin@esencas autorizadas que
governam o espaco dos negdécios humanos. Issdicagqgue o processo de liberacédo
promovido pelo comportamento filoséfico envolve esmsariamente uma emancipacao
intelectual do individuo em relacédo a autoridadpds e de seus mecanismos de controle:
com efeito, se o mundo da caverna, na alegoriarpta, € o mundo politico, 0 mundo da

histéria e da vida social no qual se encontra imersnaioria dos homens, a funcéo do
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fildsofo consiste exatamente em escapar dele,cgadendo as crencas, preconceitos e
dogmas produzidos pela cidade em busca de um gentista racional e independente.

E verdade que Sécrates reconhece que o filosofe detornar ao interior da
caverna e abandonar a regido da contemplacdo pgralaacedeu pelo exercicio do
pensamento, descendo de nokatel(aivnein) ao plano da cidade para ocupar-se do governo
de seus semelhant&sPor outras palavras, a ascensao intelecitiahi(asic) do filésofo &
dimensédo do Ser, a partir da qual ele pode obsexventalidade das coisas de uma
perspectiva césmica, deve ser complementada pordeseida Katavbasi) ao plano da
cidade, isto é, por um novo estreitamento de ss@oviMas essa descida do filésofo ao
plano da cidade, como SoOcrates mesmo acentua, édastéda forgcada, uma coercéo,
porquanto os fildsofos, deixados a si mesmos, gmeornariam de forma voluntaria ao
interior da caverna, permanecendo, antes, intemmardedicados a sua pesquisa intelectual
da verdade e considerando-se por isso, jA nesta eino habitantes privilegiados das
llhas dos Bem-Aventurad38 Nesse sentido, Sécrates observa que nenhum dirtesayde
vida conduz mais ao desprezo do poder politicowdajgénero de vida caracteristico do
fildsofo, precisamente porque o exercicio dasbfa faz com que o filésofo veja toda
atividade que nédo seja a busca da verdade e dengola;do como um@raxis meramente
inferior e secundaria. Mas, complementa Socratesirda forma curiosa, o completo
desprezo do filosofo pelo poder politico talvezasaj melhor justificativa para que o

obriguemos a governar, porquanto é convenienteogugie comandam a cidade sejam os

% RepublicaVll, 520 c. E interessante notar que é o verbazatio por Sécrates nessa passagem para se
referir a descida do filésofo a caverna é o meso®apre &Republica “Desci ontem ao Pireu (...)kafebhVn

ei*q toVn Peirai a).

% RepublicaVll, 519 b -d: “— Ora, pois! N&o é natural, e nafoéoso, de acordo com o que anteriormente
dissemos, que nem os que ndo receberam educacaexpeniéncia da verdade jamais serdo capazes de
administrar satisfatoriamente a cidade, nem ta@@agueles a quem se consentiu que passassem\ida a

a aprender — os primeiros, porque ndo tém nenhimakidbde na sua vida, em vista da qual devam éxecu
todos os seus actos, particulares e publicos; gandes, porque ndo exercerdo voluntariamente essa
atividade, supondo-se transladados, ainda empéta,as Ilhas dos Bem-Aventurados?

— E verdade.

—E nossa funcéo, portanto, forcar os habitantes bean dotados a voltar-se para a ciéncia que antemte
dissemos ser a maior , a ver o bem e a empreageia ascensdo e, uma vez que tenham realizado e
contemplado suficientemente o bem, ndo lhes aatooizjue agora é autorizado.

-0 qué?

— Permanecer |4 e ndo querer descer nhovamentgupswalaqueles prisioneiros nem partilhar dos traizae
honrarias que entre eles existem, quer sejam nusjegier elevados.
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que tenham menos ambicdes politicas, isto €, osngmes desejem assumir as funcdes de
governo: de fato, tais homens estdo livres dogdsses mesquinhos que dividem as
faccoes rivais que se disputam os cargos de mamdsupremacia politica no interior da
cidade e, portanto, ndo usardo a prerrogativa derpgmiblico em seu préprio benefidfo.

O que se conclui dessa discussao €, portanto, gneatvimento do fildésofo com o poder e
com a vida politica ndo sera de forma alguma efpent mas derivard de uma
necessidade, de unamanke que se impde ao filésofo como uma obrigacédo exteos
seus desejos.

Passando agora deeteto observamos que ele apresenta, em uma longa sfigres
inserida no centro de um debate sobre a natureszalmky ou dapistemeuma concepcao
semelhante acerca da natureza das relacdes dofdiléem a cidade. De fato, nesse
dialogo, Sdécrates e o0 jovem matematico Teetetodnusiefinir o que € apistemetraves
de um laborioso procedimento dialétiddum primeiro momento da discussdo, Teeteto
avangca como possivel resposta ao problema proposifinicdo da ciéncia como uma
forma de sensacadawtk allo tiv e*stin e*pisthvmh h! ailsghsic).®® Socrates assimila entdo
imediatamente essa definicdo a doutrina protagdiocdaomem medida de todas as coisas”
e faz ver ao seu jovem interlocutor as consequ€nngustentaveis nela contidas, dentre
elas a necessidade de se admitir o mais ferozvistab, visto que, se tudo se reduz, em
dltima andlise, a sensacdo, como quer Protagoeta ha mais de permanente ou
objetivo, todo Ser se resolvendo em uma sucessgé@ternmpta de impressdées ou fendmenos
particulares’ Em semelhante situacéo, aquilo que aparece auwadabserva Sécrates,
iISso sera para cada um a prépria realidade, erremoeético e politico, teremos de admitir
qgue o que cada cidade considera como belo, justore isso sera para cada cidade o belo,
o bom e o justd® Ou seja, aceite 0 sensismo protagoreano, somdsnpm levados a

conclusdo de que ndo ha mais padrdes axioldgigesivas e universalmente validos de

— Qué, vamos cometer contra eles a injustica dazes levar uma vida inferior, quando lhes era pesser
uma vida melhor?”.

3" RepublicaVvll, 520 a- 521 b.

¥ Teetetgp151 d-e

¥ Teetetp152 d- 160 e

O Teetetp171 c-172 c.
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qualquer coisa, e que estamos entregues ou acsisolp individual ou o arbitrio das
convencoes politicas adotadas peélgis

Pois bem, apds concluir a exposicédo do argumewntagirico, Socrates admite que
a sua fala resultou em uma longa série de discufsmloro, porém, ndo vé ai nenhum
problema, uma vez que, em sua perspectiva, taatqualinto Socrates gozam no momento
de total disponibilidade de tempo ou 6cio. Séesratncorda com a observacao de Teeteto
e considera que esta justamente nisso a diferemiee @ filbsofo, o homem
verdadeiramente livre, e o cidaddo comum, cujo astapento se assemelha ao de um
escravo: de fato, diz Sécrates, enquanto o prinpssui a prerrogativa do ocio e pode
desenvolver selogosa vontade e com tranquilidade, indo calmamentend@rgumento a
outro, sem se importar com a passagem do tempegundo, quando fala nos tribunais e
em lugares publicos, ndo dispde de tal liberdadereenido pela 4gua da clepsidra, tem de
adaptar seu discurso ao escasso tempo que lhecédmof' Ora, é nesse ponto preciso,
apos estabelecer a confrontacdo entre ocio filoséd escraviddo civil, que Sdécrates
descobre a ocasido propicia para interromper ausiso sobre a ciéncia e introduzir a
digressédo sobre a figura do filésofo. Seu intuboncesse procedimento parece ser o de
radicalizar a oposicao entre o filosofo e o cidaddmum e, em uma descricdo que € quase
a formulac@o de um tipo ideal, apresentar a vidadfica como uma forma de vida que se
constitui radicalmente a distancia dos valores &iqas admitidos pela comunidade
politica, como um modo de vida atopico, poderiardz®r, marcado por uma certa
marginalidade ou excentridade.

A digressdo socratica comeca deixando claro a iotiflerenca da filosofia para
com 0s negocios da cidade: o verdadeiro filosoip,Sibcrates, desconhece os caminhos
que levam &gora e os locais onde se encontram os tribunais, @ipatfo conselho e as
outras sedes de reunides publicas. O verdadedsof nada sabe também, prossegue ele,
de leis e decretos em vigor na cidade, sejam et&s ou escritos. Das intrigas de hetairias
em que se envolvem o0s outros cidaddos nas disparagargos publicos, o filésofo

igualmente ndo toma parte ou conhecimento. Nadegsd, nenhuma dessas coisas o atrai e

“ Teetetp172 c-173 c.
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ele as ignora por completdSeu afastamento de tudo isso, porém, observat8$cndio se
deve ao desejo vulgar de conquistar alguma fama&goicomportamento excéntrico, mas
ao fato de que, em verdade, apenas seu corpo katidede t~/ olnti toV sw~ma movnon e*n

th~/ povlei kei~tai au*tou~ kaiV e*pidhmei~), enquanto seu pensamerttdavnoia), julgando todos
0s negdcios humanos insignificantes e de nenhuan {al~ta pavnta highsamevnh smikraV kaiV
ou*devn), se compraz em alcar véo além, medindo as prefzawl da terra como um
gedmetra e os astros do céu como um astronom@j@a&xdo em toda partenatureza de
cada um dos seres em seu t@@esan pavath/ fuvsin e*reunwmevnh tw~n olntwn efikavstou oBlou).*?

A um homem desses, decerto, continua Socrates,guaidecer muito bem o que se diz de
Tales, o qual, estando a olhar para cima e a pgas@s céus, caiu inadvertidamente em
um poco que estava bem diante de seus pés, sends@aombado por uma escrava tracia
que passava pelo local. O filésofo, realmente, &go do comportamento de Tales na
anedota, visto que despreza as questfes mais edragzio dia-a-dia e ignora tudo que faz
0 Seu proximo, mesmo o seu vizinho, acerca do geahdo sabe nem mesmo se ele é um
homem ou um animal. Eis por que nos tribunais e emunibes publicas ou privadas,
quando é obrigada*pagkasgh~) a discutir as coisas que tem diante dos pés eldos geriV
tw~n paraV povdag kaiV tw~n e*n o*fgalmoi~¢ dialevgesgai), isto €, os assuntos do cotidiano, ele
provoca risos ndo apenas em escravas tracias, mmdsda multidao geviwta parevcei ou*

movnon Orav/ttaic, a*llaV kaiV tw~/ alllw/ olclw/), pois carece de experiéncia necessaria sobre tais
coisas™

No entanto, afirma Sdcrates, quando o filésofo egue arrastar uma pessoa para as
alturas da reflexdo e do questionamento, forcanaleair de questdes do tipo: “em que fiz
eu injustica a vocé e vocé a mim?” para pesquisaica do que sdo a justica e a injustica
em si mesmasi{¢ skevyin au*th~¢ dikaiosuvnhg te kaiv a*dikivag), no intuito de ver que elemento
diferencia cada uma delas entre si; ou de indagagddipo: “o rei € feliz?” ou: “quem
possui riquezas é feliz?”, para indagar sobre lezaam si mesma e sobre a felicidade ou

infelicidade humana em seu todo, a fim de obsegquat é a esséncia de ambas, e em que

42 Teetetp173 c-d
“Teetetp173 d-e
4 Teetetp174 b-d.
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medida se coadunam com a natureza do homem; @S pessoa, outrora tdo esperta e
segura nos tribunais, obrigada agora a dar raindgs (ivdonai) acerca de todos esses temas,
torna-se 0 oposto. Suspensa nas alturas da reflexdtoservando tudo de cima, sente
vertigens, pois ndo esta acostumada a subir aagdley do questionamento; infeliz e
embaracada, seus labios s6 conseguem balbucidavonpeto qual ela se torna objeto de
riso ndo de servas tracias ou de algum outro igi®ranas de pessoas educadas de uma
forma totalmente diferente da dos escraVvos.

Eis ai, conclui enfim Socrates, o carater dessisstipos de homens: um € o homem
educado na liberdade, no exercicio do pensamenta disponibilidade do tempo, o
filésofo, para o qual ndo é vergonhoso parecemingé& ser considerado inatil quando da
necessidade de desenvolver tarefas servis; o éuguele que é capaz de realizar tarefas
servis com grande presteza e habilidade, mas qoiydo, ndo sabe se portar como homem
verdadeiramente livre, porquanto ndo sabe apreenth@rmonia dos discursasin{noniva
tw~n lovgwn) com 0s quais se canta a verdadeira vida dos sleuses vardes feliz&%.

Diante dessa impressionante imagem do filésofordededa por Socrates, Teeteto
entdo observa que se todos fossem persuadidodapoorao ele, Teeteto, foi persuadido,
haveria mais paz e menos males entre os honpivan(aln ei*rhvnh kail kakaV e*lavttw
kat'a*ngrwvpoug eilh). Socrates, porém, ndo compartilha das esperategsd®eteto, e revela
imediatamente todo seu pessimismo quanto a esséiidade. Segundo ele, de fato, o
mal ndo pode ser nem suprimidolt( a*polevsqai taV kakaV dunatovn) — pois algum contrario do
bem sempre existird necessariamenitger(@ntivan gavr ti tw~/ a*gaqw~/ a*eiV ei"nai a*navgkh) —
nem pode se instalar entre os deusese(n qeoi'¢ au*tal ifdru’sgai), de forma que é
necessario que ele circule aqui embaixo, pela ezdumortal e neste nosso muntitn deV
gnhthVn fuvsin kaiV tovnde tovpon peripolei” e*x a*navgkhc).*” Ora, se tal é assim, tudo que o filésofo
pode fazer é, evidentemente, tentar fugir daquaictebo mais depressa possividV(kaiV
peira “sgai crhV e*ngevnde e*kei"se feuvgein of@ti taveista). Essa fuga, porém, esclarece Sdcrates, deve

ser entendida como uma tentativa de assemelhapsdeas na medida de nossas

“ Teetetp 175 b-d.
“® Teetetp175 d-176 a.
4" Teetetp 176 a.
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capacidadesfughV deV ofmoivwsic gqew~/ kataV toVn duvnaton), e assemelhamo-nos ao deus
tornando-nos justos e piedosos com sabedaf@ni(wsic deV divkaion kaiV osion metaV

fronhvsewc genevsgai).*® Mas eis precisamente o que n&o esté ao alcanoeltddéo, que, por
estupidez ou deméncia, vive uma vida infeliz, ignar injusta, da qual o deus esta
ausenté?

Pois bem, esses sdo, em seus aspectos mais ingsr@sconteddos essenciais da
digressao sobre o fildsofo contida fieeteto Com base no que ela nos diz e no que nos
apresenta a alegoria da caverna exposfepdlblica podemos tentar agora extrair alguns
elementos gerais que nos permitam ver qual €, émcijpio, para Platdo, a verdadeira
natureza das relagdes entre a filosofia e a coradaigolitica. Antes de mais nada, em
ambos os textos platbnicos vemos que é fundameeidéia de que a filosofia € um esforgo
cognitivo, enraizado na capacidade liberadora dasaeento, para transcender o
meramente dado e instituido, isto é, as opiniGes alores vigentes na sociedade politica,
em busca da verdade sobre o Ser e a ordem eterrs®j& a filosofia, sendo uma pesquisa
intransigente do saber através do exercicio radizalracionalidade, constitui uma
libertacdo dos preconceitos que nos aprisionam na esferaiddacetidiana, a vida da
caverna. Outro ponto importante ressaltado nesgéssté que essa busca intransigente do
fildsofo pela verdade acerca das questdes fundametgsencadeia um processo reflexivo

qgue o lanca necessariamente para fora da cidadstaardo-o para além das fronteiras da

8 Teetetp 176 b. Como é sabido, terrfravnhsic, que comparece nesse passo como uma qualidadevdecisi
para se definir a atividade do filésofo, possui uslavancia fundamental no plano da tradicao litergrega.

W. Jaeger Aristoteles Bases para la historia de su desarrollo inteddctMexico: Fondo de Cultura
Econdmica, 1992, p. 100 ) chega mesmo a dizergrsestido, que phrénesisconstitui uma “idéia inata da
alma grega’. Etimologicamente, a palavra derivaveidbofronei'n, “ter a capacidade de pensar ou de sentir”,
“pensar em”, “ter bom senso”, “discernir com justez, sobretudo em fungéo dessas Ultimas signdies,

foi concebida originalmente como uma capacidadécaréle discernimento e avaliacdo, portanto coma um
espécie de “prudéncia”. Cf., por exemplo, o fragimede Demdcrito (DK 68 B 2) que definepardnesis
precisamente como a capacidade de “bem delibeakar, €om acerto e agir como é necessério”. Platdo,
contudo, operara nesse vocabulo uma importante ficexgio semantica, a partir das instancias teéricas
préprias de sua filosofia, conferindo-lhe, alémutkea dimenséo prética (orientacdo da ac¢éo), um @dcan
teorético e epistemoldgico até entdo desconheailonhsic serd, assim, no ambito da reflexdo platénica, uma
disposicdo através da qual a alma ultrapassa aidtividthde do dado sensivel e apreende o elemento
inteligivel puro que, imune a mudanca, é o objetzipuo daetesidiloséfica. Cf.Fédon 79 c-d. Em Platéo,
aphrénesigdesignara, assim, de um modo geral, uma atividgdiectiva de carater especulativo que busca o
conhecimento das Formas e que, através dessa fmswxe a praxis sua horma. Dada essa complexidade
semantica do termo, julgamos que uma traducao adecpara ele nos Didlogos, capaz de cobrir ao mesmo
tempo seu valor prético e teorético, seria “sakiatior

*Teetetp176 c- 177 b.
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vida politica e elevando-o a uma perspectiva c@mie |he faz ver as coisas humanas
como insignificantes, derrisdrias e pequenas.dsto filosofo, em sua procura incansavel
pelo conhecimento que esta acima e além das opjnidejeta-se para fora do casulo da
histéria, algca-se a uma dimenséo transcendentade pesim de vista a esfera dos negdécios
humanos. Ora, esses dois pontos, delimitando aezatda filosofia como uma capacidade
de ir além do meramente dado e de conquistar,éstrdo poder reflexivo e liberador do
l6gos um padrdo cosmico e ndo-arbitrario a partir dal gualiar as coisas, conduzem-nos
entdo ao terceiro elemento essencial contido ngsassagens platbnicas, qual seja, a
inevitavel disputa entre o filosofo e a cidade,go@nto o primeiro, ao pér em movimento
um processo infinito de problematizacéo e pesqulsaca-se com as exigéncias praticas e
anti-reflexivas que governam o funcionamento dauség e que proibem ao cidadao
comum questionar as opinides fundamentais solgaas se assenta a sociedade. Levando
em conta esse Ultimo elemento, pode-se dizer gu@m comportamento do fildsofo tem,
desse modo, algo de incbmodo, perigoso e mesmeamiNy para a normalidade civica,
algo de perturbardor para a ordem politica, o qudica um outro elemento amplamente
explicitado tanto pel&epublicaquanto peldleeteto a saber: a extrema impopularidade da
filosofia, a aversdo sentida pela cidade em relagéoincessante questionamento
desenvolvido pela atividade filoséfica e que famaque o fildsofo seja visto como um ser
estranho e marginal, como um individuo anémalotépieo @ltopac). *° O filésofo, porém,
como nos mostram outrossim com clareza os textaksados, sabe que essa tensédo, em
dltima analise, ndo pode ser extirpada de modmitieéi, sabe que o mala{ kakaV) ndo
pode ser suprimido do mundo, e que a multiddo qutd as cidades, por seu carater
filistino, sempre se mostrara, de certa formaatéfia a filosofia e a razdo. Eis por que ele
se vé obrigado a se retirar da arena politicatersar indiferente aos interesses de toda e
qualquer cidade, consagrando-se por inteiro aguil® ele considera como o valor mais
elevado do homem: a busca pura e simples do €lepre nos permite concluir entdo que
a filosofia se apresenta, para Platdo, conformesegassos dRepublicae do Teeteto

essencialmente como a procura apaixonada e ratdicsrdade, procura essa que nao tem,

%0 E 0 que o préprio Sécrates reconhece em relagian@smo enTeeteto 149 a: “Dizem que Sou 0 mais
estranho dos homens'tfipwvtatog) e que ndo causo sendo perplexidade e embaragai{n)”. Ver também,
sobre a atopia do filésof@anquete215 a, 221 c-dredro, 229 ¢, 230 c.
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pois, em principio, compromisso com qualquer peojilitico dado, e que néo pode ser
por isso instrumentalizada em funcdo da defesardeegime ou ordem social especificos.

Considerada a partir desse prisma, a filosofiaoaseqientemente, na concepgéo
platdnica, o oposto de toddeologig para usarmos um vocabulo moderno, o contrario de
uma ancilla politicae constituindo, antes, um modo de vida baseado scalle do
pensamento e da reflexdo, através do qual o horeelibesa da caverna da histéria, se
aproxima do divino, encontrando ai sua verdadesgpeema virtude. Tendo em conta tudo
isso, ndo vemos, portanto, como um comentador ddegalhdes Vilhena pbéde afirmar
que Platdo “foi antes de tudo um homem dominadaspahuietacdes politicas e sociais de
seu tempo, dominado pela vontade de transformaurmdal, considerando sem mais que
“tudo no platonismo tem por fim a acéo e a polititaA nosso ver, trata-se justamente do
contrario: Platdo concebe a vida filoséfica em @pusicao a vida politica, e vé na pratica
da filosofia sobretudo um esforgo intelectual parperar os horizontes estreitos da cidade
e da comunidade, na busca do saber que esta atéapidédes sancionadas peldlis, na
busca pelo conhecimento da ordem eterna. O quesstee mobiliza o comportamento do
fildsofo, nesse caso, ndo é, pois, a vontade dsftmanar o mundo, mas o desejo ardente
(e'rwq) de se dedicar a pesquisa infinita da verdade.

Mas, poder-se-ia desde ja objetar, se as coisagaliioente assim, se a filosofia, na
perspectiva platénica, é definida em radical ofas#s condi¢cdes da vida politica, como se
explica entdo a presenca macica e recorrente didepna politico nos dialogos platdnicos?
Nossa resposta a esse questionamento € simplesognte esforco do filésofo para
transcender a cidade ndo exaure o sentido do prahpelitico em Platdo, mas € apenas e
tdo-somente o primeiro aspecto da questdo. Pévsalade que a filosofia é, por natureza,
tentativa de escapar da caverna, quer dizer, it ir além do horizonte da comunidade
politica e da histéria, é verdade também que exsativa ndo pode ser realizada pelo
fildsofo de uma forma cabal e absoluta neste mubDddato, Platdo sabe muito bem que o
fildsofo ndo pode se evadir por completo da cidadee que ele ndo é capaz de escapar
totalmente as condi¢cfes da vida na caverna, dettese apenas as atividades cognitivas e

contemplativas. E isso por uma razdo muito simmdgdsofo, tal como nos diz Beeteto
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ndo é puro pensamento ou reflexdiavrpia), mas um ser que possui também um corpo,
corpo esse que o mantém preso as estruturas dngsdatp devir e, portanto, as limitacdes
inerentes ao mundo do tempo e da historia. Ditouwtea maneira, o filésofo nédo €, para
Platdo, um deus, uma inteligéncia absoluta pairacdoa das vicissitudes mundanas, mas
um ser mortal e finito que busca se aproximar dondi- isto é, do saber ou da
contemplacéo da verdaee conseguindo tal faganha apenas precariamenteedala de
suas limitadas capacidadésa] duvnaton).

Na verdade, essa constatacdo acerca da condigé dion filosofo pode ser
verificada também a partir da propria concepcatbpiea da natureza da filosofia, tal como
ela é apresentada em um outro texto célebr€alpus o Banquete Com efeito, nesse
dialogo, Diotima, procurando mostrar a Sécrated guam Ultima andlise, o verdadeiro
carater de Eros, afirma que este, por se definiesade mais nada, como um desejo do que
€ belo e bom e, portanto, como uma privacdo degssglades, ndo € nem um deus nem
um ser mortal, mas umhaimon isto é, um ser intermediario entre amBfo€omodaimon
ou ser intermediario entre o divino e 0 humanosksta encarregado, assim, de transmitir
aos deuses o0 que vem dos homens (isto é, prexsificios), e aos homens o que vem
dos deuses (isto é, as ordens e recompensas)déazem que a totalidade do cosmos
permaneca coesa e ligada a si me$h@ra, fazendo as vezes de mediador, Eros permance
assim situado entre o imortal e o mortal, entral@edoria e a ignorancia. Eis por que,
conclui Diotima, Eros € o fildsofo por exceléncide fato, explica ela, nenhum deus
filosofa ou deseja ser sébio, pois ja 0 €, nensdii® quem quer que, além dos deuses, seja
realmente sabio. Mas, continua Diotima, tampoudasdfam os ignorantes, porque a
ignorancia dos ignorantes consiste precisamentaceaditar que se possui um saber que na
verdade ndo é possuido: quem se julga sabio, sereafidade sé-lo, ndo vé, de fato,
necessidade para procurar o saBerOra, pergunta Sécrates, se nem os sabios nem 0s
ignorantes se consagram a busca do saber, querangdo, os que filosofam? A resposta

de Diotima € que os que se entregam a busca doesalfdosofia sédo precisamente os que

*1V. de Magalhaes Vilhen&ocrate et la Iégende platoniciennepp.112-113
2 Banquete202 c-e.

3 Banquete202 e.

*¥ Banquete203 d- 204 a.
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se situam entre esses dois extremos, em primajar lEros, porquanto, diz Diotima, a
sabedoria esta entre as coisas mais belas e, untpedros € desejo do que € belo, segue-
se necessariamente que Eros tenha que ser filésqgfee, como filésofo, esteja entre o
sé&bio e o ignoranté>

Pois bem, a idéia principal que se extrai dessmidie de Diotima € que a filosofia
€ ndo a posse acabada de um saber pronto ouidefigibisa que cabe apenas aos deuses),
mas uma atividade erética que, impulsionada peldltdyp do desejo, se caracteriza
precisamente pelarocura ou pesquisa amorosa do saffelsso significa que a filosofia,
na medida em que se determina como uma atividadieipda poeros vale dizer, por um
desejo ou privacdo fundamental, € um processaitmfiporquanto a dimensao erética que
caracteriza nossa natureza jamais podera sertodefinente cancelada ou abolida. Segue-
se dai que o filésofo, como o ser que é habitadoegsa caréncia ou incompletude
fundamental, ndo € e ndo serd jamais um deusgjstmuele que dispbe de um saber
perfeito e absoluto, mas sim um ser mortal e inteliério, que busca se aproximar do deus
e da sabedoria. Ora, reconhecer que o filosofo 8armsarente e incompleto, isto é, um ser
erético, que busca se aproximar do divino, mas pernanece sempre aquém deste,
significa reconhecer que o fildsofo € marcado fieitude, e que, como tal, ele ndo pode
transcender totalmente a precariedade e os limdte®ndicdo humana, alcancando o plano
de uma sabedoria completa e definitiva, o planca@#emplacdo absoluta. Ou seja, o
fildsofo, em seu anseio pelo saber, tenta progsgrara além de sua dimenséo finita, mas,
como ente mortal, ndo pode escapar por completdimies da sua mortalidade: ele

permanece, assim, preso a finitude que determimstingtivamente a natureza humaha.

> Banquete204 a -b.

% Nessa perspectiva, a concepcédo platonica da fidlose mostra alheia a todo dogmatismo: com efeito,
enquanto busca ou procura de um saber que se dem@re a uma apropriacdo definitiva, o filosofar
permanece, em Platdo, uratividade fundamentalmente aberta e problematRar conseguinte, pode-se
dizer assim que, no ambito da reflexdo platdéniddpsofia ndo é uma doutrina e ndo pode de modonal
ser reduzida a um sistema de pensamento cujasllagfes conceituais dariam conta da explicagdo da
totalidade das coisas. Por outras palavras, sofiln conserva em Platdo, tal como era o caso emat®§,

um carater eminentemengetético Esse ponto de vista, evidentemente, nos levassadamente a uma
interpretacdo abertado estatuto das Idéias no interior do platonismag: Idéias ndo seriam, nesse caso, 0
contetdo de uma ciéncia ou de usmstemedefinitivamente adquirida, mas, ao contrario, bgems de
interrogacdo fundamentais que mobilizam o pensemi@mano.

°" Cf. D. A. Hyland Finitude and transcendence in the platonic dialaguep. 79.
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Ora, o dado fundamental que marca a condi¢cdo hueranento condigcéo finita ou
erdtica € o fato de que os homens ndo se bastamrmasmos, ndo sdo auto-suficientes
(au*tavrkai), mas dependem uns dos outros para satisfazensgislas necessidades. Como
€ sabido, segundo Republica € essa precisamente a causa mais remota da odigem
cidade e da vida em comum: a necessidade que osnsogentem de se unirem uns aos
outros em associacdes politicas para suprir suasneiras caréncias créiva).>®
Evidentemente, o filésofo, como homem, esta sugiessa mesma privacao originaria, e,
participando da incompletude ou fraqueza origina marca a natureza humana, tem, por
conseguinte, necessidade do convivio dos seus lsames$, necessidade da existéncia da
polis. Ligado, assim, por sua finitude e sua carénciadaonais homens, é evidente que ele
nao pode, por conseguinte, voltar as costas totéénpara a cidade, refugiando-se na esfera
da contemplagéo pura e solitaria, mas tem de asglemalgum modo o fato de que sua
natureza possui uma dimensé&o social e politicdutieel. Por outras palavras, o fildsofo,
mesmo vendo no estudo e na busca da sabedoria sumamo, tem que levar em conta
necessariamente a esfera das coisas humanasaigeeimentar de que ele € um homem e
ndo um deus. Como dira o Estrangeiro has tocando como quen passantessa
complexa questéo, “evidentemente, as coisas hum@dassdo dignas de uma grande
seriedade; mas, de qualquer forma, é necessari@ldsva sério. E esse €& nosso
infortanio.”™®

Mas é preciso acrescentar que isso € tdo-somenéspecto da questdo, pois ndo é
apenas em razdo da necessidade que o fildsofo @erigddo a reconhecer a importancia
da cidade para a sua existéncia: pelo contrafifyamfo sabe que o pleno desenvolvimento
da vida politica e civil, o pleno desenvolvimentowida urbana, é a condi¢8ime qua non
para o préprio aparecimento da filosofia enquatitédade cognitiva superior. Com efeito,
€ apenas no contexto de uma vida politica e cadbzplenamente desenvolvida que o
homem pode superar seu estado de imperfeicdo alfigato €, seu estado original de
pendria e necessidade, criando aquele element@ queondicdo de possibilidade mesma

do ato de filosofar: o 6cio ouskholé Nao hé filosofia no mundo primitivo e pré-poldtjc

%8 Cf. Republicall, 369 b-c
%9 Leis VII, 803 b: IEsti dhV toiviun taV tw n a*ngrwvpwn pravgmata megavihc meVn spoudh®¢ ou*k alxia, a*nagkaion ge mhVn
spoudavzein: tou“to deV ou*k eu*tucevg.
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pelo simples fato de que ndo ha filosofia onde mdrma se encontra inteiramente sujeito a
ignorancia, ao medo e a penudria material: a filaséf nessa perspectiva, uma atividade
essencialmente urbana, ou, por outra, ela é reténfima da cidad&® Mas se a filosofia
surge ou brota das condi¢fes sociais propiciadagipelo desenvolvimento da cidade e da
vida urbana, ela ndo se subordina a autoridadeidkdec o filésofoqua filosofo,
desfrutando da liberacdo e do 6cio produzidos pelaunidade politica, instaura um
movimento reflexivo radical que, através do questinento das crencas fundamentais da
sociedade, leva-o muito além das opinides admitpda polis e o alga, assim, a uma
perspectiva cosmica, a partir da qual os valoreslidionais sdo profundamente
problematizados. Poderiamos expressar esse perisamdan seguinte forma: toda
comunidade politica se caracteriza por um certanegu modo de vida, por uma certa
politeia, que repousa, via de regra, sobre a autoridademdetradicdo. A autoridade da
tradicdo, por sua vez, é legitimada a partir deasumuidade: realmente, o modo de vida
tradicional é considerado bom ou correto por sk iomo o mais antigo, como 0 mais
vetusto. Isso significa que a autoridade da conad@dolitica se baseia, pois, em ultima
analise, na identificagdo do bom com o ancestra, €mo atividade fundada na liberdade
reflexiva do l6gos a pesquisa racional instaurada pelo pensamefdsofico pde
justamente em questao a identificacdo do bom camncestral, com a tradicdo, e tenta
apelar para algo mais velho e mais elevado do dued&gdo ou o ancestral, a saber: para
aquilo que € bom em si mesmo, para aquilo que € frmmatureza, e que, por existir
independentemente da opinido humana, € mais aigind que qualquer autoridade
tradicional. A filosofia €, assim, a descobertaid@a de natureza como uma norma
superior a autoridade da tradicdo e constitui,, @intativa de transcendedéxasocial

em busca de algo que é mais fundamental e verdadeirque o que é meramente

estabelecido pela convencdo: a ordem eterrmphysis’® Essas Ultimas consideracées nos

80 Cf. Leislll, 677 b-678 b; 678 e-679 c; Aristételddetafisica981 b 13-25. Ver também L. Straulstural
right and history... pp. 95-97 e as analises que desenvolvemos ntulcafi da presente tese acerca da
ambiguidade da condig¢éo primitiva do homem.

61 Cf. L. StraussNatural right and history., p. 91: “The emergence of philosophy radicalfiects man’s
attitude toward political things in general andvand laws in particular, because it radically affebis
understanding of these things. Originally, the arith par excellence or the root of all authoritasvthe
ancestral. Through the discovery of nature, thictd# the ancestral is uprooted; philosophy appfals the
ancestral to the good, to that which is goodristdally, to that which is good by nature.”
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revelam, entdo, o dilema fundamental da filosaifia,perspectiva platdnica: embora, por
um lado, ela constitua um esforgo para transceamléonteiras da cidade em busca de uma
visdo racional e independente da ordem eternaguea@ bom em si ou por natureza, por
outro lado, porém, ela é obrigada a reconhecedanompolitica na qual esta enraizada, o
mundo comunitario no seio do qual ela ndo podeadaie viver. A filosofia esta, dessa
forma, cindida entre o céu e a terra, entre o digro humano, vale dizer, entre o desejo
contemplativo de escapar da caverna e os vinculmslamos que a ligam@lis, o que a
forca, pois, a levar em conta a realidade da vidizige como um dado inescapa¥el.

Ora, levar em conta a vida politica, significa,gparfilosofia, antes de mais nada,
levar em conta a multiddo dos néo-filbsofos (visiee ndo ha, obviamente, cidade
composta apenas por fildsofos), e procurar defeselatiante do tribunal instaurado por
essa multidaotdV plh-qog oif polloiv), a qual, desconhecendo o que é a filosofia, ada®
saber a coisa mais importante e ignora, portamntal, € o anseio fundamental que mobiliza
a vida filosofica. Isso significa que a filosoffgara se fazer compreensivel, deve, pois, se
transformar enfilosofia politicae falar a linguagem da caverna, a linguagenpalss,
dialogando com os nao-fildsofos no intuito de marsfue a sua préatica ndo é tao perniciosa
ou nociva a comunidade politica quanto pensa arfraampnstituindo, antes, uma atividade
permissivel e legitima. Nessa perspectiva, a filagmwlitica em Platdo €, a principio, como
observou Strauss, menasbordagem filosofica das coisas politichsque apresentacéo
politica da filosofia ela é o esfor¢o do filosofo para fornecer uméifjoativa popular ou
civica da filosofia, uma justificativa da filosoftl ponto de vista da comunidade politica
ou da caverna®® Se nos lembrarmos de que a condenacdo de Séfoatesamentavel

desfecho de uma longa histéria de preconceito poptontra a filosofia, poderemos

%2 Dai, segundo Merleau Ponty, a estranheza da fidgsporquanto ela constitui algo que “jamais esta
totalmente no mundo, e jamais, entretanto, formdodo” Eloge de la philosophie et autres essgis38)

8 Cf. L. Strauss,What is political philosophy?...pp. 93-94; 299-302. Ver também os seguintes e
esclarecedores comentarios de O. Berrichon-Sedsyrsua apresentacéo a L. Stradgsgument et action
des Lois de Platon Paris: J. Vrin, 1990, p. 24: “La philosophie piglie classique prend donc en
considération le sol sur lequel elle vient & I'tatice, la caverne, et elle constitue une justificatle la
philosophie du point de vue de la caverne, c'ediré-qu’elle est une justification non-philosophéqde la
philosophie. La philosophie politique, de ce paletvue, n'est pas la philosophie, elle est I'aspetitique

de la philosophie, c’est-a-dire son aspect poldjcgon aspect publique, son aspect extérieur.'igifalmente

as observacdes de Th. Pangle, em sua introducaSmaussEtudes de philosophie politique platonicienne
pp. 27-28.
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perceber entdo facilmente o quao necesséaria se dara tal apresentagdo ou justificativa
publica da atividade filoséficd.

No entanto, esse é apenas o primeiro aspecto ggqueois a fim de realizar com
éxito essa tarefa, o filos6fo deve dar um passm @énostrar que a pratica da filosofia
ndo apenas legitima, mas também Uutil e necessdeiajez que ela pode beneficiar
diretamente a cidade, ao fornecer a comunidadéigaobrientacbes sobre aquilo que ela
considera como seu maior objetivo: a virtude €elieidade. O procedimento a ser adotado
pelo filésofo nesse ponto consiste em mostrar qu&tica politica ndo é uma pratica cega
ou aleatdria, mas uma pratica que depende esserai@ de um conhecimento correto
acerca dos fins da vida politica, conhecimento esgesoO a filosofia pode, em ultima
andlise, oferecer. Isso significa que o filosofat@uico devera apresentar a filosofia como
um saber que, melhor que a sofistica, € capazcdagar um entendimento mais completo
da natureza das coisas politicas, ou, por outmodiiiésofo devera apresentar a filosofia
sob as feicbes de untéchnepolitica relativa aos principios mesmos que presidevida
na cidadé€® A justificacdo politica da filosofia culminard,si®, na demonstracdo do
alcance politico do conhecimento teorico fornecmda filosofia para a orientacdo da
praxis humana na cidade. Podemos, entdo, agorgasgra essas consideracoes,
compreender melhor a recorréncia do tema politocsodidlogos de Platdo: trata-se de uma
estratégia de legitimagcdo, atravées da qual o fié)soeconhecendo sua vinculagédo
inescapavel a esfera da cidade, tenta convenaédadios comuns de que a filosofia ndo é
uma atividade puramente critica ou destrutiva, raages, um conhecimento desejavel e
legitimo, que, na medida em que € capaz de atinga compreensao intelectual mais
adequada dos fundamentos e da natureza da vid&cgopode até mesmo beneficiar a
ordem social.

Mas - e aqui tocamos em um ponto essenci@sse € apenas o primeiro aspecto da
questédo, pois um tal objetivo, de defesa e juatifia da filosofia diante dpdlis, ndo se
resume, aos olhos de Platdo, apenas a um procedirdiscursivo, de dialogo com a

comunidade politica em vista da persuasao. Pelo&an dado o estado de corrupgéo da

% Ecos desse preconceito podem ser encontradosxparplo, em certos pontos do discurso de Célicles
elaborado n@&orgias Cf. Gorgias 484 c-485 e.
% Goérgias 462 b-468 e; 513 ¢-522 b.
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vida politica, ele é levado a abarcar em si umgpoanais amplo, de natureza propriamente
coletiva, que pressupde, em alguma medida, a progiorma da comunidade, porquanto,
na perspectiva platénica, apenas dentro de unamoscial que torne os homens mais
predispostos ao exercicio da virtude ou da excelénpratica da filosofia, como busca da
virtude mais elevada, podera ser tolerada. De &atouma cidade corrompida, dominada
pelas paixfes mais rasteiras e irracionais, adatil filoséfica, como atividade de carater
especulativo, parece ser mais hostilizada e menogpreendida pela multiddo, o que

aumenta o risco de perseguicdo. Ora, se o fildséfopode deixar de viver na cidade, ele

tampouco pode observar passivamente a corrupcaigestica que assolam a vida politica,

D~

sob pena de sofrer posteriormente as consequétesastrosas desse estado de coisas:
necessario, portanto, que ele se empenhe na w@eefaformar a comunidad®.Nesse
sentido, o filésofo, para Platdo, deve assumir,, sinbnus de uma missdo politica e
coletiva, e, em nome de seu conhecimento privitegidas coisas politicas, realizar a
reforma da sociedade segundo as exigénciasrds visto que apenas em uma
comunidade menos corrompida e perversa os homenssiardo mais tolerantes para
com o exercicio da vida filosofica.

Esse reconhecimento da necessidade de uma refdensciedade é, sem duvida,
um ponto importante para a compreensao da reflpghfitica desenvolvida por Platédo, e é
ele, a nosso ver, que diferencia, sem duvida, @trglatdnico do projeto propriamente
socratico. De fato, € sabido que SOcrates se namatparte de qualquer envolvimento mais
amplo e profundo com a politica e com os negéciosidade’ Afastando-se inteiramente
da vida politica, o filosofo ndo se preocupou, rmssiom o problema da reforma da
sociedade, mas concentrou o0 essencial de sua ateagiatica privada do dialogo com os
individuos que frequentavam seu circulo. Em vaessides, ele confessa, realmente, que
nao esta habituado a falar para a multiddo, emnAlgi®gas ou em outras reunides publicas,

mas apenas com o0s particulares, em situacdes asivad intuito de refutar suas falsas

8 Cf. A. Koyré, Introduction a la lecture.,.pp. 86-87

7 E verdade que Sdcrates exerceu certa feita uno gaiglico em Atenas, como membro do Conselho
(bouleuthvg), em 406/405 a. C. Mas tal participacdo foi memamecidental, resultado ndo de uma decisdo
pessoal, mas da forma peculiar como eram dist@éisués magistraturas e as atribui¢cbes politicaggine
democratico ateniense: a designacdo através deicsditt ro¢) e o sistema de rodizio. Sobre isso e sobre o
funcionamento do Conselho em Atenas, cf. L. Brisgdaton. Apologie de Socrate. Critomtroduction et
traduction inédites. Paris: Flammarion, 1997, 2,14 13
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opinides e exorta-los a se preocuparem mais certeléncia de suas almas do que com
os bens exterioré8. Como justificativa para esse afastamento da palitSécrates se
referia ao seu célebre sinal demoniaiat daimovnion), o qual, segundo ele, o dissuadia
sempre de se envolver com o0s assuntos da cidagéemda-o como mero particular — o
que se mostrou, sem duvida, um grande beneficis, plbserva Sdocrates, caso ele tivesse
se entregado aos negdécios publicos, certamentmaetia teria acontecido muito antes de
seu julgamento em 399 a.°€Como viu Cornford, essa peculiaridade do procedime
socrético, que negligencia a reforma utais em funcdo da tentativa de transformar o
comportamento e os valores dos particulares, pedweante estava baseada na conviccéo
do filosofo de que a regeneragdo moral do individwbomaticamente produziria a
regeneracdo da sociedade como um téYoOra, a posicdo platonica, sobretudo apés o
tragico evento de 399 a. C., serd radicalmenteao@8egundo Cornford, Platdo “nado
afirmara: facamos em primeiro lugar individuos ekos e depois ja ndo precisaremos de
leis ou instituicdes civicas”, mas se voltara patantativa de reformar a sociedade como
um todo como um procedimento necessario e indigpehpara se alcancar a regeneracao
moral dos particulares.Por outras palavras, Platdo assumira radicalnzeitéia de que a
transformacédo dpolis no sentido da virtude s6 pode ser feita a pastiaplicacdo de um
programa coletivo de reforma social, e enfatizasjm, a necessidade de se recorrer ao
poder da lei, ao poder dmmos como um instrumento necessario de formacao eagéac
(paideiva) dos individuos. Segue-se disso que o fil6sofcedewnunciar parcialmente a sua
atividade contemplativa e se engajar em um profaibitico efetivamente concreto,
convertendo-se no legislador que, através do recardegislacdo escrita, promove a
educacdo da multidao ignorante. Ora, a fim dezaah contento essa fungao, a primeira
tarefa que incumbe ao filosofo consiste precisament delinear o modelo de uma ordem

politica e institucionaha qual seja possivel vislumbrar a realizacdo dens forma de

%8 Cf. Apologia de Sécrate81 c;Goérgias 474 b.

% Apologia de Sécrate81 c-32 a.

"9 F. M. Cornford, “La comunidad Platénica”. In idebm filosofia no escritaEditora Ariel: Barcelona, 1974,
p.115

"LF. M. Cornford, “La comunidad platénica”, p. 116.
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virtude acessivel a multiddo, e na qual, consequetite, exista um espaco de abertura e
tolerancia para com a prética da filosofia.

Pois bem, retomando agora os temas que colocamiogcimdesse texto, podemos
dizer que as consideracdes desdobradas acima lamgartuz inteiramente diferente sobre
a questado das relacdes entre a razao e a cidaBtn, permitindo-nos entender melhor o
sentido do problema politico em seu pensamento. faile elas nos mostram que o
interesse platdnico pela politica da-se, a pringipéo tanto por causa da propria politica,
como propde uma leitura mais ortodoxa ou tradididoglatonismo, mas sim no intuito de
defender e proteger a pratica da filosofia nos mpsada cidade. Quer dizer, o filésofo volta
a caverna da histéria e se envolve com as coigaarfas ndo porque considere a politica
como a atividade mais elevada para 0 homem ou @harizonte supremo de toda praxis
(na Otica platdnica, a praxis mais elevada € a&dfia), mas por necessidade, visto que
reconhece que a filosofia estdq, de algum modoprigainente ligada a comunidade
politica, ndo podendo, pois, ter seus destinosraépa das vicissitudes que afetam a
cidade’? A preocupacéo do filésofo com a politica é, assima preocupacéo ditada, ndo
pelos interesses da prépria politica, mas pelesasses da filosofia. Ou seja, o interesse do
fildsofo platdnico pela politica € o interesse iiasbfia em se defender a si mesma numa
situacdo politica que Ihe €&, a principio, hossiksal significa que, para Platdo, ha um
interesse proprio da filosofia, interesse essengueeé redutivel aquele de nenhum regime
possivel, e é isso que o fildsofo deve preservaesguardar. Ndo ha, nesse caso, pois, uma
instrumentalizagéo ideoldgica da filosofia em funda politica, mas sim uma tentativa de

compatibilizar a vida politica, de algum modo, comxercicio da filosofia. Hanna Arendt,

2 Sobre carater forcado e necessario do retorndlaspfo as coisas politicasale a pena citar aqui os
seguintes e penetrantes comentarios de Strauke diitect relation of classical political philosgpto pre-
philosophic life was due not to the undevelopedrattar of classical philosophy or science, but tture
reflection. This reflection is summed up in Arisétd decription of political philosophy as ‘the p¥gophy
concerning human thingsThis description reminds us of the almost overwhejndifficulty which had to be
overcome before philosophers could devote any geridtention to political things, to human thingshe
‘human things’ were distinguished from the ‘divitieings’ or the ‘natural things’, and the latter wer
considered absolutely superior in dignity to thenfer. Philosophy, therefore, was at first exclulsive
concerned with the natural things. Thus, in theirb@gg, philosophic effort was concerned only nagdy,
only accidentaly, with political things. Socrataméelf, the founder of political philosophy, wasrfaus as a
philosopher before he ever turned to political géoiphy. Left to themselves, the philosophers wadd
descend again to the ‘cave’ of political life, hauld remain outside in what they considered teirid of
the blessed- contemplation of the truth” (L. Strauss, “On Claas Political Philosophy”..., p. 91, grifos
Nnossos).
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com a argucia que Ihe é caracteristica, foi umgydasas autoras contemporaneas, ao lado
de Strauss, a perceber claramente esse ponto, ingsdormuito bem com as seguintes
palavras: “A razdo por que Platdo queria que @sdibs se tornassem 0s governantes da
cidade se assentava provavelmente no conflitoesmestentre o filésofo e polis, ou na
hostilidade dapolis para com a filosofia, que provavelmente estiverangtante algum
tempo antes de mostrar sua ameaca imediata awitié@sbfo no julgamento e na morte de
Sdocrates. Politicamente, a filosofia de Platdo mastrebelido do fildsofo contrapalis. O
fildsofo anuncia sua pretensdo ao governo, masardo por amor @olis e a politica (...)
como por amor a filosofia e & seguranca do fil§s6to

O filésofo, portanto, se dedica a cidade e se yta o mundo do devir histérico
nao por que tenha um interesse positivo pela galithas sim a fim de proteger a filosofia
e garantir sua propria seguranca, isto é, a firtride, na sociedade na qual ndo pode deixar
de viver, um espaco menos corrompido e mais tdief@ara com a busca da sabedoria e da
virtude mais elevada (a busca do conhecimento eodeemplacao). Isso implica, como
dissemos antes, que o filésofo abandone sua postmtemplativa, sua procura pelo
conhecimento da ordem eterna, e assuma um com@Ipigatico e coletivo, buscando
elaborar a estrutura de um regime politico em qtezéo, ainda que de forma limitada e
imperfeita, se concilie com as vicissitudes dadhiat tornando os homens mais inclinados
a vida virtuosa, a vida segundoageté Ora, segundo cremos, a abordagem ampla e
profunda dessa problematica, que envolve uma &aleonsistente sobre os niveis de
racionalidade compativeis com a contingéncia da pilitica e da historia, ndo deve ser
buscada n&epublica mas sim, ao invés, nas paginas dams, cujo minucioso sistema
juridico e institucional representa a propostagpl@ga mais concreta para inscrever a ordem
e a virtude nos dominios instaveis da cidade. Qaj genad_eis mais que em qualquer
outro texto platdnico, que as questdes praticasorcas envolvidas na possibilidade de
uma aproximacao entre razdo e vida politica sdframtiadas de uma forma mais direta e
exaustiva, porquanto é apenas nessa obra que Bitdedica efetivamente ao problema

concreto da organizacdo de um regime politico radaé virtuoso nas fronteiras do devir

8 H. Arendt, Entre 0 passado e o futurdlraducdo de Mauro W. Barbosa de Almeida. S&o dPaul
Perspectiva, 1997, pp.146-147.
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histérico. Eis por que elas serdo tomadas por oi® © objeto central de nossas pesquisas,
constituindo o texto privilegiado a partir do qualestigaremos a viséo platdnica acerca do
papel do fildsofo na organizacdo da comunidadetipaliNosso interesse €, assim, o de
buscar compreender como, na estruturalaas Platdo pensa as relacbes efetivas que a
racionalidade pode entreter com 0 mundo imperfateida politica e da histéria, o mundo
da caverna, a partir da confrontacdo sistematica dificuldades envolvidas na tarefa
pratica de fundacdo de uma cidade excelente.

Pois bem, vistas dessa perspectiva, La&ss evidentemente, assumem uma
importancia extraordinaria no contexto das obrasdpicas, tornando-se mesmo o texto
fundamental, ao lado dRepublica para a compreensédo do pensamento de Platdoasobre
guestdes dpolis. Por outras palavras, na visdo que aqui propoetas deixam de ser uma
peca acessoria no interior @orpus platonicune passam a constituir ai um documento
decisivo e imprescindivel, ao qual devemos necessante recorrer se quisermos de fato
entender como se articula o problema da cidade eidfa politica no contexto do
platonismo. Com isso, pode-se dizer quéeasadquirem, entdo, um estatuto diferenciado
em relacdo aos demais dialogos, sendo trazidasmemta para o centro dos debates
exegeéticos sobre a filosofia platbnica, o que déaderma rompe com toda uma longa
tradicdo interpretativa, que via nessa obra apemastexto secundario e de somenos
importancia, simples produto senil de um velholddiio.”

Com efeito, é sabido que por muito tempolLass por seu carater pragmatico,
foram consideradas pela historiografia filosoficano a obra mais desinteressante de
Platdo. Contendo um acervo de mecanismos juriditogciosos, detendo-se longamente
em questdes triviais e aparentemente rasteiras edimaecdo educativa dos banquetes e da

embriaguez, a regulamentacdo do matrimonio e daipgdo, a distribuicdo da terra ou o

"\er, por exemplo, o que afirma O. Gigon, “Rechescher la tradition platonicienne”, IBntretiens sur
I’Antiquité classiqueParis: Fondation Hardt, 1955, p. 20: “La dodrdes_ois, telle que nous la lisons, fait
trop souvent I'impression d’étre un platonisme ¢at éle décomposition” (apud D. Pesci, “La fondagion
religiosa della morale nelleeggi di Platone”. In:Rivista di Filosofia Neo-scolasticd0 (1978) p.592). A
mesma posicdo desfavoravel em relacad.éis se encontra em G. MilleGtudien zu den Platonischen
Nomoi Munique, 1951, que via na obra “um produto cadtia decadéncia senil” (apud R. F. Stalley,
introduction to Plato’sLaws. Oxford: Basil Blackwell, 1983, p. 9) Ao quedb indica, essa perspectiva
negativa de leitura dakeis pode ser remontada a Wilamowitz-Moellendorf, quacedeu ao capitulo
consagrado ao dialogan seu monument&®latonum titulo nada alvissareiro: “Resignacéo”. Vehrgeoisso,
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direito testamentario, esse dialogo foi visto, meaite, desde a antiguidade, como pouco
filoséfico e profundo, fato que dificultou em denaasua recepgéo entre os estudiosos do
platonismo’> Para muitos, em contraste com a ousadia te6especulativa dRepublica
asLeisndo passavam de um livro prosaico e mesmo dispelnsaverdadeiro Platdo, nesse
sentido, podendo ser encontrado alhures. Além (disso texto por vezes enfadonho e
repetitivo, onde assomam irregularidades estilistie passagens obscuras, ndo se
coadunava, aos olhos de certos intérpretes, costeasbe a elegancia do estilo dos demais
dialogos platbnicos, o que levou alguns criticoséoulo XIX a até mesmo duvidarem de
sua autenticidade, relegando-o enfim ao rol dassolapodcrifas de Platdo (casos, por
exemplo, de Zeller, em seidatonische Studiee de F. Ast, em seRlatons Leben und
Schrifte).”® Agarrados a esses preconceitos, ndo é de sehestrgme os comentadores
optassem por buscar a substancia do pensamertiogplatdnico, via de regra, em outras
fontes, ignorando solenemente as informagdes @mtdd eis

Hoje, porém, verificamos que as coisas se modiinasensivelmente, nenhum
comentador ousando mais pér em duvida a auteadiejcb valor e a importancia dasis
no contexto da producdo platdnicaAo contrario, os trabalhos historiograficos mais
recentes e atualizados parecem mesmo convergir goamansideracdo de que heis
constituem uma referéncia decisiva para o entemdondo pensamento de Platdo, a
passagem por suas paginas sendo considerada assorum procedimento hermenéutico

indispenséavel para todos aqueles que pretendem whtevisdo mais ampla e consistente

G. Morrow, “The Demiurge in Politics: th&@imaeusand the Laws, Proceedingsof the American
Philosophical Associatio@7 (1953-54) p. 6

> Para uma anélise dos motivos responsaveis pelotefesse e a negligéncia que marcaram a recepgao
historica dad.eis cf. A. Laks ‘Prodige et médiation: esquisse d’leeure ded ois. In J. F. Balaudé (ed.),
D’une cité possibleSur lesLois de Platon. Paris: Publications du Département ded@iphie Paris X-
Nanterre, 1996, pp. 12-14.

5 Ver sobre isso W. C. K. Guthrilistoria de la filosofia griegaVol. V. Madrid: Gredos, 1992, pp. 336-
337; J. M. Pabon y M. Fernadez-GaliaRtaton. Las LeyesMadrid: Instituto de Estudios Politicos, 1960,
pp. X-XI. Deve-se lembrar que Zeller posteriormemigdou seu parecer em relacdo ao problema e aeeitou
autenticidade do dialogo, embora continuasse ai@reque a obra era bastante inferior aos dereateg
platbnicos no que diz respeito ao estilo liter&rimo conteddo filosofico.

" para o reconhecimento da autenticidadel it de fundamental importancia o testemunho de Aeists,
gue naPolitica cita repetidas vezes o referido didlogo como sestita genuinamente platdnica. Cf., por
exemploPolitica, 1264 b26-1266 a 30; 1266 b5-8.
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do significado da filosofia politica platoniCa.E se é verdade, como queriam alguns
fildlogos do século XIX, que a obra apresenta utagdades estilisticas e algumas falhas
de composicao, tais deficiéncias podem ser ex@gade acordo com a critica atual, como
um mero acidente histérico, decorrente do fato ld&® ter sido colhido pela morte antes
de poder efetuar a sua revisdo final, deixandoess, ple certa forma, em estado de
incompletude e inacabamento. E o que, com efeit®,ddo a entender Didgenes Laércio e
o léxico Suda, segundo os quais a edicdo do tedbaisfez-se postumamente, gracas ao
discipulo e secretario de Platéo, Filipe de Opumte, tomando o didlogo ainda em sua
forma de esboc¢a{n khrw~/), copiou-o e organizou-o em doze partes, acresdedhe mais
um livro, & guisa de apéndice:Epinomis’® Ora, é geralmente admitido pelos estudiosos
que Filipe de Opunte interferiu muito pouco no psso de transcricao dasis realizando
seu trabalho de copista, na medida do possivel, gande fidelidade aos originais
platénicos™ Isso significa que as falhas de composicdo ptesem didlogo devem-se
mesmo a falta de uma reviséo final e que se sentellravisdo tivesse sido porventura
realizada por Platdo ou por Filipe de Opunte, isegante os erros formais teriam sido
corrigidos e expurgados, tornando a versdo definithais agradavel e equilibrada. De
qualquer forma, ndo nos enganemos aqui: em queanpaseirregularidades estilisticas
derivadas da auséncia de uma revisao final, dewetse que a unidade geral e a coeréncia
interna da obra em nada se encontram comprometalasie o didlogo flui, sob a méo de
Platdo, obedecendo a um plano rigoroso e preciso.dde salienta Voegelin, com as
seguintes palavras: “A matéria esta, agora, intesrde a disposicdo do mestre; 0 processo
de elaboracédo parece espontaneo; e o conluio @riteudo e expressao € tao sutil que o

criador quase se eclipsa por detrds de uma criggéose assemelha a uma progressao

8 Um excelente inventario da bibliografia moderndlimada sobre aeis pode ser encontrado em T.
Saunders,Bibliography on Plato’sLaws. Revised and completed with additional biblegghy on the
Epinomisby L. Brisson. Sankt Augustin: Academia Verlagd@0

9 Cf. Diégenes Laércidyida dos Filésofos llustresll, 37: elnioi te fasiVn ol2ti Filippog of *Opouvntio touVq Novmoug
au*tou~ metevgrayen olvntaC e*n khrw~/: touvtou deV jaiV thVn *Epinomivda fasiVn e%nai. Suda,s.v. filovsofog (i.e, Fivlippoc): oEg

touVg tou~ Plavtwnog Novmoug diei~len ei*c bibliva ib v. ToV gaVr ig'au™toVq prosgei~nai levgetai. (Apud J. M. Pabon; M.
Fernadez-Galiand?laton.Las Leygs
80 Cf. analises de Morrovlato’s Cretan City..,.pp. 515-518.
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necessarid™ O texto dad.eis - o maior de todo @orpus platonicumcom suas alentadas
327 paginas (na numeracdo Stepharus)ao obstante certas falhas ocasionais, apresenta-
nos, dessa forma, desde que lido com atencéo,igarasa unidade dramatica e discursiva,
no interior da qual os problemas pialis séo pela derradeira vez arrostados nos quadros da
filosofia platdnica. Estamos, assim, diante de wabalho de félego, no qual Platdo nos da
a sumula final de seu pensamento politico, apr@dd com obstinada paciéncia e rigor
suas Ultimas reflexdes sobre os mais variados @ssda vida politica e soci#l.

Tendo em conta esses elementos, podemos obsetdar ggre a velha tradicao
interpretativa que via alseis ora como um texto apdcrifo, ora como um produtail se
enfadonho e, portanto, acessorio do pensamenttati®oPndo se sustenta e revela-se como
um mero preconceito filologico, ao qual ndo coroesie qualquer fundamento historico ou
filosofico satisfatério. E a visdo oposta, na aelel que parece se firmar e se impor, hoje,
cada vez mais, deixando claro o fato de qué.es sao obra genuinamente platonica,
merecendo, pois, tanto por sua extensdo quantsepoconteddo, uma atencdo especial no
conjunto dos dialogos de Platdo. O resultado olgidgas a esse novo empenho critico €,
como se sabe, a consolidacdo da idéia de queiado se reduzem a um compéndio
meramente pragmatico de legislacdo, obra de umovd#siludido e resignado, mas
constituem, antes, um texto sério e filosoficameat@plexo, no qual Platdo nos desvela,
em um ultimo esforgo, a esséncia de seu ensinamelitizo.

O presente trabalho pretende se inserir, se assteanmos dizer, na esteira dessa
nova corrente interpretativa, na medida em quenteme o fundamental valor diasis no
contexto da reflexdo platbnica e busca compreeosigarincipais marcos conceituais que
subjazem a imensa profusdo de suas disposicoasaprét juridicas. Nossa andlise, no

entanto, tera uma preocupacgdo propria e sera gpeldeeleicdo de um viés especifico de

8. E. Voegelin.Order and History Vol. lll. Plato and Aristotle. Baton Rouge andridon: Lousiana
University Press, 1983, pp.215-216. A mesma opididmitida por V. Brochard: “(...) léis, quoi qu’on en

ait dit, malgré quelque lenteur et quelque négligeme sont pas inférieures aux autres dialoguasité du
plan, la vigueur de la conception générale, la tieda quelques pages et la perfection de I'enseattdstent
gu’en écrivant cet ouvrage, le philosophe étaibem@n pleine possession de son génie” (V. Broghhes
Lois de Platon et la théorie des Idées”. In id&tydes de philosophie ancienne et de philosophigenne
Paris: J. Vrin, 1954, p. 154)

82 Nessa perspectiva, Morrow afirma que o que o Cointalasleis nos apresenta, em comparagédo com a
Republica ndo € o mero produto do desespero e da resignac@im queria Wilamowitz, mas uma
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leitura, o qual j& enunciamos acima em nossas @ensgidoes precedentes, e que, por sua
gravidade e abrangéncia teoricas, julgamos coinstito fio condutor privilegiado para a
interpretacdo desse didlogo. Trata-se, confornseniies antes, do problema das relagbes
entre a razdo e a cidade ou, se preferimos, emtite:¢ e o devir da comunidade politica,
problema esse que, a nosSso ver, perpassa e aravdeso movimento argumentativo das
Leis e que como tal serd o objeto central de nossestigacdes. Nesse sentido, nossa
proposta de pesquisa €, portanto, a de tentartiggesomo Platdo, ndseis reflete sobre
que tipo de aproximacdesnm~¢ pode ter com o dominio da vida politica, no imtude
buscar delimitar os niveis de racionalizacdo cofeiat com a instabilidade do mundo
histérico no qual se encontra inseridgd@is. No encaminhamento dessa investigacao,
tomaremos como premissa fundamental de traballmp dambém ja dissemos antes, a
idéia de que a reflexdo sobre as relagbes efedéintie a razdo e o devir da comunidade
politica &€ confrontada com maior consisténcia eistkadade apenas nasis de vez que é
nasLeis e ndo ndkepublica que Platdo nos mostra o fildsofo engajado em ativalade
politica realmente concreta, a saber, a elabordedaam codigo de leis para uma coldnia
prestes a ser fundadd. Ou seja, o ponto béasico a partir do qual deseev@inos nossa
analise é a pressuposicdo de que éd.p&s e ndo ndRkepublica que Platdo aborda de uma
forma mais completa todas as questdes préatica®riede envolvidas no problema da
fundacédo do melhor regime, porquanto élresque o filésofo descreve, em todos os seus
detalhes, a organizacdo da melhor ordem politisaipel adaptada aos limites da natureza
humana e da histéria, veiculando, por ai, seu amsnto fundamental acerca das relagbes
da racionalidade com a vida politica concreta.

Essa ultima pressuposicdo, decerto, pode parggemaira vista um tanto quanto
paradoxal, na medida em que nos acostumamos aWReEpiblica e ndo naseis a mais
completa e substancial expressdo do pensamentticpgblatonico acerca do melhor

regime e da organizagdo da cidade. Mas, a nossan&@ertemos ai sendo um equivoco

compreensdo mais rica das complexidades e detmbesites ao funcionamento da vida politica coacret
Ver G. Morrow, “The Demiurge in Politics: tlemaeusand theLaws'..., p. 7.

43 Cf. L. StraussArgument et action,.p. 36: “LesLois est 'ouvrage le plus politique de Platon. On peut
méme dire qu'il s'agit de son seul ouvrage poligiguar le personnage principal de ce dialogueahéer
d’Athénes, y édifie un code de lois pour une citéle point d’étre fondée, c'est-a-dire exerce affement
une activité politique”.
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exegeético fundamental, derivado, sem dlvida, de ino@npreensdo acerca da verdadeira
intencdo ou objetivo desse didlogo. Com efeito,gnaalo seu titulo, &epublicando €,
como se pensa comumente, um livro sobrenelhor regime ou sobre a organizagéo
concreta da cidadecontendo propostas de reforma politica destinadasna possivel
aplicacdo pratica, mas, o que € muito diferemte exercicio especulativo sobre os limites
da vida politica como um toddPoderiamos expressar esse pensamento da seguinte
maneira: aRepublicapretende nos apresentar a descricdo de uma (igstdeou perfeita,
uma cidade construida no discurso, que atenden@msaltas necessidades do homem. No
desenvolvimento dessa descricdo Socrates avancasarne de proposicoes politicas
radicais, que viabilizariam o advento dessa cigeatteita. No entanto, o ponto culminante
do discurso socratico consiste no reconhecimentqueeapdlis perfeita, elaborada pelo
l6gos na verdade ndo existe e talvez jamais existira lanopda vida politica efetiva,
constitituindo, antes, um modelo erguido no céwapE que quiserem contempla-la e,
contemplando-a, estabelecerem algo semelhante emssnos. Ora, isso significa que a
Republicaculmina, pois, explicitamente, meconhecimento da impossibilidade histérica
da forma politica perfeitaou, por outra, na afirmacdo de que o regime ruaEk é
incompativel com a natureza da cidade. Mas, amdszer, aRepublicanos desvela,
igualmente, de uma forma muito sutil, a verdadeitancdo que habita suas entrelinhas:
trata-se ndo tanto de descrever a organizacaoeatardw melhor regime possivel quanto de
demonstrar os limites essenciais da vida politjicer dizer, de demonstrar que o objetivo
supremo da vida politica, a realizacdo da justicaxxeléncia, ndo pode ser realizado pela
prépria politica, mas apenas por uma vida consagiaml & filosofi&®> O que nos permite
concluir, pois, que Republicando &, realmente, uma obra sobre a politica afetivsobre
o melhor regime, mas, sim, um sutil elogio da Vittesofica, uma espécie de protréptico
que, valendo-se da linguagem da politica, visafigest e legitimar a filosofia diante do
tribunal da cidade.

Ora, quando passamos desse contextdréplblicapara o contexto dakeis
observamos que a situacdo se modifica visivelmerg® que nesse ultimo didlogo néo se

trata mais de buscar a legitimacdo da filosofiaadipda demonstracdo dos limites da

8 Cf. Strauss, LThe city and man, p. 138.
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cidade, mas sim de se engajar em uma situacadicaaialmente pratica e efetiva, qual
seja: a organizacdo concreta juridica e institucional- do melhor regime politico
compativel com a finitude da historia e da naturédaahomem. Por outras palavras,
enquanto o objetivo dBepublicaé, ndo a organizagédo da vida politica como tal, snas
limitacdo essencial, sua natureza, desembocandaresiogio da filosofia, o objetivo das
Leis é politico do principio ao fim, consistindo na tgivia de delinear o carater da melhor
ordem politica adaptada as circunstancias empigicastingentes deste nosso mundo. Eis
por que, em nossa opinido, contrariamente a ungesgenais tradicional, é nlasis e ndo
naRepublica que devemos buscar a obra verdadeiramente paliéidlatdo, pois é apenas
naslLeis que Platdo, mediante a elaboracdo de um compleligacegislativo para uma
colonia prestes a ser fundada, se dedica ao tratardigeto do problema da organizacéao da
cidade, refletindo ao mesmo tempo sobre os priogiflindamentais que presidem ao
funcionamento da vida politicH.

Pois bem, dizer que a®is pretendem descrever a melhor ordem politica adaptad
as contingéncias precarias da historia e da nauheznana significa dizer, como ja
esclarecemos antes, qud_asspretendem pensar as relacées que a razao e sevirdgém
entreter com o mundo instavel e ontologicamenteeifefio do devir sensivel. Nesse
sentido, a busca do melhor regime possivel,Leés pode ser entendida, entdo, como o
verdadeiro retorno do filésofo ao mundo da cavemoantuito de compreender como e em
que medida um certo grau d@eeté e razdo pode ser incorporado a instabilidade dos
negécios humanos e da sociedade politidaata-se, assim, na®is de pensar qual o tipo
de racionalidade acessivel as estruturas da cidadatuito de determinar minuciosamente
como deve ser organizada a vida ctvdo ponto de vista juridico e institucionah fim de
poder aceder até ele. Essas questbes, como évéiciha medida em que envolvem
diretamente as possibilidades efetivas da pratiddiqga, ndo séo, decerto, tratadas pela
Republica que, como vimos, se dedicam apenas a expor agedinda cidade, mas

constituem, antes, o contelido e o mébil de todmweimento argumentativo da®is que

8 Cf. L StraussArgument et action.,.p. 35.
% A exigéncia da virtude e da moralidade como fitedie da vida politica é afirmada em vérios pasaes d
Leis Ver, por exemplad,eis I, 630 ¢c-631 a; IV, 705 d-706 a; 707 d.
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visam precisamente descrever a organizacdo do mmapione possivel, isto é, do melhor
regime adaptado a natureza do homem e da historia.

Consideradas sob esse prisma, percebe-se queisagvelam entdo uma notavel
proximidade com outro texto platbnico,Tamey podendo mesmo serem vistas como um
pendantpolitico da cosmologia desenvolvida nesse dial@gofato, assim como nbimeu
Platdo nos mostra o trabalho do demiurgo divin@a padenar uma “matéria” sensivel
cadtica e primitiva, a partir da contemplacéo duogi€tipos inteligiveis, também nhsis
ele pretende nos mostrar o esforgo realizado peislador para conformar a precariedade
da “matéria” historica segundo as exigéncias daaaQuer dizer, o legislador dasis ao
empreender a organizacdo do corpo politico, cung&eserto modo, no plano das coisas
humanas, o mesmo papel realizado pelo deus naromaféo do mundo da natureza
(fuvsic), havendo, pois, entre seu trabalho de fundacémddale e a ordenacdo do cosmos
sensivel uma profunda e sugestiva analogia. Levansério a coeréncia dessa analogia,
avancaremos, portanto, como segunda premissa femdaintle nosso projeto a suposi¢ao
de que existe, ndseis a descricdo de uma demiurgia politica que é umptamento da
demiurgia cosmoldgica descrita fioney e de que, por conseguinte, o problema da génese
do melhor regime, no ultimo pensamento politicd’téo, € pensado, de certa forma, em
correspondéncia com o problema da génese do nfindo.

Ora, a aceitacdo dessa hipétese de trabalho, gde suma aproximacao efetiva e
essencial entre as estruturas teoricaidweue dasLeis nos permite identificar desde ja
um principio de importancia central para o enteedito da orientacdo filosofica desse
altimo didlogo, a saber: o principio de que, dadeoaespondéncia entre a figura do
Demiurgo e a do fundador, a ordenacdo cdsmicazegtdi pelo deus no plano natural
constitui o verdadeiro parametro ou modelo da d@walp legislador no interior da cidade,
a natureza sendo assumida, nesse caso, como a fundanental da politica. Ou seja,

uma vez admitido que a funcédo do legislador enaon&r atividade do Demiurgo uma

8 Sobre a correspondéncia entre a cosmologi@imeue a tarefa legislativa nasis ver G. Morrow, “The
Demiurge in Politics: TheTimaeusand The Laws. In Proceedings of the American Philosophical
Association27 (1953-4) 5-23; J. -F. Praded&laton et la cité.,.p. 82; Laks, A., “Prodige et médiation”.....,
pp. 22-23 e “Raison et plaisir: pour une caraciios ded ois de Platon”. In J. -F. MattéLa naissance de
la raison en GréceParis: PUF, 1990, pp. 291-303; T. SaunderstéRldater political thought”. In Kraut, R.
(ed.)The cambridge companion to Platdambridge: Cambridge University Press, 1999,79. 4
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correspondéncia real, ou que a fundacao da cigs@a génese do mundo seu verdadeiro
paradigma, é a ordem gdysis a ordem universal e objetiva do cosmos que deve s
consequentemente considerada como referenciallggiailo da vida politicaNesse
sentido, pode-se dizer entdo que todo o esforch@lagonsiste na tentativa de superar a
antitese convencionalista entre natureza epleysise nomosavancada pelos sofistas,
buscando pensar a possibilidade de uma organizag@anitaria que seja conforme as
exigéncias naturaigatav fuvsin. 8 Temos ai, sem divida, um ponto decisivo na ec@nom
dessa obra, que perpassa explicita ou impliciteentrta sua estrutura discursiva, e que
encontra sua mais consistente justificativa naraeguacao teologica do livro X.

Mas isso ndo € tudo: ao admitirmos a idéia de @uerha correspondéncia real
entre a demiurgia césmica do deus e a demiurgitiqgaotio legislador somos conduzidos
ainda a identificacdo de um outro elemento tednmportante para a compreensao da
organizacao interna daeis. Tal elemento é, para dizermos tudo sem maiakmdas, a
concepcao de que a atividade do legislador, emossgmelhante a atividade do Demiurgo,
ndo pode ser considerada onipotente, mas, antes, g vista como algo de finito e
limitado. Com efeito, assim como o DemiurgoTdmeundo domina inteiramente a matéria
primitiva que pretende conformar, mas encontra senmg@ssa matéria obstaculos que
restringem sua agao ordenadora, assim tambénistalmy ndo dispde das circunstancias
em que se insere a vida politica de uma forma atassaleparando-se nelas, pelo contrério,
com situacdes que escapam ao seu poder de ordehs®a perspectiva, tanto a acédo do
deus quanto a do fundador da cidade revelam-se, pomo agbes estruturalmente
limitadas, visto que ndo controlam totalmente axdigdes presentes nas realidades sobre
as quais atuam, esbarrando na resisténcia interrelgs oferecidas.

Como é sabido, tanto fimeucomo nad_eis Platdo caracteriza essa resisténcia a
acao ordenadora da razdo com um Unico e mesmo mecessidade{navgkh). No Timey
todavia, onde prevalecem os temas de filosofiaatlareza, a necessidade é considerada em
sobretudo em seu aspecto cosmologico, sendo etdiéendmo aquele conjunto de forcas

desprovidas de inteligéncia que habitam o cernendiria primitiva e que se opdem a

87 Cf., por exemploleis |, 627 d; 631 d; 636 c-e; I, 653 d; IV, 712 a; %83 a-d; 741 a; IX, 858 c.
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atividade racionalizadora da divinddf§élrata-se, assim, da prépria intratabilidade exarem
da matéria, que nenhum artesdo pode dominar imeiree e que faz do mundo sensivel,
em seu estado originario de desordem, um enteatatBate rebelde aos designios do
Demiurgo. Ja nadeis por outro lado, onde as preocupacdes cosmoldgiéas sao

preponderantes, e os problemas da cidade ascemdpnmeiro plano, Platdo transpde a
necessidade para o terreno propriamente politiciergretando-a agora como aquela
poténcia obscura que domina a histéria humana g rifice podendo ser subjugada nem

mesmo por um deus*avgkhn ... ou*deV geovg ei*nai levgetai dunatovg biavzegai), 39

produz toda
uma série de contingéncias que se opdem as exagésaperiores da arte legislativa. A
necessidade nada mais é, entdo, nesse contexta,agg@ facticidade do dado historico, o
dinamismo irracional das particularidades, acasasidentes da vida, que o legislador nédo
pode cancelar totalmente e ao qual ele deve, prseguinte, buscar adaptar sua ato.

Tendo em conta, portanto, esse ultimo ponto, podepeoceber que o problema
crucial com o qual o demiurgo dameue o legislador dakeis se defrontam é, em suma, o
mesmo, consistindo no limite ou na resisténciagrimiveis oferecidos pela realidade
empirica as tentativas de ordenacao por eles adaist A principal conseqiéncia tedrica
que disso se deduz é, obviamente, a idéia de @a@encabsoluto ndo pode se dar no plano
do devir sensivel, e que, por conseguinte, cormw$adizia oTeetetp o mal sempre ha de
existir e circular nas fronteiras deste nosso muiiocaso particular ddseis, que aqui
nos interessa, a constatacdo dessa verdade imgidigaarte do legislador, a aceitacdo do
fato de que a historia ndo obedece inteiramentex@gncias da razdo humana, que as
circunstancias em que se desenvolve a vida potiicasdo de todo controlaveis, e de que,
enfim, é preciso sempre fazer concessfes as céntiiag e aos acidentes do devir.

Pois bem, assumindo radicalmente esses princiBlatio, nad eis é obrigado a
dedicar uma atencdo minuciosa as peculiaridadexyatas da vida politica, procurando a

cada passo de seu trabalho legislativo um compsongstre o mais excelente e o que é

8 Ver, por exemploTimey 47e-48 e.
8 eisV, 741 a
% 'Ver, por exemplol. eis, IV, 708 b-709b; VI, 757 d-758 a; IX, 857 e-858376 b-c.
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meramente possivel, entre a norma e a histériee antazdo e o devit.Como viu muito
bem Laks? essa busca de um compromisso entre o ideal elcérésoficamente
delimitada, no interior dateis a partir do recurso platbnico a dois eixos ba&side
oposicdes: por um lado, a cidade das € definida como uma cidade de segunda classe,
em contraste com aquela que é, em relacédo a virtudeelhor, e que constitui, assim, a
cidade de primeira clas&®;por outro lado, as medidas legislativas que compde
arcabouco juridico e institucional da obra sao gdés como medidas legislativas
destinadas a homens, por oposicdo a outras, qiEmseroprias para deus€s.A
consequéncia que se segue a um tal sistema dechg®sg, entdo, aquela série de
concessOes que caracterizam tipicamente a estadésizeis dentre as quais destacam-se
as seguintes: rendncia ao regime comunista e reconbnto da necessidade da
distribuicdo das terras e da instituicdo da prdiade privadd® defesa do regime misto
contra as formas politicas pursrentncia ao ideal do governo absoluto de um hoeram
funcdo do governo das lelsreconhecimento do prazéfidonhv) como importante fator de
motivacdo para a escolha humana do agir virtd®so.

Tais sdo, portanto, em sintese, 0s principiosde®riundamentais que atuam ao
longo da estrutura ddseis e que determinam as principais coordenadas argathas
seguidas por essa obra em seu desenvolvimentaslistuNossa intencdo, com a presente
tese, consiste principalmente em tentar alcancaa wiedo de conjunto coerente e
hermeneuticamente satisfatoria desse complexo monjide temas e principios,
descerrando, a partir dai, a forma comaeis abordam o problema da demiurgia politica,
isto €, o problema da ordenacéopadis segundo um certo ideal deeté Trata-se, entdo,
como ja dissemos antes, de buscar um entendimentordo Platdo, ndseis através da

confrontacdo de uma situacao politica efetiva,bersaa fundacdo de uma cidade virtuosa

1 “There is in theLawsa clear tension between what Plato would like ®spribe and what he feels he can
achieve in practical termsin a word, a tension between ideal and real” @urilers, ‘Plato’s later political
thought’ ..., p. 48)

% aks, A., “Prodige et médiation: esquisse d’uriuee ded ois’..., p. 17

9 Cf., por exemploleis V, 739 a; 739 b; IX, 875 d

% Leis V, 732 e; 853 c; 874 e-874 d; 691 e-692 a

% LeisV, 739 e-740 a

% eislll, 691 c- 692 a; VI, 756 e-757 a

Leislll, 713 e- 714 a; IX, 874 e-875 d

®LeisV, 732 e-734 €.
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nas fronteiras da historia, pensa a questdo dassndle racionalidade e de exceléncia
compativeis com a precariedade do devir humanoeditamos que atraves do correto
desenvolvimento dessa analise poderemos ver, equ&op ensinamento politico decisivo
veiculado pelateis &€ um ensinamento de extrema moderacdo politicage @ melhor
regime proposto por essa obra é, em larga medidellwor regime adaptado as condicbes
“deste mundo”, isto é, ndo um regime que buscairabohal da historia através de uma
completa transcricdo da razdo no tempo, mas, antesggime que pretende se fundar num
modelo de ordem e dareté ajustado as limitacdes e particularidades da puléica
concreta. Nesse sentido, a conclusédo derradeirpogera ser extraida dessa leitura das
Leisé que Platédo, nesse didlogo, revela-se ndo comdaatista intransigente e obstinado
com o qual € comumente identificado, para o quainpasses dpraxishumana e da vida
politica poderiam ser absorvidos no elemento usalede umaepistemeimutavel e
absoluta, mas como um pensador ciente das precégasstancias que afetam o mundo
politico e que, por isso mesmo, sabe que a melldeno politica compativel com as
imperfeicdes da historia e da natureza humanaxgrassdo ndo de uma racionalidade pura
e total, mas de uma racionalidade mitigada e denoskecundaria, marcada, como tal, pelo
compromisso entre o melhor e o possivel, entremae o fato. Eis a proposta central que
buscaremos desenvolver e explicitar com nossa @@squa idéia mestra que orientara o
grosso de nossas investigagoes.

Antes, porém, de encerrarmos esta introducdo sapases ao desenvolvimento de
nossa analise, gostariamos de tecer algumas cwatfide gerais acerca do tipo de
metodologia que procuramos empregar ao longo deanasterpretacdo do texto dasis
A nosso ver, essas consideragcbes nada tém de Qciosad possuem uma pertinéncia
fundamental, pois, no caso dos estudos platdnécosequivoco que o tipo de metodologia
empregado diz muito acerca da forma como vemos i@®dds enquanto textos de
filosofia.

Como ¢é sabido, o problema metodoldgico, ou a qaesitds procedimentos
hermenéuticos adequados para a interpretacéo tidesele uma obra filosofica, sempre
possuiu, no campo do estudo da histéria da filasaiina relevancia indiscutivel. E o que

nos mostra, realmente, o comportamento de gramtke ¢has historiadores da filosofia, que,
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ciosos do rigor de seu oficio, nunca se cansaraanfdizar o fato de que a abordagem de
uma obra filoséfica ndo € um trabalho aleatorigtitlédo de critérios, mas, ao contrario,
umadémarche sistematicaujas etapas se articulam a partir da mobilizatgmormas
rigorosas de analise textual. Pode-se dizer mesraassa postura representa a concepcao
central que preside a todo projeto de desenvolMimde uma historiografia filosoéfica,
engendrando como principal conseqiéncia tedricmsagracao da idéia de que a leitura de
um texto de filosofia constitui antes de tudo procedimentdécnicq que exige como tal o
recurso a determinados principios especializaddstdgpretacdo e exegese, sem 0s quais,
portanto, a tentativa de compreender o sentidanotele uma obra ndo passa de um
empreendimento ingénuo ou aventureiro. Evidentemetdda a divergéncia dos autores
sobre a natureza desses principios e regras, atedahetodoldgicos, no terreno historia da
filosofia, ao longo do tempo, tenderam a se midt#p) dando origem aquela pluralidade de
modelos exegéticos (historicismo, estruturalismcgrmenéutica, etc.) que, com
instrumentos conceptuais diversos, reinvindicamyrda forma ou de outra, a prerrogativa
de serem a via mais rigorosa para se penetragnificado profundo de um texto.

No caso especifico de Platdo, que aqui nos interesss de perto, observamos que
a discussdo metodologica vem de longe, e ocupaugar ldestacado no contexto dos
debates sobre o significado de sua filosofia. De, feabemos que a questado “como ler
Platdo?” tem atormentado os intérpretes desde @rigrédntigliidade, constituindo um
obstaculo para todos aqueles que ja naquele teenpmpuseram a tarefa de comentar seu
grande legado literario. A tentativa de Trasilo;, egemplo, gramatico e astrélogo da corte
de Tibério, de dispor os dialogos platdnicos enpgsule tetralogias, segundo o critério da
proximidade tematica e/ou dramética, pode ser adaarsob esse prisma, como um dos
primeiros esforcos para reduzir a vasta obra asdet Platdo a um principio geral de
organizacgao, propiciando, a partir dai, ao everlai@r dessa obra, um esquema primario
de leitura gragas ao qual ele poderia aborda-landa forma conveniente. No curso da
histéria ocidental, tentativas semelhantes a d@silbr se repetiram, certamente, inidmeras
vezes, com niveis diferentes de sofisticacdo er,rigas conservando sempre, como
objetivo principal, o ideal de se determinar, entag& aos textos platdnicos, 0s

procedimentos exegéticos mais adequados para a@ensfo de seu conteudo filosofico.
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De Marsilio Ficino, que, no auge da Renascenca3(4)8verteu pela primeira vez as obras
completas do filésofo para o latim, a Schleiermache século XIX, que deu a lume uma
traducdo alema dos dialogos, ndo faltaram, reabnaat longo dos tempos, sugestdes de
modelos metodoldgicos que pretenderam se impor @stratégias de leitura eficientes e
rigorosas de Platéo.

Hoje, apds anos de discussbes exegéticas e inttiyme, 0 método que parece ter
se firmado com mais sucesso e ortodoxia entre tgliesos dos didlogos € o que
denominariamos de método analitico. Para dizermmde tle uma forma resumida, o
principio fundamental que anima e orienta essgpgata metodologica consiste
essencialmente na idéia de que os diadlogos pla®nievem ser encarados, antes de mais
nada, ndo como pegas literarias, mas como textosteeza essencialmente filosdéfica, e
que, portanto, o material precipuo a ser levadocenta na analise de seu conteddo sao
sobretudo o0s argumentos neles presentes, a su#suesttdgica, e nao o contexto
propriamente dramatic. Nessa perspectiva exegética, a tarefa principtrgada ao
intérprete €, por conseguinte, a de tentar deslingiediante uma analise imanente do texto,
0S movimentos argumentativos e discursivos quetitoes a estrutura dialética de cada
dialogo, buscando identificar quais sdo as pringipgiculacdes tedricas e conceptuais por
eles produzidas. A cena do debate, 0 jogo da®megens, anise-en-scengudo isso é
visto, dentro dessa proposta metodologica, comanemo adorno literario, como simples
envoltorio estético, capaz de evidenciar, é verdadeabilidade de Platdo como artista e
escritor, mas que pouco contribui para a conséituido significado filoséfico de sua
obra®

Pois bem, essa postura metodologica, que predommagrande parte das
exposicoes atuais sobre 0 pensamento platbni@nssps de carater panoramico ou mais

especifico, poderia, a principio, parecer possuia gerta coeréncia interna. No entanto, ela

% 0 expoente desse método analitico de leitura dalodds foi, sem davida, G. Vlastos. Ver, desseraut
por exemplo, “The third man in tHearmenided Philosophical Revieve3 (1954), pp. 319-34%ocrates:
ironist and moral philosopherCambridge: Cambridge University Press, 19%®obre Vlastos e a corrente
analitica nos estudos platénicos, cf. D. A. Hyldriditude and Transcendence in the Platonic Dialague
Albany: State University of New York Press, 199p, p-4; Ch. Gill, “Le dialogue platonicien”. In Brisson;
F. Fronterotta (ed.)ire Platon Paris: PUF, 2006, pp. 55-56.

190 cf. v. GoldschmidtLes dialogues de PlatoStructure et méthode dialectique. Paris: Vrird7,%. 2.
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se mostra, a nosso ver, fundamentalmente insétisfaha medida em que incorre, desde o
principio, em um grave equivoco hermenéutico, @rsabde tomar os dialogos platonicos
como tratados filosoficos e ndo como aquilo qus edalmente sdo, isto €, como obras
draméticas. Com efeito, uma exposi¢cdo puramenteeitoal e argumentativa das obras
platbnicas seria um procedimento metodoldgico coievee caso Platdo, como Spinoza,
Hume ou Kant, por exemplo, houvesse sido um filmsa@tadistico, quer dizer, um filésofo
gue houvesse expressado seu pensamento de priefer@acés de escritos que privilegiam
o desenvolvimento sistematico e puramente abstiegddéias e teses. Platdo, porém, ndo
escreveu tratados, mas sim dialogos, e os didle@osantes de mais nada, dramas, pecas
de teatro, nas quais elementos como 0 cenarioerasIagens e mise-en-sceneontam
muito, assumindo mesmo uma importancia crucial par@ompreensao das idéias
discutidas®®* Ora, aceito esse ponto, a implicacdo imediata dpie devemos extrair é
entdo a de que a exposicao de qualquer conceitmgoumento, em um dialogo platonico,
nao pode ser feita de uma forma abstrata, consider@enas seu desenvolvimento logico,
mas deve levar em conta necessariamente a sitaéagéa ou dialdgica especifica na qual
eles sdo enunciados. Isso significa, portanto,ogqsentido de qualquer proposicdo em um
dialogo platbnico é inseparavel de seu contextmédtiao, e que, por conseguinte, qualquer
tentativa de isolar a estrutura filosofica ou argotativa da forma literaria em Platdo
manifesta-se como um procedimento exegético esatatante invalido.

Tendo em vista esses elementos, pode-se dizer,quasa estratégia metodologica
gue se mostra como a mais satisfatoria na leitosaektos Platdo é a que busca abordar os
dialogos ndo como tratados, mas como auténticomadrafiloséficos, valorizando
consequentemente os ricos aspectos literarios oefeglos como componentes essenciais
para a elucidacdo de seu significado interno. efadevemos desde logo dizer, de um
modelo de interpretacdo que parece, hoje, encoettae os especialistas uma acolhida
cada vez mais favoravel, impondo-se como uma vemdadlternativa ao método de

andlise tradicional, que privilegia exclusivameaterdem das razdes na leitura dos textos

191 Sobre isso, cf. 0 excelente artigo de S. Scolpit@emo ler um didlogo platdnico”. IHypnos11 (2003)

pp. 49-59. Scolnicov observa acertadamente, emado chomento de sua analise, que “um dialogo € um
verdadeiro drama. Como todo drama, ndo é sé o glite §ue tem importancia, mas também — e, as yezes
especialmente — 0 que se passa.”
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platdnicos-? No nosso caso particular, que é o que aqui irgargsetendemos aplica-lo
amplamente no estudo de uma obra especifica d@oPkdleis no intuito de elucidar o
problema fundamental que elegemos como nosso ohjetdpuo de estudo e pesquisa, a
saber: o problema das relacdes entre racionaligl&dta politica na organizacao da cidade.
Na consecucao desse objetivo, ndo realizaremadergeimente, uma interpretacao
detalhada de todos os livrbeis mas nos concentraremos em uma parte restritétimd:
os livros |, 11, 1ll, IV e X. Ao contrario do quegssa parecer, essa escolha ndo é aleatéria ou
arbitraria, mas constitui uma estratégia de leityma obedece inteiramente ao proprio
principio interno segundo o qual se organiza a @oien da obra. De fato, como ja
observou Laks?® asLeis sdo um texto complexo, que se estrutura nitidameéatacordo
com uma dicotomia interna: por um lado, elas saa obma de filosofia politica, que busca,
como tal, pensar os principios fundamentaigdlis, os principios fundamentais da vida
civil; por outro, elas sdo uma obra de legislacplicada, que desenvolve um cddigo
juridico detalhado, destinado a fornecer uma regeldacdo exaustiva do funcionamento
da sociedade politica. Como nosso interesse pahcigqui, € a filosofia politica,
focalizaremos, entdo, nossas atencles, na parte filtmdfica do didlogo, dedicada a
analise dos fundamentos da vida politica, deixgraata uma pesquisa ulterior a abordagem
da sua parte mais pragmatica, consagrada ao dégemmto do codigo legislativo e ao
problema da organizacdo concreta da cidade. Ordivias em que a abordagem dos
principios da politica aparece de uma forma maisagd contundente sdo precisamente 0s
livros I, I, 1ll, IV e X, razdo pela qual eles cstituirdo, nas paginas que se seguem, 0
conteudo principal de nossas analises. A apostangeeguia é que, através da leitura
cuidadosa do movimento discursivo desses cincodidad_eis poderemos chegar a uma
compreensdo satisfatoria dos pressupostos tedididssoficos subjacentes a demiurgia

politica proposta pelo didlogo, observando, assioml € o tipo de racionalidade e

192 ¢f., além do artigo de Scolnicov citado acima,Strauss,The city and Man...pp. 50-62; A. Koyré.,
Introduction & la lecture de Platon,.pp. 17-19; Th. PangldhelLawsof Plata.., p. 376; D. A. Hyland A.,
Finitude and transcendence pp. 4-8; 13-33

193 A, Laks, “Prodige et médiation: esquisse d’'unéuecded ois’..., pp. 11-12
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exceléncia por ele identificado como acessivel far@sda cidade. Tal é, pois, a tarefa

hermenéutica que nos propomos a realizar ao loagoeasente tesd?

Capitulo 1

O filésofo na cidade: tradi¢do, natureza e racionalade no livro | das

Leis.

1.1. A Republicae asLeis ou: dos limites da politica a politica
efetiva.

Como observamos na introducdo, ndo obstante gganente volume e a riqgueza de
seu conteudo tematico, dsis padeceram, por longos anos, com a ma vontade de
intérpretes e historiadores da filosofia. Encarapeferencialmente como um manual
pragmatico de jurisprudéncia e legislacdo aplicaties foram recebidas, com efeito, ja
desde a propria Antiguidade, com uma certa reseuvesmo indiferenca pelos circulos

intelectuais e eruditos platonizantes, os quais,idéntificando em seu imenso acervo de

1940 texto grego de que nos utilizaremos no deseimehto desse trabalho é aquele estabelecido por A.
Diés e E. des Places, na edicdo G. Birdgt¢n. Led ois. Paris: Les Belles Lettres, vol. XI-XIl, 193D56).
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prescricdes juridicas uma significacao tedrica rpexdunda, acabaram por lanca-las numa
espécie de limbo filoséfico do qual s6 recentemeitem a sairt

Felizmente, contudo, observamos que a situacaoficmgise sensivelmente em
tempos mais recentes, gracas sobretudo aos trabdalistoriograficos de estudiosos
contemporaneos, que, aliando o esforco criticdlexreo ao rigor da erudicao filologica
mais atualizada, conseguiram recuperar e tornanfgat importancia dafisno contexto
da filosofia platbnica. Hoje, reconhece-se quéeas constituem um ponto de referéncia
fundamental para a compreensdo do pensamentocpolite Platdo, encarando-se,
consequentemente, a passagem por suas paginas womprocedimento exegeético
indispensavel para todos aqueles que buscam atcamgavisdo realmente abrangente do
significado da questdo dadlis no platonismo. Ora, o esforco interpretativo quaeia
visamos desenvolver pretende se inserir, em uno c&htido, na esteira dessa nova
corrente hermenéutica, na medida em que recontexkers um momento essencial e
decisivo na elaboracdo da reflexdo platbnica sabtema ético-politico, admitindo a
relevancia inequivoca de seu conteludo para umapiatacdo consistente da filosofia
politica apresentada pelos dialogos. Devemos dg&dendicar, porém, que nossa
abordagem terd como principal foco de anélise ureacppacéo propria e toda particular,
que delimitara a especificidade de nossa leiturarelacdo aos demais trabalhos de
interpretac@o desse texto platénico. Tal preocupag@nforme indicamos anteriormente, é
a tentativa de deslindar o problema das relacoae eacionalidade e vida politica no
sistema legislativo e institucional proposto pelass problema esse que acreditamos
perpassar implicita ou explicitamente grande pdatediscussdes e debates desenvolvidos
pelo didlogo, fornecendo-nos assim uma chave tegdgprivilegiada para a investigagéo de
sua significacdo intrinseca. No presente capitjue, inicia o desenvolvimento efetivo de

nossa pesquisa e de nosso esfor¢co interpretativsalemos compreender como esse

1 Cf. W. JaegerPaidéia. A formacdo do homem greg64o Paulo: Martins Fontes, 1995, p. 1295. Como
comprovacdo da existéncia desse fato j4 na prdpraglidade, Jaeger cita o caso de Plutarco, que se
orgulhava de ser um dos poucos intelectuais deesepo a conhecer integralmente o texto ldeis Uma
excecao a essa regra geral de negligéncia em eetalgitura dad eis parece ter sido o fildsofo arabe Al-
Farabi, que, ao lado de uma obra consagrada aarpent filoséfico de Platdo como um todo, intitalad
filosofia de Platép escreveu também um comentario dedicado exclusivearad eis denominaddresumo
das Leis de PlatddPara um comentério sobre esse texto, ver Lus&trdHow Farabi read Platdsaws'. In
What is political philosophy? And other studi€hicago: The University of Chicago Press, 1988.
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problema é formulado e articulado dentro de umaltiico dasLeis o livro I, mediante
uma analise cuidadosa que acompanhe atentamestprgatipais movimentos dramaticos
e argumentativos.

Antes, todavia, de passarmos diretamente ao ddseneato dessa analise, uma
questdo prévia se nos impde imediatamente, a pelal,sua gravidade, ndo podemos nos
furtar e a qual, por isso, devemos tentar fornecea solugcdo satisfatoria, se quisermos
realmente efetuar uma leitura consistente do ctmjdasLeis Essa questée que €, sem
davida, uma das mais discutidas pelos especialitaBlatde diz respeito, como é facil
adivinhar, & forma como devemos interpretar o dentias relagdes que hsis entretém
com aqguele que €, segundo muitos, 0 mais import#iatego platonico- a Republica
Com efeito, como ja foi bastante observado pelosetdadores, dseis parecem organizar
sua estrutura de significado a partir da confragazpm as discussdes Rapublica o que
faz com que qualquer interpretacdo de seu contgudase queira compreensiva tenha de
tomar como tarefa primordial a empresa de decifrgenuino sentido de seu vinculo com
esse outro texto platdniéoOra, qual é a verdadeira natureza da relacdo esses dois
dialogos? O que explica a passagem de uma obraopae? Grosso modo, pode-se dizer
que duas estratégias exegeéticas se impuseram,ngo ldos anos, como formas de
equacionar essa delicada probleméatidaprimeira delas, e que é a mais difundida, baseia
se na hipotese de uma suposta “converséo reatist®latdo durante seus ultimos anos de
vida: o argumento por ela mobilizado € o de qué&Blteria partido, em sua maturidade, de
uma postura essencialmente idealista, fundadamacgdo de que o governo absoluto da
razdo e da filosofia (a sofocracia) seria 0 Unieocurso capaz de conter 0 processo de
corrupcao dgolis grega, para se voltar, em sua velhice e ap6s agifafas incursdes
politicas junto aos tiranos de Siracusa, para congreensdo mais pragmatica da vida na
cidade, marcada como tal pela rentncia ao idegjosterno dos filosofos e pela aceitacéo
das irredutiveis limitacdes inerentes a realidam@&iga concreta. O movimento que vai da

RepublicaasLeis explicar-se-ia, nessa perspectiva, pois, como amento de passagem

2 Cf. A. Laks, “Prodige et médiation: esquisse d'Ueeture ded ois’. In J. F. Balaudé (éd.D’une cité
possible Sur lesLois de Platon. Le Temps Philosophique 1. Publicatiandepartement de philosophie Paris
X- Nanterre, 1995, p. 14; A. Castel-Bouchoutleis Lois (extraits)Introduction, traduction nouvelle et notes.
Paris: Gallimard, 1997, pp. 39-40.

3 Cf. R. F. StalleyAn introduction to Plato’s.aws. Oxford: Basil Blackwell, 1983, pp. 13-14.
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do idealismo ao realismo, evidenciando dessa fanma certa inflexdo tedrica no interior
da reflexdo platdnica sobre o problema da melhgarozacédo da sociedade politica. Ou
seja, no contexto dessa primeira leitura, comorgbsgtalley, ateisnada mais sdo do que
um “produto do desesperd”.Ja a segunda alternativa exegética proposta soagdo ao
problema das relagbes entr&kapublicae aslLeis, por sua vez, avanca uma interpretacao
francamente oposta aquela elaborada a partir ddelsip da converséo realista: adotando,
realmente, um outro esquema explicativo, ela afigua ndo ha, entre os dois textasa
verdadeira ruptura ou clivagem tedrica, mas apemasmovimento de adaptacdo dos
principios do paradigma politico projetado (a smdom) as circunstancias instaveis e
ontologicamente precéarias da histéria humana. Nesse, Platdo, ndseis ja nao teria
renunciado ao modelo intelectualista expost®epublica mas apenas procurado ajusta-lo
as condices empiricas do devir histéfico.

Pois bem, em que pesem as diferengas flagrantes essas duas leituras,
acreditamos que elas partem de um mesmo pressupastamental, que subjaz
tacitamente as suas propostas de interpretacdajueasio foi devidamente explicitado ou
problematizado por nenhuma delas, a saber, adaéipe ambos os textesaRepublicae
aslLeis— tratam de um Unico e mesmo assun® descricdo do melhor regime politieo
apenas modificando a sua forma de aborda-lo. Opre@&samente esse pressuposto que
pretendemos questionar e problematizar aqui. Aess, aRepublicae asleis ndo
abordam o mesmo objeto, masgploram temas diferentes da filosofia politi€ze fato,
como dissemos anteriormente,R@publicaé um exercicio especulativo que, buscando
pensar as relacdes da justica com a cidade, acabep revelar a verdadeira natureza da
cidade, desnudando, assiog limites essenciais da vida politica, vale dizes, limites

essenciais de toda acéo e planejamento politiasseis ao contrario, tratam da melhor

% Essa tese foi exposta inicialmente por Wilamowzellendorff, em seu classid®aton Berlim, 1918. Ver
também J. Luccionl.a pensée politique de PlatoRaris: PUF, 1958, pp. 311-312.

* Posicédo adotada., por exemplo, por E. Ba®eeek Political TheoryPlato and his predecessors. London:
Methuen & Co. Ltd., 1952, p. 295, e T. SaundBtato: The LawsHarmondsworth: Penguin Books, 1975, p.
28. Saunders chega mesmo a afirmar, em um outio dexsua autoria (‘Plato’s later political thought R.

Kraut (ed.)The Cambridge Companion to PlatBambridge: Cambridge University Press, 1999 88)4que
entre a cidade daepublicae a cidade dalseis ndo ha, na verdade, nenhuma relacdo, porquantasasélo a
mesma cidade platbnica, “situadas, porém, em doagdes de uma mesma escala moével de maturidade
politica”.
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ordem politica possivel, isto €, do melhor regimgativel com a natureza da cidade e do
homem, e, ao fazer isso, enuncias principios fundamentais da arte legislativdo
primeiro caso temos, pois, uma reflexdo politicagatiga que, explicitando a
impossibilidade da cidade justa na histéria, cuémin elogio de um modo de vida que, por
ser o Unico perfeitamente justo, transcende, da &@mma, as fronteiras da cidade (0 modo
de vida filoséfico); no segundo, a formulacdo de programa politico, que, através do
desenvolvimento de um cédigo legislativo detalhaiks explicitar o tipo de racionalidade
acessivel a cidade e a historia. Tentemos, pananseqiéncia do presente texto, tornar
esses pontos um pouco mais claros, atraves denafiseade alguns elementos importantes
daRepublica

Evidentemente, o primeiro questionamento a seo feifim de alcangcarmos uma
adequada compreensédo dessa questao diz respeitrdanleiro estatuto daepublicano
conjunto dos escritos platdnicos: trata-se, de féoum trabalho dedicadodescricdo do
melhor regime?A julgar simplesmente pelo titule Republica(ou Paliteiva, em grego)-
seriamos, sem duvida, inclinados a dizer que sionér®, descendo a um analise mais
cuidadosa do contetdo do texto, observamos quecest&za aos poucos se desvanece.
Com efeito, no conjunto dos dez livros que compaerbra, um espaco bastante limitado é
consagrado a reflexdo sobre a organizacdo condeetiadade e ao desenvolvimento do
codigo legislativo que ira regé-la. Assim, nao pré@priamente falando, Republica um
direito publico, isto €, uma legislacdo especidi&Zacerca da administracdo publica, tendo
por funcdo estabelecer e organizar os 6rgaos dermm\(assembléias, conselhos) e as
diferentes magistraturas, com a descricdo de saspectivas responsabilidades ou
atribuicdes politicas. Nem ha tampouco uma legfislareferente a regulamentacdo do
sistema judiciario, descrevendo o estabelecimeamaribuicbes dos tribunais, as diversas
espécies de jurisdicdo ou instancias e as formgwatdimento e recursos. Da mesma
forma, a cidade d&epublica carece, paradoxalmente, de uma legislacdo ré¢esmns
crimes e as penas, isto é, de um direito pendkseonhece, por conseguinte, leis que

tratem dos mecanismos de punicdo dos deli@sjue significa, como observou J. Annas,

® A simples auséncia de um direito penaRepUblicadeveria ser, para o leitor atento, um forte indét#aque
a intencado platonica nesse didlogo ndo é desceeweganizagdo da cidade ou propor um programaiqmlit
destinado a uma aplicagéo préatica. Com efeito, cidwde que ndo requer uma legislacdo penal é idadec
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que apoliteia da Republicaé, curiosamente, unoliteia desprovida, em grande medida,
de leis, umaolitefasem uma legislacdo positiva que a orgahiRer outro lado, nada nos

é dito também de forma mais precisa acerca dadeorida cidade, da populacdo, da
organizacao das atividades econdmicas, do estdogcescravos e dos estrangeiros. Em
contrapartida, uma quantidade consideravel de pagirconsagrada a descricdo da natureza
do filésofo e da sua educacéo e aos assuntos hea&les e complexos que constituem o
objeto precipuo da reflexdo filosofica, quais ®eja distincdo epistemoldgica entre
conhecimento e opinido, a determinacéo dos difesegriaus do saber e sua correlagdo com
os diferentes planos ontoldgicos, o problema démdd a natureza da dialética enquanto
método filosoéfico, o Bem, etc. Ora, tendo em ca#ses dados, somos fatalmente levados,
entdo, a nos perguntar: é realmente razoavel toosaaiRepublicacomo um trabalho
dedicado ao problema do melhor regime e da orggéizda vida politica? Ou néo seria,

pelo contrario, mais coerente pensarmos que a i#egue &Republicaconstitui um livro

sem criminosos, e uma cidade sem criminosos gpa, tima cidade impossivel, uma cidade que nae et
a este mundo (Platdo, ndo menos que Maquiavel bddpbra perfeitamente ciente dos aspectos mdiaibes
da natureza humana).

® “Plato does not, in thRepubli¢ give enough attention to the importance of laweiting up and regulating
the institutions of a state, regardless of thesralé capable people. There is nothing correspontiing
constitution or a code of laws or an establishejslature” (J. AnnasAn introduction to Plato’sRepublic.
Oxford: Clarendon Press, 1981, p. 105). Ver també@aundersPlato. The Laws..p. 25: “In theRepublic
Plato is hardly concerned with the detailed stmecif society or with the minutiae of laws and regjons
(...) In fact, he gives us not so much the desoripof a particular utopia as an analysis of thgeeeral
features of society that will ensure its moral atibn”. Mesma opinido em R. F. Stallédn introduction to
Plato’s Laws..., p. 16: “In theRepublicPlato shows no interest in law or in constitutiopebcedures”. E
verdade que Sécrates se utiliza em alguns momeetassia exposicdo da palavra lei, mas essa utitizaca
bastante limitada e peculiar, de vez que as Uhétsapor ele popostas se referem quase que exalusivte a
regulamentagdo da educacdo dos guardides. Confatael. Annas, op. cit.,, p. 105, “He (Plato) udes t
word ‘law’ quite often and talks of the citizens abkeying the laws, but the only laws that he thiitks
important to protect are those that establish agdroze the education of the Guardians (...) Bas¢hlaws
establish conditions for the production of rulettsey do not define citizens’ rights and duties”.oEque
também constata V. Goldschmidt, “Le paradigme danthéorie platonicienne de I'action”. IQuestions
platoniciennes Paris: Vrin, 1970, p. 88: “(...) le Iégislateuoyrait-il se dispenser de toute prescription,
pourvu quil édicte et fasse respecter l'unique letgrand commandement, ou, plus précisément, le
commandement suffisant: ‘I'éducation et la formatid_es seules prescriptions détailées d&képublique
concernent I'éducation”. Isso significa que as lavancadas por Sécrates Republicando formam um
conjunto de normas sistematico e coerente, um ardento juridico no sentido rigoroso do termo, cuja
funcdo seria regulamentar todos os aspectos daswuicial. A principal conseqiiéncia resultante daé fma
leitor € que a utilizacéo do termo lei Rapublicadeve ser interpretada a partir de um sentido awagtrito:
ela nao reflete de forma alguma o desenvolvimeatond cédigo legislativo efetivo e completo.
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sobre esses temas €, no fundo, uma idéia equivocpda vicia grande parte das
interpretacdes tradicionais sobre o pensamenttiquotie Platédo?

Em vista dos elementos indicados acima, tendenftsamevidentemente com a
segunda alternativa, e a acreditar qirepublica malgrado seu titulmdo é um livro sobre
o melhor regime, contendo um programa politicoidadb a uma aplicacdo pratica, mas, o
que é muito diferente, uma reflexao ético-politicee, através da abordagem do problema
da justica, tenta explicitar qual é, para o homamelhor forma de viver a vidaPara
entendermos esse ponto de um modo mais adequagwecéso, no entanto, que
compreendamos aqui a sutil estratégia discursigtadd por Platdo nesse dialogo, a qual €
responsavel pela confusdo e o embaraco em quersgaea maioria dos leitores mais
desavisados. Antes de mais nada, deve-se notao queblema central abordado pela
Republicaé o problema do valor e da natureza da justikao{uvnh), que Socrates e seus
companheiros se esforcam por esclarecer atravédslie dialético. A principio, poder-se-
ia, decerto, objetar que a reflexdo sobre a naudezjustica nada tem a ver com uma
discussdo sobre a melhor forma de vida para o homgoe o problema do justo se
confunde, grosso modo, com o problema da lei @stoom o problema da determinacéo
das regras ou normas sociais mais adequadas paleeleser os direitos e deveres dos
individuos em suas relacdes reciprocas), sua Esplpertencendo, portanto, em ultima

andlise, a um campo estritamente juridico-poliicépoca de Platdo, como é sabido, essa

® Cf. 0 que diz Sécrates eRepUblical, 352 d: “é preciso investigar a questdo de uatmd ainda mais
acurada: com efeito, o presemdgosndo diz respeito a algo casual, mas ao modo seguualodevemos
viver” (oBmwg d'elti bevltion skeptevon: ou* gaVr periV tou™ e*pitucovntoq of lovgog, a*llaV periV tou™ olntina trovpon crhV zhn).
Muitos intérpretes parecem ignorar totalmente essk e tomam &epublicacomo um tratado puramente
politico, contendo um programa institucional desfm a uma aplicagdo pratica, o que, acreditamos,
comprometea priori 0 sentido geral de suas leituras. Todavia, o fatquk eRepublicatrate muito pouco do
gue chamariamos dpolitica efetiva ou, por outra, da organizacdo concreta da cidade, passou
despercebido a argucia de um comentador como Hawelpie o expressou muito bem com as seguintes
palavras: “Por vezes ocorre, na histéria da palaga@ita, que uma obra importante de literatura lewm
titulo que nao reflete com fidelidade seu contelittoa parte da obra passou a ser identificada ctoday ou

o significado de um rétulo deslocou-se na tradudfi@s se o rétulo apresenta uma associagao coreente
reconhecivel pode vir a exercer uma espécie deatennental sobre aqueles que tomam o livro em suas
maos. Eles criam uma expectativa que se adapftubm mas € desmentida por boa parte da esséocjael

o0 autor tem a dizer (...) Essas observacdes apbeamplenamente aquele tratado de Platdo intitulado
Republica Nao fosse pelo titulo, poderia ser lido antesacanuilo que é do que como um ensaio sobre teoria
politica utdpica. De fato, apenas cerca de um tédecobra diz respeito propriamente a questéo daesO
texto trata de maneira detalhada e reiterada dequaatidade de assuntos que dizem respeito a éndic
humana, mas estas questées sdo daquelas que eficadeam num tratado moderno sobre politica” (E.
Havelock,Prefacio a PlatdoCampinas: Papirus, 1997, p. 19)
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era, sem duvida, a linha de reflexdo seguida med@imente pelos sofistas, que
concebiam o justo sobretudo como um artificio leg@istituido de qualquer fundacéo
ontolégica e tendo por Unica funcéo o regramenteriex da ordem comunitarfal odavia,
naRepublica Platdo opta por seguir um caminho claramenteto@ossse, e, em polémica
deliberada contra os sofistas, tenta demonstraiadgustica ndo pode ser reduzida a mera
legalidade ou ao simples conjunto exterior e coogral das normas juridicas, devendo,
antes, ser compreendida como um valor em si, imdlgge da lei, cujos fundamentos
naturais se encontram assentados nas profundezmamalapsychéhumand. Nesse
sentido, observamos que a idéia fundamental quelebmtes daRepublica buscam
paulatinamente estabelecer é, assim, a de du&i@syneconstitui ndo a obediéncia a uma
regra social externa e adventicia (posicédo de mexsi e do vulgo, articulada de diferentes
maneiras nos discursos de Glaucon e Adimanto),umasstado interno do agentema
disposicdo moral interior, que lanca raizes nattaitfio de nossa natureza, e gracas a
qual a alma humana pode realizar gegon proprio e se apropriar de sua exceléncia
(a*rethv) intrinseca, tornando-se conseqiientemente febauslavef. Deslocando desse
modo a discussdo sobre a justica do terreno extddolei para o terreno da alma e
concebendo o justo como a exceléncia intrinsegasykhé¢ isto €, como aquele principio
gracas ao qual podemos realizar a plenitude deanwssireza, Platdo faz, pois, coincidir

necessariamente a reflexdo sobrkkaiosynecom a reflexdo sobre o melhor modo de vida

® Cf., por exemplo, Arquelau, DK 60 Al; Antifonte KIB7A44. Acerca do convencionalismo sofistico e de
sua énfase no carater meramente utilitario da léa gustica, ver as seguintes observacdes de WerJae
“Praise of Law: the origins of legal philosophy ahé Greeks”. IrScripta Minora Roma: Edizione di Storia
e Letteratura, 1960, vol. 2, p. 341: “The soph@tessed the social value of law rather than ifsative
harmony with the nature of being. On the wholeytivere skeptical with regard to the possibilitykabwing
the laws of theeosmos(in the sense of the pre-Socratics). On the dihad, the need of a legal order for the
maintenance of human life was sel-evident (...)gkdingly, law was praised by this generation aschly
foundation of ‘security’ and ‘credit’ (in every semof the word) in public and in private life”

"Ver J. de Romilly,La loi dans la pensée Grecque. Des origines a dtesParis: Belles Lettres, 1971, pp.
179-180; W. Jaeger, “Praise of Law: the origingeghl philosophy and the Greeks”..., pp. 341-342.

8 Cf. Republica |, 352 d-354 a; 425 b-e; 444 d. Ver os comensagie J. Annasin introduction to Plato’s
Republic.., p. 23; 34 e N. PappaRputledge philosophy guidebook to Plato andRlepublic. London/ New
York: Routledge, 1995, pp. 47-50. O empenho dedBlpiara pensar o tema dié&aiosynea partir ndo da
esfera juridico-politica, mas a partir da naturdaaalma e da vida interior do homem €, sem dinada,
principal razédo pela qual muitos tradutores modetmesitam em verter esse vocabulo grego por ‘plstic
preferindo, antes, recorrer a solugdes alternatieas “moralidade” ou “retiddo”. Sobre isso, verisnama
vez os esclarecimentos de J. Anrogs, cit, pp. 10-13.
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para 0 homem.Todo trabalho que Ihe caberd, entdo, realizaroago das paginas da
Republicaresume-se, portanto, a tarefa de explicitar redinente a articulacdo essencial
entre justica e exceléncia, demonstrando, poqgag a vida mais feliz para o homem é a
vida justa, entendida como um bem digno de esqmhai mesmo, independentemente das
recompensas exteriorespoliticas, sociais ou econbmicagjue ela eventualmente possa
ocasionar.

E verdade que na busca desse objetivo Sécrateselngereda pelo terreno da
discussao politica, propondo a fundacéo, no plandistcurso «*n lovgw/), de uma cidade
justa. Mas, como o proprio fildsofo nos confessatatse ai apenas de um expediente
argumentativo auxiliar e acessorio, cuja finalidadaesiste simplesmente em tornar mais
facil a visualizacdo e a apreensao da natureea@abda justica nos reconditosykhé
de vez que, em sua perspectiva, a cidade nadaénggis uma ampliacdo das estruturas da
almal®0 que a equivale a dizer, portanto, que,Replblica o tema da cidade aparece
apenas como uma analogia: o que importa acimaddeéudentificar o valor da justica no
interior do individuo, determinar a funcdo d&aiosynena economia interna da alma
humana! a fundacéo dpdlis justa ndo sendo, nesse contexto, sendo um redisrsoSivo
auxiliar, um medium conceitual utilizado t&o-somente no intuito de lf@i o

procedimento de definir a naturezadikaiosyne'?

° “Plato re-established in the midst of his agerofxing subjectivism the original Greek idea thattjce is the
expression of the norm inherent in nature itse#. tthnsfers justice from the external sphere of snsocial
relations to the internal world of the human sduistice now becomes the innate law of the soulaf end
the principle of his individual and social existeho(W. Jaeger, “Praise of Law: the origin of legailosophy
and the Greeks”..., p. 342)

° Cf. RepUblicall, 367a-e. Cf. as observacdes de R. Kraut, ‘défense of Justice in Platdepublié¢, in R.
Kraut (ed.),The Cambridge Companion., pp. 311-337.

9 Republicall, 368 d-369a; 1V, 434 d-e.

" RepublicalV, 443 c- 444-e.

12 Cf. D. A. Hyland,Finitude and transcendence in the Platonic dialagudbany: State University of New
York Press, 1995, p. 83: “(...) we must remind elwss that the construction of a perfectly jusy gies not
the originating project of the dialogue. The orajing project was the concern to answer the questio
generated by the discussions in book 1, espediaeliyeen Socrates and Thrasymachus: what is justice,
who is happier, the just or the unjust person? ddrecern with the city arose as a consequence datheus
‘city-soul’ analogy, introduced in book 2 in orderget a ‘better look’ at justice”. Ver tambémmR.Stalley,
An introduction to Plato’d.aws.., pp. 16-17 e A. Laks, “Prodige et médiation: esg@id’'une lecture des
Lois'..., p. 15: “La vraie politique est dans I'dme ndda cité est 'image. Pour dialectique que saitdlation
entre 'ame et la cité (il y a, de toute évidenogerdépendance), on n'échappe finalement pas rainsnt
que les développements sur la cité restent seaestai
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Como é sabido, no desenvolvimento dessa propodtaat8s chega finalmente, na
Republica a uma concepcéo da justica, no plano politicopjaccama espécie de ordem
racional, através da qual cada classe da cidaddujares e guardides) cumprira sua fungéo
propria ou especificaal ehautou” pravttein), submetendo-se a autoridade dos governantes,
isto é, a autoridade dos homens que detém, na ¢dadden a posse da sabedordivf) e
do conhecimentce{pisthvmh). Mais: dada a analogia entr@d@lis e o individuo estabelecida
como uma premissa de sua argumentacdo, Sécrategadola admitir que 0 mesmo
esquema se aplica também ao homem, de forma gqistigajna alma sera concebida como
uma hierarquia racional através da qual cada umddesentes elementos que compdem
nossa estrutura psiquica (o desejaV-&*pigumetikovn — e 0 ardor <oV qumoeidevg) cumprem a
contento sua fungdo propria e apenas ela, subodbrse ao controle da faculdade
intelectual {@V logistikovn). Do que se segue que, seja na cidade, seja r@ alijustica
pressupde, assim, 0 governo da razdo sobre odpiosmcue lhe sdo subalternos, e esse
primado da razao, instituindo uma perfeita harmamaie elementos heterogéneos, € a
verdadeira exceléncia e satde para a cidade e pémea.'®

Mas isso ndo é tudo: na seqiiéncia do didlogo, ®&csa propde a pensar quais sao
as modificacdes politicas necessarias para seeéstad ordem politica justa por ele
delineada. Ora, ap0s delimitar quais seriam alguaasinstituicdes fundamentais para a
realizacdo desspolis justa (educacao igualitaria para homens e mulhe@@®unismo
familiar absoluto), o filosofo chega a reconhecw®y, entanto, o carater essencialmente
probleméatico de seu discurso, afirmando que a eidpaee eles acabam de descrever no
l6gos é semelhante a pintura do mais belo homem, pimgsa que, possuindo 0s tracos e
as formas mais perfeitos, ndo pode como tal ermon# realidade nada que se |he possa
equiparar. Ou seja, a cidade justa, como uma letlara, € um ideal, e como um ideal, ela
tem o valor de um paradigmeu kaiV hmei ¢, famevn, paravdeigma e*poiou men lovgw/ a*gagh g

povlewg) — um paradigma que em nada se desvaloriza popater se realizar como tal no
dominio da pratick! Mais adiante, Sécrates enfatizar4 mais uma vea psssivel

inviabilidade pratica da cidade justa, através dmissdo de que a sua inscricdo na

13 RepublicalV, 432 b-434 d; 441 c-444 e.
14 RepublicaV, 471 b-473 a.
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imanéncia do devir e da vida politica concretae@de um evento impossivelduvnaton),
ao menos extremamente dificilal¢povn), *° visto que a exigéncia fundamental que o
viabilizaria, isto &, a coincidéncia entre podelitpom e filosofia, ndo depende da vontade
humana, mas sim do concurso de uma inspiracaced@/intinoc geivac e*pinoivac).*®

Explicitando melhor seu ponto de vista na conti@oago dialogo, Sécrates sugere
gue esse encontro entre a filosofia e o poderréragmente dificil porque nem a multidao
nem o filésofo na verdade o desejam. Com efeitmu#iddo ndo deseja o governo dos
fildsofos porque ndo pode compreender a causdodafii, isto €, ndo pode compreender a
opcéo da filosofia pela busca do saber como valaresno, superior a propria vida politica.
Para o povo, os filosofos sdo, assim, totalmenteeim e perversos: sua dedicacdo
obstinada ao estudo e a contemplacédo parece m@zéwmenhuma contribuicdo real a vida
na cidade. Ja o filésofo ndo tem outra aspiracddse® desejo de conhecimento e nao
instaurard, portanto, um regime que o obrigue addraar sua busca pela verdade e a
assumir o 6nus de governar seus semelhantes. &0f6ilodiz Socrates, justamente em
virtude de seu género de vida, é realmente o homenos atraido pelo poder politico e,
portanto, o homem menos interessado em se engajgoverno dgolis. Sendo esse o
estado de coisas, o divércio entre a filosofiagdade parece ser mesmo insuperavel. E
verdade que Soécrates admite a remota possibilidedeue essa situacdo possa ser
modificada, por um lado, através da utilizacdo me vetdrica que leve a multidao a aceitar
o governo da filosofia, por outro, mediante a img&s da necessidade de governar ao
filosofo. Porém, essa é igualmente uma circunsaéditicil de se realizar. Com efeito, dado
o desinteresse e o0 desprezo do filésofo pelo pagenas os nao-fildsofos poderéo obrigar
os filésofos a governar. Mas, visto que ha natueabe um preconceito popular contra a
filosofia, para que um tal evento ocorra, € pregse antes o fildsofo tenha persuadido a
multiddo da necessidade de obrigar os filosofo®vemarem. Ora, iSsO ndo € possivel
precisamente porque os filésofos ndo desejam sigyadlos ou coagidos a governar. Segue-

se dai que o vir-a ser da cidade justa & extremamgroblematico e improvavel,

15 Cf. RepublicaVI, 499 d: ou* gavr a*duvnatog genevsgai, ou*d'hBmei~ a*duvnata levgomen: calepaV deV kalV' par'hfmw~n
obmologei~tai. Ver tambémRepublica VI, 502 c:xumbaivnei hmi~n periV th~¢ nomogesivag alrista meVn ei*nai al@ levgomen,

eiv gevnoito , calepaV deV genevsqai, ou™ mevntoi a*duvnata ge.
8 RepublicaVl, 499 b; cf. também IX, 592 b.
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exatamente porque o filésofo ndo esta dispostosands o governo da cidadé.A
conclusdo a que se chega através desse raciogiissién, a de que a realizagcdo da
kallipolis no plano da vida politica ndo é algo que esta rainao alcance do controle
humano, mas um evento que, envolvendo o apare@mdat condicbes politicas
excepcionais, depende diretamente do concurso dexaawo divino. Em vista dessas
dificuldades, Socrates é forcado, entdo, finalmanséelmitir, no desfecho de seu discurso
politico, que gooliteia por ele delineada nunca existiu e, quica, jamaitha realmente a
existir, algum dia, neste nosso mundo: seu mod#io ele, talvez encontre-se erigido
apenas no céuw*fi ou*ranw~/ ilswg paravdeigma a*navkeitai), para os que quiserem contempla-lo
e, contemplando-o, fundar uma cidade semelhantesiemesmos. De resto, arremata o
filésofo, pouco importa que essa cidade exista @ B pelas suas normas, e ndo pelas
normas de outra cidade qualquer, que o sabio “@aseu comportamento®.

Pois bem, o que devemos entender por essas cuassasoes finais de Socrates
acerca do estatuto da cidade justa? Que sentidadéeo elas encerram? Antes de mais
nada, acreditamos que elas deixam claro o fataudeaccidade justa delineada pkigos
na Republicando é um programa politico destinado a uma agl@dgstérica, mas um
modelo ético cuja realizacdo s6 é possivel na dhmaomem perfeitamente ordenado, isto
€, na alma do filésofo. Ora, culminando na afirnsagé& que o modelo da cidade justa ndo
pode ser realizado na propria cidade, mas apenalsnaado filosofo, d&epublicaculmina
inequivocamente numa utopia, isto é, no reconhettonda impossibilidade histérica da
forma politica perfeita. Mas, como viu Straussgcalminar em uma utopia, ou na aceitacao
de que a forma politica perfeita € incompativel amidade, &Republicanos desvela,
igualmente, de uma forma muito sutil, a verdadegitancdo que habita suas entrelinhas:
trata-se ndo tanto de descrever a organizacdo doomeegime possivel quanto de
demonstrar os limites essenciais da vida politjcgr dizer, de demonstrar que a cidade é
estruturalmente incapaz de realizar a verdadesta&cfuou exceléncia humana. Nas palavras
do proprio Strauss, “como Cicero observar&epublicando traz a luz o melhor regime

possivel, mas, antes, a natureza das coisas astiti@ natureza da cidade. Republica

17 Cf. L. StraussThe city and manChicago: University of Chicago Press, 1978, [#2-125
8 RepublicalX, 592 a-b.
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Socrates esclarece qual carater a cidade devessuip@ fim de satisfazer as mais altas
necessidades humanas. Mas deixando-nos entrevarajdade construida em consonancia
com essa exigéncia ndo é possivel, ele nos lewa asvlimites essenciais, a natureza da
cidade”’® A Republicaindica, portanto, as limitacdes de toda acdo e efaamento
politicos, e, através disso, o carater essencial matureza das coisas politicas. Seu intuito
€ mostrar que o objetivo final visado pela vidaitpm — a consecucdo da verdadeira
exceléncia e da verdadeira justicando pode ser realizado nas fronteiras da projmla v
politica, mas apenas por uma vida consagrada a lolascontemplacéo e da verdade, isto é,
apenas pela filosofia. O que nos permite conghars, que &epublicando €, realmente,
uma obra sobre o melhor regime ou sobre a melmorafale organizar a cidade, mas, sim,
um sutil elogio da vida filosofica, uma espécigpdetréptico que, valendo-se da linguagem
da politica, visa justificar a pratica da filosofimnte do tribunal da cidade.

Ora, essas notas nos permitem, agora, entendeomuglbl é, efetivamente, o real
significado das relacdes que vigoram entreRepublicae as Leis Pelas analises
desenvolvidas acima, percebemos que nao se tratdee@ma ruptura nem de uma simples
continuidade, e errariamos ao equacionar o probtendiferenca entre esses dois diadlogos
dessa forma. E isso pela simples razdo deaguéuas obras abordam assuntos e temas
diferentes da filosofia politicaCom efeito, &epublica como vimos ha pouco, néo trata da
pratica politica efetiva, isto é, dos detalhesodganizacdo do bom regime, mas busca
explicitar a natureza das coisas politicas, istaséjmitacées essenciais da cidade, através
da demonstracdo de que uma completa realizacacstigajndo € possivel nas fronteiras da
propria cidade, mas apenas por uma vida dedicéittzsafia e a contemplacdo. Jalass
pelo contrario, fazem dos detalhes da préticaipalfieu objeto privilegiado, e buscam néo
mais legitimar a filosofia a partir da demonstradas limites dgolis, mas simdescrever
o carater da melhor ordem politica compativel colmst6ria e com a natureza do homem
Por outras palavras, &epublica desenvolve uma reflexdo politica negativa que,
desnudando os limites da cidade, os limites datigaliculmina no elogio da vida
filoséfica; asLeis deixam em segundo plano o elogio da filosofia ergseegam a tarefa de

tentar pensao que é possivel realizar no plano da vida politefativa mediante a

9. StraussThe city and man, p. 138.
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delimitagdodo carater do melhor regime adaptado as condigdés do devir humano. Sem
davida, o ensinamento politico @Republica trazendo a tona os limites da cidade, € um
trabalho tedrico preliminar essencial para se peasgque € possivel realizar na pratica
politica efetiva; mas esta Ultima tarefa — deteamias possibilidades da prética politica
efetiva— ndo é levada a cabo nas paginas da prBepablica ela é desenvolvida tao-
somente nakeis?°

Consideradas as coisas a partir desse prisma;geodeer entdo que a®is ao
manifestarem uma orientagcdo mais pratica e se ntracem de forma privilegiada na
descricdo do melhor regime possivel, do melhormregcompativel com a natureza do
homem e da cidade, sdo um dialogo “mais politiae8 gRepublica isto €, um dialogo
mais proximo das realidades politicas ordinariais, como elas se ddo a conhecer na
experiéncia politica cotidiana. Isso equivale zedique ad eis assumindo a tarefa de
confrontar todos os problemas praticos e tedricngoleidos na tarefa de fundar
efetivamente uma cidade, promovem uma radical tipaido” do pensamento platénico.
A nosso ver, um indicio importante desse movimeettpolitizacdo” pode ser identificado
a partir da comparacao do préprio contexto dram&jiee serve de pano de fundo para as
duas obras. Com efeito, a discussdo desenvolvidé&Sgorates nd&epublicaacerca da
natureza da justica se passa toda ela, como éosalmidecinto de umikos ou seja, num
ambiente estritamente doméstico ou familiar, maecipamente, na casa de um velho
meteco (isto é, na casa de um homem destituidoirditod politicos e, portanto, sem

qualquer influéncia nas decisbes publicas), situmaota lugar fora da cidade (no Pireu). Ou

20 E 0 que considera Th. PangideLawsof Plato. Translated with notes and an interpretive essaicagb:
Chicago University Press, 1988, pp. 376-377: “Republicteaches about politics by examining the nature of
justice, which appears to be the goal of politiifal, and by showing that the full realization afsfice is
impossible in politics. In this way tiiRepubliccircumscribes and defines the limitations of pcditiThus the
central discussion in tHeepublicis the essential prelude, but only the essent&luge, to a study of what can
be achieved through political action in the bestwihstances. Plato elaborate that study in_tives where he
presents a philosopher engaged in giving direcicedo the founder of an actual political commuhity

2L E 0 que propde A. Laks, “Prodige et médiation:uesge d'une lectures désis’..., p. 16: “par contraste
avec la Républiqueet le Politique les Lois sont politiques d'un bout & l'autre, résolument sains
atermoiement, méme si les dificultés de la tachesligtive sont soulignées, et qu’un certain désegmrce
parfois (...) Dans cette mesure, on peut parlezua propos d’'une ‘politisation’ de la pensée pglie de
Platon. Une des manifestations les plus impressiesale cette politisation est que lless parcourent en son
entier l'arc qui va des principes de la politiquesgu'a leur spécification detailée”. Ver igualmerts
observacdes de J.-F. Balaudé, “le triptyepubliquePolitique Lois". In idem (éd.),D’une cité possible,,
pp. 32-33.
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seja, a discussdo socraticaRpublicaé uma discussdo essencialmente privada; ela ndo
tem nem pretende ter um alcance politico imedi&@m, naslLeis observamos uma
mudanca radical de atmosfera, pois nessa obracasd& ndo se desenvolve mais no
recinto fechado de umikos mas, ao contrario, em um contexto eminentemeoitégo: de
fato, as personagens do dialagido engajadas em uma situacao politica realraéatiea

— a fundacdo de uma nova cidade — e, no ambit@ dismcao politica efetiva, exercem
uma atividade politica efetivamente concreta —labagacdo de um codigo de leis para a
cidade a ser fundada. Estamos, pois, inequivocaneesse Ultimo caso, diante de um
acontecimento politico por exceléncia — a ingt#ni de uma novpolis — e ndo mais no
terreno meramente doméstico de um debate privaelando em conta essa importante
diferenca de contexto ou de cenario, poderiamodoecbnsiderar que dseis sdo nao
apenas um dialogo mais politico qu&®epublica mas mesmo o Unico dialogo realmente
politico de Platédo, pois elas sdo o Unico dialogbdpico em que a personagem principal
exerce uma atividade politica realmente efetfva.

Ora, dizer que akeissdo um dialogo mais politico ou pragmatico quRepublica
equivale a dizer que elas sdo também, pelo menaer@pmente, um didlogo menos
“filosofico”. De fato, ao longo dakeis Platdo evita cuidadosamente abordar de forma
explicita e mais aprofundada questfes teoricas enaiplexas como a dialética e as Idéias,
e menciona a filosofia apenas uma Unica vez emdddxto, em uma passagem isolada do
livro IX, em que o Estrangeiro, querendo compararéica do legislador a pratica dos
médicos de homens livres, observa que estes Ultiseogalem de argumentos préximos do

filosofar” (tou" filosofei'n e*gguVq crwvmenon toi'¢ lovgoic).*®* Em contrapartida, o filésofo n&o

2 Tal é a opinido de L. Straugsgument et action ddsis de Platon Paris: Vrin, 1990, p. 35: “Lesois est
I'ouvrage le plus politique de Platon. On peut métire qu'il s'agit de son seul ouvrage politiquey d¢e
personnage principal de ce dialogue, I'étrangerttiBAes, y édifie un code de lois pour une citélesyoint
d’'étre fondée, c’est-a-dire exerce effectivemerd aativité politique. Dans IRépublique Socrate fonde une
cité en paroles, c'est-a-dire pas en acte; en qoesee, [e&Républiquen’expose pas en fait I'ordre politique
le meilleur, elle met plutét en lumiére les limitats, les limites, et avec elles la nature, de détique
(Cicéron, République Il 52)”. Perspectiva semelhante é defendida RoiF. Stalley,An introduction to
Plato’s Laws..., p. 22: “TheLawsis largely concerned with these practical problerhsaking a good life
possible in the world as it actually is. TRepubli¢ on the other hand, has nothing to say on thesersand
restricts itself to describing a community in whischman imperfections have been abolished. So iamee
interested in Plato’s political theory — that is,his answers to what we now understand as pdljicalems
— it makes sense to regard thews as the primary source while treating tRepublicas a kind of
prolegomenon designed to set out the underlyingcjies”.

*LeislX, 857 d.
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hesita em tratar de assuntos mais triviais comegalamentacdo dos funerais e dos
registros de propriedade, a organizacéo de festdaidanca e de competicdes atléticas, os
banquetes, a drenagem de agua nas éareas ruraifoetoutro lado, essa atmosfera
aparentemente pouco filoséfica do didlogo é reftagaela propria escolha dos personagens
que sao responsaveis pela acdo da obra. Com efgitiscussdes presentes bas sdo
travadas entre um Estrangeiro de Atenas e doisl@idaddricos exemplares: Clinias, o
cretense, e Megilo, o espartano. Enquanto o Ateai@parece visivelmente como um
porta-voz de Platdé? e, portanto, como uma mascara para o fildsofimja3l e Megilo sdo
apresentados como dois velhos profundamente Bdimdicoes de suas cidades, dotados de
um grande interesse pelos problemas legislativoas destituidos de qualquer
familiaridade com a filosofia. Os interlocutores Ateniense sé&o, assim, 0 oposto do que
eram Glaucon e Adimanto riRepublica eles ndo possuem uma natureza filosoéfica e séo
alheios aos procedimentos do pensamento abst@dode@lética, preferindo, de um modo
geral, as solucdes mais convencioRaifsso significa, pois, que, tanto por seus temas
guanto por seus personagens,Lags assumem uma orientacdo resolutamente prética e
politica e que a filosofia, em suas paginas, na@, spor conseguinte, um objeto
privilegiado de debate, ou, por outra, que a fill@s@m suas paginas, aparecera apenas de
uma forma indireta ou disfarcada, através da madiatas proprias coisas politicas. O
carater aparentemente menos filoséfico ldeis indica, assim, ndo que a filosofia esteja
ausente da obra, mas que a filosofia ai sera aypaelsede uma forma mais politica, de uma
forma publica, de uma forma mais préxima da vidanmal da cidade. Akeis apresentam,

portanto, a filosofia politica de Platdo da maneirais completa possivel, isto é, elas

24 Cf. Cicero,De legibud, V, 15

25 Cf. V. Brochard “Led ois de Platon et la théorie des Idées”. In id&tudes de philosophie ancienne et de
philosophie modernédParis: J. Vrin, 1954, pp. 154-157; A. Castel-Bougchi,Platon. Led ois..., pp. 36-37;
R. F. Stalley,An introduction to Plato’sLaws..., pp. 9-10. V. Brochard salienta corretamegtie a
inexperiéncia filosofica de Clinias e Megilo se ifesta em varios momentos do didlogo, mas quepelecae
sobretudo no contexto do livro X, quando o Estranggisando desenvolver uma demonstracio da existé
dos deuses, interrompe o procedimento dialdgicoide@té ali, para de interrogar seus interlocterpassa
a dialogar consigo mesmo: “Lorsque, au livre XEfifanger] est forcé d’entrer dans une discussiopean
abstraite, touchant I'existence de dieux, par égaut ses interlocuteurs, il change tout a coumdache du
dialogue, il cesse de les interroger, parce gesldait incapables de lui répondre, il parle engsopre nom,
ou comme s'il ne pouvait renoncer tou a fait abihade du dialogue, il intrduit un personnage selaine, un
jeune homme auquel il adresse des remontrancesneildreut redresser les prejugés” E Brochard onc
“On comprend que s’adressant a de tels interlocsit®laton se soit interdit de parti-pris touteisithn a des
doctrines abstraites et difficiles, tou a fait agares au débat et que ses auditeurs n'auraiecbpgwises”
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apresentam o aspecto publico da filosofia platGraaspecto da filosofia platénica quando
esta finalmente intervém e se manifesta no contétgda politica concrefa.

Esse cardter e essa atmosfera visceralmente opslitilas Leis explicam o
aparecimento, nelas, de um elemento que €, a mass@ principal marca de distincdo
entre o seu ensinamento politico e o ensinamentiticooda Republica a saber, a
extraordinaria importancia concedida a lei escriaa, nbmos como mecanismo de
organizacdo da vida politica e social. Segundo midp praticamente unanime dos
comentadores, temos ai, sem duvida, a diferenca vigdvel entre os dois dialogos. Com
efeito, enquanto nRepublica como vimos, a lei esta praticamente ausente idasssoes,
ndo havendo, na cidade elaborada por Socrateserdadeiro sistema legislativo, nass
ao contrario, a lei esta evidentemente no centrimdies os debates endmosé assumido
como o fundamento mesmo de toda vida politica. &lessitido, vemos que o principio
fundamental que organiza as discussfed.d&s justamente o principio constitucional da
soberania da lei, isto €, o principio de que osegmntes devem estar estritamente
subordinados, no exercicio de suas funcdes, assopBdade da norma legal, e ndo a
norma legal aos interesses dos governantes. Radegbe axioma politico fundamental, as
Leis desenvolvem com grande rigor um verdadeiro sisfegialativo, um genuino codigo
legal, cujas multiplas ramificacdes sdo destinadasgulamentar quase todos os aspectos
da vida sociaf’ Esse intens@lan legislativo é extremamente detalhado e manifesta o

grande conhecimento de Platdo das leis e instésibistoricas da Grécia de seu terfipo;

% Cf. 0. Berrichon-Sedeyen, “Présentation”. In LraBss Argument et action,.pp. 26-27.

270 c6digo legislativo elaborado pelasisfoi projetado, ao que tudo indica, como um prograestinado a
uma possivel aplicagdo histérica, o que manifeséas uma vez, o carater profundamente pratico dlogt.
Com efeito, é sabido que a Academia platbnica &aapenas uma escola filoséfica, mas também unocent
de estudos de jurisprudéncia, de forma que muitoselis membros eram solicitados para o trabalho de
redacéo e codificacdo de leis em cidades recénmaflasd E razoavel pensar, portanto, que o sisteratici
dasLeistenha sido composto para funcionar como um modsia @sses eventuais legisladores da Academia.
Como observa G. MorrowRlato’s Cretan City.,.p. 9, “The Academy was widely recognized as a&la
where men were trained in legislation, and fromolkhadvisers could be called upon when desired. éaby
therefore to understand why Plato should have @eMtite closing years of his life to the compositdrsuch
painstaking piece of hypothetical legislation as tlaws It expresses one of the main interests of his
philosophical mind; and it may also have been itéehas a kind of model for use by other membetbef
Academy”. Ver também o que 0 mesmo autor diz ene“Demiurge in Politics: th€imaeusand theLaws.

In Proceedings of the American Philosophical Assoaie®7 (1953-54), p. 20 e as observagdes de M. Isnardi
Parente, “Nomos e basilea nell’Academia anticaP#nola del passatd?2, p. 405.

8Um bom estudo das fontes histéricas das institsigdedicas daseis pode ser visto em L. Gernet, “Les
Lois et le droit positif”. InPlaton. CEuvres compléte$ome XI. Paris: Belles Lettres, 1951. Mas o tiabale
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mas errariamos ao reduzi-lo a um trabalho meramemtgmatico de jurisprudéncia e
legislagdo comparada, pois, em seu complexo desgmento, ele se acompanha de uma
reflexdo consistente acerca do mesmo estatuto daantegal isto é, de uma reflexdo
consistente acerca das relacbes que a lei, comoid intermediario entre o melhor e 0
possivel, deve entreter com a razao, por um ladomrea cidade e a histéria, por outro. Isso
significa, entdo, como viu muito bem Laks, quelass sdo, na verdade, uma obra de
estrutura dupla, que encerra em si duas abordapemsa tradicdo filosofica posterior
tendera a tratar de forma dissociada: elas coastitde fato, a0 mesmo tempo, um tratado
de legislacdo aplicada, contendo a elaboracaordprograma legislativo detalhagde um
texto de filosofia politica, que busca empreendea investigacdo acerca dos principios
mesmos que devem presidir & atividade legislatiVaNo imbricamento dessas duas
preocupacdes — a elaboracdo de um cédigo legisjiaianalise dos principios da politica e
da legislacdo —, a intencdo do dialogo se manijfesitio, como a de tentar pensar o
problema da natureza da lei e do seu lugar na izaygo da vida politica concreta, a fim
de determinar o tipo de racionalidade que ela . Mp8 € preciso sermos mais precisos e
reconhecermos que o0 caminho seguido péles foi inquestionavelmente aberto e
aplainado por um outro texto platonico de fundamlenportancia: oPolitico.

De fato, o objeto do debate empreendiddPetitico €, como se sabe, a definicdo
(orog) do verdadeiro monarcéafileuvc) ou do verdadeiro homem politicatr palitikavc).
Mas no decurso dessa discussao sobre o verdaadiioq o dialogo € levado aos poucos
a se confrontar diretamente com o problema da ewdue do estatuto da lei, e acaba por
desenvolver uma reflexdo aprofundada acerca da leigda funcdo da norma legal no
contexto da vida politica efetiva, reflexdo essgo csignificado é essencial para a
compreensdo do ensinamento politico que nos éeapee® nateis Reconstruamos, pois,

brevemente, aqui, alguns pontos importantes dansgtacdo doPolitico, a fim de

referéncia nesse campo continua a ser o de GoMptlato’s Cretan City A historical interpretation of the
Laws Princenton, [1960]1993.

2 Cf. A. Laks, “Prodige et médiation: esquisse d'ueeture desLois’...., p. 11. Radicalizando esse
raciocinio, Laks ndo hesita em afirmar quelLass podem ser consideradas, nesse sentido, como o texto
fundador de toda a filosofia politica ocidentam&nha é a originalidade com que nelas Platdo sarticalar

a reflexdo sobre os fundamentos e principios déigelcom o esfor¢co por elaborar um sistema juoidic
detalhado.
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tornarmos isso mais claro. A premissa fundamentalaEstrangeiro de Eléia (personagem
principal do dialogo) assume como base de seu angiong a idéia de que o exercicio do
poder, daarkhg é n&do uma atividade qualquer, mas uma espécigedane ou
conhecimento, que pressupfe como tal a posse decearta arte ou ciéncia para ser
exercido de forma legitima, mais precisamente,t@ @n ciéncia politicatdvcnh palitikhy,
politikhv e*pisthvmh). Partindo desse pressuposto, que associa entarexercicio do poder e
ciéncia,arkhée epistemeo Estrangeiro chega facilmente a concepcao deeamesendo o
saber o Unico principio que legitima a autoridadéitipa, o verdadeiro rei ou homem
politico é apenas aquele que detém o conhecimemtoiéhcia ou arte politica, e ndo
aqueles que de fato estdo nos postos de comande gaverno da cidade. Ou seja, € a
ciéncia do mando, e ndo a simples posse do mandodefine o estatuto do genuino
governante: o fato de se estar ou ndo no podeessanperspectiva, uma circunstancia
meramente contingent®,

Ora, essa subordinacéo da atividade politica a@egias ddékhnee daepisteme
conduz o Estrangeiro de Eléia, em um certo momelttodidlogo, a uma radical
desvalorizacdo da legalidade como principio de rozggdo da vida comunitaria e a
proclamacdo audaciosa de que, dado que o sabémé&m fundamento do exercicio do
poder, a melhompoliteia a Unicapoliteia reta e realmente digna deste nom&glfy
diaferovntwq ei*nai kaiV movnh politeiva), € aquela em que os governantes sabios goveream d
forma absoluta, independente de leisey novmwn).>> O argumento desenvolvido pelo
Estrangeiro para justificar essa tese ousada e@msmar “a retitude ou correcdo de um
governo sem leis” tqV periV th'c tw'n alneu novmwn a*rcovatwn o*rqovthtoq)®? consiste em
explicitar o carater rigido e abstrataiplou'¢) da norma legal face a plasticidade e a
flexibilidade do saber politico possuido pelo meaailustrado. Nesse sentido, vemos o
Estrangeiro de Eléia afirmar, na continuacdo datelgue, embora seja evidente que a

legislacdo €, de algum modo, uma funcdo da arle(l@egon mevntoi tinaV dhlon o@ti th g

¥ Politico, 258 b-259 b; 292 a-d

31 politico, 293 c-d:Anagkaion dhV kaiV paliteiw n, wic eloike, tauvthn o*rghVn diaferovntwc ei*nai kaiV movnhn politeivan, e*n h%/
tic aln eufrivskai touVq alrconta a*lhqw ¢ e*pisthvmonag kaiV ou™ dokou ntag mavnon, e*avnte kataV novmoug e*avnte alneu novmwn
alrcwsi, kaiV efkovtwn h! a*kovntwn, kaiV penovmenoi h! ploutou ntec; touvtwn ufipologistevon ou™deVn ou*damw "¢ ei*nai kat'ou*demivan
o*rgovthta.
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basilikh>¢ e*stin h nomogetikhv), o melhor é conceder forca ndo as leis, mas acehoreal
dotado de sabedoria\(d'alriston ou™ touV¢ novmoug e*stiVn i*scuvein a*ll'alndra toVn metaV fronhvsewg
basilikovn).®® E isso, segundo o homem de Eléia, porque, enqoagieernante sébio é capaz
determinar, em cada caso, gracas a plasticidadeulesaber, o que € mais vantajoso e
melhor para seus suditos, a lei, por ser um endocigral e abstrato, “jamais podera
prescrever de forma rigorosa 0 que é mais excetentais justo para todos, abarcando ao
mesmo tempo o0 que é mais convenienteaVmfiC ou™k a*n pote duvnaito tov te alriston kaiV toV

dikaiovtaton a*kribw ¢ pa’sin a@ma perilabwVn toV bevltiston e*pitavttein).>* Ou seja, enquanto o
governante sabio pode ver o particular e, gragssa visao, identificar o que € melhor em
cada situacao concreta, a lei, por ser um comantdes e abstrataffplou'n), € incapaz de
se adequar as mdultiplas e variegadas circunstmia caracterizam a vida politica
concreta, que, como tais, jamais sdo simples otraghs. H4, assim, uma discrepancia
estrutural entre a simplicidade da lei e a compEé dos fenémenos politicd3. Eis por
gue 0 monarca sabio fara tabula rasa de todosdigosbescritos e atuara na cidade como

7

um piloto de naviok(bernhvthq) para seus navegantes, isto é, “ndo instauramslederitas,
mas fornecendo sua propria arte como lei™ gravmmata tigeiVq a*llaV thVn tevenhn novmaon

parecovmenoG).>® A conseqiiéncia que se depreende dessa argumegtagidio, a de que o
melhor regime politico, o governo do homem sébgras literalmente, ummperium
legibus solutumisto é, um governo independente de qualqueligéstiegal.

Mas, como nos mostra a sequéncia do didlogo, oarifgiro de Eléia é
perfeitamente ciente do carater probleméatico dgsgerno absoluto e anémico do sabio e,
na continuacdo de sua argumentacao, no-lo apresemia uma espécie de situacdo-limite
da vida politica. A razéo disso, segundo o Estiamgé que € extremamente improvavel

que possamos encontrar entre oS homens um gommmrior Nno cCorpo € na alma aos

¥ politico, 293e- 294 a.

¥ Ppolitico, 294 a.

* Politico, 294 a- b

% Politico, 294 c- 296 d.

% Politico, 297 a-b:w@sper 0§ kubernhvthc taV th ¢ newV¢ kaiV nautw'n a*e sumfevron parafulavttwn, ou™ gravmmata tigeiVc
a*llaV thVn tevenhn novmon parecovmenog swvzei touV¢ sunnauvtac, oul@tw kaiV kataV toVn au™toVn trovpon tou ton paraV twn ou@twg
alrcein dunamevnwn o*rghV givgnoit'aln politeiva, thVn th° ¢ tevenhg r*wvmhn tw"n novmwn parecomevnwn kreivitw;
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seus suditos, capaz de governar com ciéncia edirtet'a*reth ¢ kaiV e*pisthvmhq alrcanta),
usando a prerrogativa do poder absoluto em eswitéormidade com a visao da justica.
Ora, na auséncia desse governante perfeito, &egigtde uma autoridade absoluta ou
independente de leis torna-se algo extremamemigope para a cidade, de vez que 0s
individuos comuns que a ela acederem podem cetltacdo de uséa-la para satisfazer
seus proprios interesses, arrastando a comunigadeap fronteiras da tiranfd.Dada essa
dificuldade, e a fim de evitar a emergéncia de wdep arbitrario, o Estrangeiro se vé
obrigado, entédo, a reconhecer o carater transcendapoliteiareta, que passa a ser vista
como um paradigma essencialmente regulador, doagudrmas politicas histéricas nao
passam de simulacros imperfeitos. Ao mesmo tengu eonsequéncia da mesma linha de
raciocinio, ele € levado a restaurar a importapoitica donémose a propor o recurso
secundario dgvuteron) das leis como mecanismo de organizacdo da wilaexigindo que

os fundadores estabelecam nas cidades comuns eamsgi inviolavel dos codigos
escritos como principio de goverfitEssas leis, evidentemente, seriam um mal mener fac
a possibilidade de manifestacdo de um tirano oundegoverno puramente autoritario e
violento. Mas, diz o Estrangeiro, desde que elgansesstabelecidas por homens de
conhecimento o ei*dwvteq), por legisladores sabios, poderiamos dizer, @adem
funcionar como uma imitacdo da verdadéni(vmta th"¢ a*lhvgeiac) do paradigma darthé
politeia, imitacdo essa através da qual as cidades heséraproduziriam, no plano do

devir, a exceléncia da Gnica ordem politica reitteal >

A legislacao representa, assim, na
falta do governante perfeito, capaz de adminigtrardade “com ciéncia e virtude”, uma
segunda alternativa, usecond bestmas essa segunda alternativa, caso instituidaa sob
inspiracdo do saber, define-se como o sucedanecétmnommais adequado do regime

politico perfeito®

" politico, 301 b-e

%8 politico, 293 e; 297 b-e;

% Politico, 300 b-c

0 Sobre essas questdes, ver nosso artigo “Tempbainens, tempo dos deuses: mito e histéri®oidtico
de Platdo”, publicado elriterion 107 (2003) pp. 37-50. Ver também as analises dgigwotto, O tirano e
a cidade Sao Paulo: Discurso Editorial, 1998, pp. 111-1dd,J. de RomillyLa loi dans la pensée
grecque... pp. 188-194 e de M. Isnardi Parente, “Nomos dldiasnell’Academia antica”. InParola del
passatg 12 (1959) pp. 401-405.
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A argumentacdo ddPolitico desemboca, assim, como se V&, no explicito
reconhecimento de que uma completa transcricawtta politeiana imanéncia do tempo
histérico € um evento improvavel e na consequertelgmacdo de que a soberania da lei
deve ser instituida, pois, na cidade como uma garaontra o risco da tirania e do poder
arbitrario. A seu modo, portanto,Rplitico nos fornece um ensinamento que, tal como o
ensinamento dRepublica aponta para os limites essenciais da vida palitsto é, para o
fato de que uma racionalizacdo completa da cidadweéssivel e de que, por conseguinte,
uma clivagem entre o melhor e o possivel (ou sajie a cidade tal como ela deveria ser e
a cidade tal como ela €) sempre existira no terdgasocoisas humanas. O que nos interessa
observar, porém, quanto ao significado desse datgue com sua conclusédo acerca da
necessidade do governo da lei, ele prepara, cosserdos, o caminho a ser desenvolvido
minuciosamente em momento posterior pélas cujo principal objetivo € justamente
descrever o modelo de uma ordem politica inteiraenesgida pela supremacia domos
ou da norma legal. Nesse sentido, pode-se dizerodeelitico constitui um verdadeiro
preambulo tedrico ao imenso discurso juridico eslativo desenvolvido peldsis

Na verdade, em um trecho crucial do livro IX (uectro que constitui precisamente
0 proémio da legislacdo contra as agressoes fisasi®is chegam mesmo a reproduzir, de
uma forma extremamente densa e condensada, taslomexo movimento argumentativo
do Politico, enunciando como se da a passagem de uma ilat@lidaal a legalidade
necessaria. O ponto de partida da reflexdo contidae passo € a idéia de que é preciso dar
leis aos homens e forca-los a viver de acordo a@refios legais, pois caso contrario eles
em nada se diferenciardo dos mais selvagens anfmaisug a*ngrwvpoiC a*nagkai on tivgesgai
kaiV zh"n kataV novmoug h! mhdeVn diafevrein tw *n pavnth/ a*griwtatw "n ghrivwn). Isso significa que a lei
€ aquilo que deve ser estabelecido como o fundanmeesmo da sociabilidade humana, na
medida em que ela é o principio que permite demaraavilizagdo da barbarie. Como
esclarece imediatamente Platdo na continuacdo xdo, ta razdo dessa necessidade de
estabelecer leis como principio do governo dosdmsmeside na fraqueza congénita da
natureza humana, que é incapaz de conhecer o haeréfico para si mesma no que diz
respeito as coisas politicas e que, mesmo conhecerglie Ihe é benéfico em termos

politicos, € impotente para agir em conformidagi® @s exigéncias desse conhecimento,
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tendo em vista a realizacdo do melhor. Explicitamddhor seu ponto de vista, Platdo nos
faz ver que é preciso observar duas coisas quaggsaaquestdo: em primeiro lugar, que €
dificil que os homens compreendam que o objetiveeddadeira arte politica € cuidar ndo
do particular, mas do que € comum, porquanto o comantém a cidade unida, enquanto
que o particular a desagrega, e que, por consegeimto interesse de ambos — do comum e
do particular — que o publico seja melhor estalbedo que o privado. Em segundo lugar
que, dada a falta de dominio de si que caracteszaomens, mesmo que um individuo
fosse capaz de chegar a compreensao fundameradedzolitica no que concerne a correta
relacdo entre o publico e o privado, se acasohsgasse a dispor de um poder autocratico
e sem controle sobre a cidad&u(peuvqunovg te kaiV au™tokravtwr alrxh/ th ¢ povlewc), isto €, de
um poder ndo limitado por leis, sua natureza martddvaria inexoravelmente a querer

sempre mais e a buscar seus préprios interesSsdgl¢onexivan kaiV i*diopragivan hi gnhthv fuvsic

au*toVn obrmhvsei a*eil) e, fazendo com que ele fugisse irracionalments dares e
perseguisse 0s prazeres, arrastaria, enfim, taildade para a ruina. Ou seja, a natureza
humana ordinaria é de tantas maneiras escravargtieamente nenhum individuo é capaz
de manter a posse de uma autoridade absoluta searrseper, isto €, sem se encher de
cobica epleonexia E verdade que se um homem surgisse na cidadeasge uma
assisténcia divina, dotado de um perfeito conhetionéas coisas politicas e capaz de agir
sempre em estrita conformidade com as exigénciasedeonhecimento, seria um erro
sujeita-lo a autoridade e ao controle de qualgoena legal, porquanto “nenhuma lei nem
ordem é superior ao saber™[sthvmhc gaVr oulte novmog oulte tavxi¢ ou*demiva kreivttwn), nem é
“licito que a razdo seja serva ou escrava de ebjgsna” (u*deV gevmic e*stiVn noun ou*denoVq
ufiphvkoon ou*deV dou’lon). No entanto, Platdo se mostra aqui, com®alitico, perfeitamente
ciente da dificuldade dessa situacdo politica extdiaaria e reconhece que o advento desse
homem excepcional a frente da cidade — perfeitaraacdo de uma razao livre e soberana
— é, na realidade, uma possibilidade extremamem®ta. Ora, ndo sendo, pois, possivel
essa epifania da razdo pura no plano da vida goléoncreta, nds devemos excluir a
soberania do homem como principio de governo ellesgopor conseguinte, como
instrumento de organizacédo da cidade, um segurdosie— a lei e a ordem, que véem e

observam a maioria dos casos, mas que nao podermaalado ¢ioV dhV toV deuvteron
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aifretevon, tavxin te kaiV novmon, al dh toV meVn whg e*piV toV poluV ofra”/ kaiV blevpei, toV d'e*piV pa'n
a*dunatei’). Tal é a solucdo mais razoavel a ser implementaddronteiras dpdlis, pois é a
Gnica solucao realmente eficaz contra o perigonterg@éncia de um poder arbitréario, isto é,
contra a emergéncia de um poder inteiramente ertrags interesses privadds.

Na esteira ddolitico, asLeis portanto, reiteram a necessidade da legalidaa® co
um mecanismo imprescrindivel de regramento da lsiidade humana e, alijando o
governo do homem como uma alternativa politica lproitica, fazem o elogio do governo
da lei como aquele principio que, na falta do goaete perfeitamente racional, € condi¢ao
sine qua nomle manutencao da ordem e da sobrevivéncia do potficco. A soberania do
nomose, assim, mais uma vez, afrmada como um mecang@arsubstituicdo, como um
pis-aller; mas, considerado o carater precario da natur@raima e das coisas politicas, ela
se mostra como a opc¢ao institucional mais adeqpadareger o funcionamento da vida
civil. Na formulagdo de Romilly, “a lei permanecen tsucedaneo, mas esse sucedaneo
passa a frente de todos os bens humanos”. Fietaa pgspectiva, Platdo, nhsis se
lancara, entdo, a descricdo de um regime polititgiramente controlado por um sistema
juridico-legislativo detalhado, cujas regulamenéscébarcardo quase todos os aspectos da
existéncia comunitaria, da vida familiar e domésticorganizacdo dos 6érgaos publicos.
Como dissemos antes, essa énfase na legislacdocctsupremo instrumento de salvacao
moral da sociedad® e como instancia soberana destinada a regulaméndar o
funcionamento da vida politica define um deslocameate perspectiva em relagcdo a
Republicae constitui o indicio mais evidente do radical psso de “politizacao” sofrido
pelo pensamento platbnico no contexto da&ss Com efeito, pode-se dizer que a
preocupacao juridico-legislativa dhaseis nos revela que, nesse didlogo, ndo se trata mais
apenas de indicar os limites essenciais da cidads,sim de delimitar o que é possivel
realizar na pratica efetiva, isto €, 0 que é pe$sealizar no interior da cidade tal como ela
€, mediante a confrontacdo de uma situacdo polfeedémente concreta, a saber:. a
elaboracdo de um cédigo legal para uma coléniageesser fundada. Isso significa que as

Leis com seu minuciosaomothesiae suas ricas analises histdricas e sociais, @OBSU

L LeislX, 874 e-875 d.
42T, SaundersPlato. TheLaws..., p. 27.
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uma importancia decisiva no interior Gorpus na medida em que elas fornecem ao leitor
dos dialogos a palavra final e definitiva de Platé@erca daquele que €, quica, aos olhos do
fildsofo, o problema politico fundamental: o prohke da fundagdo do melhor regime
possivel ou do melhor regime compativel com astdipdes da historia e da natureza
humana.

Pois bem, dizer que dseis pretendem descrever o carater do melhor regime
adaptado as condi¢des precarias da histéria etdeera humana significa dizer, em termos
platdnicos, que aseispretendem pensar as relagdes que a razdo e sevirbaiém entreter
com o0 mundo instavel e imperfeito da vida politidassa perspectiva, a busca do melhor
regime possivel, ndseis pode ser entendida, entdo, como uma genuinxdeflsobre os
principios dademiurgia politica isto €, como uma genuina reflexdo sobre os |pivei
politicos que devem orientar o legislador na suafdade ordenar da melhor maneira
possivel a matéria historica que lhe é oferecida gidade. Ou seja, trata-se de pensar as
possibilidades de organizacdo e racionalizacgadtis no intuito de compreender como e
em que medida um certo grau de excelénciaretépode ser incorporado a instabilidade e
a imperfeicdo da sociedada politica. Tal reflesggundo cremos, é uma novidade tedrica
propria dad.eis e traz um complemento essencial ao ensinamentticpabiferecido pela
Republica Com efeito, aRepublica como afirmamos antes, trazia a luz os limites da
politica e, com isso, deixava claro que a consecuwz verdadeira justica— ou da
verdadeira exceléncia na medida em que dependia da filosofia, ndo essipel nas
fronteiras da cidade, mas apenas na alma do fid6é3aidavia, poder-se-ia perguntar agora:
se a perfeita virtude ou razao nédo podem ser egl#&zintegralmente na esfera da cidade, se
a verdadeira justica ndo estd ao alcance da sdeiguiditica, qual € o tipo de racionalidade
compativel com as limitagbes @alis? E, ainda: se h4 alguma virtude ou racionalidade
acessivel a cidade, como deve ser entdo orgardzaida civil— do ponto de vista juridico
e institucional- a fim de poder aceder a essa virtude? Ora, t&@stges, na medida em que
envolvem diretamente as possibilidades efetivgwréléca politica, definem precisamente o
problema central da demiurgia politica e constitwetema principal de todo o movimento

argumentativo dakeis que visam precisamente descrever a organizacawettmr regime
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possivel, isto €, do regime mais virtuoso e radiatentro das limitacdes inerentes a
natureza da histéria e da cidade.

Evidentemente, uma tdémarchepolitica ndo €, de forma alguma, um exercigio
abstractg consumado no espaco inteiramente tedrico da @sgéo pura, mas uma
reflexdo que se constroi paulatinamente, a paetiumh didlogo direto com o mundo da
histéria e da cidade. Segue-se dai, portanto, qbeisaa do melhor regime possivel
objetivada pelakeis presupfe, antes de mais nada, a aproximacaoddoftil do horizonte
da cidade historica, a aproximagdo do homem deordadesfera dadlis mundana. Ora,
aproximar-se dgodlis histérica é, contudo, aproximar-se de uma tradigims toda
sociedade politica assenta-se, de uma forma owtla, @m um complexo de crengas e
costumes autorizados (em um complexo de opinidd8xai —, na linguagem platonica),
que, investido de uma autoridade ancestral, confi@ecionamento as suas praticas
politicas cotidianas, determinando, em cada caspeoé bom ou mau, justo ou injusto,
certo ou errad8®0 que nos leva a conclusdo de que, para buscarlfmmegime e,
eventualmente, modificar a cidade a luz de suasdeoadas, o filésofo deve, pois, partir
do mundo das opinides autorizadas, isto €, dac&adincestral, aprendendo a inquirir e a
questionar aquelas crencas que fundamentam o carseida politica ordinaria, sem
contudo parecer subversivo ou perigoso aos olhgscdtaddos mais prestigiados. Essa
tarefa, evidentemente, nada tem de simples, emubdyeantes, o desenvolvimento de uma
retérica sutil e especial; mas, executando-a @nremnte, o fildsofo se colocard em
condicdes de problematizar de uma forma segurdumatée valores tradicional, abrindo
caminho, por ai, para a pequisa daquilo que € hmig e belo ndo mais apenas de acordo
com o costume ou a opinido autorizada, mas de a@mah a naturezaafav fuvsin), isto €,
em si mesmo e por si mesmo. Tal é exatamente dPgtdo pretende nos mostrar no livro
| das Leis o qual tem por objetivo, antes de mais nada, i@l como se faz a

problematizacao dialética das opinides autorizajas partir dai, a passagem da tradicdo

43 Cf. sobre esse ponto L. Strausstural right and historyChicago: Chicago University Press, 1971, pp. 83-
84; H. C. de Lima Vaz:scritos de Filosofia Il: Etica e culturéso Paulo: Loyola, *2di¢do, 2000, pp.16-
21.
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ancestral a natureza, isto é,dtxasocial aos principios da verdadeira ordem de vs|@e
ordem de valores conformephysis **

Mas isso néo € tudo: como € de certa forma praljsivpesquisa dessa ordem de
valores natural, superior a tradigdo, envolve demisente, como veremos, a referéncia ao
complexo problema da esséncia da virtude morayab, gor sua vez, é indissociavel, aos
olhos de Platdo, das questbes correlatas da edueada racionalidade. Eis porque trés
outros temas sdo também levantados e cuidadosanabtuslados ao longo do
desenvolvimento do livro | ddseis a saber: areté apaidéiae olégos Nas péaginas que
se seguem, nosso principal objetivo sera a teatater compreender um pouco melhor
como todos esses pontos se articulam na reflex@onpta, mediante uma analise mais
acurada da articulacdo desses elementos no tegitlord | dasLeis Passemos, entéao, a

essa analise.

44 Como se sabe, o conceito fdaic (que nés, modernos, vertemos precariamente pourgma”) é uma das
categorias mais importantes do pensamento greguledes primeiros filésofos jonicos até determinadas
correntes da era helenistica, como o estoicismeponrismo, por exemplo. Ndo obstante a polisseméaé
inerente ao termo, pode-se dizer que seu signdiganario prende-se essencialmente a acdo exppets
verbofuvesgai: nascer, brotar, crescefuvsic designa, assim, antes de mais nada, o processasdianento,
irrupcéo e desenvolvimento de uma coisa, o movionglobal implicado no brotar e vir-a-ser espontade
algo (cf., sobre isso, P. Hadbg voile d’Isis.Essai sur I'histoire de I'idée de Nature. Parialli@ard, 2004,

pp. 35-45). Nessa perspectiva, a imagem privilegiaple € associada a esse vocabulo € a do crastime
vegetal (o substantivo neutmdy futovn significa precisamente o vegetal em geral, arearglanta, e o verbo
futewvein pode significar “plantar” ou “engendrar”). A gdminovacdo da especulagdo filosofica grega foi
transformar o conceito deghysisassim entendido em um termo de dicotomia, usandara operar uma
distincdo entre aquilo que surge e cresce a [etsi mesmo, em virtude de sua prépria forca oudatie
inata, e que é, portanto, natural, daquilo que radyéacas a intervengdo da acéo e da técnica hemédeq

em relagcdo a esse ponto, as consideragfes detdl@st@misicall, 192 b. Conforme viu Th. Pangl&he
Laws of Plato.,.p.513, n. 12, a natureza, concebida nesse septidea a ser definida, entdo, principalmente
como aquilo que se opde ao que é convencionaltifigial, “como alguma coisa mais ampla, mais duaa

e mais poderosa do que a convencao e a arte”. @wabpe Platdo nalseis consiste em tentar superar, no
plano politico, essa clivagem entre o natural eoavencional, mediante o esforco para se pensar a
possibilidade de existéncia de normas que existdmapenas por convencaavifiw/), mas também por
naturezaf(vsei). O livro | dasLeis procurando realizar a passagem do que é bonpesbgundo a tradicéo,
ao que é bom e belo segundphgsis € apenas o primeiro passo dessa dii@iharcheconceitual e reflexiva,
cuja plena justificacéo tedrica serd desenvolvidagntanto, apenas na argumentacao teologicardoXi
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1.2. Da tradicdo a natureza: militarismo, guerra evirtude no livro

| das Leis.

O ambiente ou o cenario escolhido por Platdo coamw gle fundo das discussdes
dasLeis é o sul da ilha de Creta, e os personagens ddedséa trés homens ja velhos,
procedentes de trés regides diferentes da Graam estrangeiro de Atenas, que permenece
andénimo durante todo o dialogo, um estrangeiro sieaia, denominado Megilo, e um
nativo cretense, denominado Clinias. A situacamétiza que desencadeia o dialogo é a
seguinte: num dia ensolarado de verdo, Clinias,lMego Estrangeiro de Atenas partem
em uma peregrinacdo da cidade de Cnossos rumemaasagrada de Zeus, no monte Ida.
O itinerario a ser percorrido é longo e extenuatiéelo o calor sufocante da ocasido; por
isso, o Estrangeiro de Atenas propde aos seus obmipes de travessia que eles se
refugiem, de quando em vez, durante a peregrinagdoa sombra dos ciprestes sagrados
gue existem ao longo do caminho e busquem se entr@in uma conveniente discussao
sobre questdes de politica e legislacdo, a fimteleuar os rigores da caminhada com uma
agradavel troca de discursos. A sugestdo do AtegjeBlinias e Megilo ndo manifestam
qualquer oposicdo, o que propicia entdo que oteetminicie imediatamente, tomando
como ponto de partida a investigacdo das legistacfetense e espartana. Mais tarde, na
sequéncia do debate (final do livro Ill), essa ués@o sobre leis, aparentemente episddica,
mostrar-se-4, na verdade, singularmente oportusr@edencial, pois Clinias revelara ao
Ateniense que € membro de uma importante comissgisldtiva, encarregada pelos
habitantes de Cnossos de fundar naquela regido mowa comunidade cretense.
Aproveitando o feliz ensejo, ele solicitara, assam,Estrangeiro de Atenas para que ndo
interrompa a pesquisa dos principios legais atdesienvolvida, mas que a leve ainda mais
adiante, imaginando, em detalhes, a fundacdo denaveapolis, de modo a fornecer-lhe
com isso 0 modelo da organizacao juridica e irgtihal a ser adotada pela futura coldnia.

Pois bem, a primeira observacdo que devemos fguér@ara procedermos a uma

correta interpretacdo do conteudo dass é que essa elaboracdo draméatica criada por
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Platdo nada tem de gratuito ou casual, mas canstita construcéo literaria prenhe de
significado e perfeitamente adaptada as intencéessgque presidem ao desenvolvimento
interno da obra. Nessa perspectiva, € importariienta, antes de mais nada, que a
representacdo dos personagens do dialogo peredpirean uma dia ensolarado de verao
rumo a uma caverna longinqua e buscando, duraste gEegrinacdo, as sombras dos
ciprestes para fugir ao calor do sol é um iconieleldamente construido para funcionar
como uma imagem invertida da alegoria da cavereaepte no livro VII da&Republica
Com efeito, a discussdo &Republicase passa toda ela a noite e, na escuriddo da aoite,
imagem central com que Soécrates enfeixa a mensagsencial de seu discurso € a
alegoria da caverna, isto €, a alegoria que compacandicdo humana ordinaria, a
condicdo do homem ainda ndo consciente da podsittdida filosofia, & miseravel situacao
de uns prisioneiros que se encontrariam desde seagmrrentados no fundo de uma
caverna, tendo por Unica ocupacdo a contemplacgasichulacros projetados por um lume
de fogo nas paredes escuras. No contexto dessaialeqytarefa essencial do filésofo era
definida por Platdo como a de se libertar dos @eshsubterraneos e escapar para fora da
caverna (isto €, para fora da historia e da cidad®in de poder contemplar o esplendor do
dia e da luz do sol (isto é, o esplendor da veragado ser). Ora, na®is temos, agora, a
exploracdo de uma imagem nitidamente contrarignessonagens do dialogo ndo buscam
mais se movimentar do fundo da caverna para adwsoll mas, antes, fogem da luz do sol
e marcham rumo a uma caverna. Se temos em costeutuea de significado estabelecida
pelo livro VII daRepublica o sentido a ser extraido pelo leitor dessa reptagao torna-se
entdo facil de ser identificado: dado que a cavérnaara Platdo, um simile do mundo do
devir e da vida politica, as discussdes desenasvithd eis pretendem ser o verdadeiro
retorno do fildsofo & esfera da historia e da stade politica, a volta do filosofo ao mundo
da cidadé®

Ja a escolha da ilha de Creta como cena do debate,um cretense e de um
espartano comdialogi personagtambém nao é, por sua vez, uma escolha aleatéas, m
antes, uma opc¢ao que obedece igualmente a um epigriso, perfeitamente conectado

ao proposito fundamental que subjaz & composicad.ela De fato, 0 escopo ddsis

4 Cf. Th. PangleTheLawsof Plato.., pp. 381-382.
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como observamos acima, é a busca do melhor regissiviel, do melhor regime dentro
das condicdes precarias oferecidas pela natureremem e da historia. Uma tal busca,
contudo, como também observamos, ndo ¢ um exewrsivato, mas uma pesquisa que
deve ser, pois, empreendida a partir de uma tradigsorica efetiva, e, mais do que isso,
poderiamos acrescentar agora, a partir de umadiadiistorica privilegiada, cujo regime
ou forma de governo fossem reverenciados pelos m®mper sua qualidade politica
superior. Ora, Creta e Esparta satisfaziam muito d@ssas exigéncias, na medida em que
eram comunidades aparentatfaprocedentes de uma das mais ilustres estirpesg(eg
estirpe dorica), e que dispunham, no contexto idsis helénicas, de uma reputacao
politica sem igual, seus regimes sendo considergawsaquela época, como 0S maiores
exemplos desu*nomiva e estabilidade institucional. Grande parte dessa reputacdo fora,
decerto, conquistada gracas ao fato de que essasitades podiam remontar sua origem
a um passado remoto e bastante recuado da hidtoftécia: as leis de Creta eram tidas,
realmente, pelos gregos, como as mais antigasustastde toda a Héladmldiotavtoi novmoi),
e as espartanas, ao que tudo indica, delas hawanado historicamentee forma que
uma certa ancestralidade funcionava, assim, camindice inquestionavel para a afericdo
de sua exceléncia intrinseé¥2Porém, poder-se-ia argumentar que a mera antitgiio &,
por si sO, um critério suficiente para a justif@agle uma pretensdo a exceléncia intrinseca;
gue nem sempre 0 mais antigo é o melhor e queg quer o mais antigo, o ancestral, fosse
efetivamente o melhor, seria preciso que ele fassebém, derivado dos deuses ou, ao
menos, de homens que tivessem tido um contatdggiado com os deuses. Eis por que os
cretenses e espartanos acreditavam que suasrdeisnélo somente as mais antigas e
vetustas de toda a Grécia, mas também leis regladéo €, leis cuja origem podia ser
remontada a intervencao exemplar e sobre-humaserds divinos.

Pois bem, em sendo, assim, as legislacbes maisaveis e divinas de toda a
Hélade, era inevitavel, por conseguinte, que aslégdes doricas constituissem o ponto de

partida necessério e privilegiado de toda a dsfuglaslLeis de vez que o objetivo

“° Platdo as chama, dreis682 e, dea*delfoiv novmoi

4" Ver sobre isso as eruditas andlises de G. Mottaip’s Cretan City.,.pp. 17-63.

“8 Cf. Minos 318 b- d; 321 b. Sobre a derivagéo histéricadelaspartanas a partir de Creta, ver, também,
Herddoto, I, 65 e AristételeRolitica, II, 1271 b 20-25.
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precipuo desse diadlogo era exatamente, conforme\@sos, a busca do melhor regime e
das melhores leis possiveis. O que vem a confirpeaitanto, o0 que ha pouco afirmamos, a
saber, que a escolha das personagens e do ceaglieighada tem de gratuita, mas €, iSso
sim, uma escolha inteiramente simbdlica e interadiateslocando para a ilha de Creta um
ateniense anbnimo a fim de encetar um debate stdgmslacdo e regime, Platdo parece
estar indo, sem duavida, a procura ddsnoimais excelentes que seu mundo politico lhe
poderia oferecef’

Em verdade, a primeira pergunta dirigida pelo Bgieao de Atenas aos seus dois
interlocutores diz respeito precisamente a origemstendente das leis doricas e € uma
oportunidade para que eles manifestem abertameateosiviccdo acerca do estatuto divino
dessas leis: foi um deus ou um homemdaga o Ateniense, com efeito, a Clinias e Megilo
— 0 responsavel pelo ordenamento das legislacOeGrela e de EspartaBedVc h! tig
a*ngrwvpwn  uBmi~n, w" xevnoi, eillhfe thVn ai*tivan th~¢ tw~n novmwn diagevsewc). *° Ao
questionamento do Ateniense, Clintague, dos dois interlocutores, se mostrara, acolong
de todo o didlogo, como o mais intrépido e loquaatervém sem demora, enunciando o
que, para ele, é a resposta mais justa: foi um, dessamente, o responsavel pela criacao
das leis doricas entre 0s cretenses, trata-se de Zeus; entre agasps, de onde provém
Megilo, trata-se, segundo dizem, de Apdlavc, w" xene, qeove, whg ge toV dikaiovtaton ei*pei~n:

paraV meVn h&mi~n Zeuvc, paraV deV Lakedaimonivoic, o@qen olde e*stivn, oi”mai favnai touvtoug *Apovliwna).
51

49 4(...) nous pouvons imaginer que I'étranger d’Ateé est venu en Créte a la recherche des lois les
meilleures. Car si le bien est I'ancien, le meillest le plus ancien; mais afin d"étre puremergirplement
supérieur a ce qui est venu apres, le plus an@érétte supra-humain, il doit étre divin; les laitoises,
cependant, sont non seulement I'ouvrage d’un diais ilu plus grand des dieux, et elles sont appaegrtnm
les seules lois dans ce cas. Le dialogue s’ouvnéoomément a cela avec I'étranger d’Athenes s’erante
aupres d’'un vieux crétois a propos des vieilles wetoises”. (L. Strausgrgument et action,.p. 38). Ver
também do mesmo autowhat is political philosophy?And other studies. Chicago: The University of
Chicago Press, 1988, p. 29.

*Leisl, 624 a. A pergunta do Ateniense a Clinias eiMég na realidade, a frase inaugural que alite o
debate daseise nela o primeiro termo a ser pronunciado é, sar@nte, o termo deugig). Deve-se
dizer, porém, mais uma vez, que ndo ha nisso nemlespécie de casualidade: ao contrario, a intedeao
Platdo com esse procedimento parece ser a de damarclesde as primeiras linhas da obra, o tereemo
que o problema politico e legislativo deve ser gnaicialmente pensado, qual seja, o terreno tealdgi
religioso. Cf. E. VoegelinQrder and historyBaton Rouge and London: Louisiana University Pré883,
vol. lll, p. 228; L. Strausshirgument et action, pp. 36-37.

*lLeisl, 624 a.
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A afirmacéo inicial de Clinias, acreditamos, possuia relevancia fundamental,
pois nos revela desde ja um traco importante deetsonalidade, a saber, o seu profundo
patriotismo, que adere fielmente as tradicfes @detswa e que cré, portanto, na origem
divina das leis que regem seu pais. No entantiop @d¢ problematizar o valor de uma tal
adesdo patridtica a tradicdo, alguém poderia obgte a resposta mais justa ndo é
necessariamente a mais verdadeira; que a justiceefitido do respeito e da obediéncia as
leis de seu préprio pais) nem sempre implica aepgs de uma verdadé®Muito
sutilmente, o Ateniense insinua a possibilidadeseésto no caso da resposta de Clinias, ao
dar a entender que ela nos omite uma informacédompgertancia decisiva: Clinias, com
efeito, nada nos disse sobre a figura de Minoggwslador humano; porém, recorda o
Ateniense, segundo o relato homéritocom o qual os cretenses concordam, foi Minos
que, a cada nove anos, dirigiu-se ao encontro ds, fmra dele receber, na auséncia de
qualquer testemunha, as sentencas inspirddasc] a partir das quais foram elaboradas as
leis das comunidades cretens&sSe isso é verdade, deve-se admitir entdo que, para
outorgar suas leis a Creta, Zeus se valeu de wnmatliario humano, de forma que a
pretenséo das leis cretenses a serem inspiradasnpdeus dependeut courtda justica e
da confiabilidade de Minog® Ora, tal situacéo nos coloca diante de um prohlemis,
segundo uma certa tradicdo mitolégica e poéticgagrdlinos era um rei selvagem e
injusto, cuja reputacdo nada possuia, portantoredemendavel® Para contornar esse
problema e evitar quaisquer suspeitas quanto &rorigivina das leis cretenses, Clinias
recorre a um subterflgio e evoca imediatamentguadide Radamanto, o irméo de Minos:
é verdade, afirma ele, que os cretenses se refacerpapel exercido por Minos na

elaboracdo de suas leis; mas é também verdaddegudizem que Radamanto foi o mais

2 Cf. L. StraussArgument et actiodesLois de Platon pp. 38-39.

*% Odisséia XIX, 178-179

% Leisl, 624 a-b. O sentido original e primevo do teftnmac (nominativo singfhvmh) utilizado pelo
Ateniense neste passo € o de “aquilo que é mostradpilo que € exibido”, seja por meio de palavtade
algum outro tipo de sinal. Desse significado odgoherivou, posteriormente, o sentido de “revelacao
sobretudo o de revelacdo proveniente dos deupestanto, o de oraculo ou vaticiniv(ih tw~n gew~n).
Trata-se, pois, de um vocabulo carregado de cofmtafigiosa e que refor¢a ainda mais a atmosfera
profundamente teolégica da discussao inicial pradeopelo Ateniense sobre a origem das leis de Otdta
L. Brisson,Platon, les mots et les myth€mment et pourquoi Platon nomma le mythe? Pédiions de la
Decouverte, 1994, pp. 39-41.

%5 Ver Th. PangleTheLawsof Plato.., p. 380.

*Ver Minos, 318 e.
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justo de todos os homendikdjovtaton gegonevnai), considerando que esse elogio ele,
Radamanto, o recebeu merecidamente por ter outn@ganizado em Creta todas as
matérias de natureza judiciakV(periV taVc divkac).”” A conclusdo a que Clinias pretende
tacitamente chegar com essa alusédo néao ¢ difigedg@ercebida: um homem que possui
um irmao téo justo quanto Radamanto ndo pode seselvagem, e merece, pois, que lhe
concedamos crédito totaf

O Ateniense ndo questiona de imediato a respostarelense Ao contrario,
aceitando momentaneamente a pretensao das legsldddicas a exceléncia divina, ele
conclui que, como Clinias e Megilo se formaram am tostumes e tradicGes lega® (
toiouvtoiq hlgesi tevgrafqe nomikoi~g suv te kaiV oldde), eles estariam evidentemente dispostos a se

entregar, com prazer, a uma discussao sobre “regite&s” @eriv te politeivag kaiV novmwn),
falando e escutando juntos durante sua camirtladaestrada, alias, que eles se preparam
para percorrer, nota ainda o Estrangeiro ateniessestrada que vai de Cnossos até a
caverna sagrada de Zeus, € totalmente suficienmte gsse propdsito, e ao longo dela
existem sombras sob as arvores altas nas quaipalesiam descansar, refugiando-se do
calor sufocante do df.Clinias ndo faz nenhuma objec&o & proposta dodktse e se pde
prontamente de acordo com ele.

Com o aval de seus interlocutores, 0 Atenienseegmpa entdo para proceder a uma

pesquisa mais aprofundada acerca do “espirito’latpslacoes doricas: sendo leis divinas,

> Leisl, 624 b-625 a.

* Na tradicdo mitoldgica e literaria grega, MinoRadamanto eram comumente representados como dois
juizes infernais, que lado a lado julgavam os nsogiee chegavam ao Hades. Cf., por exenfgbmlogia de
Socrates41 a;Goérgias 523 e- 524 a.

* Leis I, 625 a-b. Verteremos aqui a palavra gregiiva preferencialmente por “regime”, ao invés de
“constituicdo”, que é a opcdo comumente adotadzspeddutores contemporaneos. A razdo para esshasc
assenta-se sobretudo no fato de que o termo wogdt indica, na maioria das linguas modernas, um
fendmeno exclusivamente juridico ou legal, a chamdel fundamental de um Estado”; todavia, o termo
politeiva abrange, em grego, um campo semantico bem mai®aque inclui em si ndo somente a idéia de “lei
fundamental”, mas também a de organizagdo ou medadd de uma sociedade, a partir do qual se arigin
tanto o seu sistema de valores quanto a sua partidistribuicdo do poder e das prerrogativas igakt
Nessa perspectiva,paiteiva pode ser entendida como a fonte das leis, de foueaum regime democratico,
por exemplo, instituira leis democraticas, um reagiatigarquico, leis oligarquicas, e assim por diar@f.
sobre isso as observagfes de L. Stradiagyral right and history Chicago: Chicago University Press, 1971,
pp. 135-139 e Th. Pangl€he Laws of Plato,.p. 513, n. 9, para quem o vocabpiliéeiva designa, em grego,

0 que poderiamos qualificar como “o principio wafior das leis” ou, na terminologia de Montesqu@u,
“espirito das leis”.

% Leisl, 625 b.
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elas devem, evidentemente, ter em vista o fim miaisado, o fim mais perfeifd.Nessa
perspectiva, o Estrangeiro de Atenas comeca pemgdota Clinias por que a lei
prescreveu, entre os cretenses, instituicbes can@faicbes em comum, 0S exercicios
fisicos e 0 habito de portar armasta{ tiv taV sussivtiav te umi~n suntevtacen off novmog kaiV taV
gumnavsia kaiV thVn tw~n oplwn e@xin).®? A resposta que Clinias oferece a essa questdo,
surpreendentemente, nada tem de ingénuo, masndpgtara uma sofisticada espécie de
realismo politico, veicula uma apresentacdo daciiad do ancestral, ja perpassada pelo
crivo de uma certa racionalidade: Clinias ndo &jngsum patriota comum, como
poderiamos ser levados a pensar a partir de soeeipi resposta, mas um patriota ja
marcado por uma certa experiéncia da refléX@e fato, segundo ele, todas as instituices
mencionadas pelo Ateniense foram dispostas em,Gretas de mais nada, em fungéo da
guerra {au~t'ou”n proVq toVn povlemon hami~n a@panta e*xhvrtutai), € o legislador cretense as
estabeleceu, ao que tudo indica, sobretudo comrmsvisesse finkd(V pavng' off nomogevthg, wialg
g'e*maoiV faivnetai, proVc tou~to blevpwn sunetavtteto). ®* Sua intencdo, ao proceder dessa maneira,
prossegue ainda Clinias, parece ter sido a de nandeestupidez que domina as massas, as
quais ndo compreendem o fato de que existe, p@ #odida, uma guerra continua e
ininterrupta de todos contra todas as cidaelesaq dhv mai dokei~ katagnw~nai tw~n pollw~n wag
manganovntwn ofti pavlemog a*eiV pa~sin diaV bivou sunechvg e*sti proVq aipavsac taVq povleic). Ou seja, o
legislador cretense descobriu, por detrds de tadqeeriéncias politicas e historicas
fundamentais, a verdade nua e crua de que o quaiaiandos homens chama paz nao
passa, no fundo, de uma palavra vailin(gaVr kalou~sin oifi plei~stoi tw~n a*ngrwvpwn ei*rhvnhn,
tou~t'ei"nai movnon olnoma), e de que, na realidade e por natureza, as cddadem em um
estado perpétuo e ndo declarado de conflito umasacas outrasw~/ d'elrgw/ pavsaic proVq
pavsaq taVc povleic a*eil povlemon a*khvrukton kataV fuvsin ei*nai).®>  Eis por que ele dirigiu o
essencial de seus esforcos para a tentativa die ariguerra e a vitéria na guerra em

ocupacles precipuas da comunidade politica, ncapemgo de que nenhuma posse ou

1 Cf. L. StraussArgument et action, p. 39
®2| eisl, 625 c.

8 Ver Th. PangleTheLawsof Plato..., p. 382
® Leisl, 625 d

% Leisl, 626 a.
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atividade pode ser realmente aproveitada, cascs@&ilcance o triunfo na batalha (sem
davida, os vencidos ja ndo possuem nenhuma prapléedanas todos os seus bens passam
para as maos dos vencedof&s).

O discurso de Clinias, como se vé, nada tem denirmgémas pretende ser uma
vigorosa licdo de realismo politico, que buscaiearaa legitimidade das leis belicistas de
Creta na ordem objetiva gdaysis entendida heracliteanamente como um estado deague

perene e univers&l. Curiosamente, Clinias ndo faz nenhuma referémsaleuses em sua

% eisl, 626 b.

67 A aproximagdo conceitual entre o discurso de @i o pensamento de Heréaclito é bastante plausivel
Com efeito, a idéia de quepaysispossui um carater fundamentalmeptdéémicoe de que, portanto, a guerra
(povlemog) e a discoérdiae(ric) sdo principios universais que presidem a todge@sessos do devir cdsmico, €
um dos tragos mais marcantes da reflexao filosdlichleraclito. Cf., por exemplo, o célebre fragroddiK B

53, que proclama a guerra como o “pai de todaisag’ fovlemog pathvr pavntwn) e, sobretudo, o fragmento
DK B 80, onde se |é: “é necessario saber que aaéeo que € comum e que a discordia € justicaee
todas as coisas vém a ser segundo a discordiseeeasidade”e("devnai deV crhV taVn poviemon e*ovnta xunoVn kaiV

divkhn elrin, kaiV ginovmena pavnta kat'elrin kaiV crewvn). Mas, buscando uma maior precisdo, poderiames dire, mais

do que na cosmologia tragica de Heraclito, a visdlicista de Clinias parece se inspirar diretamelate
realismo politico que comanda as analises de uno autor grego: Tucidides. De fato, ao longo dechra
historiografica, Tucidides parece assumir como uimcfpio fundamental para a compreensdo dos eventos
historicos que pretende descrever a idéia de wue, vez que ndo ha um direito comumumiversal no
plano da politica exterior, as relagdes entre @sdeis devem ser entendidas, em Ultima andlise, celagdes

de pura for¢a, completamente indiferentes as cerajées de ordem juridica ou moral. Nesse serdgidog
conta, segundo o historiador, nos diferentes comtabliticos estabelecidos entre as cidades, éderpo
(i"scuvc) possuido por cada cidade e apenas o poder, seestanifesta, antes de mais nada, como potencial
militar. Tucidides vé nesse fendmeno algo ineraredpria natureza das coisas (cf. a proclamaggopfelos
atenieneses aos espartanos, logo no livro | (76ejundo a qual “é algo estabelecido desde sequere®
mais fraco deva se sujeitar ao mais forte” e oulsx do siracusano HermOcrates aos seus conciladdo
falando contra os atenienses: “é inteiramente éseligjue devam urdir seu proprio engrandecimeném N
s8o os que buscam dominar que eu culpo, mas oprqutamente se submetem a eles. E universal que a
natureza humana domine o que nao resiste, mas rannee se precaveja do ataque” [IV, 61, 5] ), e etreo
uma confirmagéo de sua perspectiva na ascensaoselidacdo do imperialismo ateniense, processo que
levou ao estabelecimento da hegemonia politica téeas no mundo grego e que foi a principal causa do
desencadeamento da guerra do Peloponeso. Ver, esgardematica, os comentarios de J. de Rordlyoi
dans la pensée grecquep. 101-107 e W. C. K. Guthri€s sofistasTrad. de Jodo Rezende Costa. Sao
Paulo: Paulus, 1995, pp. 83-86. Pode-se dizerafleeaHistoria da Guerra do Peloponessta permeada de
situacdes que, de uma forma ou de outra, exengptifiesse principio da “l6gica da forga” no funciorato

da realidade politica, mas o episédio mais ilustrade todos €, sem davida, o célebre dialogo dékod (V,
85-111). De fato, nesse passo, Tucidides narrabatéleravado entre os embaixadores atenienses e 0s
governantes da ilha de Melos, comunidade que estwdo forgada por Atenas a entrar na confederdgao
Delos. Os atenienses iniciam seu discurso afirmamotamente que ndo pretendem aduzir consideragfes
éticas na exposicdo de seus argumentos, mas qeerdoisse ater a um ponto de vista estritamente
pragmaético, porquanto, dizem eles, todos sabeno glieito e a justica intervém apenas quando haldguale

de forgas, mas que nos casos contrérios, os fiaxzesn o que podem e os fracos se submetem. OsdViélio
aceitam as condi¢cdes do debate estabelecidasatelisnses, discutindo apenas em termos de irgefess
sumfevron) e de utilidadetgV crhvsimon); porém, em um dado momento, cometem o erro dargpara o direito,
afirmando que, apesar de tudo, contam ainda conpassivel auxilio dos deuses, pois estdo do lado do
direito contra a injustica. Ao que os ateniensgdia@m, enunciando explicitamente o principio de gu
politica é, por natureza, o reino da forca: “nagemca sobre os deuses e certo conhecimento sobtaraza
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explicacdo da legislacdo cretense: ao contradigajao expressar um ponto de vista que se
atém apenas ao que se passa nha realidadeelfgw/), e ndo a meras palavrasovnon
olnoma), ele avanca a concepcao de que, na visdo dedddgr, a guerra ndo é um acidente
de percurso na historia da humanidade, mas, antesdmeno politico mais originario e
fundamental, e € em fungcéo dela que uma cidade geig ordenar a disposicédo de suas
leis. A0 mesmo tempo, as palavras de Clinias deiglano, também, qual é o objetivo a
que deve visar a acdo de um bom legislador: tmtagd® apenas de estabelecer leis e
instituicdes, mas, acima de tudo, de transmitioraunidade a marca de um modo de vida
ou de uméthos o espirito de um certo regime. Megilo, como b@pagtano, concorda
inteiramente com as palavras do cretense, na medidgue elas refleteméan militarista
e marcial dos regimes doricos. O Ateniense, poréniuscara problematiza-las
gradativamente, pondo as claras sua insuficiémt¢gana e fornecendo, ao mesmo tempo,
uma visdo alternativa da ordem natural, da ordestivainente conforme ghysis A
estratégia argumentativa por ele adotada para tamtsistira em radicalizar o principio
belicista fundamental que subjaz ao discurso daasli

Inicialmente, o Ateniense busca conseguir essdoefecuando o argumento do
cretense para dentro das fronteiras da proprieedade politica: se a vitéria sobre uma
outra cidade é, para urpdlis, 0 maior bem, o mesmo nao valeria, indaga o Atseieno

que diz respeito a uma aldeiav(h) em relacdo a uma outra aldeia, ou a uma familia

(oi*kiva) em relacdo a outra familia, ou a um homefh() em relacdo a outro homem?

dos homens (no primeiro caso, € uma opinido, nansky uma certeza), € que, universalmente e por uma
espécie de necessidade naturgio( fuvsewg a*nagkaivag), 0 que é superior governa. Ndo fomos nés quenfize
esta lei, apenas fazemos uso dela e ela existigdspanpre, mesmo depois de nés... Se dispuséss@issino
poder, farieis 0 mesmo... E 0s espartanos naojwdarao. Mais que quaisquer outros, equiparam adayel

com o bem e o interesse com a justica”. E inegaw@nex&o dessas idéias expressas por Tucidides com
discurso inaugural de Clinias sobre o carateristdidas leis de Creta. Por outro lado, ndo podemosrrar
esta longa nota sem antes mencionar a profundeéndia que exercera na histéria do pensamentacpolit
ocidental o realismo politico acima descrito: paes darmos conta disso, basta mencionarmos apsnas o
casos mais célebres, dos dois autores que saademthds os fundadores da filosofia politica moderna
Maquiavel (para quem a soberania de um Estadonsia fantes de mais nada, na instituicdo de umiexérc
profissional e especializado, e para quem, poremnste, um poder soberano sem aparato militauer
contradictio in adjectye Hobbes, cujo ponto de partida é justament@ia ide que no estado de natureza ou
pré-politico étatus naturag ndo havendo nenhum poder comum que obrigue e todos os principios
juridicos e morais carecem de efetividade, impeyampgenas a lei da for¢a, o que gera uma situagdo de
violéncia generalizada entre os individuos (a famgda guerra de todos contra todos).

92



Sem titubear, Clinias concorda que sifnimediatamente em seguida, o Estrangeiro de
Atenas resolve descer entdo até o individuo: easo de um homem isolado, pergunta ele,
devemos entender que a relacdo que existe em teetolire também a de um inimigo em
relacdo a um inimigo(Au*tw~/ deV proV¢ aubtoVn povteron whg polemivw/ proVc polevmion
dianohtevon;)? Entusiasticamente, Clinias aquiesce, afirmandoayAteniense, ao remontar
assim o argumento até o seu principio, tornou-c@mseqiiéncia mais clano\V gaVr lovgon
e*p’ a*rchVn o0*rqw~¢ a*nagagwVn safevsteron e*poivhsag), de forma que agora se descobrird mais
facilmente o que por eles foi dito ha pouco, a saipee todos sédo inimigos de todos em
dominio publico, e que na vida privada cada umirdigo de si mesmo. Nesse sentido, a
primeira e a mais nobre das vitérias, conclui €le vitoria sobre si mesmio\(nika~n au*toVn
aufitoVn pasw~n prwvth te kaiV a*rivsth), e a pior e, ao mesmo tempo, a mais vergonhosadds
as coisas consiste em ser derrotado por si mes¥mieV(hhtta~sqai au*toVn ubf' efautou~ pavntwn
ailscistovn te a@ma kaiV kavkiston). ©°

Sob essa nova base, o Estrangeiro decide retornér @mrgumentad/n lovgon) em
um sentido inverso: visto que cada um de ndés, deregilo individualmente, € superior ou
inferior a si mesmoe{peidhV gaVr ei%q e@kastog hbmw~n of meVn kreivttwn aubitou~, off deV httwn
e*stiv), poderiamos dizer que a mesma coisa acontecemanfamilia §i*kivan), em uma
aldeia kwvmhn) ou em uma cidadedflin)? Clinias acha que sim e complementa que a cidade
onde os melhoresif a*meivnonec) vencem a multidaotd/ plh~goc), isto é, os pioresto{V¢
ceivroug), essa sim pode ser considerada uma cidade supesianesma, e muito digna de
ser louvada por uma tal vitoria; mas aquela ormd@tace o contrario, mereceria as coisas
contrarias. Donde conclui o Ateniense que, seg@asdoalavras de Clinias, uma cidade na
qual a multiddo dos homens injustos se associagegae dominar e escravizar os homens
bons seria considerada ao mesmo tempo inferionmesma e méahttwn a@ma kaiV kakhv);
mas aquela na qual os injustos ndo conseguemittal $eria superior a si mesma e boa
(kreivttwn te kail a*gaghv). Clinias considera muito estranhmafa altopon) o que diz o

7

Estrangeiro, mas reconhece que € necessario cancwwth ele. Vé-se bem a razdo do

%8 Leisl, 626 c.
9| eisl, 626 d-e
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estranhamento de Clinias: a conclusdo a que chégantense implica em uma restricdo
do valor da vitoria militar, indicando que o trionfna batalha e o éxito guerreiro, por si
mesmos, ndo sdo um bem absoluto e incontestavelalga relativo, cujo mérito depende
essencialmente do carater dagueles que vencenitbhias/que podem ser vergonhosas ou
injustas’’

O Ateniense introduz em seguida um outro argumerdantuito de tornar ainda
mais explicita essa relativizacdo da vitoria. Seauiso tomara por objeto, agora, ndo mais
a cidade ou o individuo, mas a familia: ndo seadansurpreendente, diz ele, que, onde
houvesse um grande numero de irmaos, filhos de @smm homem e de uma mesma
mulher, muitos deles se tornassem injustos, e ag@necos justos. Nao vem ao caso, aqui,
prossegue o Ateniense, saber se uma casa ou uritia f@enem ser chamadas de inferiores
a si mesmas, quando o0s perversos nelas triunfasuperiores, quando eles sdo nelas
inferiores: a investigac@o presente ndo diz reseitonveniéncia ou inconveniéncia das
palavras du* gaVr euschmosuvnhg te kaiV a*schmasuvnhg rGhmavtwn e@neka taV nu~n skopouvmega), mas
as leis, e ao que, nas leis, é correto ou erragionge a natureza™(|' o*rqovthtovg te kaiV
afimartiva pevri novmwn, hitic pot'e*stiVn fuvsei).”* Pois bem, sendo aceite esse ponto, poder-se-ia
perguntar qual seria, entdo, para os irmdos aciercionados, o melhor tipo de juiz:
aquele que eliminasse os que, dentre eles, sdo, maaslenasse aos melhores a se
governarem a Si mesmos, ou 0 que preservasse aasdmaus, a0 mesmo tempo que 0s
tornasse voluntariamente obedientes ao governbalus? Ha ainda, segundo o Ateniense,
a possibilidade de mencao de um terceiro juiz dacde a virtudetfivton dev pou dikasthVn
proVq a*rethVn eilpwmen): aquele que, tomando em suas maos esses irmadglas, nao
destruisse ninguém, mas estabelecesse a amizadkeenailiacdo entre eles, outorgando-

lhes leis fovmoug au*toi~g geivg).Clinias considera que o terceiro juiz €, de lormgenelhor,

0 Cf. L. StarussArgument et action,.p. 40; Th. PanglélheLawsof Plato.., p. 383. A estratégia aqui usada
pelo Ateniense para operar essa relativizagao tdaiaviconsiste em jogar com a ambiguidade inerante
adjetivokrei~ttwn, que significa “o que é superior”, “o que estinaa”, seja do ponto de vista fisico (e entdo o
gue é superior € “0 que é mais forte”) seja dogadetvista moral (e entdo o que é superior é “hamg). O
ponto central enfatizado pelo argumento do Atesgenque a primeira no¢do ndo implica necessartaraen
segunda, na medida em que podemos ser mais fomesngssos inimigos e no entanto mostrar-nos
moralmente inferiores. Cf. T. SaundeP$ato. The Laws..p. 45; A. Castel-Bouchouch?laton. Les Loisp.
285, n. 12

™ Leisl, 627 c-d.
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pois ele é, sem davida, também um legisladbtuigu~tac dikasthvg te kail nomaghvthc).”? Ora,
complementa o Ateniense, esse juiz certamenteadstaia suas leis tendo em vista ndo a
guerra, mas 0 seu oposto. Mais: retornando imedéite a esfera da cidade, podemos ver
gue a mesma situacdo ai também se aplica, poiaswode uma guerra interna, isto €, de
uma sedicaosfavsi), a alternativa preferivel seria ndo que a puit ftsse obtida com a
supressdo de uma parte dos cidaddos e a vitbaatdes, mas sim que a amizaélied) e a
paz €i*rhvih) se gerassem entre todos os membros da comunidatienteeprocessos de
reconciliacdo w@poV diallagw~n).”® O que nos conduz, portanto, & concluséo de quelltom
(TaV ge mhVn alriston), para a cidade, ndo é nem a guerra nem a sediftéof povlemog oulte he
stavsi), mas a paz acompanhada da mutua benevolénacsaantidadaosi{rhvnh deV proVg
a*llhvloug a@ma kaiV filofrosuvnh). Desse ponto de vista, comenta o Estrangeirommesvitoria
que a cidade obtém sobre si mesma nao pertencaisas enelhoresu(*k tw~n a*rivstwn),
mas as necessariasllgV tw~n a*nagkaivwn): de fato, assim como um corpo doente que passou

z

por uma purificacdo médica € inferior a um corpoe quunca necessitou de tais
procedimentos, assim também a cidade que vencéumgssna e superou a sedicdo €

inferior aquela que nunca passou pela experiéraciguérra civil. Eis porque, arremata o
Ateniense, o homem que visa primeira e exclusivaeeans conflitos externosrgVg taV
elxwgen polemikaV a*poblevpwn movnon kaiV prw “ton), jamais se tornard um genuino politiglo fote
politikVC gevnoito o*rgw’C), e nem um verdadeiro legisladoultlaln nomogevthg a*kribhvc), ™ se
ele néo legisla as coisas da guerra em vista danpEg do que as da paz por causa das da
guerra €* mhV cavrin ei*rhvnhg taV povlemou nomogetoi~ ma~llon h! tw~n polemikw~n e@neka taV th~q
ei*rhvihc).”

Clinias julga que o argumento parece ter sido beum@&ado {*rqw~¢ ei*rh~sgai); no

entanto, ele confessa que se admiraria se asddisala e de Lacedemonia ndo dedicaram

”Leisl, 627 d-628 a.

"®Leisl, 628 a- c.

" Seguimos aqui a interpretagdo proposta por T.@&asgNotes on théaws of Plato.University of London,
Institute of Classical Studies, Bulletin supplem@8t London, 1972, p. 3, segundo a qual as expeessd
o*rgw "¢ politikovg e nomogevthg a*kribhvg ndo fazem referéncia, nessa passagem, as idéi&oupeténcia” e
“pericia”, mas possuem, antes, um sentido preveesmte ético, porquanto o que o argumento do
Estrangeiro visa precisamente demonstrar é quéaésiarque define um bom legislador ndo é sua ke
técnica, mas a corre¢do do objetivo moral que entai
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todo o esforgo possivel em funcdo das coisas eaay(por outras palavras, ele desconfia
que, se o argumento acima desenvolvido é verdadsireis de Creta e de Esparta ndo sdo
tdo perfeitas como ele inicialmente afirmaf@Muito habilidosamente, o Ateniense evita,
porém, no presente momento, desferir uma criticatadicontra a tradicdo ddrica,
provocando um atrito aberto com seus interlocutdvesse intuito, ao invés de questionar
diretamente o legislador cretense e sua pretens&erdinstituido um codigo divino, o
Estrangeiro convoca para o debate o poeta Tirmuem expatriado que, por nascimento,
era de origem ateniense, mas que se tornou cidatéimalizado da Lacedemonia. Tirteu,
diz o Ateniense, proclamou com todo o vigor a éxugla na guerra como mais nobre e
supremo valor, declarando que s6 os homens queastem firmes nas batalhas e nelas
triunfam s&o dignos de louvdf.No entanto, poder-se-ia objetar a Tirteu que exigpelo
menos dois tipos de guerrddi duvo polevmou): uma, que é a mais dura e a mais dificil de
todas as batalhaga(ntwn polevmwn calepwvtatoc), a batalha realizada no interior da cidade,
chamada sedicaatdvsic);"® outra, que é a guerra meramente externa, empdeendntra
inimigos vindos de fora, e que é muito mais tralaqdb que a primeirguV pra/ovteron
e*keivnou).”® Tirteu, continua o Ateniense, parece ter tido eemte apenas a segunda forma
de guerra, a guerra externa, e 0 homem que nalabsessai; nés, porém, diriamos que, se

esse homem € bom, muito melhor é aguele que sk @v®o o mais excelente no fragor

®Leisl, 628 c-e.

®Leisl, 628 e.

Leisl, 629 a-b.

"8 A palavrastavsic apresenta um interessante e ambivalente contefitingieo. Por um lado, em seu sentido
originario, o termo designa a agdo expressa peloovidsthmi, isto €, “a agdo de colocar de pé ou de se
erguer”, “a acdo de se manter”, donde provierandgrivacao, as idéias de “estabilidade” e “reqpdupor
oposicao divnhsi, “movimento”, e forav, “agdo de se mover e de levar”. Como é sabidxagéamente nesse
sentido que alguns didlogos empregam o tgara definir a condicdo de imutabilidade e estidille da
Idéia, em contraposicao ao fluxo incessante dostabjsensiveis (cCratilo, 426 d;Sofista 250 c, 251 e,
252 d) . Por outro lado, no entanto, a palawraic veio a designar também, no contexto do vocabulario
politico, o “movimento de sublevagéo” ou de “re@eflino interior da cidade, a “sedi¢cdo” ou “guernalt
Porém, apesar das aparéncias, pode-se dizer cudilgs® significado ndo se opbe de forma abschata
primeiro, mas nele ja se encontra de algum modtidmrcom efeito, da “acdo de se colocar de péesd
erguer”, passa-se facilmente a “acéo de se oppdaie as idéias de “contestacdo”, “divisdo” edfg@o”. A

fim de conservar essa tensa unidade de signifiqadcé inerente ao vocébulo grego, J. Frére prapdedir
stasis nos dialogos platbnicos, em ambos os casos, rpsisténcia”. Haveria, assim, segundo Frére, duas
formas de resisténcia: a resisténestav{i¢) de carater ontoldgico, prépria da Idéia, ou sejpermanéncia ou
persisténcia deidos e a resisténcia politica, a oposi¢do ou desaauudseio dgdlis entre fac¢des politicas
opostas. Cf. J. Frére, “Stasis. Résistance etdeamse selon Platon”. In Idefiemps, désir et vouloir en
Gréce ancienneRaris: Vrin, 1995, pp. 193-197.

96



da maior batalha a sedicd8® E o que parece dizer, decerto, um outro poetagriiedle
Mégara, que afirmava que, no meio da dura disserighoum homem digno de confianca
(pistoVg a*nhvr) vale tanto quanto o ouro e a prata. Esse homemergano Ateniense, é
muito superior aguele outro, pela mesma razdo qustiga, a moderacdo e a prudéncia
associadas com a coragem sao superiores a coragesaa isoladamente. De fato, um
individuo ndo se tornaria confiavel e integro enonds perturbacées de uma guerra civil
se ndo possuisse todas as virtudes, ou a virtudple. J& quanto a batalha de que fala
Tirteu, as pessoas que nela sdo capazes de se ffirams e desafiar a morte podem ser
encontradas até mesmo entre 0S mercenarios, 0s géai quase sempre homens
impulsivos, injustos, insolentes e néscigsv{ei C kaiV aldikoi kaiV ulbristaiV kaiV a*fronevstatai).®*

O que nos leva, segundo o Ateniense, a admitir guirs® consequéncia: qualquer
legislador digno desse nome, e, mais do que tamdsgislador cretense, inspirado por
Zeus, deve fixar sempre suas leis olhando paramadas do que a maior virtuda* alllo

h! proV¢ thVn megivsthn a*rethVn mavlista blevpwn a*eiV ghvsei touV¢ novmoug). A maior virtude, porém,
como considerava Teodgnis, consiste sobretudo mdalia nas situacdes criticasst(vthg

e*n toi~¢ deinoi~¢) — qualidade que ndés poderiamos denominar de juptcita (En tig
dikaiosuvnhn aln televan o*nomavseien). Quanto a virtude louvada por Tirteu, ela é, decaima
coisa nobre, e o poeta fez bem em exalta-la; magradem dos valores, ndo se poderia
atribuir-lhe sen&o o quarto lug&r.

Clinias se mostra cauteloso com essas observa@esidera que elas degradam o
legislador cretense a um lugar muito desfavordMels uma vez, o Estrangeiro ateniense
evita o atrito direto com seus interlocutores esidarece que nao € o legislador dorico que
rebaixamos, mas a nés mesmos, quando consideramadsligos e Licurgo organizaram
todos os costumes, em Creta ou na Lacedemdniay sndvista sobretudo a guerra (ou
seja, 0 erro esta ndo tanto nas tradicoes legai3ata e Esparta, mas sim na interpretagéo

deturpada que concedemos a essas traditt88gundo o Ateniense, para falarmos ao

" Leisl, 629 c-d.

8 eisl, 629 d-630 a.
81| eisl, 630 a- b.

82 eisl, 630 b- d.

8 Leisl, 630 d.
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mesmo tempo de uma forma verdadeira e justa desgisiddor divino, deveriamos, pelo
contrario, dizer que ele visa ndo a uma parte dade @u*c wic proV¢ a*reth~¢ ti movrion), e
ainda por cima a mais infimaai{ tau~ta toV faulovtaton), mas a virtude inteiraa{laV proVq
pa~san a*rethvn) — coisa que os politicos de hoje, é verdade, ndenfade maneira alguma.
Clinias, sem duavida, acertou, ao tomar como poetpadtida de sua interpretacdo das leis o
principio da virtude e da exceléncia; mas errouregluzir a virtude a sua parte menor e
mais insignificante®™ Do que se segue que é o ideahrketétotal que deve, pois, segundo a
perspectiva do Ateniense, orientar o fundador eanesupresa legislativa, o que confere a
sua tarefa no interior da cidade um carater inegaimente moral e pedagégico: o papel do
bom legislador é, assim, ndo apenas o de assegar#o-suficéncia bélica e material da
comunidade para a qual legisla, mas o de promqguanto possivel, a exceléncia e o bem
entre os membros dadlis. A conseqiéncia mais importante que deve seraretabsa
observacdo pelo intérprete dheis é, portanto, a de que, no contexto desse dialogo,
legislacdo e moralidadedmose éthos se encontram, desde o principio, rigorosamente
entrelacados e conectados, a lei sendo determiaasian, como um principio dotado de
uma funcdo moral eminentemente positiva. Tal pasigue foi qualificada corretamente
por um comentador atual de “legalismo mofiltjistancia-se radicalmente, como é fAcil
ver, do chamado positivismo juridico contemporangoe, cindindo inteiramente o0s
campos do Direito e da Moral, vé na norma juridicasimples dispositivo politico criado
pelo poder do Estado para controlar as relacdessabjetivas e assegurar, assim, a ordem
comunitaria e social. Mas dsis assumem precisamente o0 ponto de vista contrario e
afirmam categoricamente a funcdo moralizadora daidaorando, consequentemente,
qualquer distingdo entre Etica e Direito. Comdesébu Guthrie, “atualmente, é um ponto
controverso se a lei deveria ocupar-se da incutcapitiva da moralidade. Platdo néo
tinha davidas: tudo que diz respeito as leis temobjetivo Unico e seu nome adequado é

virtude” &’

% | eisl, 630 d-631 a.

8 R. F. StalleyAn introduction to Plato’d.aws..., pp. 40-42

87 W. C. K. Guthrie Historia de la filosofia griegaVol. V. Platén: Segunda época y Academia. Madrid
Gredos, pp. 351-352
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Seja como for, apos ter feito essas observacdestrangeiro passa entdo a expor a
Clinias como ele gostaria de té-lo ouvido falareas leis de seu pais, o que lhe permite
expor, pela primeira vez no dialogo, a tabua derealque, baseada numa viséo alternativa
da ordem natural, norteara as discussodes ulterttaesbra, servindo de critério para a
avaliacdo das legislacbes doricas. Com esse proeath, o Estrangeiro nos mostra, entéo,
que ele veio a Creta ndo tanto para buscar o padisimelhores leis quanto para reformar
as leis cretenses a luz do que seria o verdadaih@p de uma boa legislacdo. O Ateniense
comeca seu discurso observando que Clinias deeex#o, antes de mais nada, que as leis
cretenses sdo justamente reverenciadas entre éasdgiegos por tornarem felizes aqueles
que delas se utilizam, propiciando-lhes todos os.b®ra, 0s bens, porém, sdo de duas
sortes, a saber, os humanos e os divitigls~(deV a*gagav e*stin, tal meVn a*ngrwvpina, taV deV
gei~a), sendo que os primeiros dependem dos segundé@e @ice-versa: assim, se uma
cidade sabe conquistar para si 0s bens superiatiemes, adquirira também os inferiores
e humanos, mas, na hipétese contraria, ficara gaivde ambos. Tendo em conta isso,
Clinias deveria ter dito entdo que, entre os bensanos, temos, em ordem decrescente, a
salde (fgiveia), a belezakévllng), a forca fisicai{scuVc) e a riqguezaplpu~tog); e entre os bens
divinos, também em ordem decrescente, a sabedamas(), a disposicdo moderada da
alma gwvfrwn yuch~¢ el@xig), a justica dikaiosuvnh) e a coragema({ndreiva). Na seqiiéncia, seria
preciso ter observado igualmente que todas ess&Es@stao assim ordenadas ou dispostas
conforme a naturezaaf~ta deV pavnta e*keivnwn elmprosgen tevtaktai fuvsei) e que o legislador
deve procurar ordenar, portanto, suas leis da mesameeira kaiV dhV kaiV tw~/ nomogevth/
taktevon oul@twc), dispondo os seus preceitos de forma a fazerqgenas coisas humanass
bens externos sejam voltadas para as divinasas virtudes tfV meVn a*ngrwvpina ei*q taV
qgei~a), e as divinas todas para o intelecto que as gui@onduz t6V deV qei~a ei*q toVn
hGgemovna nou~n suvmpanta blevpein). A guisa de conclus&o, Clinias poderia enfirmadir que o
legislador, gracas a esses principios, deve reguitantoda a vida humana do nascimento
até a morte, e ensinar em cada caso 0 que é nolwie bom ou mau, além do género de
dores, prazeres e desejos convenientes, outorgandoservacao do sistemac) assim

delineado aos guardides responsaveis pelasiigite) — os quais serdo guiados ou pela
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sabedoriatfuV¢ meVn diaV fronhvsewc) ou pela opinido retan(V¢ deV di'a*lhqou"q dovxhg i*ovntag) —
, a fim de que o Intelecto, que unificou todas ®ss#sas em um todo, manifeste que elas
estdo instituidas em funcao da justica e da moderacndo em funcdo da ambicdo e das
riquezas d@pwc pavnta tau'ta sundhvsac ofi nou"q eipavmena swirosuvnh/ kaiV dikaiosuvnh/ a*pofthvnh/,
a*llaV mhV plouvtw/ mhdeV filotimiva/).28

Esse discurso expde, como se vé, de uma formaseorcrelativamente clara, a
ordem de valores que deve inspirar o legisladalalaoracéo de seu programa legislativo.
Antes de mais nada, ele deixa claro que a finatidaghrema a que visa a lei é a realizagéo
da felicidade humana, a realizacdo eladaimonia No entanto, na medida em que a
felicidade humana n&o se confunde com o simplesdstan, mas depende essencialmente
da posse da virtude ou daeté a funcdo da lei consiste principalmente em pranav
aquisicdo da exceléncia dos cidadaos. O fim maigsdb, o fim mais perfeito, visado por
toda legislacéo, é, pois, a virtude. Ora, essardutagdo da felicidade areté pressupde
gue a lei estabeleca uma correta articulagcdo darfjiga dos valores que regem a vida
humana, sobrepondo necessariamente as virtudessnams bens meramente externos,
porquanto, segundo o Estrangeiro, ndo € gracasbews exteriores que se adquirem
virtudes, mas sim gracas as virtudes que se adgsebens exteriore® As virtudes,
porém, como mostra o Estrangeiro, sdo realidadelipfag, diferenciadas, que se
escalonam e se relacionam entre si conforme um@artiea igualmente rigorosa, o
primeiro lugar cabendo a sabedoria ou prudéndidtjmo lugar cabendo a coragem. A fim
de que essa hierarquia seja corretamente fundaglze a multiplicidade das virtudes seja
adequadamente integrada numa ordem moral coegemieciso, pois, que as diferentes
aretai sejam subordinadas a um principio superior, regp@hpela sua coordenacéo e
unificacdo. Tal principio, segundo o Estrangeira,rézao ou o intelecto, ao qual a lei deve
atribuir assim uma posicdo soberana ou hegemonigaterior do sistemandu "¢ hiigemwvn),
outorgando-lhe a funcdo de unificar as diferent@sudes e bens humanos numa

organizacdo axioldgica consistente. A razdo é,mgsgroclamada como o horizonte

% Leisl, 631 b- 632 c.

89 ; ; A ; i Ani ; . =
Bem entendido, isso ndo implica de forma algurpeoaosicdo de uma espécie de ascetismo: como Platdo

disse antes, a felicidade humana depende ao mesmpo tdo concurso dos bens exteriores e dos betagsmor
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supremo da legislacdo e a sua hegemonia parecpostmto, indicada como a fonte da
unidade de todas virtudes, o que implica que, eanbsrdiversas exceléncias se distingam
de acordo com sua natureza especifica, elas podeomtear no plano intelectual cmus

um fundamento comurn’

Como salientaram alguns comentaddfesproblematica aqui suscitada, da unidade
complexa das virtudes, constitui um dos temas aisntlad_eis e emergira, de uma forma
ou de outra, em diversos momentos do dialogo, ntegto das mais variadas discussoes;
porém, curiosamente, ela s6 sera retomada de wevama forma realmente radical e
decisiva, apenas no fim do didlogo, numa passageciatdo livro XIl, onde o Estrangeiro
a indicard como um dos conteudos mais importarsesidcacdo dos membros daquele que
constituira, com certeza, o principal 6rgao intelacda cidade: o Conselho Noturno. De
fato, segundo o que o Estrangeiro afirma nesssppara que o Conselho noturno possa
ser tido como a cabeca da cidade, isto €, comansel@éncia diretriz, € preciso que ele
consiga, antes de mais nada, discernir o fim oopesékopovg) de toda legislacdo e os
meios mais adequados que nos ajudam a atingi-&.d0ffim Unico visado pela legislagéo,
como mostra suficientemente toda a discussdo delséter até ali, ndo é dificil de ser
identificado: trata-se da virtude. Mas se a ida@fao da virtude como o fim Ultimo visado
pela legislacéo € algo relativamente facil de ealizado, cconhecimento da natureza da
virtude ndo é algo tdo simples assim, pois a virtude seifesda como uma realidade
multipla e complexa, assumindo pelos menos quairmds diferenciadas: sabedoria,
temperanca, justica e coragem. A principal tanef@lectual atribuida ao Conselho Noturno
€, entdo, nesse caso, a de compreender como asse yirtudes, apesar de suas
diferencas, formam uma so virtude e como uma \rtilica pode assumir quatro formas
diferenciadas. Conforme observa o Estrangeiro, rssemmucdo dessa tarefa requer um

treinamento apropriado naquela capacidade espeeialiscernimento que consiste em

Apenas, ha aqui a afirmacéo de uma subordinag@®gida dos bens exteriores aos bens morais, doesa
materiais a virtude, o que € muito diferente de pogtura estritamente ascética.

% Ver, sobre isso, T. Calvo, “El orden de las \des y lad_eyesde Platon”. In F. LisiPlato’s Lawsand its
historical significance Sankt Augustin: Academia Verlag, 2001, pp. 5leGBensinamento de Aristoteles em
Politica VII, 7, 1323 a.

%1 Th. PangleTheLawsof Plata.., p. 388; R. F. Stalleyin introduction to Plato’d aws..., pp. 45-46; 56-58.
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saber ver o uno no multiplo e o multiplo no uno,diraete a reconducdo de uma dada
diversidade a unidade primordial de uma Idéia. Oblgma de compreender como a

virtude, mesmo sendo um fenémeno multiplo e divezsostitui ndo obstante um realidade

Unica €, assim, o problema da Forma da virtudaaeesolugdo envolve necessariamente o
recurso a dialética como método capaz de identiicesséncia comum naquilo que é

aparentemente heterogén®o.

No contexto do livro |, o Ateniense nem de longenaoi@na a questdo das Idéias,
mas da a entender de alguma maneira que o eleroemiom que pode funcionar como
principio de unificagdo das diferentes virtudesr®os na medida em que as virtudes séo
consideradas como organizadas e hierarquizadastndmnacdo a hegemonia do intelecto
soberano e(*¢ toVn hiigemovna nou"n). Infelizmente, nesse momento do dialogo, o Atesee
ndo se preocupa em aprofundar essa temética, iexplic melhor como se dé a articulacéo
do nouse das diferentes virtudes. Ao contrario, o queteressa observar por ora é que a
ordem de valores enunciada anteriormente, em quemado da raz&o se institui como o
horizonte superior e unificador de todo o sistemaalores proposto pela lei e em que as
virtudes moraise estabelecem hierarquicamente acima dos bendreospe materiais, €,
ndo uma disposicdo arbitraria e convencional, masdam verdadeiramente natural, a
ordem conforme ghysis e é por ela, pois, e ndo pelo solitario éxitoitaril que o
legislador deve se pautar, se quiser produzireéidatle nas fronteiras de sua cidade. Como
é facil ver, todo o problema do didlogo sera, ppissteriormente, determinar, de uma
forma mais precisa, como se da a relacédo da leiaoazdo omnousque € seu horizonte
supremo, e como e em que medida essa razéo viskdeeippode migrar para o terreno da
vida politica concreta, propiciando com isso quexw®rta ordenacdo da cidade e de suas
estruturas seja realizada. Evidentemente, esseleprap que pode ser caracterizado
corretamente como o problema da “demiurgia polfitina medida em que envolve uma
reflexdo sobre as possibilidades de racionalizac@aenacao dadlis, constitui o assunto

central explorado por grande parte Has

9 | eis XII, 963 a-966 b. Vale lembrar que esse proble@nhgvia sido colocado quase nos mesmos termos
por Platdo em outros dialogos. Ver, por exemptotdgoras 329 c;Ménon 73 d-74 b.
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Pois bem, com essas novas aquisicdes em menteaodesro pede, entdo, aos seus
interlocutores, para que retomem, desde o comecarsm das discussdes desenvolvidas,
no intuito de expor como, nas legislacdes doricamja uma das virtudes acima
mencionadas é contemplada e promovida, a comeg@mentemente, pela coragéth.
Megilo, dessa vez, é o primeiro a se manifestaresalguestéo, e ndo encontra dificuldade
em enumerar varias instituicbes que, na Lacedemémégislador descobriu para promover
a coragem, entendida sobretudo como capacidadeupertar e enfrentar dores e
privacdes”* O Ateniense, porém, objeta imediatamente ao getldnutor espartano que a
coragem ndo é algo simples, mas sim uma virtudéadup complexa, consistindo nédo
apenas em uma luta contra 0 medo e o sofriments,tamabém em uma certa resisténcia
contra os prazeres e seducbes que amolecem ahatmana desde o interior (ou seja, a
verdadeira coragem inclui em si a moderacédo). @islélores de Zeus e Apolo Pitico,
prossegue ele, legisladores divinos e inspiradotamente ndo prescreveram leis para uma
coragem mancay(lhVn thVn a*ndreivan), capaz de resitir apenas ao assalto dos primgis
males (as dores), mas devem também ter previgtmalgoisa para o exercicio da coragem
no seu segundo sentido, isto &, como resisténciada assédio dos prazer8Llinias e
Megilo, contudo, estdo perplexos diante dessamafibes, pois eles julgam dificil achar
qgualquer coisa desse género no corpo de suasalgigsl.

Diante do siléncio de seus interlocutores, o Ateseese vé enfim em condi¢des de
iniciar uma critica aberta da suposta exceléncidela doricas, uma critica explicita e ndo
mais velada da tradicdo ancestral. Antes, porérfgade isso, ele toma o cuidado de evocar
a existéncia de uma base legal para o seu procettinede criticara as leis doricas apenas
depois de explicitar a garantia juridica que lheniie agir dessa forma, evitando, por esse
expediente, a aparéncia de proceder como um indivédbversivd® Nesse sentido, seu
discurso comeca pela observagéo de que, o queggaese diga do regime de Creta, uma
de suas mais leis mais belai$¢ tw~n kallivstwn aln eilh novmwn) €, quica, aquela que proibe aos
jovens de investigar quais leis sdo boas e quaisng&, a0 mesmo tempo que os ordena a

proclamar em unissono e a uma s0 voz que todashalgiip cretense é perfeita, porque é

% Leisl, 632 d-e.
% | eisl, 633 a-c.
% Leisl, 633 c-634 a.
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obra divina (torna-se claro agora em que sentidgsposta de Clinias no inicio do dialogo
era “a mais justa”: ela correspondia exatamentdg€ercia legal mais fundamental de toda
a legislacdo cretense). No entanto, afirma o Eg#iian, essa mesma lei prevé que, se um
homem mais velho tem alguma divida quanto ao wdalguma lei, ele pode se dirigir a
um conselho de ancidos, e apresentar junto a essellbo suas duvidas, contanto que
nenhum jovem se encontre por peft®ra, prossegue o Ateniense, essas condicdes se
encontram muito bem realizadas no momento presgateez que tanto ele quanto Clinias
e Megilo sdo homens de uma idade ja avancada, fgg@uais N4o se encontra presente
nenhum jovent®

Com base nessa justificativa legal, o Atenienseésautorizado entdo a comecar a
problematizacao explicita dos regimes doricos.@Bunzipal objecdo pelo momento a esses
regimes consiste no fato de que os seus legiskdenbdam prescrito atividades e préticas
no que diz respeito ao enfrentamento da dor, mda temham pensado no que diz respeito
a experiéncia do prazer e das tentacbes sensipels: contrario, imbuidos de um
equivocado ascetismo, eles chegaram até mesmaenaordos doricos que se afastassem
dos maiores deleites e divertimentos, interditalhés-que experimentassem qualquer coisa
nesse sentidaw~n megivstwn hiidonw~n kaiV paidiw~n e*pevtaxen a*pevcesqai kail mhV geuvesgai). Ora,
argumenta o Estrangeiro, da mesma forma que homeasndo se expdem, desde a
infancia, a situagdes de perigo e de sofriment@jsuagprenderdo a controlar o medo da dor,
vindo mesmo a sucumbir diante dos individuos capdeefazé-lo, assim também os que
ndo experimentam ou vivenciam 0s maiores prazelpeso{tw~n megivstwn hiidonw~n) jamais
aprenderdo a dominar-se a si mesmos e a resistieraac6es hedonisticas, sendo
escravizados por aqueles que podem realizar tal. fidliessa perspectiva, todos aqueles
cidaddos que tenham sido formados para resistorandas que ndo possuam nenhuma
experiéncia no que diz respeito aos prazeres eram$ de domina-los, terdo a alma em

parte livre, em parte escravai\(thVn yuchVn th~/ meVn douvlhn th/~ deV e*leugevran elxousin), razéo

pela qual ndo poderdo ser chamados verdadeiramemtgrajososa{ndrei~ni) € senhores de

% Cf. Pangle, Th.TheLawsof Plato.., p. 392.
7 Leisl, 634 d-e.
% Leisl, 635 a.
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si mesmos efleugevrio)). *° O que implica, portanto, que a legislacdo déricerd seu
rigoroso ascetismo, incompleta, visto que ela ngap@az de formar os homens para uma
relacdo adequada para com o0s prazeres e, poraia paoderacdo. Mais ainda: no que diz
respeito a esse Ultimo aspecto, isto €, a moderagsa@feicbes em comum e a ginastica,
tdo louvadas pelos cretenses e espartanos conioaprgalutares, se revelam mesmo,
segundo o Ateniense, como instituicoes contraprerttes, de vez que, gerando um espirito
de caserna generalizado, parecem favorecer a dwude conspiracdes e tumultos sem
conta, além de um culto desmesurado do corpo, §oeraro descamba para praticas
homossexuais contrarias & naturé2a.

Face as criticas do Ateniense, Megilo tenta eskargdio, na continuacao do debate,
uma defesa do ascetismo e da severidade daspearams, alegando que elas estavam, ao
seu ver, corretas ao impor aos cidadaos proibigdxderiéncia dos prazeres: pelo menos,
diz-nos ele, elas conseguiram banir de Espartdoaque leva os homens a se precipitar nas
maiores insoléncias e estulticies, a saber, osuetes; Ndo se observa, de fato, na
Lacedemonia, prossegue o espartano, as lamentbkigbes de bebedeira, impudéncia e
desregramento que costumam, via de regra, acompa&vieatos como 0s banquetes,
exibicbes essas tdo corriqueiras em outros lugiaddélade, como Atenas e Taretftb.
Tais licensiosidades, afirma categoricamente Meg#éo encontram lugar de forma alguma
em solo espartano, diferentemente do que ocoreasesutras cidades onde, gracas aos
simposios, a embriaguez e todas as sortes de iatanga sdo toleradas. Nesse sentido, a
severidade dorica em relagdo aos prazeres parecplesmmente justificada, pois ela
constitui uma baliza contra o desregramento e @sizigdo as desmedidas desencadeadas
pelo vinho.

Como se vé, para defender seu pais, Megilo elalassim, um argumento
tipicamentead hominemproferindo um ataque direto contra uma institoigéeniense- 0s
banquetes. Ora, na sequéncia do texto, a fim ddaagbém como um patriota e responder
ao ataque do espartano, o Estrangeiro devera esltarese por uma discussao

aparentemente estranha e inesperada: a discusé® 8o possivel valor politico da

% Leisl, 635 b-635 d.
100 gisl, 636 b-d.
108 eisl, 636 e- 637 b
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embriaguez, discussdo essa cujo objetivo € unta @mgimitidade para a préatica dos
banquetes. Assumindo a mascara do patriotismo, tartgeiro elaborara, entdo, uma
apologia ou defesa paradoxal de uma pratica imbeinée proibida para os doricos: o uso do
vinho. Tal procedimento discursivo, veremos, laacar dialogo em um novo rumo,

aprofundando todas as questdes abordadas até aqui.

1.3. Embriaguez, paidéia e racionalidade

A discusséo sobre os banquetes e o uso do vinhsitienvista por grande parte dos
comentadores como uma digressao anddina e mesravagdnte, um excurso longo e nao
muito bem ajustado ao restante dos debates dolldasLeis Com efeito, muitos leitores
modernos compartilhariam de bom grado do espadtoperplexidade de Clinias e Megilo
ante a aparente estranheza desse discurso, pemgdpHsia acerca de qual relacdo poderia
haver entre a embriaguez e o problema das leiswettwor regime politico. Essa impressao
de extravagancia se torna ainda mais forte a mepidanos apercebemos que a discussdo
sobre os banquetes ndo se restringe tdo-somenitgad, mas se estende também pelo
livro Il, e que é apenas apoés encerra-la que @iptiro decide passar para a questao que, a
rigor, constitui o ponto de partida da reflexdmddfica sobre o tema desmoie da
politeia a questdo das origens da sociedade politica.para,desfazermos essa impressao
de extravagancia e alcancarmos uma correta intagdi@ do sentido do discurso de defesa
do vinho € necessario compreendermos ndo somem® &e se articula em seu
desenvolvimento argumentativo explicito, isto é&nooele se articula na ordem de sua
exposicao, mas também qual é a intencao que lhiej&cente, isto é, qual a fungéo retdrica
por ele exercida no contexto dramético da obfa. Gracas a essa leitura mais atenta,
poderemos entdo perceber que a apologia da emériagm um valor decisivo na

economia daseis nao apenas porque ela fornece ao Ateniense a&uopade para que

192 ¢f. E. VoegelinOrder and history., p. 240: “in the first two books of th@wsan extraordinary amount
of space is given to the customs of social drinkengligression and a topic which has frequentlyilbdfthe
interpreters. The digression is, indeed, bafflihgrie insists on reading it as a disquisition oimking and
ignores the various symbolic functions which itves’. Ver também M. Teixeira, “Vinho e educacao Ineis
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seja introduzido no dialogo o debate sobre o pmalela educacdo e da natureza da
virtude, mas também porque ela se apresenta, mEspeente, como a verdadeira
introducao & filosofia politicE?

O ponto de partida tomado pelo Ateniense para gdevca essa nova argumentacao
consiste na afirmacao de que, no que tange a armisjualquer costume (ai incluidos os
banquetes), a perspectiva correta a ser adotadastmem se evitar qualquer valoracéo
meramentea priori, qualquer emissao irrefletida de censuras ou @togintes, € preciso
observar o costume em questdo quando realizadcinsasstancias adequad48No caso
dos banquetes, pode-se dizer que a sua condenagéav@nimo, precipitada, na medida
em gue até o presente momento ninguém pode aimdangpla-los quando realizados da
maneira como convém® Ora, um banquete realizado de forma convenienteleeria,
segundo o Ateniense, a existéncia de pelo menos doadicdes fundamentais: em
primeiro lugar, ele deveria ser consumado naoadmd andrquica ou sem qualquer
comando, mas tendo a sua frente a coordenacao ddefm §lrcwn), a direcdo segura de
um simposiarca, visto que todo banquete é uma faleneeunido e toda reunido exige a
presenca de um governante; em segundo lugar, lesfte deveria ser um homem sébrio e
sabio ghvfontaV te kaiV sovfon alrconta), com grande experiéncia em reunides, porqguanto um
banquete dirigido por alguém jovem, embriagado experiente certamente produziria
grandes estragos e inconveniertfé€D Estrangeiro acrescenta em seguida que admitiria
gue uma pessoa levantasse, com razéo, objecoé@gasccontra os banquetes, desde que
0s visse realizados nessas condi¢des; mas censugaddndo transcorrem em desordem e
sem qualquer comando € cometer um erro de avaliggdie nesses casos qualquer
atividade parece ser ma e contraproductfite.

A essas palavras do Ateniense, Clinias, replicamanto, imediatamente, que ndo
vé quais vantagens e beneficios adviriam para adeidla pratica de tais banquetes bem

organizados. O Ateniense responde entdo ao seloqutor, de uma forma surpreendente e

de Platdo”. InvVinho e Pensament®rganizado por N. M. Pessanha et al. Rio de daneémpo Brasileiro:
Sociedade Brasileira de Estudos Classsicos, 1991,95-201.

103 ¢cf. L. StraussWhat is political philosophy,.pp. 30-31.

194 eisl, 638d-e

1% eis, 1, 639 d-e.

197 eis, 1, 640 c-d.

1% eisl, 640 d-641a



aparentemente paradoxal, que banquetes semelhaosm funcionar como um
importante fator no processo educativo da juventade educacdo €, sem duvida alguma,
um grande beneficio para a cidatfé. De fato, diz ele, jovens bem educados podem se
tornar homens valorosogaifeugevnte¢ meVn eu” givgnoint'aln alndre¢ a*gagoiv), € homens
valorosos cumprirdo bem todas as suas obrigac@ekjsive aquela de vencer seus
inimigos na guerra. Nesse sentido, o Ateniensemafir para escandalo de seus
interlocutores doricos, que poder-se-ia dizer a#émo que 0s banquetes, observados em
sua funcdo educativa, sdo mais Uteis papdls do que a vitdria, porquanto toda boa
educacao produz vitdria, mas nem toda vitdria prdolna educacae basta lembrar que
muitos homens se tornaram soberbos e insolentefumgho de seus triunfos militares.

Jamais houve educacdo cadmgiaefva meVn ou*depwvpote gevgonen Kadmeiva), mas ocorreram e

ainda ocorrerdo para os homens muitas vitorias atemO (ni“kai deV a*ngrwvpoic pollai® dhV
toiau tai gegovnasivn te kaiV elsontai). *°

A fim de justificar, para seus companheiros de tglmaponto de vista extravagante
de que a embriaguez possui um valor educativo dicgap qual €, efetivamente, a
influéncia dos simposios rEaidéiados cidadaos, o Estrangeiro comeca a desenvoker, n
sequéncia final do livro I, uma analise sobre a ratureza da educacédo e sobre a sua
relacdo com a exceléncia moral @weté Nesse intuito, ele comeca por associar
estreitamente educacdmideiva) e brincadeirapéidiav): todo homem, afirma, que queira se
tornar bom em alguma atividade, deve se habit@sdela mais tenra infancigk(paivdwn),
por meio de jogos ou de ocupacdes sérias, a EEetom essa atividad¥.N&o se trata,
porém, de um adestramento para o exercicio delatigs meramente servis: a verdadeira

educacdo, prossegue o Estrangeiro, € a educaedal liisto é, aquele processo formativo

199) eisl, 641 b

10 eisl, 641 c. Segundo T. SaundeXmtes on théaws..., p. 4, a expressao “vitéria de Cadmo” égenal,
vista pelos comentadores e tradutoresladascomo correspondente a expressao “vitoria pirrbnicaidica,
assim, a idéia de uma vitéria em que o vencedasapdo triunfo, perde tanto quanto os derrota€eims,
funcé@o das condi¢bes desastrosas resultantes aladéirbatalha. Mas, para Saunders, o uso plat@lEsse
provérbio tem um alcance mais moralizante: na Gpie@dnica, enquanto a vitéria muitas vezes enche o
vencedor de orgulho e insoléncieighfic), degradando seu carater, a educacdo produz sempfeito
contrério, aperfeicoando o carater. Saunders nfcada a possibilidade de que Platdo tivesse aiedde,
com a utlizacdo dessa expressdo, uma intencaocsotdisCadmo é aquele que semeou os dentes do @raga
ora, o educador é aquele que semeia as sememntasader (cfLeis777 e, 792 e).
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que conduz o homem, desde sua meninice, a virtihtte d§V proVq a*rethVn e*k paivdwn
paideivan), insufando-lhe o desejo e o amor pela condicapedfeito cidadaop(livthn tevleon),
capaz de governar e ser governado de modo justtasTaquelas outras formacdes que
tornem o homem capaz de adquirir riqguezas, de epedr o vigor fisico ou de dominar
certas habilidades, mas que ndo levem em conthezl@da e a justica, ndo merecem de
modo algum o nome de educac#o.

O objetivo soberano e principal gaidéiaé, portanto, a formacdo do bom cidadao,
a formagdo do homem virtuoso, de forma que a edocapde ser entendida, nessa
perspectiva, como o processo pelo qual a excelémgoial € despertada e desenvolvida na
alma humana. Ora, nota o Ateniense, os homensdawowstuosos, como ja fora observado
antes, sdo, sobretudo, aqueles que dispdem dadag@ade dominar-se ou governar-se a Si

mesmos k¢ a*gaqw~n meVn olntwn tw~n dunamevnwn alrcein au*tw~n), € os maus, aqueles que nédo

ndo sdo capazes disgak(~n deV tw~n mhv).*** Para ilustrar melhor, porém, o que deve ser
entendido por esses termos, 0 Ateniense passa ataedinte a elaboracdo de uma
interessante imagenai‘kwvn), mediante a qual o homem nos é apresentado, datesis
nada, como um complexo receptaculo de tendéndradiraces. Cada individuo, comeca
o Ateniense, é, na verdade, ndo apenas uno, magnamchuplo, na medida em que possui
em si dois conselheiros opostos e irraciordisrtivw te kaiV alfrone), a saber, o prazer e a dor
(hdonhv kaiV luvph). Prazer e dor, por sua vez, continua ele, sentrao associados a
opinides ou conjecturas acerca dos acontecimentnso$ (ovxai mellovntwn), as quais

recebem o nome comum de “expectativeflpigc)."**

Quando a “expectativa” apreende a
possibilidade da dor, ela é chamada “medobdc); quando, ao contrario, ela apreende a

possibilidade do prazer, é chamada “confiangaitrgc). Por fim, acima de todas essas

"L eisl, 643 b.

12| eisl, 643 d-644 a.

3L eisl, 644 b.

140 termoe*lpivg é muitas vezes traduzido em portugués por “espataNp entanto, tal tradugéo ndo é de
forma alguma correta. E isso pela seguinte razfalavra esperanca possui, em nossa lingua, unséacao
essencialmente positiva, designando a espera defualgamentalmente bom ou agradéavel. J4 o vocébulo
gregoe*lpic € neutro e mais ambiguo, expressando a espergaéndkterminado, indefinido, que pode ser,
pois, bom ou mau. Tendo em conta esse fato, podéize# que a palavra portuguesa que melhor
corresponderia ao sentido primevoetigvc é entdo “expectativa”, visto que esse vocabulolmezcom mais
fidelidade a ambiglidade original do termo grego.
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afeccBes, ha o raciocinio ou o pensamengnn(ovg), que estabelece nelas o que é melhor

ou pior e que, transformado em dogma comum da eidladima pavlewg koinovn), recebe o
nome de lef!®

A imagem elaborada pelo Ateniense, vé-se, € benentioga e sugere que o
governo de si ou autodominio caracteristico dad@tconsiste, sobretudo, numa espécie de
disciplina racional das afecgfes primarias de prazgor, em um controle intelectual das
paixdes. Ela nos fornece, também, pela primeizaneedidlogo, uma formulagéo explicita
sobre o carater das relacdes entre a lei e a edidlade: a lei é o raciocinio tornado
publico, o célculo transformado em dogma ou opirtatetiva da cidade. Isso parece
signicar, a primeira vista, que, para o Estrangargoverno ddogos seja 0 mesmo no
individuo e na cidade e que, por conseguinte, af@rienhuma discrepancia entre a lei e a
razdo. No entanto, a questdo se mostra mais coapbexs a formulacdo do Ateniense
deixa claro que o raciocinio € algo anterior agag o raciocinio precede necessariamente a
lei, ou, por outra, que o raciocinio € uma funcéivapa, pertencente ao individuo,
enquanto que a lei € um dogma publico. Ora, contender essa passagem do raciocinio
como funcéo privada a lei como dogma publico? Qudanca sofre thgosao migrar do
individuo para a cidade? Por outro lado, € prewigar que se a lei € um principio derivado
da razéao, ela pretende ser a expressao de alguoabiledade, ela € mesmo algo que visa
tornar a cidade mais razoavel, mas que, em comtidggando é de nenhuma utilidade para
o0 homem que j& é razoavel por si mesmo, isto  gpaomem que é capaz de governar a Si
mesmo através de unibgos pessoal. Nesse caso, deveriamos considerar an& am
remédio para 0s néscios, como um remédio para exjugle ndo sdo capazes de se
“governar a si mesmos” segundo uma razao privadadividual?

Clinias e Megilo parecem ndo se aperceber de taslalficuldades envolvidas na
reflexdo do Ateniense sobre as relacdes entre a deazao e confessam abertamente que
acompanham mal as formulagdes feitas por ele. Notande tornar mais compreensivel
seu ponto de vista, o0 Ateniense se vé obrigadonaagecorrer a uma nova imagem. Cada
um de nds, seres vivos, afirma ele, pode ser Wstdo uma marionetega(i 'ma) da

divindade. Se fomos criados pelos deuses para esnjpfjuete ou para algum propadsito
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mais serio, eis 0 que ndo podemos saber. O ced®mp é que 0S sentimentos
mencionados acima atuam em nds como fimst{ taV pavgh e*n himi~n 0i%on neu~ra) que nos
arrastam para as direc6es opostas da virtude eido(@/rethv kaiV kakiva). Prescreve a razédo
(gaVr thsin off lovgo) que, para sermos virtuosos, devemos seguir aperagaa de um desses
fios, a saber, a tracdo do fio dourado e sagradmciocinio thVn tou~ logismou~ a*gwghVn
crush~n kaiV iGeravn), tracdo essa também chamada lei comum da citladgdylewg koinovn
novmon e*pikaloumevnhn), resistindo ao mesmo tempo ao empuxo dos fiogsderférreos dos
apetites. O fio de ouro do pensamento, porém,obdtante nobre, é pacifico e alheio a
toda coercéo ou violéncia. Ele necessita, por ds@rande cooperacao interior para poder
triunfar sobre o empuxo dos demais fios que seamgitlentro de nds. Desta forma,
arremata o Ateniense, ficara salvaguardado entéoo do “mito da virtude” rju~qog th~¢
a*reth~¢) que nos compara a marionetes, tornando mais aanoconseqiiéncia, o que
devemos entender por “ser superior ou inferior mesmo”. O homem privado, de sua
parte, deve se esforcar por se apoderar em sewoirfgbovnta e*n efautw~/) desseldgos
verdadeiro lgvgon a*lhgh~) acerca das cordas que o movem e viver, quantsivaebsde
acordo com ele; ja a cidade, ao contrario, devebédo faralabou~san) de algum deus ou de
alguém que o conheca, erigindo-o em seguida ehflei.

Mediante essa nova elaboracao, vé-se, o Estranggulaita um pouco melhor o
carater das relacbes vigentes entre a lei e a,ra&z@ieforca o sentido da sua primeira
colocagéo sobre o tema feita pouco antes. Conoefet primeira imagem, como vimos,
ele nos havia sugerido que o governo do pensanoentto calculo ndo seria 0 mesmo na
alma e na cidade, e que a razéo e a lei seriaim,aszmlidades heterogéneas, ainda que
aparentadas. Agora, essa sugestao é reforcadapesigdao melhor estabelecida: a cidade,
diz o Ateniense, ndo se apodera do raciocinio deida“dentro de si mesma”, mas, antes,
recebe esse raciocinio de um outro, de alguém quenbece ou do deus; a cidade,
diferentemente do individuo, ndo possui, poiddgos alethéscomo coisa prépria. Isso

significa, portanto, antes de mais nada, que aleideomo corpo coletivo, ndo € capaz de

115 eisl, 644 c-d.
118 eis 1, 644 d-645 b.
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raciocinio e que, assim, o exercicio Hgos constitui uma atividade essencialmente
privada, de forma que a razdo presente na legipio politico por exceléncia, s6 pode ser,
no melhor dos casos, uma razdo de segunda-méo,ragéia exterior ou recebida de
empréstimd!’ Decorre dai, implicitamente, como é facil ver,auoonseqiiéncia decisiva
para as discussOes posterioresldas conseqiéncia essa cuja importancia nao podesser d
modo algum negligenciada por aqueles que pretena@afizar uma leitura consistente
desse dialogo, a saber: a de que a lei, mesmo slamiyada ddégos ndo se confunde
com ele, e de que a politica €, para Platdo, agtoisa sempre menos do que racional: o
l6gos que Ihe é acessivel sendo lggos secundério ou inferior, nossas expectativas em
relacdo a ela devem ser, pois, sempre moderadas.

Pois bem, o Ateniense considera que gracas a @ssaas consideracdes o vicio e
a virtude se encontram melhor definidos, e a naturda educacao definitivamente
esclarecida, o que lhe permite entédo retornarcustsio sobre o problema da embriaguez e
do uso do vinho. Nesse intuito, ele comecga, antemdis nada, por ressaltar os efeitos
degradantes da bebida sobre o homem: o vinho,&fintensifica a poténcia do prazer, da
dor e das paixfes, a0 mesmo tempo em que enfragqsepercepcdes, a memoéria e 0s
pensamentos razoaveis; ele torna os homens pterispmo na velhice, e propicios a
cometer todas as depravacoes, na medida em geaigabfluéncia o individuo perde todo
dominio de si mesmt?® Uma tal debilitacdo, nota o Ateniense, parecessprimeira vista,
algo inteiramente injustificavel e que devemos,spe@vitar a todo custo. No entanto,
sabemos, por outro lado, que nos exercicios exasstie ginastica ou em certas terapias
médicas submetemos igualmente nosso organismo a defiditacdo ou degradacdo
momentanea de sua forca, no intuito de obtermosissmnum beneficio futuro para nossos
corpos. Ora, nada impede, pois, que a debilitagddugida pelo vinho e pela embriaguez
possa ter, ela também, um efeito salutar sobre auds, a vantagem de que, nesse caso,
nenhum sofrimento adviria para nés de tal expeiaéhc

Para tentar explicitar adequadamente essa possiNghde da embriaguez para o

cidaddo, o Ateniense sugere entdo que sejam coadade inicialmente, os dois temores

Y17t Th. PangleThe Laws of Plato., pp. 400-401.
118) eisl, 645 d-646 a
18| eisl, 646 a-646 d.



principais que dominam o homenduv favbwn eildh): o primeiro deles é o medo dos males,
das dores e de coisas semelhantes; o outro, € o deedpiniao alheiaddvxan), também
chamado de “vergonhati{scuvnh), pelo qual tememos que os outros nos julguem maus
responsaveis por acbes que ndo sejam bél@slegislador, prossegue o Ateniense, tem em

120 considerando

grande conta esse segundo tipo de medo, e o @efine respeitoa(*dwvc),
que 0 seu oposto, a impudéncia, é o pior de todavales, seja na vida publica, seja na
vida privada. E isso pela seguinte razdo: alémmagepreservar de muitos infortinios e
sofrimentos, esse temor nos proporciona até mesmo inestimavel auxilio para
conquistarmos segurancga e vitoria nas guerrasafoe para triunfarmos em uma batalha,
duas coisas sdo de nos exigidas, a saber: a cordigeie dos inimigos e o medo da
desonra frente aos amigos, o que implica, em codsetp, que, em um combate, cada um
de nés deve ser ao mesmo tempo temeroso e dest@khitdo himw~n alra dei~ givgnesqai kaiV

foberaVn e@kaston). *#* Ora, nota o Ateniense, um homem aprende a vencerdo da dor e a

ter coragem expondo-se a situacdes de perigo eisde. ISemelhantemente, alguém
desenvolve seu senso de pudor e seu auto-contralelg, em situacdes que favorecem a
vergonha e a obscenidade, é obrigado a vencgrépda impudéncia e a dominar-se a si
mesmo na luta contra os maiores praz&feldouvesse, acaso, uma droga que exacerbasse
o medo humano, fazendo com que a cada dose torsaldanmens se sentissem cada vez
mais temerosos, timidos e infelizes, teriamos netacurso ideal para realizar um teste
excelente e totalmente seguro do grau de coraganimdadividuo. Tal droga, no entanto,
infelizmente ndo existé> No caso da vergonha, porém, afirma o Estrang&mps um

pharmakonque pode servir como uma boa prova para a avedgudo pudor e da

19 eisl, 646 e-647 a.

120 O termoai*dwvc €, como se sabe, um termo essencial do vocabyatitico e moral dos gregos. No
entanto, seu significado complexo é dificilmentadtizivel nas linguas modernas. L. Gernet (apud F.
lldefonse,Protagoras Présentation et traduction inédite. Paris: Flanional1997, p. 232) considera que, em
linhas gerais, ele indica um sentimento de temetaloée préximo da reveréncia religiosa, aplicadoém,
ndo ao campo das relagcdes com os deuses, mas @o cdas relagdes humanas. Nesse sentiddwvg
designa, pois, grosso modo, o medo da ma repytista é, trata-se, a0 mesmo tempo, do respelto pe
opinido publicadovxa) e do temor que dai deriva. Pode-se dizer, asgim, semanticamente, esse vocabulo é
bastante préximo de “vergonha™gcuvnh), como, alids, Platdo deixa bem claro na pregeagsagem dd<is

gue estamos analisando. Sobre isso, ver tambéfafigle The Laws of Plato., p. 518, n. 55.

21| eisl, 647 a-c.

122| eisl, 647 c-d.

123 eisl, 647 e-648 e.
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moderacdo de um homem. Trata-se do vinho, bebiéa geduzindo um relaxamento
progressivo e uma sensacao de confianca, de lierelale destemor exagerada, torna os
homens capazes de falar ou fazer quaisquer céfshiesse sentido, o seu uso constitui,
decerto, um bom expediente para experimentarmasabec de um cidadao, na medida em
que através dele podemos observar como uma pessgaz de manter o autocontrole e o
senso de vergonha face a ousadia e a ausénciande desmesuradas produzidas pela
embriaguez. Desde que inserida em banquetes bemmizaigos e comandados por um
homem sobrio, a beberagem do vinho pode funcioassjm, como uma excelente
oportunidade para que um individuo exercite a teamga, pondo a prova seu pudor e sua
firmeza em meio aos eflivios excitantes da embeaffii Quanto ao legislador, conclui o
Ateniense, deve-se dizer que também ele, por smaextraira grandes beneficios dessa
pratica, de vez que o relaxamento e a desconteggendrados pelo vinho tornam mais
facil o conhecimento da natureza e das verdaddispssicOes da alma de cada cidadao
coisa que ndo é de somenos importancia em termlegidi&acao, se temos em mente o fato
de que a politica &, precisamente, a arte do coidagsyché*?® Eis, portanto, como vem a
ser justificada a utilidade dos banquetes e daiaguez para a cidade.

Com essas derradeiras observacoes, o livro Léaenfim se fecha. A concluséo
em que ele desemboca €, como se V€, bastanteviavaranstituicdo dos banquetes, pois
estabelece que o uso do vinho apresenta um duplesse politico: por um lado, ele pode
funcionar como um treinamento no exercicio da tearga e do dominio de si; por outro,
ele é capaz de revelar o carater dos cidaddos.ndasybstante essa conclusdo positiva, ao
chegarmos ao termo do discurso do Ateniense nd&egaimos dissipar a impressao de que
ele contém algo de excessivo, de que ha nele urfeseénlesproporcional sobre um
problema menor. Ora, que elemento, na estruturabda explicaria essa insisténcia do
Estrangeiro sobre um tema aparentemente secundddéi@guma intencdo mais profunda
gue comanda a defesa da embriaguez por ele elalfoRata compreendermos esse ponto,
devemos abandonar o plano meramente argumentadivexpbsicdo do discurso, e nos

voltarmos para o contexto dramatico em que essardis € enunciado, levando em conta a

124) eisl, 649 a-b.
125 eisl, 649 c-c.
128 eisl, 649 d-650 b.
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principalmente duas coisas: em primeiro lugarem sdo as personagepara quem o0
Ateniense elabora a sua apologia do vinho e, emansleglugar, qual o efeito retorico
produzido por essa apologia sobre as personagéh€ra, como vimos antes, 0s
interlocutores do Estrangeiro no dialogo, CliniadMegilo, sdo dois velhos cidadaos,
pertencentes a duas comunidades célebres em tofldaGrela antiglidade e pela
exceléncia de suas leis: Creta e Esparta. Conumsipepresentantes dessas comunidades, o
que caracteriza o0 comportamento desses velhosgr@undo patriotismo, isto €, sua total
devocéo as leis de sua patria, sua fidelidadendo®ide seu pais, seu legalismo, enfim.
Essa caracteristica é, sem duavida, uma qualidatindg se trata de conservar as leis
estabelecidas ou vigentesstatus qugpolitico e social; no entanto, ela pode se toumar
obstaculo quando nédo se trata mais de conservaegime instituido, mas de buscar, para
além do meramente dado ou instituido, a metiditeiaou a melhor forma de organizar a
sociedade politica. O legalismo ou conservadoridm&linias e Megilo os torna, assim,
resistentes a qualquer sugestdo de mudanca, avesgoalquer indagacdo pelo novo,
vedando seu acesso a possibilidadpetjuisaOra, uma das coisas proibidas pelas leis de
Creta e Esparta é, conforme observamos acima/rjasta a instituicdo dos banquetes.
Introduzindo no dialogo a discusséo sobre o vinls danquetes, o Estrangeiro, de certa
forma, esta induzindo seus interlocutores a segatem, indireta ou vicariamente, a uma
atividade interdita pela lei de seus paises, a ativédade ilegal Um tal procedimento
constitui, evidentemente, uma forma sutil de treesgfio, uma forma tacita e sub-repticia
de subversdo da autoridade ddmos o que quebra, de certa maneira, a rigidez
conservadora e legalista dos dois velhos: comoefairavés da mediacdo do discurso,
Clinias e Megilo devem experimentar momentaneamerpeazer clandestino do vinho,
devem desfrutar, no plano dégos da sensacdo de ousadia e destemor produzida pela

embriaguez?® Embriagados por meio do discurso, eles se tosnasdim mais ousados,

127 A leitura que aqui propomos sobre o significadodiszurso sobre o vinho naeis segue de perto as
brilhantes analises de L. Straud#at is political philosophy., pp. 29-32.

128 cf. L. StraussWhat is political philosophy.p. 31: “The Athenian induces them (i. e., Clirgalslegilo) to
participate in a conversation about wine-drinkialgput a pleasure that is forbidden to them by thieidaws.
The talk about wine-drinking is a kind of vicarioagjoyment of wine, especially since wine-drinkisga
forbidden pleasure ( ...) The effect of the tallowbwine is therefore similar to the effect of adtwine-
drinking; it loosens their tongues; it makes themsung; it makes them bold, daring, willing to ino¥af hey
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mais soltos, mais dispostos a aceitarem a buscanpsb e a se liberarem da autoridade
sagrada de suas proprias tradi¢cdes. E é justaressdedisponibilidade que torna possivel a
emergéncia da filosofia politica, de vez que es#acaracterizando como esfor¢co para
transcender status quoe o nomostradicional em fungéo da procura do melhor regime
possivel, pressupde justamente a capacidade deiomaesa autoridade institituidd’
Nesse sentido, a apologia do vinho €, pois, ncextmtdad_eis o dispositivo retorico que
torna possivel a emergéncia da filosofia politica.

A justificacdo da utilidade politica e educaciodas banquetes encerra o debate
do livro | dasLeis Em seu complexo desenvolvimento argumentativdemos ver como
esse livro nos apresenta uma explicitacdo progeeskis diversos problemas envolvidos
numa empresa legislativa concreta (a criticaettmstradicional, a busca da verdadeira
ordem de valores que deve governar a cidade, usezat das relacdes entre a virtude, a
razdo e a lei), a partir de um didlogo direto canrapresentantes de uma ordem politica
ancestral e privilegiada. Nesse sentido, poderiatiwesr, portanto, que, tomado em seu
conjunto, ele pode ser considerado, sem duvidapoomerdadeiro preambulo dasis
porquanto nele se acham debatidos os principios nquieardo todas argumentacoes

ulteriores desenvolvidas nessa obra

Capitulo 2

Epodée paidéia a musica como mecanismo de educagao nass.

must no actually drink wine, since this would imptieir judgment. They must drink wine, not in deledt in
speech.”

129 0 questionamento da autoridade como elemento @akela filosofia politica € um ponto que é também
dramaticamente ilustrado rRepublica De fato, nesse didlogo, a discussdo dialéticaesabnatureza da
justica comeca apenas depois que o velho Céfaletisa para realizar determinados sacrificios amssels.
Céfalo é o pai de familia, o chefe da casa, o anespeitavel e piedoso e, portanto, representapntexto
dramético daRepublica a prépria autoridade da tradicdo. A saida de den@éfalo, isto €, daquilo que ele
representa (a autoridade tradicional), parece ssmaa condicdo de possiblidade da emergéncia stpuisa
filosofica. Através desse recurso literario, Plat®s mostra, pois, mais uma vez, que a filosofiitipa s
comeca quando a autoridade é colocada de lado.
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paideiva mevn e*sq'he paivdwn ofilkhv te kaiV a*gwghv proV¢ toVn ubipoV tou™ novmou lovgon o*rqoVn
ei*rhmevnon, kaiV toi°¢ e*pieikestavtoic kaiV presbuvtatoiq di'e*mpeirivan sundedogmevnon wic olntwg
0*rqovg e*stin

Leisll, 659 d

2.1. Introducéo

Como vimos no capitulo precedente, o livro | dass inaugurando a pesquisa
acerca do melhor regime possivele articulou, grosso modo, ao longo de seu
desenvolvimento dialético, em dois momentos esa&neiintimamente interligados entre
si, a saber: por um lado, o rechaco do espiritditams$ta dos regimes déricos, para 0s
quais a guerrapfvlemog) representava o fato politico primordial da histéhumana e,
portanto, o principio fundamental a ser instituddmo valor supremo da cidade; por outro,
a afirmacdo contundente de que a virtude compjpetaa(a*rethv), isto €, o conjunto das
quatro exceléncias principais (coragem, moderag@tica e prudéncia), subordinadas a
hegemonia da razaoo( ¢ higemw 'n), e ndo apenas a forca ou o valor guerreiro isslad
constitui 0 objetivo ou délos soberano ao qual deve visar a organizacdo da so&ed
politica. Da andlise desses elementos, pudemos depiieender que, segundo a concepcao
platbnica exposta no livro | dagis o complexo de normas e dispositivos juridicos g
governam a cidade ndo tem um papel meramente teeronas possui, antes, uma funcéo
moral eminentemente positiva, na medida em quecHim a tarefa de promover a
realizacdo do bem ou da exceléncia no interiodrda aumana. Evidentemente, a principal
consequéncia tedrica decorrente desses elememtos paerprete daseis é, destarte, a de
que ha, nesse dialogo, desde o principio, um assemtrelacamento entre os dominios da
ética e da jurisprudéncia, ou, se preferirmos wmaihologia grega, entethose nomos o
que engendra, por conseguinte, uma radical sulam@in da politica as exigéncias

axiolégicas da moral.



Ora, como também tivemos ocasido de notar, uinsuberdinacdo da politica a
moralidade conduz as discussfes dialogo, em um mtonp®sterior, ao tratamento do
problema da educacédo, porquanto, para o Platdbeilgsa virtude pode ser ensinada e &
precisamente gracas aos procedimentos pedagogiobdizados pelapaidéia que a
moralidade pode ser realizada no plano da almaddacivil.* Nesse sentido, pudemos
constatar, assim, que, no contexto do livrarkté e paidéig exceléncia e pedagogia sédo
identificadas, pois, como os dois principios fundatais a partir dos quais o legislador
deve organizar todo o sistema juridico e instimailoda cidade, de vez que é
exclusivamente através da educacdo que os cidguiesn aceder até o dominio da
virtude e da exceléncia, finalidades supremas sta dias quais se constitui e se organiza a
sociedade politica.

Pois bem, a partir dessas reflexdes, percebe-s® datilmente que @aidéia
constitui, no ambito dakeis um assunto eminentemente publico e que ela pera,
conseguinte, no projeto juridico-politico elaborgado essa obra, ndo uma instituicao entre
outras, mas a funcdo suprema do governo da cidad@cumbéncia politica mais
importante do poder publicoDesde essa perspectiva, pode-se mesmo dizer daeoto
problema do diadlogo consistir4, em grande medidadefinir a natureza e a forma de
operacao desspaidéig explicitando por ai como ele chega a efetuaradizecdo da

exceléncia e da moralidade no seio da cidab. é exatamente o que pretende realizar o

L cf., por exemplo, o que foi dito ebeis|, 644 a: “os homens corretamente educados sarobons” il ge
0*rgw "¢ pepaideuvmenoi scedovn a*gagoiV givgnantai)

2 Ver, sobre isso, R. G. Bury, “Theory of educatiorPlato’sLaws. Revue des Etudes Grecques, tome L
(1937) pp. 304-305.

% E 0 que observa R.F. Stallefn introduction to Plato’s LawsOxford: Basil Blackwell, 1983, p. 123:
“Education, as Plato conceives it, is a matteraihing the young citizens in the forms of goodnassirtue
they will require as adults (643 d-e; cf. 641 c)e Wave already seen that inculcation of virtuelss #he
main aim of the legal code as a whole. It follolwsrefore that education, in Plato’s eyes, is net ine
among many functions of the state but in some sendaraces all the other functions”. Ver também G.
Morrow, Plato’s Cretan City. A historical interpretation dhe Laws Princenton: Princenton University
Press, 1993 (1960), pp. 297-301. Morrow considemajconcepgao platdnica de um programa de educacao
publico e compulsério, gerido pelo governo da cgdadi profundamente inspirado pelo modelo politico
espartano. De fato, segundo ele, Esparta era, ndorgrego, a Unica sociedade que possuia um sistema
educacédo realmente organizado e financiadopa®is a célebreagogé em todas as outras cidades helénicas
(mesmo em Atenas)maidéiaconstituia, ao contrario, um assunto inteirampritado.

4 Como observou J. Goul@he development of Plato’s Ethic8ambridge: Cambridge University Press,
1955, p. 96, o ideal ddsis de umapaidéiapublica, voltada para a produg¢édo de uma virtud@nEamente
civica, representa um abandono do método indivistaatle SGcrates e uma tentativa de “socializagéo
ética”.
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livro 1l das Leis cujo longo desenvolvimento argumentativo buscédmiar mais
concretamente qual € a natureza dessa educacd@a patade que constitui o objetivo
supremo da vida politica.

Ora, como veremos mais adiante, o sistema de dilugaigblica avancado pelo
livro Il das Leis ndo € um sistema de educacdo estritamente cientificfilosofico,
baseado no aprendizado dos métodos légicos e iveffedo pensamento racional. E isso,
podemos desde ja explicar, por uma razao muitolegngiferentemente daepublica que
é dirigida em seus momentos centrais a uma etidettual, isto €, a uma elite de homens
filoséficos, dominados pelo desejo desinteressagl®aber e conhecimento, kbsis se
voltam para um publico mais vasto e mais popufsra a multiddo de cidaddos comuns
gue povoam as cidades, 0s quais, ndo possuindeepodeuténtico de conhecimento, séo
desprovidos por conseguinte de toda inclinacdo paraxercicio especulativo do
pensamento e dogos

Tendo, assim, como publico principal o povopléthos as Leis devem, pois,
recorrer a um sistema pedagdégico distinto do sesternional e cientifico, elaborando em
consequéncia o modelo de upaidéiapopular adaptada as capacidades e as disposicoes
intelectuais da multid&g. Ora, como também teremos oportunidade de ver ragololo
presente capitulo, espaidéiapopular, cujo modelo Platdo pretende avancarlLe#&s se
define por dois tragos principais: em primeiro lygala constitui um processo de
aprendizado baseado ndo na assimilacdo de contmtosriedricos e métodos abstratos de

pensamento, mas na aquisicdo de bons hablgbsrélativos as sensacdes de prazer e dor.

® E verdade que dseistambém prevéem, no ambito de seu curriculo pedegodgiimplementacédo de um
sistema de educacédo que poderiamos qualificar gerisu ou cientifico, tendo por principal contetdo
estudo racional de disciplinas como a matematiest@nomia e a teologia. No entanto, é precisemar
ao mesmo tempo que, no contexto do didlogo, o a@ssse ensino superior constitui um priviléggiri®

a uma seleta minoria (os membros do Conselho Nofwue representam a elite governante da cidade),
nao algo aberto indistintamente a totalidade ddad&os. Isso explica porque sua abordagem €, go tas
Leis bastante restrita e limitada, o grosso das diSass da obra sendo consagrado essencialmente a
determinacdo dos métodos e contetdos da educagatapaSobre isso, Cf. R. G. Bury, “The theory of
education”..., p. 305: “here we note a main diffee between the treatment in thaws and that of the
Republi¢ for whereas the latter is mainly concerned wiith training of the ruling Class (the “Guardians”),
and views primary and secondary Education as lgaginto advanced study of Mathematics and Philogoph
little is said of this advanced study in thawsand attention is concentrated on a Scheme ofitigasuitable
for the mass of the citizens, i. e., on primary aadondary education.” Sobre o carater populatda&sem
contraste com a démarche mais especulativa e ffitasda Republica ver igualmente R. F. StalleAn
introduction.., pp. 9-10 e A. Castel-BouchoucRiaton, Les Lois (extraitsparis: Gallimard, 1997, p.37
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A intuicdo platdnica decisiva, aqui, € a de queargimentosa(sghsei¢) de prazer e dor sdo
os dois méveis primarios que subjazem a acao dariamaos homens e de que, portanto, a
funcdo do legislador consiste em treinar e distpliessas afeccbes primitivas, desde a
mais tenra infancia, através de um correto sistdendabituacédo, de forma a torna-los
conformes & norma moral expressa pela lei da cii@dhomem bem educado e virtuoso
sera, entdo, nessa perspectiva, o que se habitgentia prazer e dor em conformidade
com o que prescreve a legislacdo publica.Evidentemente, tudo isso constitui um
desenvolvimento direto do mito das marionetes expas livro | do dialogo, mito através
do qual, como vimos, o Estrangeiro nos apresentoa curiosa representacdo do homem
como um mero titere puxado nas mais variadas aisggélos fios do prazer e da dor. Dada
essa correlacdo, pode-se dizer assim que o légistiasLeis deve ser como um bom
manipulador de titeres ou marionetes, sabendo endigecédo puxar os fios primarios dos
sentimentos humanos. Ja o segundo traco impodamaidéiapropugnada peldseis é o
fato de que esse processo de habituacdo das semgsgoela visado € assimilado a uma
espécie de jogo ou divertimentaidiav), que encontra na utilizacdo da musica e dos mitos
seu mecanismo privilegiado de realizat&oidéia fundamental do filésofo em relacédo a
esse ponto parece ser a de que as narrativas smdtiea performances musicais a elas
vinculadas séo praticas psicagogicas poderosas,pgueseu carater mimetico, exercem

uma consideravel influéncia sobre o psiquismo humaazédo pela qual elas podem,

® Cf. G. Morrow,Plato’s Cretan City.,.pp. 300-301.

" Evidentemente, esse procedimento pedagégico zaealipor Platdo, que associa o éxitpaiéiamoral &
eficicia do processo de habituacéo, estd baseadmeanestrita aproximagao conceitual entre os vdoébu
elog e h"qog,  que permite considerar o caratéog) de cada um de néds, antes de mais nada, como o
resultado dos habitosldh) adquiridos desde a infancia. Ceis 792 e: “com efeito, por aquela época (isto &,
na infancia), o carater se desenvolve em todosprigsipalmente gracas ao habitokurfwvtaton gavr ou"n
e*mfuvetai pa’si tovte toV pa“n h"qog diaV elgng). Como é sabido, Aristételes, quanto a esse aspe&o pensara
diferentemente de Platdo. De fato, &tica a Nicomacpll, 1103 a 11 ss., o Estagirita, apés dividir as
virtudes em dois grandes tipos: as virtudes intetes (ianohtikhv a*rethv) e as virtudes moraig*gikhv a*rethv),
afirma que, enquanto as primeiras dependem, endgnaedida tfv plei‘on), do ensinamentce{k didaskalivac),
tanto para a sua produgdo quanto para seu aperi@gto, as segundas, ao contrario, sédo o resufmdo
hébito ("qo0¢) — donde seu nome ser constituido a partir deligeiaa modificagdo delqoc.

8 Como esclarece P. Boyand& culte des Muses chez les philosophes gfeass: De Boccard, 1972, p.
168, “La théorie de I'éducation présentée dans.tésinsiste sur 'importance de la sensibilité. Ceilaut
développer chez les enfants est une habitudecanégrdu plaisir et de la douleur a ce qui doitrdan’un

ou l'autre. Car sans la joie ou la douleur, aucrt®n n’est possible. Pour y arriver, Platon naetin oeuvre
divers moyens, mais un des plus importants seraqué appelle la paidia Qu’entend-il par la?
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portanto, ser utilizadas pelo legislador como efsainstrumentos de persuasao publica e
educacdo civicA.Nos dialogos, Platdo descreve via de regra esda iagsistivel da
musica e dos mitos sobre as paixdes e sentimemtgsythécomo uma espécie de
encantacdoe{pwdhv)*® e vé assim em sua utilizacdo politica como mei@ducacdo do
povo um procedimento persuasivo de natureza subRale quase magica.

Pois bem, o grande interesse dessas questdesqsma interpretacdo dasis e
particularmente para a compreensdo do problemangsienteressa mais de perto nesse
dialogo, isto &, o problema da demiurgia polit&gue elas nos mostram que, para Platdo,
a atividade demidrgica do legislador constitui,eande mais nadajm trabalho de
modelagem e conformagédo do material humawealizado, em grande parte, mediante a
persuasao daqueles elementos que constituem oatalhstacional de nossa natureza: as
sensacdes de prazer e HfoiCom efeito, manipulando os sentimentos primeeogrdzer e
dor no intuito de torna-los compativeis com as @&xaps da lei e disciplinando o

movimento desordenado das emocgfes através de h@biemcantamentos musicais, o

Essentiellement les chants et les danses.” Verémmids comentarios de G. MorroRlato’s Cretan City..,.

p. 309.

° Cf., sobre isso, L. Brissoflaton, les mots et les mythéZaris: Editions de la Decouverte, 1994, pp. 93-
105. O principio segundo o qual a musica constfior, sua a¢do psicagoégica, um poderoso mecanismo
pedagdgico, ja se encontra explicitaddegublica Ver, por exemploRepublicall, 401 d: “Nao é entdo por
este motivo, 6 Glaucon, que a educacgdo pela mésgapital, porque o ritmo e a harmonia penetrans mai
fundo na alma e afectam-na mais fortemente, trazendsigo a perfeicdo, e tornando aquela perfeitase
tiver educado? E quando ndo, o contrario?” (traoldg Maria H. da Rocha Pereira). Ver também toda a
argumentacdo explorada drepublicalll, 398 c- 403c, onde Platdo defende a idéia de @ musica &,
indubitavelmente, o elemento fundamental da edwcaél, visto que ela atua de forma decisiva no
processo de formac&o do carater e da sensibilisadal dos cidaddos. E importante lembrar, aqui, gae
abordar esse tema essencial do pensamento platrecisamos ter sempre em mente que a masica
(mousikhv), para os gregos antigos, possuia uma acepgaampla do que para ndés modernos, na medida em
gue abarcava ndo somente o campo da musica premtamita, mas também os dominios da poesia e da
coreografia. Isso explica porque o pogtaitivg), no ambito da cultura helénica, fosse ao mesmpde
versificador, compositor e coredgrafo. Cf. o que @i ReverdinLa religion de la cité platoniciennéaris:

E. de Boccard, 1945, p. 77, n. 1

10°cft., por exemploCarmides 156 d-157 cFédon 114 d.

1 Cf. E. R. DoddsQs gregos e o irracionalLisboa: Gradiva, 1988, pp. 227-22Begundo G. Morrow,
“Plato’s conception of persuasion’RPhilosophical Reviev2 (1953) p. 239, o termgpwdhv era empregado,
freqlentemente, na lingua grega, em conexao comgéamne a feiticaria e designava, a principio,rantda

ou a palavra mégica cantada pelo feiticeiro pararatma ferida ou encantar serpentes. Sobre ogmabtla
epodé o trabalho de referéncia continua a ser o dgolRancé, citado supra (sobre Platdo em particudar,
principalmente pp. 155-165, onde Boyancé sustenti#ia de que hd uma profunda relagédo entepadé
platbnica e as encantagdes orficas e pitagoricgagedhe permite considerar que a fonte das codespgo
fildsofo nesse dominio se encontra nas préaticasas desses dois movimentos religiosos).

12 Cf. Laks, A. “Raison et Plaisir: pour une caraisition des.ois de Platon”. In Mattéi, J. -F. (dir.},a
naissance de la raison en Grédetes du Congrés de Nice, mai 1987. Paris: RI9B0, pp. 291-303.
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legislador se nos aparece, nesse momentdeigscomo um verdadeiro “plasmador de
almas” @lavsthg tw'n yucw'n)."®* Desde essa perspectiva, pode-se dizer que oivobjet
primario e fundamental de sua acédo politica é&,mode moldar as inclinacdes peyché
humana de acordo com uma certo ideal moral, oriEnas afeccbes que agitam nossa
sensibilidade através do influxo persuasivo de fioaz sistema de educacao publica. Sem
davida, tal educacéo, ao se fundar exclusivamemt@ero treinamento das sensacoes, na
habituacdo e no recurso a musica e aos mitos, proda a virtude mais elevada e
completa, que pressupde a decisiva cooperacaotisagdo intelecto e da racionalidade,
mas uma virtude inferior e secundéaria, qué&émonchama precisamente de virtude
demotica ¢hmotikhv a*rethv). Mas tal virtude, na perspectiva platénica, ggirivocamente a
forma de exceléncia mais compativel com as indieage disposicdes da multidaaV (
plh*qgog) e é através dela que o legislador pode, portantdenar e disciplinar o
comportamento dos cidaddos comuns, efetivando ipama relativa racionalizagdo da
vida politica. Isso significa que o legislador dass age, pois, em estrita conformidade
com as limitacdes inerentes a natureza humanaaiajbuscando, como o Demiurgo do
Timey realizar o melhor possivel com o material qudegecido a sua acdo ordenadora.
Nas paginas que se seguem, tentaremos compreeraierdetidamente como essas
questdes sao trabalhadas ao longo do livro Il ldas evidenciando seu lugar e sua

importancia no projeto politico elaborado por efiég@go.

2.2. A determinacéo da arte coréutica como paidefarimordial do

homem

13 Leisll, 671 b. Vale lembrar que eflimey 74 c, Platdo compara o Demiurgo césmico a um taddede
cera Khroplavsthc).



O livro Il dasLeisse abre prolongando as discussfes precedenteadzeto livro
| sobre a utilidade politica da embriaguez. De  fatcEstrangeiro de Atenas, apos ter
demonstrado que a instituicdo de banquetes bemmipagis no interior da cidade é algo
totalmente justificavel, visto que tal procedimefdmece ao legislador a possibilidade de
conhecer a natureza ou as disposicoes intetilgdu(seic) dos cidadaos, vai agora mais
longe e avanca a hipotese de que o uso do vinlsdedgue bem regulamentado, possui
talvez uma utilidade ainda maior para a comunidadenedida em que ele pode funcionar
como uma salvaguardawhriva) da educacad? A fim de explicitar e fundar a coeréncia
desta hipdtese, o Ateniense decide entdo retorags uma vez ao problema da correta
formacdo pedagogican*tahv paideiva). E, uma vez que, em sua opinido, existe uma
correlacdo essencial enpaidéiae infancia, ele toma naturalmente como ponto dedaar
privilegiado de suas reflexdes as afeccbes fundemiseque caracterizam a vida psiquica
das criancas. Quais séo, grosso modo, essas af@cgégundo o Estrangeiro, as primeiras
e mais primitivas sensacdes das criancas, as isf@esjue por assim dizer governam todo
seu comportamento, sdo, sem duavida alguma, ascéessde prazer e de ddvdw toiviun
tw~n paivdwn paidikhvn ei"nai prwvthn ailsghsin h&donhvn kaiV luvphn), de forma que é sobretudo
através do influxo desses sentimentos que a virtade vicio advém originariamente a
alma ailV e*n oi%c a*rethv yuch~/ kaiV kakiva paragivgnetai prw ton)."> E verdade, acrescenta o
Estrangeiro, que a sabedoffiavhsic) e sélidas opinides retas lfigei~¢ dovxag bebaivoug) ndo
acontecem sendo a um homem favorecido pela foftuftechvg) e ja préximo da velhice
(provg toV gevrag), o qual, precisamente por possuir essas quabdiadielectuais, pode ser
considerado um ser humano perfeitevlgog alngrwpog). Todavia, € preciso observar ao
mesmo tempo que mesmo aos que carecem de saledorando sdo capazes de exercer a
razédo, isto é, aos que ndo sao seres humanost@erteibitos convenientegroshkovnta
elgh) podem ser transmitidos relativos a forma corretaseldtir prazer e afeicdo, dor e
aversdo. Ora, tal € justamente, para o Estrangeawata definicdo daaidéia a disciplina

pré-intelectual dos afetos e das emog¢fes que habitia crianca a amar o que ela deve

1 Leis 11 652 a.
15 Leis Il 652 b-653 a
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amar e a detestar o que ela deve detestar. Mdes &sclarece ainda o Estrangeiro, quando
essa crianca chegar talvez a dispor da capacidadecibcinio e de reflexadtvntwn dev

toVn lovgon), suas emocdes e paixdes poderdo se conformaéa emfwnhvswsi tw~/ lovgw/)

e juntamente com ela afirmar que todo o seu tre@méonfoi realizado segundo os hébitos
convenientes. Uma tal consonangian{wniva) entre a razao e os afetos sera mesmo o que

poderiamos chamar de virtude perfeita ou de exciel@mpletasgvmpasa a*rethv).*

Dois pontos merecem ser ressaltados nessas palawiass do Estrangeiro. Em
primeiro lugar, a afirmagédo contundente de quertaide e o vicio originam-se, antes de
mais nada, na alma humana, através das sensacgwazeée e dor. Tal é, segundo o
Ateniense, o dado basico e inescapavel da exist@oonana ordinaria. Em segundo lugar,
a idéia de que, uma vez que prazer e dor sao @essdes mais fortes que afetam a
psychénfantil, a educacdo deve consistir sobretudo enadestramento dessas sensacgoes,
através da implantacdo de habitos convenientesregra no individuo um comportamento
adaptado as exigéncias da moralidade e da vidalsésso significa que o grosso do
processo educativo comum se resume, pois, a umamento da sensibilidade e das
emocoes, a um trabalho de habituacdo dos afetggsal@ elemento intelectual est4, de um
modo geral, ausente. Ora, o tipo de excelénciddmhihediante esse processo de
habituacdo é exatamente o que o Estrangeiro gqaaéfi em um momento posterior do
dialogo, de “virtude publica’dfmasiva a*rethv),” e que dFédondenominara anos antes, em
um outro contexto, de “virtude popular ou politiqdimotikhv kaiV politikhv a*rethv), isto é,
“um produto do habito e do exercicio, sem integé@endo intelecto e da filosofiat*§
elgoug te kaiV melevthq gegonui“na alneu filosofivag te kaiV nou").*® E verdade que o Estrangeiro
aponta, em seu discurso, para a possibilidade @evintnde superior, a virtude completa,
fundada no elemento da racionalidade e no acorigle as paixdes e o intelecto. Mas trata-
se ai, certamente, como ele deixa a entender, dehjatvo longinquo da formacéo
humana, de um horizonte por demais distante dacgitupolitica ordinaria, o essencial da

educacéo civil devendo, por isso, se limitar sisiplente ao treinamento dos afetos por um

% eisll, 653 a-c.

" LeisXIl, 968 a

8 Fédon 82 a-b. Ver também a passagem 68 c. Sobre o ¢ongeivirtude popular em Platdo, cf. as
explicagbes de S. Scolnicdvlatédo e o problema educacion&ao Paulo: Loyola: 2006, pp. 59-78.
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correto sistema de habituacdo, tendo em vista @upém de uma virtude mais modesta,
fundada ndo ntibhgos mas na merhéxis

Como ficard mais claro na continuacdo das discesdoelivro Il, o que esse
treinamento dos afetos realizado pela educacagwighuzir € simplesmente o acordo das
paixdes com a opinido publica incorporada na leedicacao do cidadao sera definida,
assim, fundamentalmente, como uma educacéo parala tidadé® Ora, que conclusées
devemos tirar dai? Antes de mais nada, que, segandeflexdo desenvolvida pelo
Ateniense, existem duas grandes espécies de vidsdgpiais correspondem duas espécies
de homem: a virtude popular ou civica, propria dmlridadéo, e a virtude completa ou
integral, propria do homem perfeito. A primeirafm@observamos acima, deriva do habito
e tem em vista a producao do acordo exterior dasgmcom os ditames publicos da lei; a
segunda prescinde, de certa forma, da lei, e sgabas acordo interno dos afetos e da
razdo. Nessa linha de raciocinio, vé-se, entdo,agdiéerenca entre o bom cidaddo e o
homem perfeito pode ser remontada, em Gltima andaisliferenca entre a lei e a razdo, o
que implica que a realizacdo da perfaitaté ao transcender o dominio da lei, transcende
também, de certa forma, o dominio da ciddd&.conseqiiéncia importante que se segue
dessa reflexdo é que o homem perfeito € o homewvadwie que o plano daaidéia
politica e da virtude a ela vinculada — a virtudguylar — permanece literalmente, para o

Ateniense, o plano da heteronomia pura e simpkesed que o ordenamento das paixdes

9 Leis|l, 659 d. J. GouldThe development of Plato’s Ethicsp. 111 sintetiza muito bem esse ponto: “The
function of education itself is to produce a chtgabest suited to the organization of societyt thabest
able to carry out the injunctions of law. Educatioaulds the inner life of the members of societgaaform

with their legally imposed outer life”.

2 E interessante observar que essa concepcéo p®nétomada de certa forma por Aristételes, mbexto

de sua reflex@o sobre o conceito de bom cidadam. f€ito, naConstituicdo de Atenasjue € uma obra mais
publica ou popular, Aristételes sugere que o bodaddio € simplesmente o cidadédo fiel e inteiramente
devotado a seu pais, isto é, que o bom cidadapairiota, independentemente de quaisquer diferesgas
regime. NaPolitica (lll, 1276 b 15-1277 a 10), porém, Aristételes mfir que nédo existe um bom cidadao
simpliciter, mas que a virtude do cidaddo depende essencialnders tipos de regimeliol thVn a*rethVn
a*nagkai~on ei”nai tou~ polivtou proVq thVn politeivan), ou, por outra, que ha tantos tipos de virtudEaiquantas sdo as
formas depoliteia Um bom cidaddo em um regime injusto ou crimingem®, exemplo (um bom cidaddo em
um regime nazista, poderiamos dizer, usando um roasi@rno), ndo seria um bom cidadao em um regime
honesto. Mas, prossegue Aristételes, se a virtodedhddo depende do regime, a virtude do homemndmm
sofre tais limitacdes: o homem boaigbgovg a*nhvr) é considerado como tal independentemente de upralg
regime, visto que ele € bom segundo uma UnicadwrataV mivan a*rethVn), a virtude perfeitatgvleia a*rethv). O

gque a argumentacao aristotélica nos mostra €, agagno patriotismo néo é suficiente, na medidajeeno

gue um regime estabelece como bem néo coincidesswt@mente com a virtude humana. Cf. L. Strauss,
What is political philosophy?hicago: Chicago University Press, 1988, pp. 35-36

12t



por elas efetivado se constitui como um processohdenonizacdo das emocgdes
individuais com as prescricbes publicas ou extesioda legalidade no qual falta a
cooperacao direta e interior dfigos?® Porém — e esse é o ponto importante para o qual
gostariamos de chamar a atencdo — € preciso wveesmo tempo que tal ordenamento,
apesar de ndo se realizar diretamente atravésciamabidade, ndo deixa, todavia, de
possuir uma relacdo com a dimenséo intelectivaejetendo-nos, pois, de algum modo, a
esfera superior da razdo. Com efeito, se a leij,ocnas ensinou o livro |, é um ditame

derivado do raciociniologismovg), posteriormente transformado em dogma publico da

cidade qovgma th*¢ povlewc), e se a educacéo civil constitui um processcodéocmacéo das
emocdes ou afetos do cidaddo aos comandos dadks; g8 dizer que, gragas ao processo
educativo, pode o cidaddo comum participadiretamente de alguma forma de
racionalidade e gozar assim dos benéficos efeitaimpor ela produzidos. Nesse sentido,
a heteronomia que caracteriza a virtude popularesepta, conseqientemente, o
mecanismo privilegiado através do qual o homem oonpoede gozar de um contato
mediatizado com a dimensé&o superiorldigos Evidentemente, tal racionalidade é uma
racionalidade inferior, externa, que depende daiag@&d coercitiva da lei; mas, de
qualquer forma, trata-se da forma mais elevadaadenmalidade acessivel a natureza do
homem comum e as condicdes reais em que se da aivida?*

Pois bem, na sequéncia do texto, o Estrangeireredgjue essa disciplina dos
afetos que constitui a esséncia mesma da educedidéra tende, em grande medida, a se
relaxar e se degradar no curso da vida~tai kaiV diafqeivretai kataV pollaV e*n tw~/ bivw/), em
virtude das inumeraveis fadigas que assolam aéexist dos homens. Eis por que, diz ele,
os deuses, se apiedando de nossa penosa e sorad@do naturalgfoiv deV oi*kteivranteg

toV tw~n a*ngrwvpwn e*pivponon pefukovg gevnog), estabeleceram pausas em nossas labutas

20 Cf. A. Castel- BouchouchiPlaton, Les Lois.,.pp.50-51; L. StraussArgument et action des Lois de
Platon.., pp. 60-61; Th. Pangl&he Laws of Plato.,, pp. 405.

2L E 0 que observa com acerto J. Goillde development of Plato’s ethicspp. 124-125: “In obedience to
law, the average man can live in accordance wiinditruth, for law is the visible representationsach
truth (...) This is the ethical standart which Blaallsdhmwvdhg a*rethv: it is not, he believe, to be despised. It is
the highest that the majority of men can reach, ld@gter than any which exists now: it is the culation of
achievement of ethical society”.
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cotidianas {*napauvlac te au*toi~C tw~n povawn e*tavxanto),?? presenteando-nos com o beneficio
das festas religiosasa\c tw~n efortw~n amoibaVc).”® E como companheiros de celebracao
nesses folguedosufeortastalc), eles nos concederam as Musas, Apolo e Dionifm de

que essas divindades corrijaifin'é*panorgw~ntai) nossos habitos defeituosos durante a

realizacao dos festejos. Os festivais sagrados)ethda em que nos liberam do trabalho e

instauram intervalos em nossas labutas, sdo assgundo o0 Ateniense, uma excelente

ocasido para que os cidad&dos recuperem os besefeeguaaidéiaprimordial®*

Mas o Ateniense quer ir ainda mais longe e nograd®myo em seguida que essas
festividades religiosas ndo sdo somente Uteis pEst@urar a educacdo dos cidadaos
adultos; em sua opinido, elas sdo também Uteisf@amar o carater das proprias criangas.

Com efeito, observa ele, declardégos que toda criatura viva, quando ainda jovem, é
incapaz de manter seu corpo e sua voz em repéhsdo oV nevon a@pan wkq elpog ei*pei~n
toi~C te swvmasi kaiV tai~C fwnai~ hiisucivan algein ou™ duvnasqai), buscando sempre, ao contrario, se
mexer e gritark(nei~sqai deV a*eiv zhtei~n kaiV fgevggesqai). Na maior parte dos seres vivos, essa
agitacdo primitiva permanece, sem nenhuma dulvidética e desordenada, porquanto
quase todos o0s animais carecem da percepcdo dan cedela desordem em seus
movimentos YV meVn oun allla zw~a ou™k elcein ailsghsin tw~n e*n tai~g kinhvsesin tavxewn ou*deV
a*taxiw~n), isto €, da percepcdo do que nés chamamos rithmrmeonia "¢ dhV raugmaVg
olnoma kaiV aGrmoniva). O género humano, porém, nota o Estrangeirobeeces deuses acima
mencionados como companheiros de dahigei~fi deV oul@g eilpomen touV¢ qeouvg sugcoreutal
dedovsgai) e esses deuses nos concederam como uma espéoim deagradavel percepcao
do ritmo e da harmoniao(vtoug ei*nai kaiV touVq dedwkovtag thVn elnrugmovn te kaiv e*narmovnion
ailghsin meg'hbdonh~g). Utilizando dessa percepcao privilegiada, os eguentdo nos

organizam e nos orquestram em celebragcdes muscaisando-nos destarte a combinar o

2 O substantiva*navpaula, “pausa”, “repouso”, ja fora empregado por Platdaomeco daseis em 625 b,
para designar os descansos que 0s participantdgldgo podem realizar sob a sombra dos cipreates,
longo de sua caminhada rumo ao antro de Z&uspaulai kataV thVn ofidovn).

2 A interpretacdo do terma‘maoibavg é dificil, de vez que ele pode significar tantoctsss&o”, “ciclo”,
“mudanca” quanto “recompensa”, “beneficio”, “troc&lo contexto da passagem dasis em questdo, a
solucdo que me parece mais apropriada e razodlminéficio”. Cf. as observagBes de Reverdin, l1@.,
religion de la cité platonicienne, p. 70, n. 1

* Leisll, 653 c-d.



canto e a danca. E porque essas atividades propgeanpre alegriacqrav), elas foram
denominadas muito naturalmente coms(vc). %°

A conclusdo que o Ateniense extrai desta breviexa@ é, assim, a de que a
primeira educacao dos homenmnswy(th paideiva) deve ser a educacdo musical, ou seja, a
educagdo que nos vem através das Musas e de Apida sobretudo por meio da musica
que realizamos uma ordenacao inicial de nossa$igmi& inclinacdes primitivd8.Nessa
perspectiva, o cidaddo bem-educaggaideumevnon ifkanw~C) serd, por conseguinte, segundo
0 Ateniense, aquele que possui um treinamentotaaaréuticakgcoreukovta), ao passo que
o cidaddo sem educacae*péivdeutn) sera, ao contrario, aquele que carece de tal
treinamento e ignora a pratica dos coedso(reutng). Ora, nota o Estrangeiro, a disciplina
coral consiste, antes de mais nada, na uniao do eatia dancacqreiva ge mhVn olrchsic te

kaiV w*/dhv toV suvnolovn e*stin). Logo, podemos arrematar essa andlise afirmango og

% Leisll, 653 d-654 a. A sugestiva etimologia avancasiafiatéo nesse passo, que aproxima, “alegria”,
“prazer”, ecovrog, “coro”, é praticamente irreproduzivel nas lingumasdernas. T. SaunderBJato. The
Laws.., p.87, traduz da seguinte forma a passagem: fas#tturally ‘charms’ us, they invented the word
‘chorus™. Mas essa ndo € uma boa solugdo. Maigimas do original e mais satisfatérias sdo as easrsd
propostas por Des Places (“et ils ont appelé cetacthiceurs, du nom de la joie qu'on y ressent”)rglea
(“and that is why they bestowed the name ‘chorusesbm the ‘joy’ which is natural to these actieg”).
Evidentemente, o que Platdo pretende expressaatdessa reflexdo etimologica é a idéia de quasica

€, antes de mais nada, um fendmeno que atua dietarsobre a conformagdo de nossa sensibilidatg e
sobre o intelecto e a razdo. Cf. O. Revertareligion de la cité platonicienne.p. 77: “C’est en outre du
motcarav, la joie, que Platon fait dériver étymologiquemantvg, le choeur, soulignant par la que la musique
agit sur le fidele par les sentiments de plaistteejoie, et s’adresse non pas a sa raison, nsaisansibilité”

% E interessante observar que jaTimeuPlatdo desenvolvera uma reflexdo semelhante & @xplorada
nesse passo acerca da musica como educacéo de paisgees e movimentos primitivos. Com efeito, ém 4
a-44b, Timeu afirma que o nascimento e a infarétarsomentos particularmente caéticos da vida humana
porquanto neles a alma racional, que acaba decsenan em um corpo, hdo consegue controlar osslexo
refluxos provenientes do mundo do devir. Submedidlampacto e ao tumulto das impressdes sensiveis, 0
movimentos por ela produzidos séo, assim, desoddengtakiw ¢) e desprovidos de razaalogwg). Eis por
que, afirma Timeu, a alma se torna como que leacaim primeiro momento, quando atrelada a um corpo
mortal. Ora, na estabilizacdo desse processo, @antismpre um papel fundamental, pois é gracaa gue
uma espécie de ordem é introduzidgpagchéhumana. Nas palavras de Timeu: “a harmonia, qe&a fle
movimentos semelhantes as revolugbes de nossa afimase manifesta ao homem que entretém com as
Musas um comércio inteligente como boa somente piaopiciar um prazer estranho a razdo, como quer
atualmente a opinido. Ao contrario, ela nos foiadpdlas Musas como uma aliada de nossa alma, qeatalo
se esforca por levar a ordem e a consonancia sewsmamtos periédicos, que sao desregrados.
Semelhantemente, o ritmo, que corrige em nés untieteia a falta de medida e de graca, visivel narma
dos homens, nos foi dado pelas Musas em vista donmebjetivo”. Timeu47 c-d: &H a*rmoniva suggenei~g
elcousa fora~C tai*q e*n hEmi'n th ¢ yuch ¢ periovdoic, tw/™ metaV nou” proscrwmeviw/ Mouvsaic ou*k e*f' h&donhVn allogon
kagavper nu’n ei*nai dokei~ crhvsimog, a*l'e*piv thVn gegounuian e*n h&min a*navemoston yuch "¢ perivadon ei*q katakavsmhsin kaiV
sumfwnivan efrauth™/ suvmmacog ufpoV Mousw"n devdotai kaiV rGugmoVg au” diaV thVn almetron e*n h&mi*n kaiV carivtwn e*pidea
gignomevnhn &*n toi~¢ pleivstoiq exin e*pivkourag e*piV tau*taV ubpaV twn au*tw "n e*dovgh).
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homem educado na pratica dos coros sera o que cant® e dancar bent({ kalw~¢ alra
pepaideumevnoc al/dein te kaiV o*rcei~sqai dunatovg aln eith kalw~c).%’

Como viu Reverdin, a relevancia dessa passagemapaompreensdo do contetudo
tedrico do livro 1l dad eis ndo poderia ser de modo algum ignorada pelo irg&rpna
medida em que ela nos fornece “en quelque sortdéefades liens qui unissent, dans la
pensée de Platon, la religion, I'éducation et laates. ® Mas poderiamos ir um pouco
além e acrescentar que o seu valor na economiarsiisz dad_eis advém também do fato
de que ela nos revela qual € o ponto de partiddafmental donde procede originalmente
o trabalho de demiurgia politica. Com efeito, &g de uma formulacdo filosoéfica
concisa, mas ao mesmo tempo muito bem elaboradeciw indicado nos mostra que, se
o legislador pretende atuar, antes de mais nallee sosensibilidade da crianca, moldando
e disciplinando seus afetos, ele deve tomar comteriagrima privilegiada de sua
atividade os movimentos desordenados e irracigraguzidos pela alma infantil desde os
seus dias mais tenros, pois S0 esses movimentosaMstituem a exteriorizagdo mais
primeva ou originaria das paix6es que agitam nossareza. Nesse sentido, a tarefa do
demiurgo politico pode ser definida como a de caindassa agitagdo primordial da
desordem a ordem, estabilizando e harmonizandoaa€gs que a produzem. Ora,
conforme nos mostra ainda a mesma passagem, o istaogpedagogico fundamental de
que deve se servir o legislador para realizaratafa € exatamente a musica, visto que é
gracas ao prazer propiciado pela percepcao do gtdeharmonia que podemos agir sobre
0s movimentos fisicos e psiquicos da crianca, adaen disciplinar e persuadir suas
emocdes e tendéncias afetivas mais selvagens.risidente, ndo é dificil ver que toda
essa formulacéo do livro Il dasis apresenta um paralelo estreito com a cosmologia do
Timey e que a acdo do legislador, nesse caso espedifomte ser concebida, por
conseguinte, como um perfeito andlogo da acdo dmiidgo cosmico. De fato,
aproximando esses dois textos, percebemos que essim o Artesdo divino age sobre o

movimento caotico dawvra ou material primitivo, no intuito de persuadi-ldexya-lo da

" Leisll, 654 a-b.

% 0. Reverdin,La religion de la cité platonicienne, pp. 71-72. Reverdin conclui afirmando que, se
negligenciamos essa passagem, “tout le second dieselois, que d’aucuns ont qualifié de ‘partigolas
confuse d'un dialogue qui souvent manque de clat®jient inintelligible.”
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desordem a ordem, também o legisladorlddas deve atuar sobre a agitagdo irracional e
primeva que perturba as criancgas, a fim de aidotrio regularidade, beleza e disciplina.
Em ambos os casos, portanto, o exercicio da demiumglica um trabalho de ordenacgé&o
de um movimento primordial descontrol#dalodo o desenvolvimento posterior do livro
Il pode ser compreendido como um aprofundamentgadesobleméatica e como uma
tentativa de explicitagdo de como a musica podeusiizada como mecanismo de

persuasao e educacao moral.

2.3. Arte e moralidade: as relacbes entre prazer eirtude nas

representacdoes musicais

A definichio do homem bem-educado como coreuta idabd, ou seja, como
aquele que canta e danca bem, parece coerente&ehzconsideradas as premissas de

que parte o dialogo. No entanto, desenvolvendoagsdéise na continuacdo do debate, o

% Tal é o0 que viu muito bem A. Laks, “Raison et @ildi.., p. 299: “l'agitation matricielle de lawvra
originelle trouve un analogon législatif dans leuvement incontrdlé des nouveau-nés. L'irrationadies
gesticulations infantiles n'offre pas moins au $égfieur matiére a persuader quecera au démiurge —
fondant par Ia méme la possibilité d’'une démiuggpditique, tout comme la persuasion du désordredda
possibilité d’une démiurgie cosmique. Le paralldisduTiméeet desLoistrouve sa véritable pertinence a ce
niveau chronologiqguement primitif et philosophiquamradical”. O estabelecimento da mesma aproximaca
€ avancado por N. Grimaldi, “Le statut de I'art zliaton”.Revue des études grecqu@3 (1980), pp. 37-
41. Grimaldi observa justamente (p. 38) que “de méoe le demiurge maitrisa la véhémence de la raatié
héraclitéenne en l'organisant et en lui fixant poardele I'immuable réalité de I'intelligible, de mé 'école
doit maitriser et discipliner la naturelle sauvagele I'enfance en la formant aux régles immuabkschants
et des danses. L'éducateur est le demiurge deabeef Aussi ne comprendra-t-on pas jamais bieruealqit
faire I'’éducation si I'on ne se rappelle ce quédfitémiurge”.
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Estrangeiro da sutilmente a entender que uma thhigho € insuficiente e mesmo
problemética. E isso, podemos supor, pela seguiatéo: privilegiando o aspecto
meramente técnico da disciplina coral, isto €,to te cantar e dancar bem, ela esquece
que canto e danca sao artes fundamentalmente sixesque comunicam através da
estilizacdo dos movimentos e da harmoniza¢ado dus@wna certa mensagem ou contetdo
de ordem moral. Ora, esse fato, como é facil vegerdra a possibilidade de uma
contradicdo entre exceléncia técnica e conteldcesgivo no ato mesmo de execucédo de
uma performance coral. Assim, podemos ver que wrfarmance pode ser boa, do ponto
de vista técnico, enquanto seu conteutdo ndo é nae ao contrario, que uma
performance € m4, em sentido técnico, enquantoagmensagem por ela veiculada é
moralmente bo&’ Por causa dessa ambiguidade, o Ateniense se &é ebtigado a
precisar seu pensamento e retificar sua defirdogdmomem bem educado formulada antes:
o cidadédo dotado de uma bpaidéia diz ele, é ndo tanto aquele que sabe apenas eanta
dancar bemkglw~c al/dei kaiV kalw~¢ o*rcei~tai) quanto aquele que sabe cantar e dancar bem
musicas que s&o belas e nobkelsV(al/dei kaiV kalaV 0*rcei~tai).>

Mas o Estrangeiro de Atenas ndo parece satisfeito essa Ultima correcdo e
avanca imediatamente a idéia de que é um elemigrta @mais importante na identificacédo
do carater de um cidaddo bem educado o fato deelguseja capaz ndo somente de
apresentar, por meio do canto e da danca, coisas éeobres, mas também de extrair
dessa atividade um auténtico prazer. A fim de eitptiessa perspectiva, ele observa entao

que podemos, em geral, considerar duas possiteidde comportamento no que diz

%0 Cf. Th. PangleThe Laws of Plato,.pp. 406-407

31 LeisIl, 654 c. O termo gregh\ kalovn, que aparece nesse passo, € ambiguo e significsondnte o que é
“belo” em sentido estético, mas também o que é belsentido moral, isto é, o que é “nobre”, “hoogst
“honrado”, “bom”. Compare com o caso do adjetivestp,ai*scrovg, ovn, que designa ndo sé o que é “feio”,
em sentido fisico, mas igualmente o que € feio entido moral, isto é, o que é “vil", “vergonhos&m
relacdo a isso, vale lembrar aqui que, muitas yezgsego tradicional exprimia seus juizos moraiavés
desses dois termos, e ndo através dos adjetiigasovc/kakovg, como seria de esperar. Com efeito,
a*gagovg/kakovg ndo constituiam, a principio, vocabulos ligaddsitamente ao dominio da moralidade, mas
eram utilizados freqlentemente para designar eneiaséu presenca de uma certa competéncia. Asgim, e
Homero, por exemplo, umfgagovg basileuvg ou uma*gagovg i*hthvr s&o, respectivamente, um rei prudente e um
médico habilidoso (Cf. A. J. Festugiéf@pntemplation et vie contemplative chez Pla®aris: Vrin, 1966,
pp. 46-47). Segundo E. R. Dodds, gregos e o irracional, p. 26, esse fenbmeno se explica, em grande
parte, pelo fato de a cultura grega tradicionalseerconstituido ndo como uma “cultura da culgafil(-
culture), mas como uma “cultura da vergonhahgdme culturg ou seja, como uma cultura para a qual o
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respeito & execucdo de um espetaculo coral: dado) b comportamento do cidadao que
canta e danca bem as musicas nobres e belas, madgextrai disso nenhum prazer, ao
passo que ele se regozija em representar coisasagueis (o0 artista competente cujo
carater € ruim); por outro, 0 comportamento dodddaque ndo sabe cantar e dancar bem
as coisas nobres, mas que retira assim mesmo aességgum prazer, porque ele ama o
que é nobre e abomina o que é vil (o artista megliago carater € bom). Ora, pergunta o
Estrangeiro, entre esses dois homens, qual deveasogreferir? Clinias ndo tem duvidas
em relacdo a esse ponto e responde prontamenteteaverse: do ponto de vista
estritamente pedagogico, o segundo homem € de |mederivel ao primeiro, visto que
seus sentimentos parecem ter sido corretamentelitiados>? A conclus&o que podemos
retirar desta reflexdo é, assim, a de que o calddfin-educado serd ndo o coreuta
habilidoso e competente, que sabe executar penhmesatecnicamente excelentes, mas,
antes, o homem que sente prazer em representangdordo canto e da danca as coisas
nobres e boas.

Apoés ter efetuado essa importante retificacdoswaBgeiro de Atenas considera
que 0 passo seguinte de sua pesquisa consisteenwntente, na identificacdo do
verdadeiro critério de determinacéo do que é nellrelo em matéria musical, pois, em sua
perspectiva, € somente através da posse dess@oajiié poderemos distinguir o homem
mal educado do homem bem educado. Para tantopeleca inicialmente por notar que
toda musica € a expressao deéthos e que ha, por conseguinte, uma relacéo direta ent
os diversos tipos de comportamento moral (coradgemueza, etc.) e as variadas formas
de melodia e movimentos corporais. Em seguidaafel®@a o principio segundo o qual as
melodias e os movimentos associados com a excel@fiathv) do corpo e da alma séo

necessariamente belos, ao passo que aqueles desooiam 0 vicio sdo necessariamente

maior bem é ndo a posse solitaria e andnima daiémesa tranquila, mas o desfrute da gléria e dardo
(timhv) provenientes do reconhecimento da opinido publica

%2 eisll, 654 c-d.

% R. F. StalleyAn introduction to Plato’s Laws, p. 125, resume muito bem o argumento platdoictido
nesse passo: “a really educated man must sing amckdvell. But this is not simply a matter of teichh
proficiency. One man may be able to express acaigrwhat he imagines to be good without actually
loving the good or hating the bad; another may hhgeaight feelings of pleasure and pain withouhpeble

to express what he has in mind correctly in alpeess. It is the latter, the one with the corregllihgs, who

is to be preferred”. Ver também, sobre esse past@nalises de G. Morrow)ato’s Cretan City.,.pp. 302-
308.



feios ou ruins. Donde resulta, em sua opinido, @& representacdes corais
verdadeiramente belas serdo somente aquelas quapnesentarem uma imagem da
virtude; quanto as outras, isto €, aquelas quapesentarem imagens do vicio, elas serdo
todas, sem exceco, inferiores e de méa qualitfade.

Clinias considera que essas propostas sao stéiciente razoaveis. O Estrangeiro,
porém, logo reconhece que elas ndo vao sem problersdo mesmo de dificil aceitacao,
na medida em que o0s principios a elas subjaceetesh@cam com uma espécie de
relativismo do gosto bastante difundido entre amnérts: de fato, podemos observar que
cada um aprecia as representacdes musicais derandiferente; que cada um, portanto,
julga os espetaculos artisticos de forma particldaque engendra uma pluralidade de
avaliacOes estéticas. Isso significa, entdo, qumiaas nobres e belas ndo sdo universais e
que elas variam, em Ultima andlise, de acordo capirddo das pessoas? O Estrangeiro
nega essa hip6tese: as coisas belas, diz eleepanegriar, mas, na realidade, elas ndo
variam. No entanto, € ao mesmo tempo inegavel gre g grande maioria dos individuos
existe um conflito essencial entre a musica ageld&a musica edificante. Com efeito,
nota o Ateniense, embora ninguém ouse proclamalicauiente que as dancas que
expressam o0 vicio sdo melhores do que as que sapmesa exceléncia, ou que 0sS
movimentos depravados sdo mais agradaveis que dduda virtuosa, muitos homens
sustentam que o Unico critério verdadeiro pardiaava qualidade de um espetaculo
musical é tdo-somente sua capacidade de propi@iaempas almade(gousivn ge oiff plei~stoi
mousikh~C o*rgovthta ei*nai thvn hGdonhvn tai~C yucai~q porivzousan duvnamin).®®> Ora, segundo o
Estrangeiro, a causa profunda desse erro deveiseadn antes de mais nada na existéncia
de um certo desacordo interno entre aquilo quendeseslogiar (nossos juizos de valor),
por um lado, e nossas disposicdes de carater iedgdks naturais, por outro. A fim de

esclarecer melhor esse aspecto do problema, o e@michama a atencdo de seus

% Leis Il, 654 d- 655 b. Como observou Morrd@ato’s Cretan City.,.p. 307, a tese segundo a qual a cada
ritmo ou modo musical corresponde @thosou tipo de comportamento moral especifico ndo é ididia
original de Platdo, mas uma doutrina ja propaga&tiaspeoricos musicais contemporaneos do filésmfmo
Damon, por exemplo: “...in any case it had becoemmisd nature to the Greeks to attach distinctiveamo
significance to the different musical modes. Eaaidenhad its ethos, so strongly marked that a ettt
musician would find it impossible to compose in ada whose character did not fit his subject. Os thi
ethical character of the musical modes not only Riao and Aristotle agreed, but they profess to be
following the common teaching of the musical expef their day”.
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interlocutores para a natureza fundamentalmentettiienda arte coral: as representagdes
corais, diz ele, sdo essencialmente imitacoes deteaes rimhvmata trovpwn e*stiV taV periV

taV¢ coreivag), isto €, performances que buscam representarsmda de acdes, paixdes e
contingéncias humand%0Ora, o grande segredo do processo de mimetizatécado em
ato pelas coréias, responsavel pela sua capadigageopiciar prazer as almas, reside no
fato de que, através dele, os espectadores pod&tergdicar emotivamente com aquilo
que é representado. Todavia, como mostra o Esfranga possibilidade dessa
identificacdo emocional do espectador com aquilbé@representado em uma performance
coréutica depende, em ultima analise, da possdiéidle que a representacdo musical seja
compativel com os seus habitos ou com as suassili§ps naturais. Nesse sentido, o
Estrangeiro observa que as performances e repaedest que sdo conformes a nossa
natureza e que se coadunam com nossos habitogapisiagm inevitavelmente prazer, e
sdo consideradas, por conseguinte, belas. Todasigperformances que pdem em cena
representacdes que sao contrarias aos nossossha@liitoossa natureza nos desagradam e
nos repugnam, razdo pela qual ndés as consideramms ou de ma qualidade. Pode
acontecer, porém, acrescenta em seguida o Estrangae um homem possua uma boa
natureza, mas tenha adquirido habitos ruins, ogpatrario, que ele tenha adquirido bons
hébitos, mas possua uma ma natureza. Evidentemeawotegspirito de um tal homem, a
sensacdo de prazer e 0 juizo jamais estardo ddoacsle dira, por exemplo, que as
representacOes do vicio sdo agradaveis, mas mari@megradantes. Em publico, ele tera
assim vergonha de sentir prazer em contemplar epiacdes perversas, mas nas
profundezas de seu coracdo ele ndo poderd evitae degozijar com elas. Ora, como
vimos, o ideal da reta educacao exposto pelo Ateri@o longo do livro Il ddseis visa
justamente impedir a emergéncia de um tal conflicointerior da alma humana:aidéia
bem sucedida é, de fato, aos olhos do Estrangmipeela que, gracas a uma disciplina
rigorosa das paixfes e dos afetos, consegue habittidaddo a sentir prazer apenas com
aquilo que ele deve elogiar, isto €, com aquilo gueescrito pela lei como moralmente

nobre e bom. Nessa perspectiva, a tarefa prindpalim treinamento pedagdgico bem

% Leisll, 655 b-d.
% Leisl, 655 d. O termarovpog significa originalmente “modo”, “maneira”, “formaMas ele pode significar

também, em sentido mais propriamente moral, “mazsed” , “costume”,

carater”, “conduta”.
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orientado consiste sobretudo em produzipsychéndividual, mediante a implantacéo dos

habitos convenientes, uma concordancia entre gg€mias do dever e a sensagédo de
prazer, impedindo por ai a clivagem entre o juizasepaixfes. Evidentemente, como

mostra o Estrangeiro, a eficacia desse treinampattagdgico se restringe apenas aos
cidaddos dotados de uma boa natureza, aos quasmsamissao de habitos corretos é
suficiente para produzir a harmonizacado interidreen juizo e as emocgdes; quanto aos
homens que possuem uma ma natureza, nenhuma enlpoalgia, ao que parece, corrigir

a cisdo entre prazer e dever que habita suas almas.

Seja como for, na sequéncia do dialogo, o quetmaigeiro coloca em evidéncia a
partir das analises precedentes € o fato de ques@are a danca, em virtude de seu carater
mimético, exercem uma poderosa e consideraveléindia sobre a sensibilidade moral e o
éthosdos individuos. Ou seja, a masica e a danca, audmcam movimento performances
que representam paixdes e acbes das mais difeesypésies, exercem nos espectadores
um irresistivel fascinio psicoldgico, provocandtese desejo de se identificar com aquilo
que é representado. Por conseguinte, um homenechebgue a sentir prazer em observar
representacdes do vicio e de mas paixdes capsardactoum grave prejuizo a sua alma,
pois, ao se identificar com a perversidade daggie é representado, ndo podera se
impedir de se tornar ele mesmo um perverso. Tenda@ata esse risco de corrupgao
moral inerente a arte musical, o Ateniense avant@#ea audaciosa proposi¢do segundo a
qual, em uma cidade onde a legislacao relativauaagdo e a musica for bem instituida (
@0pou dhV novmoi kalw~g ei*si keivmenoi), os poetas deverdo submeter os resultados de sua
producdo a um rigoroso controle do poder publicode poderdo ensinar e propagar
liviemente tudo que bem lhes aprouter. Uma tal proposicéo, confessa o Estrangeiro,
opde-se sem duvida ao uso em vigor na maioriaidages existentes e constitui mesmo

algo de dificil realizacdo; contudo, podemos cdastque ela ja foi posta em pratica pelo

87 Cf. Th. PangleThe Laws of Plato,.pp. 408-409.

¥ Leis|l, 656 a-c. Como explica muito bem T. SaundBtato, The Laws., p. 83, “the assumption here — a
very prominent one in Plato — is that when we etf@yrepresentation of men and their actions irvér®us
forms (whether we compose or perform ourselveseerothers performing), we are fired with the aesir
imitate them. It igherefore vital that art should portray ‘good’ ntractively and ‘bad’ men unattractively,
and if a poem or a play does this it is conformim¢good’ and ‘correct’ artistic standards (..Ia® is not in
favour of allowing free choice in the adoption ofigtic and moral standards; he is firmly on théesbf
censorship”
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menos uma vez no curso da histéria da humanidade, um caso certamente
paradigmético: o caso do Egito. Com efeito, no & gis legisladores compreenderam ha
séculos o fato de que as melodias e os moviment®sag criancas devem aprender nas
escolas sdo exclusivamente os bons, isto é, osexuessam o ideal da virtude e da
exceléncia. Nesse sentido, eles procederam, poyamttempos imemoriais, a codificacdo
de um inventario onde todas essas melodias e motasieram descritos em detalhe,
inventario esse que foi em seguida exposto noslésma fim de funcionar como uma
espécie de canon estético oficial responsavel giedgdo de toda a producdo artistica
efetuada nas cidades egipcias. Esse canon, acaggemeppossui um carater sagrado e €,
pois, imutavel, razdo pela qual toda inovacdo &gemarde suas prescricbes constitui ato
estritamente proibido. Eis por que a arte egipeianantém inalterada ha milénios, as
mesmas formas estéticas se perpetuando desde pestamais primitivos até os dias
atuais.

Tal realizagdo, conclui o Estrangeiro constit@msduvida alguma, um notavel
feito de legislacdo e sabedoria politica. NOs pamgncertamente, encontrar inidmeros
detalhes passiveis de critica na organizacao gariglsocial do Egito; porém, no que tange
a regulamentacdo da atividade artistica, a obilaada por seus legisladores é digna de
admiracdo e de atencado: ela mostra, de fato, gpessivel estabelecer por meio da
legislacdo escrita as formas corretas e moralmsaltgares de muasica que devem ser
admitidas na cidad®.

A posicao do Ateniense (ou, se preferirmos, d&B)am favor do estabelecimento
da censura e do controle publico da criacdo adigtiindubitavelmente chocante para o
leitor moderno, marcado como tal pela influénciaiglea e historicamente vitoriosa da

ideologia liberaf’® No entanto, ela pode se tornar de algum modo Eenpivel se nds

% Leis I, 656 d- 657 b. Como se vé por essas Ultimasideracées, a admiracéo platonica recai ndo tanto
sobre a arte egipcia como tal quanto sobre o cdri&@&tico, candnico e imutavel assumido por $oanas.

Cf., sobre isso, M. Villela-Petit, “La question denage artistique dans I8ophist& In Aubenque, P. (Dir.),
Etudes sur le Sophiste de Platddapoli: Bibliopolis, 1991, pp. 70-71. Para G. Muw, Plato’s Cretan
City.., p. 355, tudo que Platdo afirma nessa passagemxfaido de observacdes diretas por ele feitas
durante uma viagem ao Egito. No entanto, tal prighospermanece uma mera hipétese, pois ndo ha
documentos que comprovem que Platdo tenha realrseraeenturado a visitar as terras egipcias. IssBni
adota uma posi¢cdo mais s6bria quanto a questdmsidera que as informagdes de Platdo sobre o Egito
derivam em grande parte da leitura de Herddoto.

40 Sobre esse ponto, ver os comentéarios de A. CRstethouchiles Lois de Platon,.pp. 51-53
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nos desvencilhamos momentaneamente dos precongailitic€os que dominam noOSso
tempo e buscamos nos inserir novamente no conteigimal de cultura e pensamento em
que se move a reflexdo platonica. Fazendo esseiexemds poderemos entdo observar
que Platdo, como os demais gregos, ignorava porpleton o dogma moderno da
autonomia da obra de arte — o principio estetizdatarte pela artd’drt pour l'art) — e
que, portanto, em sua perspectiva, que era tamhpgarspectiva grega, a atividade artistica
era vista e pensada, desde sempre, em sua estmeedo com os dominios da moral, da
politica e da pedagogfaNesse contexto complexo, onde todas as esferasggam e se
influenciam reciprocamente, constitui algo perfeigate razoavel conceber a arte como
uma manifestacdo cultural dotada de fungbes édiadigaticas importantes, o que, sendo
legitima, ao menos torna compreensivel a propogEtonica de um controle publico da
atividade artistic&?

Evidentemente, essa concepc¢ado grega e platonigaoelsia como instrumento
didatico ou depaidéiasé é possivel a partir da compreensao da natdeep@mesia como
atividade fundamentalmente mimética ou imitativ8.alvez pudéssemos expressar o

pensamento platbnico quanto a essa questdo dantedarma: a musica e a poesia

1 Sobre a auséncia de uma autonomia da arte enoPlatdN. Grimaldi, “Le statut de I'art chez Platon p.

32: “chez Platon, I'art ne doit pas étre une firsen L'art n'a pas sa propre justifcation en luémme (...) I'art
pour I'art n’est qu’une sorte de nihilisme, champaé I'illusion, et insoucieux des aberrations qatitraine”.

42 para nos darmos conta do carater fundamentalntbdéico da poesia na Grécia, basta vermos a
extraordinaria influéncia exercida por poetas coRmmero e Hesiodo sobre ethos das sociedades
helénicas. Com efeito, tanto a poesia homéricatqumhesiodica eram tratadas, no mundo grego, &0 c
meros produtos literarios e de entretenimento, ¢oa® obras pedagdgicas e sapienciais, atravégudis

os individuos eram instruidos e moralmente orievgdad\ frase de Platdo rRRepublica segundo a qual
Homero havia educado toda a Hélad@Bmgrog pepaivdeuke thVn BElladhn), € uma constatacdo desse fendémeno.
Sobre esse assunto, ver o trabalho fundamental dtagelock,Prefacio a Platdo Traducdo de Enid A.
Dobranzky. Sao Paulo: Papirus, 1996. A tese ced&alavelock é a de que a poesia, na Grécia, eada t
ver com o que nos, hoje, chamamos de poesia, matitaa, antes, uma espécie de enciclopédia sogial
abarcando uma massa de informacgdes relativas @& qoéss os campos de atuagdo humana, fornecia aos
individuos o essencial de sua formacao moral,ip@lg mesmo técnica. Nesse sentido, a critic@mtzt

aos poetas em obras com&epublicadeve ser reposta em seu contexto e compreendida gonmataque
direto a todo o sistema educacional grego tradi¢jam nome de uma nova forma discursiva e iniedé:ca
filosofia. Consideradas as coisas a partir dessenpr Havelock chega mesmo a dizer que n&do héa)afoP
nada parecido com uma estética ou uma filosofiartka De fato, diz ele, “Platdo escreve como se&aun
tivesse ouvido falar de estética, nem mesmo e Retlo contrario, insiste em discutir os poetasiacse seu
oficio fosse fornecer enciclopédias versificadapo8ta é uma fonte, por um lado, de informa¢Gemnesss

e, por outro, de instrucdo moral béasica. Histormate falando, suas pretensfes englobam até mesmo o
treinamento técnico (...) Esse é um modo de vevesip que, na verdade, nega-se cabalmente a discuti
como poesia no sentido em que a entendemos. Ekrgsa a admitir que ela possa ser uma arte cosn sua
proprias regras, e ndo uma fonte de informacéo esistema de doutrinagdo.” (E. Havelo&kefacio a
Platdo...., p. 46).



possuem uma inequivoca e poderosa capacidadeluenitibr o comportamento humano,
uma inequivoca capacidade de influenciar o modagiledos homens; essa influéncia da
musica e da poesia sobre a sensibilidade morahdo®ns ndo é, porém, gratuita, mas
deriva de sua natureza essencialmente imitatit@gisdo fato de que a musica e a poesia
pdem em movimento representacdes de paixdes e ggéess espectadores tendem a
imitar porque com elas se identificam prazerosaeeatmomento da performarteOra,

se tal é assim, chegamos a conclusdo de que &aéad necessariamente supervisionar a
producdo de seus poetas, pois 0 que estes criagg iagpor como modelo de acéo e de
comportamento, tem um impacto direto sobre a foémag oéthosdos cidaddos. Tal €,
entdo, a forma como vem a ser justificada, na petsfa platbnica, a proposicdo de um
controle publico da atividade poética. Trata-setaceente, de uma posicao forte, que
reinvindica explicitamente o uso da censura, maspgpae adquirir alguma inteligibilidade

a luz da ascendéncia moral e mesmo politica exepEth musica e pela poesia no mundo

grego®?

2.4. Os coros civicos e os critérios de avaliaca@ groducéo

musical

Na sequéncia do debate, o Estrangeiro, porém,seagdetém mais longamente
sobre esse tépico controverso. Ao contrario, orsatigo ateniense pensa que, uma vez
demonstradas a necessidade e a possibilidade daraem partir do exemplo egipcio, o
passo seguinte de sua reflexdo consiste simplesneemtdeterminar o modo correto de
utilizacdo dos festivais de musica realizados rterior da cidade. Nesse sentido, ele

observa antes de mais nada que os jovens, em daz8oa vitalidade natural e de sua

43 Sobre isso, ver L. BrissoRJaton, les mots et les mythespp. 81-92.
42 Cf. as observacdes de R. G. Bury “Theory of edowdh Plato’s Laws”..., pp. 312-313 e de Th. Pang|
The Laws of Plato,.p. 407. Ver também O. Reverdirg religion de la cité platonicienne, pp. 80-81; 87.

13¢



capacidade de sentir prazer na execucdo de mowisjedevem participar ativa e
diretamente das representacdes corais, cantandgmgardio juntos. As pessoas idosas,
todavia, que carecem de agilidade e forca nos n@Eneque se comprazem com a simples
contemplacdo do movimento, mas nao com o movimemtosi mesmo, devem se
encarregar, por sua vez, da direcdo geral dos&spes e permanecer, em consequéncia,
como meras espectadoras. Ora, nota o Estrangesa, abservagcdo parece implicar em
suas entrelinhas que a opinido popular segundabagmelhor muasica é a musica mais
agradavel ou mais prazerosa pode ser consideradalgenrma medida correta. Todavia,
acrescenta ele, uma importante e fundamental émmgve ser efetuada nessa proposicéo,
se quisermos fazer dela uma tese efetivamenteipddies sélida. Com efeito, a fim de
escapar aos riscos da vulgarizacdo e do relativigenmissivo, € necessario notar que o
prazer que devemos levar em conta na apreciac@ualaade e dos méritos de uma
representacdo musical é ndo o prazer da multidadeoum individuo qualquer, mas, ao
contrario, o prazer dos melhores homens. No intdéoilustrar esse ponto de vista, o
Ateniense decide entdo recorrer a um exemplo. $wgmos, propde ele, que uma cidade
organizasse uma competicdo aberta a todos osdods; praticantes dos mais diversos
tipos de oficios e atividades artisticas, e cugnpo final fosse concedido ao cidadéo que
mais prazer e deleite propiciasse ao publico. &ma,uma tal competicdo, prossegue o
Estrangeiro, € bem provavel que um homem se apassenpara a disputa recitando
Homero e os poemas épicos; um outro, cantando podin@os; e um outro, enfim,
representando comédias e tragédias. Ndo seria mdense estranhar que alguém se
aventurasse a participar do certame exibindo unetésplo de marionetes. Pois bem,
indaga o Estrangeiro, dentre todos esses competidguem podemos dizer que obteria a
palma da vitéria? O cretense Clinias consider@idiesponder a essa pergunta sem ter
previamente observado a performance ou apresenti;@ada um dos participantes. O
Ateniense, no entanto, lhe faz ver que a respostdaggacao formulada pode ser dada em
um plano hipotético e varia de acordo com a pets@eque resolvermos privilegiar.
Assim, diz ele, se a decisao final da competicddhesse as criancas, elas obviamente

elegeriam o manipulador de marionetes como venadaldisputa. Caso, porém, a decisao
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coubesse aos adolescentes, eles escolheriam séua diator de comédias. Ja os jovens,
as mulheres e provavelmente a grande maioria do plageriam o ator tragico. Quanto
aos homens mais velhos, por fim, eles escolheriaapsodo ou cantor de poemas épicos
como o melhor concorrente. Mas — poder-se-ia apaiguntar —, se abandonamos essas
perspectivas isoladas, e consideramos a questéio g@ponto de vista da justica, qual
desses homens devemos dizer que mereaeigure ser considerado como o Unico
legitimo vencedor do concurso? Nesse ponto, o Ateniensdemiadlividas: o legitimo
vencedor da disputa seria aquele que fosse esogikids cidaddos mais excelentes, pois
sdo estes cidadaos que se distinguem dos demasu@airtude superior. A Musa mais
bela, afirma enfaticamente o Estrangeiro nessedseré aquela que agrada aos homens
melhores e mais bem educad@u~san kallivsthn h@ti¢ tou~C beltivstoug kaiV ifkanw~¢
pepaideumevnou tevrpei), sobretudo aquela que deleita ao individuo eudistinguiu de todos
os demais por sua exceléncia e formacao excepsi@malista deV h2tic e@na toVn a*reth~/ te
kaiV paideiva/ diaferovnta) Isso equivale a dizer, pois, que é possivel —esmmo legitimo —
julgar a musica a partir do critério do prazer, oogquier o vulgo, com a condi¢do, porém,
de que este prazer seja 0 prazer experimentadaumpar elite. E como nos mostra
claramente essa passagemldzs essa elite, para o Ateniense, é constituidagaew@nte
pelos ancidos, isto €, pelos homens que, por pessuna cidade, mais experiéncia e 0s
melhores habitos, sdo uma imagem da sabedoria.eDxndegue que os verdadeiros juizes
da qualidade dos espetaculos musicais serdo os/elaas, cujo gosto superior funcionara
assim como a norma privilegiada de excelénciatiadas

Para dizer a verdade, prossegue @iritgtiro, esses juizes devem possuir nao
somente habitos excelentes e sabeddrianiic), mas também uma coragem politica
singular ¢*ndreiva), a fim de poder confrontar com firmeza os gritasnultiddo durante os
festivais e pronunciar seus julgamentos de fornagsivel, sem medo das reacdes hostis
do publico. Nessa perspectiva, pode-se dizer gqasedavem se assentar e se comportar nos
teatros como verdadeiros mestres da multiddo, oéw cseus alunos, de vez que sua

principal funcdo é exatamente educar e ensinar licou Infelizmente, reconhece o

43| eisll, 658 a- 659 a.
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Estrangeiro, € justamente o processo inverso gaetexe hoje em muitos lugares da
Grécia, como a ltalia e a Sicilia, por exemplo,egséo os gritos e a vontade da maioria, e
nao o juizo dos melhores homens, que decidem gaahélhor representacdo musical. O
lamentavel resultado desse processo, evidenteméntgue o0s poetas acabam se
conformando ao gosto depravado e vulgar da multield@o invés de se imporem como 0s
mestres do publico, se transformam em seus subséssidiscipulo$!

Pois bem, ap6s enunciar esses principios, o Atemidecide entdo retornar mais
uma vez ao tema da educacdo, considerando queantaa&onclusdo acerca da natureza da
paideiapode ser por eles extraida do que foi dito acima.fédo, afirma ele, o que o
discurso novamente vem a nos mostrar atraves deskases € que a educacdo genuina
consiste no procedimento pelo qual as criancasatsaflas e conduzidasgaifeiva mevn e*sq’
hk paivdwn ofilkhv te kaiV a*gwghv) em direcdo atbgosproclamado pela lei como retordl/q toVn
utrpoV tou~ novmou lovgon o*rqovn ei*rhmevnon) e corroborado como efetivamente tal pela opinido

dos homens mais velhos e mais respeitaveis comelnasena solida experiénciai\ toi~¢

e*pieikestavtoiq kaiV presbuvtatoiC di'empeirivan sundedogmevnon whq olntwg o*rqovg e*stin). Por outras
palavras, a educacdo constitui, antes de mais matimto processo através do qual se
realiza o dificil acordo entre os afetos do cidad&s exigéncias morais da lei publica (o
Estrangeiro ndo menciona mais, nesse passo, &ilidasie de um acordo direto, sem a
mediacdo da lei publica, entre os afetos |égms seu ponto de vista restringe-se agora,
como se V&, ao plano da pura heteronomia, deixaotimente de lado a referéncia a
sabedoria e as opinides retds)Segue-se dai que a idéia fundamental subjacente ao
desenvolvimento da pratica pedagodgica €, portantde impedir que a alma infantil se
habitue a sentir prazer e dor de uma forma coatedrique é sancionado pelmos nesse
sentido, todo esforco deve ser feito, ao contrp@ra que as criancas se acostumem a
descobrir prazer e dor nas mesmas coisas que osnsamais velhospr@sbuvtatoi). Mas,
nota o Ateniense em seguida, na medida em queint@sias criaturas jovens nao pode

suportar nada que seja sério ou austrbdgV toV spoudhVn mhV duvnasqai fevrein taVq tw~n nevwn

yucavg), € preciso disciplina-las por meio de jogmatiév), por meio de cantos{/daiv), os

“Leisll, 659 a-c.
4 Cf. Th. PangleThe Laws of Plato.,.p. 411
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quais sdo na realidade verdadeiros encantameritagdéiv) para as almasa(~C yucai~C),
visto que, por sua acao eficaz sobre o psiquisnmeaho, eles produzem a consonancia
(sumfwniva) indicada acima como o fim da educacao (ou sejansanancia entre as paixdes
e os comandos da lei publi¢d)Malgrado seu carater de jogo e de divertimentogsess
encantamentos musicaie*pv/daiv) sdo, pois, para o legislador um instrumento
indispensavel de educacéo civica e uma instituigdmais alta importancia e seriedafe.
O Ateniense chega mesmo a comparar sua acdo pgicagdbre o comportamento das
criangas a acado do médico sobre o corpo dos doeotasefeito, diz ele, da mesma forma
que o médico da a seus pacientes o0 alimento sahiséuirado com comidas agradaveis e
saborosas, e o0 alimento nocivo misturado com carddaagradaveis, de forma a habitua-
los a amar os primeiros e a rejeitar os segund@dnaambém as encantagdes tornam a
virtude e as coisas nobres atraentes para as @asiaa@ mesmo tempo em que lhes
mostram o vicio como algo desagradavel. Isso signiéntdo, que a virtude €, incialmente,
para as criancas, algo semelhante a um medicarapr@mo, ao passo que as coisas mas
as atraem espontaneamente, donde se segue querdespor meio da educacao e de bons
habitos que elas podem passar a amar a primeirdegestar as segundas. Dito de outra
forma, a virtude ndo é um dom inato de nosso cardli@ €, antes, uma disposi¢do que,
para se desenvolver, pressupde um lento e cuidagosndizad®

Tendo em conta essa influéncia decisiva da musibaeso carater humano, o
Estrangeiro se vé entdo autorizado a declarar degislador rigoroson{rgovg nomoghthvg)
devera persuadir ou, caso a persuasdo nao sejagboebrigar 0s poetas a apresentar em
suas obras e composi¢cOes apenas representacfemdeshvirtuosos e excelentes. Mais
ainda, continua ele, os poetas devem mesmo proctamatodos os meios de sua arte nao
somente que a vida justa € a vida mais excelef@iezemas também que o homem injusto
€ sempre infeliz, ainda que ele possua todos os bgteriores deste mundo (riqueza,

saude, poder politico, etc.). Os chamados ber@nata o Estrangeiro, s6 sdo efetivamente

% Leisll, 659 d-660a.

47 A associacgdo entre jogmifiav) e atividade sériasoudhy) é recorrente naseis Cf., por exemplo, |, 647 d
6,V,732d6, VI, 795 d 2, VII, 796 d 4, VII, 79486. Ver, tambénRRepublica X, 602 b 8, Sofista 237 b
10. Para um comentario desse aspecto do pensaplatdinico, cf. as observagfes de L. Brisfaton, les
mots et les mythes pp. 93-105.

“8 Cf. L. StraussArgument et action,.p. 66
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bens para os homens justos e piedosos, ao paspagues homens perversos eles sdo na
verdade grandes male®. Isso implica, evidentemente, que o valor de quealgqoisa
depende, em dultima andlise, da presenca da verdateié¢ de forma que |4 onde ha
maldade kgkiva) ou auséncia dareté as coisas convencionalmente consideradas boas se
transformam em seu oposto.

Clinias, todavia, se mostra um pouco reticentspeito dessas Ultimas proposicdes
do Ateniense e parece mesmo duvidar da sua vedacidainseca, pois, afinal de contas,
muitos homens injustos parecem levar uma vida biastagradavel e feliz. O homem
injusto, confessa o cretense abertamente, vivendenodo que poderiamos considerar
como moralmente vergonhosa*{crovn), mas ndo necessariamente de um modo mau ou
miseravel Kakavn).>® No intuito de superar as davidas de Clinias acdessa questio e
estabelecer, consequentemente, a relacdo entstigajle infelicidade, o Ateniense nao
desenvolve, na sequéncia do dialogo, uma argun@&ntacional propriamente dita, mas
recorre a um expediente retdrico que se limitam@i@tar o paradoxo moral implicito na
idéia de que os deuses permitam que o homem inguptrverso seja mais feliz e bem-
aventurado do que o homem justo. Suponhamos, elizjeé nds pudéssemos interrogar 0s
deuses acerca de quais sdo as verdadeiras relgdesa vida mais justa e a vida mais
prazerosa. Se 0s deuses nos dissessem que asoduas fle vida sdo diferentes ou
distintas, noés poderiamos entdo lhes perguntas duanens sao, enfim, efetivamente os
mais felizes: os que levam uma vida justa ou oslgu@m uma vida prazerosa. Se 0s
deuses nos respondessem que os homens mais éebees-aventurados sao os que vivem
uma vida prazerosa, essa resposta, vinda da beadedses, seria profundamente estranha
e extravaganteal{topang). Mas, na medida em que ndo é piedoso acrediroguleuses
possam falar dessa forma ou utilizar semelhangeidigem, devemos, portanto, considerar
que para eles a vida mais justa é também a vitaprezerosa*

O Ateniense nao se contenta, todavia, com esseengia retorica aos deuses, que

tenta apelar para a piedade de Clinias, e na cagfio do debate, introduz também em seu

4| eisll, 660 a- 661d.
0 Leis Il, 661 d-662 a.

1 Leisll, 662 c-d.

142



discurso a opinido politicamente autorizada dos paio legislador acerca dessas mesmas
questbes. Tanto os pais quanto o legislador,ldjzpeopugnam para os mais jovens que a
vida mais justa é a vida mais feliz. Mas, procededdssa maneira, esses homens se
comprometem também a assumir que a vida justauv@lmgnte a mais prazerosa, pois,
caso assim nao fosse, eles teriam de admitir qiaamais feliz ndo é a mais agradavel, o
que é absurdo, na medida em que nenhum befiyago(n) advém para nés sem a
companhia de algum prazér“danhv). Ora, segundo o legislador, o beiifig{govn) que é
inerente a vida justa e que a torna supremameiiteefprazerosa, sdo os elogiesanog)

e a boa reputacakie(oc). De fato, elogios e conquista de boa reputacéte es deuses e 0s
homens, além de constituirem coisas boas e nobéiesfambém coisas agradaveis, ao
passo que a ma reputacdo ou desonra, além de geerdal vil e ruim, é também
extremamente desagradavel; da mesma forma, ndoapraém sofrer injusticas da parte
de terceiros, além de ser algo de bom e nobrey poée ser considerado uma coisa
desagradavel, enquanto que a situacdo oposta, d@émao ser agradavel, € ma e
desprovida de nobreza. O que vem a nos mostrar, e o justo e o agradavel, o nobre e
0 prazeroso, ndo podem ser separados um do4utro.

Clinias se deixa aparentemente convencer por dissarso do Ateniense e se
mostra, enfim, mais predisposto a aceitar a ideatfio entre vida justa e vida agradavel.
Como é féacil ver, o ponto fundamental mobilizaddopestrangeiro em sua fala e que
suscita a aquiescéncia do velho cretense é, imhahibente, o principio utilitarista de que
a justica pode trazer recompensas, tornando-sganpm, aprazivel em virtude dos
beneficios sociais por ela propiciados: ser elagmédquirir boa fama. Nesse sentido, o
prazer derivado da posse de uma boa reputacaacérassim, anediumque possibilita a
conciliacdo entre vida justa e felicidatieTal solucdo, porém, que parece apropriada e
satisfatéria para a mentalidade de Clinias, ndoceaduna com a argumentacéo
filosoficamente mais radical e rigorosa desenvalwdbre esse mesmo temaRepublica
De fato, nessa obra, como se sabe, Sdécrates, dopddi Adimanto, se empenha para

demonstrar, contra os preconceitos da moralidaatictonal, que a vida justa ém si

*2 | eisll, 662 e- 664 b.
%3 Cf. L. StraussArgument et action.p, 69.
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mesma e independentemente de quaisquer beneficiagssou exterioresa vida melhor e
mais feliz para o homef.Ora, na busca desse objetivo, a estratégia adp&ddilésofo
consiste em deslocar as discussdes sobre a essiEngistica do terreno meramente
exterior da legalidade para o plano interno datgorgio da alma, no intuito de evidenciar
que o justo ndo é uma mera convencao juridica cialsmas um valor que se enraiza nas
estruturas mesmas da natureza humana, na medidmermle constitui o principio que
harmoniza nossas multiplas faculdades (desejor,ardeligéncia), produzindo a saude, o
bem-estar e a beleza gayché® Mas é preciso ver que esse argumento filosofictenen
mais sofisticado sobre a natureza da justica s@>@nbem no contexto d@epublica onde
Socrates discute com jovens intelectualmente tadeste bastante arrojados as questdes
politicas e tedricas mais candentes da época. Nexto mais pragmatico e aparentemente
mais prosaico dateis onde o Estrangeiro dialoga com dois ancidos di@ukis e
desprovidos de verdadeimmpetusfilosofico, a solucdo menos rigorosa, que consiste
justificar a justica através do apelo ao prazevem@nte de um elemento exterior, isto é, a
honra ou boa reputacade(nc), mostra-se como a mais razoavel e a mais congbatwm o
nivel intelectual dos participantes do diadlogo. $Mama vez, verificamos, assim, que a
diferenca que separaRepublicadasLeis pode ser compreendida como a diferenca que
separa o plano de uma reflexao filosofica maisemtig e radical do plano da vida politica
concreta, diferenca essa que obriga o filésofoagtad estrategicamente seu discurso aos
padrbes morais inerentes ao funcionamento da Wwitzac

Seja como for, o Estrangeiro, ao dar prosseguimandiscussao, julga que seu
discurso, independentemente de suas imperfeicfiéssecas, tem ao menos o mérito de
persuadir as pessoas a viverem uma vida justadeszdfiganovg g', ei* mhdeVn e@teron, proVg
taV tina e*qevlein zh"n toVn osion kaiV divkaion bivan).>® Do que se segue, a seu ver, que o legislador
devera se engajar na mesma via e usar de todogios politicos disponiveis — habitos,
louvores e discursos — para dissipar as confusbes@nam nesse campo e propagar a

idéia que a vida justa € a mais prazerosa (de wengnhum homem concordara em agir

* Ver Republicall, 366 d-367 e, onde Adimanto rejeita qualquden@ncia a beneficios exteriores como
algo nefasto para a pureza da justica.

> RepublicalV, 444 d.

*®Leisll, 663 b.
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de determinada forma a menos que isso |lhe traga praizer do que dor). Mais
especificamente, acrescenta o Ateniense, o legislddvera mostrar aos cidadados que
nossas opinides sobre tais matérias podem sedag\@elas limitacdes de nosso ponto de
vista particular. Com efeito, nota ele, desde aspmamtiva do homem injusto, as acdes
injustas parecem mais agradaveis, enquanto qussts jsdo vistas como desagradaveis;
mas, da perspectiva do homem justo, trata-se eratanto contrario. Ora, qual desses
dois juizos devemos considerar como 0 mais verds®i&tara Clinias, a questdo nao é
dificil de ser resolvida: o juizo do homem justosém duavida, o que apresenta mais
pretensdes a ser verdadeiro e € ele que deveniss|gvar em consideracdo na resolugéo
desse assunfd.

Gracas a essas Ultimas consideracdes, o Estranglga, entdo, que € possivel
estabelecer, de forma necessaria, que a vidaangusio somente mais vergonhosa do que
a vida justa, mas também menos prazerosa. Clio&a assa concluséo, observando que,
de acordo com o discurso enunciado, as coisas edlmante assim. Todavia, o
Estrangeiro quer ir ainda mais longe e perguntadiam@mente ao seu interlocutor se
mesmo que as coisas fossem diferentes do que warghseeio a estabelecesi™(kail mhV
tou'to h*n ou@twq elcon, whq kaiV nu'n au™toV h@rhc'of lovgog elcein), o legislador ndo estaria
autorizado a lancar mao de umpia frause propugnar como uma mentira util a formacao
dos jovens que o homem justo € mais feliz que wosioj Haveria, acaso, indaga ele,
mentira mais vantajosa do que esga qoq lusitelevsteron), ou mais capaz de persuadir as

pessoas a praticarem a justica voluntariamenteneaseilio da violénciap(iei'n mhV biva/
a*I'efkovntaq pavntag pavnta taV divkaia)? Clinias, de sua parte, ndo vé nenhum problema no
recurso do legislador a esse artificio, pois, eenaninido, ainda que a verdade seja algo de
belo e de duravel, ndo é nada facil dela persaadiessoasa(oVn meVn hi a*lhvgeia, w" xene,

kaiV movnimon: eloike mhVn ou® r&avdion ei"nai peivgein). Agindo como se Clinias tivesse querido
dizer que, na medida em que é dificil persuadpessoas da verdade, € ainda mais dificil
persuadi-las da mentira, o Ateniense decide ent&irar ao cretense, através do exemplo

de um mito (o0 mito sidénico da autoctonia), conmlegislador pode convencer a alma dos

" Leis Il, 663 b-c. O cretense aparentemente ndo se déa e que com essa resposta sua alma é
implicitamente desqualificada como perversa. CStraussArgument et action,.p. 70
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jovens do que quer que seja, contanto que ele asgumira. Na perspectiva do Ateniense,
esse fato demonstra muito bem que todo o problelagislador esta em, por um lado,
descobrir quais sdo as crengas realmente salpi@r@® bem publico e, por outro, uma vez
descobertas essas crencas, em identificar os pe&lios quais a comunidade as proclamara
em unissono e durante toda a vida em seus mitdscersbs’® Por outras palavras, a
organizacao da vida civica se assenta, antes denada, em opinides, ela parece mesmo
exigir uma dose necesséaria de ilusdo, o que nasaleonclusao de que uma boa sociedade
pode estar muito bem fundada em um conjunto desmitie, apesar de serem desprovidos
de qualquer valor de verdade, revelam-se comolsuside Uteis.

Tocamos, aqui, decerto, um ponto delicado da eeegasLeis pois, como é
sabido, a legitimacao do recurso a mentira contouimento politico constitui a verdadeira
pedra de escandalo do pensamento platdnico paranesntadores que de uma ou outra
forma se situam no contexto da tradicéo libéfalNa perspectiva de tais intérpretes, com
efeito, a defesa proposta por Platdo do expedonpea frauspor parte dos governantes
evidenciaria, enfim, o espirito fundamentalment®@ario que anima todo seu programa
politico: através da apologia do uso meudoso filésofo estaria endossando a ilusdo, a
propaganda, o engodo e a fraude como instrumerdtidos de persuasdo politica
ordinaria. Popper chega mesmo a dizer que copraglosta Platdo teria comprometido
definitivamente sua propria integridade, sendo deva defender a mentira, os tabus e
todas as sortes de supersticdes politicas refiatad exercicio do livre pensameffttas,
mais uma vez, € facil ver que ha, aqui, um errawddiacdo. A nobre mentira ndo é um
engodo grosseiro criado pelos inimigos da demaznaara manipular o povo e manter o
status quo mas uma formulacdo retorica que adapta as caumksdda multiddo as
opinides morais que o filosofo julga salutares padeem da cidade e dos cidad&os. A
nobreza dessa mentira esta precisamente no fatjuelecla € capaz de convencer o0s

homens comuns a abandonarem seu comportamenta,\v&ggaoltarem para coisas mais

%8 eisll, 663 d-664 a

% Vale lembrar que esse expediente politico ndo & navidade daseis mas ja se encontra também
explicitamente enunciado rRRepublica Com efeito, emRepublicalll, 414 b-c, Socrates julga que para
garantir a unidade organica galis é preciso recorrer a “uma nobre mentirghngi on yeu dog), capaz de
persuadir os cidadaos da legitimidade da hierargoicial. Ora, tal mentira forjada por Socrates €
precisamente o mito da autoctonia.

%0 Cf. G. Morrow, “Plato’s conception of persuasiop’235.



elevadas e se decidirem, enfim, pela pratica dasdes e da justica, sem necessidade de
recurso a violéncia ou a coercédo pura e simplega¥e, assim, de uma estratégia retorica
e discursiva bastante util, que, valendo-se dong@kpersuasivo dos mitos e ajustando-se
ao horizonte mental da vida politica ordinaria,sposima eficacia que independe de seu
valor de verdade®® Evidentemente, o pressuposto essencial que sabjaso de um tal
procedimento € a convic¢ao tipicamente aristo@dlie Platdo de que o vulgo carece de
uma verdadeira vocagao para o exercicio da radiawakd, e de que, portanto, a multidao
jamais podera se consagrar as exigéncias da reflexétivo pelo qual o fildsofo deve
reservar seus discursos mais elevados para umaiafih®u seja, Platdo assume que o
exercicio do pensamento e da filosofia, desdobraedmbmo uma procura intransigente da
verdade, pressupfe pesados compromissos intekeajuai ndo sdo acessiveis a todos
homens, o que implica que a desigualdade entriédgsfbs e 0 povo € e permanecera um
fato irredutivel da condicdo humana, de forma queoeunidade politica sempre
necessitara, pois, de mitos para exfStirTal concepcdo aristocratica contraria
frontalmente, sem duvida, o igualitarismo tipicongladernidade, que assume justamente o
pressuposto oposto, a saber, o de que o uso dmahdade € um dado universal da
natureza humana. Mas Platdo rejeitaria firmemesta erenca moderna, negando a
possibilidade de uma verdadeira universalizacdoetlaxdo e da filosofia. Para ele, ao
revés, 0 homem comum permanece, em seu comporamenddo de vida, muito aquém

do auténtico exercicio da razdo e do pensamenfopmecisamente esse fato que torna

®1 Sobre isso, ver L. Brisson, “L'utilit¢ du mytheh idem, Platon, les mots et les mythespp. 144-151.
Brisson observa justamente (pp. 145-146) que, P&tao, “ le mythe constitue un instrument despasion
qui présente une efficacité d'autant plus grande gon audience est universelle dans le cadre d'une
communauté donnée. La chose permet au mythe de mue le grand nombre, un rdle similaire a cekila
forme intelligible pour le philosophe, en tant quedéle auquel on se refére pour déterminer quelidudte

on doit adopter dans tel ou tel cas particuliey I{.est a noter par ailleurs que, sur le plan pdalitie, I'utilité

du mythe est indépendante de sa valeur de véritledausseté&grifo meu).

62 Cf. J.-M. Bertrand,De I'écriture & l'oralité. Lectures des Lois de Ria. Paris: Publications de la
Sorbonne, 1999, p.386-387.

83 Ver L. Brisson,Platon, les mots et les mythesp. 93; E. R. Dodd<)s gregos e o irracionalLisboa:
Gradiva, 1989, p. 228. Dodds considera que a ditatale Burckhardt — racionalidade para poucos, anagi
para muitos — adapta-se perfeitamente bem ao @itstocratico do pensamento platbnico, para o tual
maioria dos seres humanos podem ser mantidos ralide snoral toleravel apenas por meio de uma deeta d
‘encantacdes’ cuidadosamente escolhida — istonStreondo mitos e abracandimganséticos”.
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legitimo, em sua perspectiva, o0 uso da nobre naemimo instrumento retorico de
persuaséo do pov8.

Pois bem, nad.eis o Estrangeiro, assumindo tacitamente esses pesss,
considera que o legislador, a fim de persuadirl@asjovens a praticar a virtude e a
justica, e conseguir assim realizar o bem da cidaol@era recorrer ao expedienteia
fraus e lancar mdo de uma mentira Util ao interesse can@na, como nés ja sabemos
pelas analises precedentes, os coros e os festeligsosos envolvendo celebragbes
musicais sdo 0s meios mais eficazes para prome@e@ueacao e a persuasao da juventude.
Por conseguinte, afirma o Ateniense, a cidade dmlaa-los como uma instituicdo
pedagdgica fundamental e como uma pratica regoibeigando-os a cantar para as almas
tenras das criangas os encantamentos que as lexeraditar que, por um decreto divino,
0 prazer € inseparavel da vida virtuosa. Em umaagesn situada imediatamente em
seguida, o Ateniense propde mais especificamem® degislador estabeleca trés coros no
interior da cidade: o das Musas, compostos pongas; 0 de Apolo, composto por
cidaddos jovens com menos de trinta anos; e umitercoro, composto por cidadaos
maduros de trinta a sessenta anos. Ja os honwesims, com mais de sessenta anos, na
medida em que ndo podem mais suportar o esforcardo e da danca, devem permanecer
a parte desses trés coros e se encarregar de lsmatas e mitos as criancas. No conjunto,
o sistema formado pelos trés coros e pelos velbotgdores de mitos constituira, assim,
um vasto complexo de persuasdo politica e moral qtravés do recurso a forca
psicagogica dos cantos e dos mitos, tratard dduezana alma dos jovens ao amor da

virtude®®

% Ch. Bobonich “Persuasion, compulsion and freedormRlato’sLaws’, Classical Quarterly 41 (1991) pp.
365-388, no afd de defender Platdo dos ataguesogpeP argumenta que os meétodos de persuasao e
educacdo avancados pelesis se baseiam, em dltima andlise, em procedimentodafoentalmente
racionais, e “ndo envolvem o uso de mentiras” G8)3Mas nao é preciso muita arglcia para notar qu
Bobonich, nesse ponto, se equivoca inteiramentmodé notamos antes, Platdo, hags ndo tem em vista

a elaboracé@o de uma educagéo racional e filosdfiaa,pretende delinear o modelo de paaéiacivica ou
popular, cujo principal escopo esta no treinamelateensibilidade e dos afetos, e ndo no desenvartdm

do intelecto. A razdo, nesse contexto, permaneckasironte longinquo, ao qual pode aceder apeeditea
governante da cidade, que, em virtude de suas déangdliticas superiores, deve receber uma educacao
propriamente filoséfica e cientifica. Para uma @uncontraria a de Bobonich, que mostra o carater s
racional do programa persuasivo dlass ver A. Vallejo Campos, “Lakeyesy la persuasion social”. In F. L.

Lisi (ed.),Plato’s Lawsand its historical significancesankt Augustin: Academia Verlag, 2001, pp. 41-48.

% Leis Il 664 b-d. Infelizmente, em nenhum momento deis Platdo regulamenta de forma detalhada como
funcionaria a prética desses coros. Como observarfe,La religion de la cité platonicienne.p. 75, “le
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Clinias, porém, se intriga com essas Ultimas obgées e acha um tanto quanto
estranha a idéia de se instituir um terceiro cooaposto de homens maduros e ja de uma
certa idade. O Ateniense lhe replica entdo, pamddente, que toda a discusséo
desenvolvida até ali foi orientada, na realidadadbd em vista o estabelecimento desse
coro. Com efeito, afirma o enigmatico protagonidta debate, os individuos que dele

fazem parte constituem a melhor porcdo da cidatlefiston th~¢ povlewg), a porcéo que,

por sua idade e sua sabedoria supehtdikivaic te kaiV a@ma fronhvsesin), € a mais apta para
realizar a persuasdo do povo, promovendo assimmopiglico. Desde essa perspectiva,
seria, pois, completa tolice deixar tais homendade em um momento tao importante
para a vida da comunidade como o0 momento das fesliggosas. No entanto, reconhece o
Ateniense, ndo é possivel negar que o agrupamessesl cidadaos superiores em um coro
apresenta realmente problemas, porquanto, em @idadua idade, eles tendem a se tornar
cada vez mais austeros e severos, passando consegelte a ter vergonha de cantar e
dancar em publico. Ao que tudo indica, ao ladondaeracéo, a velhice produz também
um pudor excessivo, que descamba inevitavelmemtammerta rigidez conservadora. Ora,
como quebrar essa rigidez da velhice e encorajanc§os a cantar novamente, tornando-
0s ousados e dispostos a colaborar nas celebreigiess? Segundo o Estrangeiro, o uso
do vinho é o artificio ideal para a consecucao eedgetivo. De fato, enquanto dom de
Dioniso, o vinho é uma espécie de medicamento aliivrmakon) capaz de curar a
excessiva austeridade da velhice, rejuvenescersdmlmas provectas e trazendo
novamente a alegria aos espiritos severos e trgbssua influéncia, os caracteres mais
duros e sérios se abrandam, reencontrando o esmusiavenil e tornando-se desta sorte
mais relaxados e maleéveis, como o ferro mergulmadéogo. Eis por que uma sobria
intoxicacdo com @harmakondionisiaco constituira um auxilio artificial convente para

0s membros do terceiro coro, o qual, precisamesttegsa razdo, sera chamado de coro de

Dioniso. Evidentemente, acrescenta o Estrangeiohaaa acesa pelo vinho na alma dos

systeme de trois choeurs préconisé par Platonitensin ensemble de directives générales et nqurajet
mis au point dans le détail”. De qualquer formétéressante notar que Platdo considera que @ipagfo
em tais coros ndo se limita aos cidaddolst{c), mas se estende a todos os habitantes da ciglaate),(
metecos e escravos inclusive. Cdis 664 b:thmiV gaVr al@pantac dei’n e*pav/dein trei"¢ olntag touV¢ corowvg, E mais
adiante (665 c)toV dei n pavnt'alndra kaiV pai~da, e*leuvgeron kaiV douvlon, ghluvn te kaiV alrrena, kaiV olh/ th°/ pavlei olhn thVn
povlin ktl.
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mais velhos é inteiramente inGtil e mesmo perigasgue diz respeito a alma dos jovens,
visto que esta ja é, por natureza e em si mesiifenigda e apaixonada. Nesse sentido, dar
vinho & juventude seria como adicionar fogo ao 830

Curiosamente, todavia, no desenvolvimento ultete@suas reflexdes, o Ateniense
muda sutilmente a chave de seu discurso e nos anpstrco a pouco que a principal
funcéo do terceiro coro consistird ndo tanto entacandancar em publico, como seria de
esperar, quanto em exercer uma certa supervisgledtual sobre as producdes poéticas e
artisticas elaboradas na cidade, estabelecendonafpps superiores de todo julgamento
musical corret§’ A fim de proceder a esse importante deslocameisicurivo, ele
comeca destarte por indagar enigmaticamente aisteulocutores qual €, na realidade, o
tipo de Musa que os homens do coro de Dioniso déeawar Qoivan deV hEsousin oifr alndreg
fwnhvn hl mou~san;)? Seria tdo-somente, porventura, a Musa populgrcdms ordinario$?
Clinias, de sua parte, julga que sim, de vez quei@ canto que ele e seu companheiro
espartano conhecem € o canto tradicional dos dOré¢eniense lhes observa entdo que tal
é assim porque os ddricos ignoram qual seja, de damais belo tipo de canthf allivsth
w*/dhv), educados que sdo em um regime belicista ques 1s®@iassemelha a um
acampamento militaslo que a uma organizacao propriamente urbanadinataPrivados,
dessa forma, dos beneficios de upa&éiasuperior, prossegue o misterioso Estrangeiro,
eles ndo podem ver, pois, que ha uma musica mai® momais elevada do que aquela
entoada pelos coros nos teatros pUblicas~ga th~C tw~n corw~n kallivw kaiV th~g e*n toi~¢

koinoi~¢ qeavtroi), € que € precisamente esta musica que os honeensrd de Dioniso
devem se esforcar por procufaOra, se observamos atentamente a sequéncia dgalial
veremos que essa € uma forma sibilina e enigmédgcse referir a filosofia e ao saber
filoséfico como horizonte tedrico superior a padir qual as representagfes corais devem
ser avaliadas e regulamentada® que nos autoriza a dizer, pois, que a proposigio

constituicdo de um “terceiro coro” nesse momentdivdo Il nada mais €, no fundo, que

% Leisll, 665 e-666C

67 Cf. G. Morrow,Plato’s Cretan City.,.pp. 313-315
%8 Leisll, 666d.

% Leis II, 667 a-b.

151



um artificio literario, destinado a nos fornecerauimmagem furtiva da filosofia. Ora,
através desse movimento discursivo, Platdo podssan, sem mencionar explicitamente a
filosofia, sugerir a idéia de que o julgamento poemusical pressupde, em ultima analise,
a superacéo do plano dos conhecimentos estétiam@ter meramente técnico, em fungéo
de uma atividade intelectual, que, compreendendaomdeforma mais adequada a natureza
da poesia e da arte mimética em geral, € capanrdgohar como um principio mais
consistente de avaliacdo das producdes artisticas.

Uma tal assimilacdo da musica a filosofia pode qarea primeira vista, um tanto
quanto inusitada. Mas, como sabem os leitoresliddsgos, ela ndo € de todo nova, pois
ja noFédon por exemploPlatéo justificara a recusa de SoOcrates em se ocupar acane
das Musas com a afirmacédo de que a atividade fit@séra, na verdade, a musica suprema
(megivsgh mousikhv).”* Agora, nad_eis pode-se dizer que o filésofo pretende, de cermad,
explorar e levar adiante 0 mesmo tipo de reflex@iecisando-lhe mais concretamente o
sentido’® Para tanto, ele avanca, inicialmente, a observéeape tudo aquilo que produz
em noés algum agrado se acompanha, em geral, deleé@entos: o deleiteafric), a
correcao *rgovthg) e a utilidade wW*feliva). O comer e o beber, por exemplo, observa o
Estrangeiro, sdo coisas que consideramos agradépeszerosas, propiciando-nos sempre
um certo deleite; porém, a utilidade e a correg@&oentes a tais atividades advém daquilo
que nelas constitui o elemento propriamente salidaue sadio. A aquisicdo de
conhecimentos, por sua vez, € também um procesadéag! e atraente, e nisto esta o seu
prazer; mas aquilo que propicia a qualquer apreddizua retitude, sua utilidade e mesmo
sua bondade e beleza, é a verdade. Ora, para Ageno mesmo raciocinio se aplica ao
dominio das artes imitativas ou representativasndi ei*kastikaiv), entre as quais se inclui,
decerto, a musica. Com efeito, o objetivo de tessag, antes de mais nada, a elaboragéo

ou confeccdo de similitudesy¢n oimoiw~n e*rgasiva), de forma que, quando elas conseguem

0 Cf. T. Saunderd\otes on the Laws of Platbniversity of London, Institute of Classical Stusli@ulletin
supplement 28, pp. 9-10.

" Fédon 61 a.

2 T, Saunders, op. cit., ibidem, observa oportunaeeresse sentido, que o terftm sa, empregado nas
passagens dalseis citadas acima, possui muitas vezes, no vocabuldetbnico, um duplo signifcado,
designando ao mesmo tempo “musica”’ e “filosofia’erMambém E. des Placdsexique de la langue
réligieuse et philosophique de Platd®aris: Les Belles Lettres, s.Mau sa.
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atingir esse escopo, sdo acompanhadas da prodeigitazer e deleite. Todavia, enquanto
processo representativo, a obra mimética encootiacerrecaoo{rgovth) ndo no deleite
produzido, mas “na perfeita semelhanca com o objeitado, tanto com relacdo a
quantidade quanto com relacdo a qualidade”. Isyuifiia, segundo o Estrangeiro, que
nenhuma imitacéo pode ser adequadamente avadiealado-se em conta apenas o critério
do prazer; pelo contrario, dado o seu carater numéela deve ser julgada correta na
medida em que se aproxima da verdade, isto é, dalanem que consegue reproduzir com
fidelidade a grandeza e as qualidades do objetadmi Nesse sentido, pode-se dizer que,
se toda obra mimética visa realizar uma imitacase ea imitacdo é uma tentativa de
reproducdo de um modelo, o valor e a correcdo da uabra mimética consistem,
sobretudo, no efeito de semelhanca que ela é od@azriar, ndo no agrado por ela
propiciado. Eis por que, conclui o Estrangeirohomens que buscam o canto mais belo
devem se esforcar também por buscar a Musa maetaando a Musa mais agradakal (
touvtoig dhV toi~¢ thVn kallivsthn w*/dhvn te zhtou~si kaiV mou~san zhthtevon, wic eloiken, ou*c h@tic hGdei~a
alll' hBti o*rghv) ."3

Pois bem, tendo em conta esses principios, o Igsirande Atenas se V&, entéo,
autorizado a avancar a idéia de que, se ndo guisenws enganar na avaliacdo de uma
obra artistica, é fundamental que saibamos, aetesais haday que éue nela esta sendo
representadol{i~ dhV kag'e®kastan ge... gignwvskein tw~n poihmavtwn o tiv povt'e*stiVn toVn mevllonta
e*n au*tw/~ mhV abmarthvsesgai). Com efeito, se ndo conhecemos a essémidiaajr gignwvskwn
thVn ou*sivan), o original do qual a representacdo é verdadeinégnuma imagemul{tou
pot'e*stiVn ei*kwVn alntwc), dificilmente saberemos se ela é correta em si@g¢ao ou nao
(scolh~/ thVn ge o*rqovthta th~¢ boulhvsewc h! kaiV aGrmativan au*tou~ diagnwvsetai). E mais: se ndo
sabemos se uma representacdo é correta ou ndo pool@eemos avaliar seu valor moral,
isto €, como poderemos determinar se ela é bog&d@uDunde o Ateniense conclui que, no
que diz respeito a producao de cada representgagdiefkavsthn ei*kovna), seja na pintura,
na musica ou em qualquer outra forma de a«i# d"n grafikh~/ kaiV e*n mousikh~/ kaiV

pavnth~/), aquele que esta destinado a ser um juiz sedsa® possuir pelo menos trés
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coisas oVn mevllonta e!mfrona krithvn elsesgai dei~ tau~ta triva elcein): em primeiro lugar, ele deve
conhecer aquilo que é representadiade!sti prw~tan gignwvskein), isto €, a natureza do objeto
que € veiculado através da imitacdo. Em segundw,lete deve conhecer também em que
medida a representacdo efetuada é coreltita(wiq o*rqw~C), ou seja, em que medida a
representacdo se conforma ou ndo a um origingdoEultimo, ele deve saber se aquilo
que é imitado é bom e moralmente apropriafjeiqwic eu").”* Com base no conhecimento
desses elementos, é possivel, pois, que um homigme jicom mais competéncia a
qualidade das imitagbes propostas, separando de famsa mais adequada a boa
representacdo da ma representdcao.

Como se Vvé por esses desenvolvimentos, a argugdentaxplorada pelo
Ateneiense indica que a imitacdo, ao se definirccam procedimento que opera através
da elaboracédo de representacfes, isto é, atravémlaracdo de imagens que procuram
reproduzir as proporgdes de um original, ndo pedestimada pelo mero entretenimento e
deleite que produz, mas deve ser avaliada sobrepadosua capacidade de exibir
“similaridade em sua reproducdo do que € belo%o Egnifica que o saber exigido dos
juizes responsaveis pela critica das representagiescais ultrapassa, de muito, 0
dominio convencional dos conhecimentos meramentéctEs relativos a arte do canto e
da danca, envolvendo uma compreensao da naturegmameéa musica e da poesia
enquanto atividades miméticas. Ou seja, 0s juizessiomis devem entender
adequadamente, por um lado, como opera a poesimmoqgtécnica de imitacdo fundada
na possibilidade da verossimilhanca e, por outgquyenséo as coisas que o discurso poético
pretende imitar mediante o recurso a producaondditsides. Como mostra o Estrangeiro,

uma tal compreensdo, na medida em que pressupdeendenento da natureza da

"®Leisll, 667 b-668c.

" Leisll, 668 c-669 b.

> Mais uma vez, R. F. Stallepn introduction to Plato’s Laws, p. 126, sintetiza muito bem o raciocinio
desenvolvido por Platdo: “The excellence of thete (@e., music and dance), as of everything elepends
either on the pleasure they bring, or on some kihdorrectness or on their usefulness (667 b-8pme
harmless pleasures may be judged simply as plegdut in the case of imitative arts, the impdrtaimg is
that they should possess ‘equality of quantity quality’ (667d). Music must therefore“be judged acting

to whether it exhibits ‘similarity in its imitationf the beautiful (668 a-b). The point seems tdhag anything
which seeks to imitate or portray something mustuestely represent its proportions. So, the Athenia
argues, in judging na artistic creation we musteustdnd its essential nature, which, apparenttapuats to
knowing the intention with which it is representat what it is supposed to represent”
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verossimilhanca, e na medida, portanto, em queené&aliferente a verdade, € inseparavel
de uma investigacao sobregoe € sobre oquid (tiV e*stiv), nos remetendo tacitamente ao
plano de uma atividade intelectual que € supermpria avaliagdo estética: a filosofia. O
Estrangeiro, € verdade, tem toda a cautela de e&giomar explicitamente a filosofia em
seu discurso, pois a mencdo a um tal assunto deesthparia a compreensado de seus
interlocutores (Clinias e Megilo, como sabemose@an de uma verdadeira mentalidade
filoséfica); mas ele a evoca, ele a sugere de vdnianas, deixando-nos entrever, através
de suas palavras, uma imagem furtiva do sabeifitus Na figura da Musa mais bela
(kavllisth Mousa), que € a Musa dos homens do terceiro coro, teassgn, uma visao fugidia
da Musa verdadeira, a Musa filosofital como a lei € uma imagem timos e a velhice
uma imagem da sabedoria, a Musa mais bela é, assianimagem da filosofi&’

A intencdo do Estrangeiro com esse procedimentecpaser, evidentemente, a de
retomar “a velha querela entre poesia e filosof@afim de subtrair o julgamento da obra
musical a autoridade dos poetas, mediante a rem@sduizo estético a principios que
escapam ao terreno da mera producado artisticapod®m ser apreendidos, em ultima
analise, por uma forma diferenciada de reflexdoe gpensamento. Talvez pudéssemos
resumir a idéia fundamental do Estrangeiro, quan&sse ponto, da seguinte forma: a
musica e as demais artes miméticas sdo, em gécaicas de producdo de imagens ou
representagOeseifkovneg). Ora, toda imagem pressupfe uma essénmiaiv{), uma
realidade préviacf tiv pot'e*sti) da qual ela é cépia. Dada essa correlacdo ontalagie
subordina a imagem a essénciajlmonaousig € facil ver, pois, que, se uma representacao
quer ser correta e consistent&qovthc), reproduzindo as proporgcées do original, ela deve
pressupor necessariamente o conhecimento da es®®meo um elemento indispensavel
de seu processo criativo. O Ateniense recorre ampbo da imitacéo relativa aos corpos,
isto é, a pintura, para ilustrar esse ponto: seéafgquer avaliar corretamente o valor de

uma pintura, diz ele, é preciso que esse alguéba,santes de mais nada, se 0 objeto

5 Cf. L. StraussArgument et action,.p. 75: “Derriére la Muse la plus noble ou la phedle, qui n'est pas
séparable de la connaisance du ‘qu’est-ce que@s-edsiai (668 c6) — nous entrevoyons, il estasaime au
travers d’un nuage, la Muse véritablemet la plusleoc’est-a-dire la philosophie. La philosophietant que
philosophie, dans sa nudité, ne serait pas a as plans letois, en tout cas pas au début. La Muse la plus
noble, telle gu’elle est explicitement évoquée aelst philosophie comme une image de la vertwait elle-
méme, ou comme la loi dogosvrai ou encore comme la vieillesse a la sagesse”.
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imitado € um homem ou um animal e, em seguida, sémitacdo reproduz
convenientemente o nimero e a disposi¢cao das nliésr@artes do original, aléem de suas
cores e postura proprias. Sem esses conhecimeritosé possivel, pois, uma correta
avaliacdo dos méritos de uma pintura. Pois bensapd® agora ao plano da musica e da
poesia, pode-se dizer que o mesmo principio vata pasas duas outras atividades
miméticas, com a diferenca, porém, que elas visaitari ndo as propor¢cées dos corpos,
mas as disposi¢cdes morais da alma humana. Uma quée, por exemplo, pretender nos
fornecer, através do desenvolvimento de perfornsadcamaticas, uma certa imagem da
coragem; porém, ela s6 podera ser consideradaepresentacdo verossimil de seu objeto
se antes alcancarmos uma compreensdo adegimdpe é a corage Sem essa
compreensado prévia da esséncia ou natureza dangrggalquer representacdo sobre esse
tema nada mais sera do que um simulacro arbiteddestituido de fundament§. Mas

isso ainda ndo é tudo, pois, como sugere o Atemjemsconhecimento do que € ou da
natureza da coisa imitada ndo é apenas determipargedentificarmos a corre¢cdo de uma
imitacdo: ao contrario, ele é também decisivo paestipularmos a sua utilidade politica
(wfeliva), isto é, a sua conveniéncia ou inconveniéncipaido de vista moral. Com efeito,
conhecer qual € a natureza de um determinada péisaber se a sua representacao pode
ou nédo ser salutar para o comportamento do cidaddwm, beneficiando a ordem da

cidade. Isso significa, entdo, que a mera corrag@ € um critério suficiente para

" E verdade que, para nds, a imagem é sempre o maioprimordial, na medida em que, como seres
corporeos, ndo podemos apreender a realidade @toothretamente, toda esséncia se nos apresentando,
assim, inicialmente, através da manifestacéo selndévalguneikon Platdo estava perfeitamente ciente desse
fato e é por isso que toda investigacgao filosédiomeca, nos Dialogos, ndo com a formulagdo deedtmisc

ou definicBes, mas com a apresentacdo de uma imademntanto, € preciso acrescentar que isso éovali
apenas do ponto de vista da ordem do conhecimenti® cognoscendli ou seja, do ponto de vista da
progressao ou do desenvolvimento da pesquisa id&léo ponto de vista do seordo essendiou da
hierarquia ontoldgica, a esséncia possui inequivecée primazia sobre a imagem, pois é ela que sacaw
principio de determinacao formal dikon Todo o problema da reflexao filosé6fica consistgfo, nesse caso,
em conseguir operar a passagem dialética da imagesséncia, deikon ao eidos através do recurso a
definicdo correta. Ver sobre isso V. Goldschnligs Dialogues de Platofraris: PUF, 1947, pp. 1-24.

8 Nesse sentido, pode-se dizer que a essénciaofisncomo umaspécie de paradigma partir do qual
podemos avaliar a correcdo de uma determinadasesgegdo. Trata-se, pois, da mesma perspectivique
se encontrava exposta de certo mod&utifron, onde Sécrates propugnava que para julgar dageettal

ou tal ato particular, é preciso que aprendamdssale mais nada, o que € a Forma da piedade,gmoogl
olhando para ela e usando-a como paradigma quamnosddeclarar se qualquer acdo semelhante a este
modelo é ou ndo piedosau(thn toiviun me au*thVn divdaxon thVn i*devan tivg patev e*stin, i@na ei*q e*keivnhn a*poblevpwn kaiV
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julgarmos do valor de uma obra poético-musicalue gma performance coréutica, para
ser considerada bela, deve reunir, pois, ao mdempo, verossimilhanca e nobreza,
aliando o rigor e a retitude da representacao @ero@ncia da perspectiva moral.

No entanto — e aqui esta o fulcro do argumentopesajuisa dausia do tiV e*sti,
nao é algo que esta ao alcance do poeta — de eea guie por este possuida se mantém
estritamente no plano mimético da producdo de imagerepresentacdes —, mas é uma
prerrogativa da Musa mais nobre, a Musa filosofiesse sentido, pode-se dizer entdo que
0 ponto central que comanda o desenvolvimento de éssa passagem — e que ndo é
formulado pelo Estrangeiro sendo de uma maneipicaie alusiva — € que ela aponta
para a necessidade de uma forma de pensamentdosuprsaber poético, capaz de
funcionar como um parametro tedrico mais complet@ @ avaliacdo e compreensao das
obras artisticas. E o que o Estrangeiro sugerafianar que os homens do terceiro coro,
responsaveis pelo julgamento da obra musical, esifita dos poetas e dos compositores,
pois ainda que estes possuam o conhecimento tédagcquestdes relativas ao ritmo e a
harmonia, eles sdo incapazes de saber se suagdestsdo belas ou néo, isto &, se elas sédo
conformes o objeto que elas pretendem reproduziéo’

Evidentemente, toda essa argumentacdo pressupdesuam entrelinhas e de
maneira implicita, aquilo que constitui o eixo famental que organiza e mobiliza a
especulacdo filosofica platbnica em seus mais sligere variados niveis, a saber: o

problema das Idéias ou das ForiffaBe fato, pode-se dizer que o pensamento platdnico,

crwvmenog au*th™/ paradeivgmati, o meVn aln toiouton h&/ w”n alln hl suV h! alllog tic pravith/ fw™ osion ei"nai, o d'aln mhV
toiou “ton, mhV fw") (Eutifron, 6 e).

Leisll, 670 e.

8 Sobre o problema das Formas hess ver V. Brochard, “Led ois de Platon et la théorie des Idées”. In
Idem, Etudes de philosophie ancienne et de philosophideme Paris: Vrin, 1954. O comentario de
Brochard é, na realidade, uma critica a interp&etaie LutoslawskyThe origin and the growth of Plato’s
Logic), para quem os ultimos dialogos platénicBefista, Politico, Filebo, Timeu, Lgisonstituiriam um
progressivo abandono da concepcao das ldéias erateates em fungdo da elaboracdo de uma espécie de
conceptualismo objetivo, dentro do qual as formadigiveis seriam compreendidas como meras catego
I6gicas aplicadas a classificagdo e definicdo detod sensiveis. Brochard recusa essa interpoetacéntra
ela inventaria uma série de passagensLdasque sugerem, de alguma maneira, a permanéncikléias
transcendentes na Ultima etapa do pensamento @® A& verdade, o estudioso francés reconheceemue
nenhum momento ddseis Platdo trata de uma foma mais explicita e ineqaid problema das Formas.
Mas, segundo ele, isso se explica muito simplesneeib fato de que a®issdo um dialogo eminentemente
politico, no interior do qual os interesses pr&icativos a legislacdo e a organizagdo do reganedeixam
espaco para discus@es filoso6ficas mais compleghsgando que a abordagem de questdes tedricagae f
pois, ao longo da obra, de uma maneira meramergiva



na esteira da reflexdo conceitual inaugurada pora&s, nasce e se desenvolve a partir da
confrontacdo do problema da essénciajvaddsti, esforcando-se para pensar a possibilidade
de uma pesquisa intelectual que, para além dapiilliade e instabilidade das imagens
ou eikones tenha por objeto um nucleo de inteligibilidadéndd — a Idéia i{deva) ou a
Forma £i"doc)— responséavel pela coeréncia e organizacdo dosiautvef’ De um modo

ou de outro, tal é, indiscutivelmente, a questaisde que se encontra presente em quase
todos os didlogos platonicos, de obras juvenis cor&aoitifron ou o Lisis a textos mais
complexos como &ofistaou o Timeu ®* Ora, muito embora o Estrangeiro, nas passagens
dasLeis que acabamos de analisar, ndo utilize explicitaenesttermogidose idéa uma

vez que uma discussado aprofundada desses concédos algo ao alcance de Clinias e
Megilo, todo o discurso por ele explorado evocandmeira sutil ou velada a questédo
fundamental das Formas e nos remete tacitamemntebfematica das Idéias, enfatizando a
necessidade da constituicdo de uma reflexdo qodadla na investigacao radical sobre o
que é, sobre ausia possa funcionar como um critério superior dogwgtéticd® Como

ja dissemos acima, a intencao platbnica subja@easse raciocinio € a de fazer com que a

81 Como é sabido, a pesquisa de definicbes, istce &rdposicdes universais que expressem a natureza
essencial de uma coisa, constituia um dos elemgminsipais da metodologia filosé6fica empregada por
Socrates. Cf., por exemplo, o que diz AristételedMetafisica A, 987 b 1-4 e o testemunho de Xenofonte,
Memoraveid, 16: au*toV¢ (of Swkravthc) deV periV tw n a*ngrwpivnwn a*eiV dielevgeto skopw "n, tiv eu*sebevg, tiv a*sebevg, tiv
kalovn, tiv ai*scrovn, tiv divkaion, tiv aldikon, tiv swirosuvnh, tiv maniva, tiv a*ndreiva, tiv deiliva, tiv povlic, tiv politikovg, tiv a*rchV
a*ngrwvpwn, tiv arcikoVq a*ngrwvpwn kil. SOcrates, porém, ao que parece, ndo estava cieritelas as implicacdes
filoséficas implicitas nesse procedimento discursi Platdo que, aprofundando e radicalizando @aoét
socratico, extraira dele todas as suas conseqiéé&edidcas e ontoldgicas. Sobre isso, ver T. HnlriPlato:

The intellectual background”. In R. Kraut (ed’je Cambridge Companion to Platambridge: Cambridge
University Press, 1992, pp. 68-73.

8 E verdade que a proposicdo das Formas intelighegimanece, nos didlogos, sempre uma hipéteseisjama
se consolidando como uma doutrina definitiva e adabNo entanto, ela €, aos olhos de Platdo, aekipd
fundamental e mais preciosa, sem a qual o disdilwsofico se tornaria desprovido de significacd@@nce
ontolégico. Ver sobre isso, o coletivo organizado @.-F. PradeawRlaton: les Formes intelligibleSur la
forme intelligible et la participation dans lesldigues platoniciens. Paris: PUF, 2001.

8 Como viu J. F.-Pradeau, “Les formes et les réalitéelligibles. L'usage platonicien du terni&do¢”. In
idem, Platon: les Formes intelligibles, p. 29, a hip6tese platdnica das Formas tradscges ndo pode ser
restrita a simples ocorréncia textual dos vocabaldsse idéa pois Platdo pode muito bem se referir a
realidade inteligivel sem recorrer explicitamentatiizacdo desses termos. No caso da passagefredas
analisada, o Estrangeiro de Atenas, como vimosake de maneira decisiva, no desenvolvimento de sua
argumentacgdo, do substantbudsiva. Ora, esse vocabulo, derivado do participio ptesgo verbai*nai (ser),
constitui, no vocabulério filoséfico de Platdo, smdnimo desi"dog e i*deva. Cf., por exemploFédon 65 d;
92d; Republica 534 a-b,Timey 29 c¢ (oposicdo entre*siva, entendida como realidade eterna e imutavel, e
gevnhsic, esfera do devir, isto é, da geracdo e da cora)pca
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qualidade das obras poético-musicais das quaisndepa educacdo civil ndo fique
entregue a opinido dos poetas e da multiddo, njasobgeto do controle de uma elite
intelectual dotada de um genuino conhecimentodiics. Tal postura, sem duvida, pode
parecer suspeita de autoritarismo e ortodoxia,etotho para os adeptos da ideologia
liberal, que verdo nela uma abominavel agresséealade de expressdo. No entanto, se
aceitamos a concepcao classica, segundo a qued, gar sua natureza mimética, possui
um indiscutivel componente moral e, portanto, unemuivoca funcdo pedagdgica ou
didatica, poderemos observar sua coeréncia conr migjetividade e distanciamento. E o

que tentamos modestamente ter feito neste capitulo.

Capitulo 3

As licdes da historia: génese e corrupcao dos regmsipoliticos

Eil ti sunei nai dunavmeqa tiv te kalw "¢ h! mhV katw/kivsqh. kaiV poi”oi novmoi swvzousi au™tw “n taV sw/zomena

kaiV poi“oi fgeivrousi taV fqeirovmena, kaiV a*ntiV poivwn poi*a metatiqevnta eu*daivmaona povlin a*pergavzoit'aln

Leislll, 683 b

3.1. Observacoes preliminares: historia e racionalidadem Plat&o.
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Com o livro lll, uma nova etapa da pesquisa pla@racerca do melhor regime
possivel é instaurada naeis De fato, apds ter determinado, nos dois primeingss
desse dialogo, por um ladotélos soberano da boa organizacdo civica e social -éjstéo
realizacdo da virtude morad*(ethv) — e, por outro, 0 mecanismo principal atravésdal
esseélosé efetivado no interior da cidade — isto €, acadéo publica, entendida como um
processo de transmissdo de bons habitos relaveensacdes de prazer e dor —, Platdo
decide se voltar, no livro lll, para o problema ginese e da corrup¢cdo dos regimes
politicos no dominio do devir. Como era de se espalguns comentadores viram nesse
procedimento uma digressdo inesperada e abruptaromupe a sequéncia e o equilibrio
naturais do texto. No entanto, observando a ques#® de perto e com um pouco mais de
cuidado analitico, podemos perceber que a intemghdilésofo com essalémarche
discursiva é perfeitamente clara e razoavel: sgeatiob consiste, por assim dizer, em
desenvolver uma vasta narrativa historica, em edabom auténtico “discurso sobre a
histéria universal” que, analisando o nascimento da sociedade poéitisaas principais
transformacfes ao longo do tempo, extraia dassiieges das formas sociais as regras que
assegurem a conservacao e a ordem dos bons regimeseio a contingéncia do devir.
N&o se trata, pois, de uma digressdo, de um desbkitvario, mas de um procedimento
perfeitamente coerente e adaptado as pretensddanfentais do diadlogo: a reflexdo
histérica fornece, com efeito, ao legislador, exespde politeai que nascem e
desaparecem, que fracassam ou sdo bem sucedidagjno®-lhe assim visualizar quais
sdo 0s preceitos ou axiomas politicos que devemidirea fundacdo de uma cidade

ordenada, coesa e estaV€l.que equivale a dizer, enfim, que a pesquisadfica sobre as

! A expressdo é de A. Diés, na introducéo & edig&tals collection des Universités de France. Paris:éell
Lettres, 1951, p. XXX

2 Cf. R. F. StalleyAn introduction to Plato’s LawsOxford: Basil Blackwell, 1983, p. 71: “At firsight the
long historical digression which occupies almost Whole of Book Il looks irrelevant to the mairethes of
the Laws But its purpose becomes obvious on a closer \itesets out the principles which, according to the
Athenian, should govern both our assesment ofiegistates and the construction of the new Cretigti’ ¢
Ver também A. Castel-BouchoucHilaton, Les Lois (extraitsParis: Gallimard, 1997, p. 324, n. 1.
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origens da sociedade civpofteivag a*rchv) € igualmente uma pesquisa sobre os principios da
vida politica’

No presente capitulo, pretendemos abordar e anaetalhadamente esse notavel
discurso historico daseis, que R. Weil definiu corretamente em um célebtedescomo a
“arqueologia de Platdd”Porém, antes de passarmos diretamente a essseagafireciso
que esclarecamos antes de mais nada uma questden@etica prévia e fundamental, cuja
significagdo possui uma importancia decisiva ncedeslvimento de nossa interpretacao
desse texto platbnico. Tal questdo, para dizermds €m poucas palavras, diz respeito
evidentemente ao problema da determinagcdo do \@rdadestatuto teorico e
epistemoldgico da narrativa historica do livro De fato, poder-se-ia perguntar, pertence
ela ao campo do mito, da ficcdo e da legenda? &ar$e, antes, de um esforco realmente
metddico e sistematico para reduzir o complexoccdiss eventos humanos no tempo a
uma compreensao racional, semelhante, de algum ,nemdeesforco desenvolvido por
Tucidides em suHistéria daGuerra do Peloponespara explicar a génese e a evolugéo do
conflito entre Esparta e AtendsComo se sabe, P. Frutiger defendeu vigorosamente a
primeira hipotese, insistindo sobre o carater perdm mitico da narrativa do livro lIl.
Segundo Frutiger, com efeito, o discurso historitas Leis nos apresenta um devir
meramente imaginario, uma génese simbdlica, cujipal funcdo consiste em expor

numa sequéncia cronoldgica ficticia a hierarquia donceitos ou principios politicos.

3 Cf. Th. PangleThe Laws of PlatoChicago: The University of Chicago Press, 1988,423-424. A reflexdo
sobre a realidade histérica, no intuito de tentanmreender os principios que governam as vicissitutb
devir humano, nao é, na verdade, uma peculiaridadévro Ill dasLeis mas um elemento presente em
muitos outros didlogos platbnicos. Cf. sobre issobaas explana¢des de F. Chatelet, naissance de
I'histoire. La formation de la pensée historienea Gréce Paris: Les Editions de Minuit, 1962, pp. 155-225.
No entanto, pode-se dizer que o livro Ill dasis contém a mais ampla tentativa de construir umgbain
histérico que dé conta das multiplas transformag@as sociedades humanas no tempo. Tentaremos
desenvolver e fundamentar essa perspectiva nasgsaggguintes.

4 R. Weil, L’archéologie de PlatonParis: C. Klincsieck, 1959.

® Sobre a metodologia de Tucidides na construcaeldwm histdrico, ver J. de Romillifistéria e razdo em
Tucidides Traducdo de Tomas Rosa Bueno. Brasilia: Edito, 1998.

® Cf. P. FrutigerLes mythes de Platofaris, 1930, pp. 190 -191: “ Tous ces passages4j livro Ill das

Leis os livros VIII e IX daRepublica a cosmogonia ddimeue o relato dcCritias) sont donc mythiques;
mais cette épithete est employée, ici, dans un ssmez spécial qu'il importe de préciser. Puisque |
philosophe ne se propose pas, nous le répétonsecomstitution, méme approximative, du passeé ecsomt
nullement, comme d’aucuns le croient, @#gdtes mathosur la préhistoire de 'humanité, c’est-a-dire une
relation plus ou moins fabuleuse d'événements drogens pour qu’on puisse les connaitre avec ¢udetill

ne s'agit pas davantage, d’'udexa relative a lagénesiscomplément indispensable, mais nécessairement non
dialectique, de I'episteme, limitée par définitiari’étre immuable (...) nous avons donc affaireea thythes
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Mas é facil ver que uma tal interpretacao forcamtido real do texto. Em nossa opinido, a
explicacdo mais satisfatoria desse problema foagam R. Weil, para quem Platdo, nas
Leis ndo obstante a frequéncia com que ele ai reaorreito e as tradicdes legendarias na
construcdo de seu relato, nos apresenta, pelaifivez, uma tentativa séria de realizar
uma exposicao realmente coerente e articulada dendelvimento efetivo da histéria
humana. A arqueologia ddseis seria, assim, nessa perspectiva, ndo uma construca
totalmente imaginaria, enunciando, em uma cronaldiiticia, as transformacdes das
diversas formas politicas, mas uma narrativa q@sclando o mito e os fatos, se esforca
por compreender quais foram, em suas grandes Jiakascissitudes reais das sociedades
humanas desde suas origens mais renotas.

Para tornarmos isso suficientemente claro e canpieel, talvez seja conveniente
realizarmos uma aproximac¢ao do discurso historamldis com a célebre tipologia dos
regimes elaborada nos livros VIl e IX &epublica que expde, a seu modo e a partir de
um outro registro tedrico, 0 mesmo problema dassfoamacdes e vicissitudese(abolaiv)
das formas politicas e sociais. Passemos, entdo, a @wsgaracdo no intuito de
evidenciarmos a originalidade do texto dass

Como é sabido, nos livros VIII e IX daepublicaPlatdo passa da descricdo da
cidade perfeita, onde o governo da razéo triungimdividuos e na comunidade, a analise
das cidades imperfeitas, caracterizadas pelaziesema desordem, no intuito de julgar a
natureza dos diversos regimes politicos existentesGrécia de seu tempo a luz do
paradigma de sukallipolis. Ora, na consecucdo desse objetivo, o filésotaad como
método de reflexdo um procedimento de naturezaelisente genética, que consiste em
observar a origem e as transformacdes de cadaeegmperfeito como o resultado do
processo de degradacdo que afetpoliteia ideal. Assim, assumindo como premissa
fundamental de sua andlise a idéia de que “tudongsee esta sujeito a corrupcao” e de

que, portanto, nem mesmo a cidade perfeita “peroemaepara sempre, mas ha de

de l'espéce que nous appelageénético-symboliqyeou plus brievemergénétique parce que le devenir qui
s’y trouve dessiné correspond a un ordre logiqueetpas a une succession temporelle, parce gesit rien
d’autre que le symbole de la marche de la pensdet alu général au particulier, de I'essentielagdessoire,
du simple au complexe. En d'autres termes, il s'dgine pure forme d'exposition par laquelle l'aute
substituedélibérémente récit d’'une génése fictive & une analyse consdiet. A leitura que pretendemos
desenvolver aqui, como se vera posteriormentdiusersas antipodas dessa explicacéo.

® Ver R. Weil,L’archéologie de Platon,.pp. 32-33.



dissolver-se”, Platdo nos apresenta a sucessdo das cidetEgiosas nRepublicacomo
um movimento de decadéncia progressigm que a passagem de upaditeia corrompida
a outra ndo constitui sendo uma marcha descendenédéastamento da norma absoluta
representada pelo melhor regifif€omo é também sabido, de acordo com a anélise do
livro VIII e parte do IX, essas formas politicagrompidas sao, fundamentalmente, quatro:
a timocracia, a oligarquia, a democracia e a @afdlada uma delas, segundo Platéo,
encarna, em seu modo de funcionamento e em suagtuest institucionais, um
determinado tipo déthosou costume, porquanto, para o fildsofo, ha umeespondéncia
estrita entre as formas de regime e as formasrdget, entrgoliteia e éthos® Nos termos
do filésofo: “os governos e constituicdes ndo nasdes carvalhos ou das pedras, mas dos
costumes morais que existem na cidddeZom base nesse principioRapublicaavanca,
entdo, a exposicao das transformacdesnetabolaidas cidades defeituosas na seguinte
linha de progressado decrescente: em primeiro ltgarps o regime timocratico, primeira
corrupcao derivada do declinio do regime idealeamdusca da honra, de vitdrias e éxitos
guerreiros substitui a vida filosofica como valapseemo da cidade; em seguida, temos a
oligarquia, corrupgdo da timocracia, regime em gueusca de riquezas se sobrepbe as
honras e aos valores guerreiros; em terceiro lugademocracia, sistema politico
proveniente da degradac&o da oligarquia, e caizantier pela liberdade desenfreada e pelo
arbitrio individual; e, por fim, a tirania, pervasmaxima oriunda do declinio do sistema
democratico, na qual triunfam o crime e os desgjais bestiais.

Pois bem, a primeira vista, uma tal reflexdo sobve-a-ser das cidades imperfeitas

ou defeituosas apresenta um carater historicaomolfrgico. Mas, observando as coisas

" Republica VIll, 546 a.

8 E 0 que ressalta M. Isnardi Paretitgensiero politico di PlatoneBari: Editori Laterza, 1996, p. 36. “La
Repubblicanon é solo intesa alla costruzione della cittdgpir, nel dialogo si intende dare anche un giadizi
sulle varie forme della citta esistente. Cosi byoasde del libro VIII, con un’appendice nel IX, édicata alla
rappresentazione dei vari regimi, nella forma — eagia del resto si € anticipato — di una derivazien
deviazione progressiva della perfezione ipotizzata”

® Como esclarece N. Bignotto, a propdsito dessecssmia reflexdo platénica naepublica “Trata-se,
portanto, de articular a descri¢cdo constituciomath eima antropologia, que por sua vez s6 faz sejuitto
com uma determinada concepc¢dao da vida ética, guéngepor ser inteligivel diante da idéia suprerndBém
(...) De maneira geral, podemos dizer que a andtiseregimes e de suas transformacg8es tem como gent
partida a associacdo de cada um deles com um deeloncarater humandaN. Bignotto, O tirano e a
cidade Sao Paulo: Discurso Editorial, 1998, p. 121).,\fembém, M. Isnardi Parentépensiero politico di
Platone.., pp. 36-37

Y Republica VIll, 544 d-e.
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com mais cuidado, percebemos que nao se tratargha falguma disso. Tomando como
ponto de partida um paradigma puramente inteligiva kallipolis — e dele derivando,
analiticamente, uma série de “tipos politicos islegorrompidos, Platdo constroi um
modelo tedrico que, desvinculado das vicissitudesansformacdes reais da historia,
pretende enunciar o processo de decadéncia domezgem sua ordem ldgica e
rigorosamente dialética. Nesse sentido, pode-&# dire aRepublicando nos propde uma
exposicao histéricalo desenvolvimento efetivo dos tipos migiteia ao longo do tempo,
mas, pelo contrario, como viu muito bem Chatelatmd logica da corrupcdo politica”,
fundada numa analisepriori da sucessao dos regimes em seu movimento de degcad
partir de um modelo politico perfeitd. Trata-se, portanto, um deuvir ficticio, ndo deaum
cronologia efetiva, de um procedimento dedutivap d& uma narrativa, cujo objetivo
consiste em apreender 0 movimento dos regimesrpitos em sua seqiiéncia id&al.

Ora, quando passamos desse contextdRepublicapara o livro Il dasLeis
verificamos que a situacdo se modifica grandemeries nesse Ultimo didlogo Platao
abandona a andlise puramente l6gica das transfoemggpliticas e constitucionais e se

esforca por nos apresentar uma narrativa croregldgile dé conta, ainda que de maneira

1 F. ChatéletL.a naissance de I'histoire, pp. 186-187: “l'analyse platonicienne (...Jydire une logique de
la corruption politique et, partant, une logiqueuite, figurée par I'image du devenir idéal d'uniéé@ype”.
O erro de Aristiteles ao analisar esse importaass@daéRepublicaemPolitica V, 12, consiste exatamente
em nédo se ter apercebido dessa peculiaridade @deginoento platénico. Com efeito, a principal acésa
dirigida pelo Estagirita contra a tipologia Bapublicaé a de falsificar a histéria: segundo ele, a orédem
que Sdcrates descreve o vir-a-ser dos regimesnopitos ndo é uma ordem historicamente necesséaiaéM
facil ver que, nesse ponto, Aristételes se equiyimracompleto quanto as verdadeiras intengbes atéde
erra inteiramente o alvo de suas criticas.

12 Cf. A. Koyré, Introduction & la lecture de PlatorParis: Gallimard, 1992, p. 137: “Pour l'analysesd
formes imparfaites de la cité, Platon emploieramg¢hode - ou, si I'on préfere, une maniére degmtadion -
analogue a celle qu'il avait adoptée pour son égéterale et préliminaire de la Cité. La, il nonsaait
esquissé les origines pseudo-historiques: icipilsnracontera I'histoire de la décadence et deédpmadiation
progressive de la Cité parfaite. Une histoire idédlien entendu, dont les phases ne coincident pas
nécessairement avec les phases de I'histoire Tédiesma opinido em E. BarkeGreek Political Theory
Londres: Methuen & Co., 1952, p. 244: “In the eighhd ninth books of thRepublicPlato seeks to judge
and measure actual States by the degree to whegtrélcede from ideal (...) Though, however, hicdpson
thus takes a quasi-historical form, it is not a@drisal sequence which Plato attempts to traceHe.gives a
logical and a priori picture of the course thatraption would take, supposing that we began withdmal
State, a perfect product of perfect mind, and thatdegradation of that State proceeded from witiia not
from the accidents of external impulses”. Cf. tambA. E. Taylor, “the decline and fall of the State
RepublicVIlI". Mind (1939) XLVIII, pp. 23-38. Taylor considera queipologia daRepublicaconstitui um
Denk-experimentque, procedendex hypothese operando com “casos puros”, formula um modelojahl
seria a sequéncia ideal das transformac6es psliticale Romilly, “Le classement des constitutiissju’'a
Aristote”, Revue des Etudes GrecquedXXIl (1959), p. 88, adota uma outra perspectavaconsidera
erroneamente, a meu ver, que a exposicdegaiblicapretende ser ao mesmo tempo Idgica e histérica.
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aproximativa, da histéria real dos varios tipogefgime e sociedade. E verdade, como ja
tivemos ocasido de observar acima, que essa marisi encontra mesclada, em varios
momentos, com o elemento mitico e legendério; naném, € igualmente certo que com

ela o filésofo quis delinear, na medida do possiwal vasto painel historico que reproduza
as linhas gerais do desenvolvimento das sociedadesmnas através do tempo. O que
equivale a dizer, portanto, que o que interessa@ag, em Ultima analise, ndo a sequéncia
ideal das formas politicas, mas as suas vicisstedieansformacdes efetivas no plano do
devir sensivel.

Esse curioso améalgama de historia e mito que tegize o livro Il pode, porém,
parecer a nds, modernos, um pouco bizarro, e toonandho modelo os parametros
cientificos e metodoldgicos que estruturam a peagbistoriografica contemporanea,
seriamos tentados a ver nele uma verdadeira aas#mcigor. Contudo, o recurso de Platdo
ao mito na elaboragdo do discurso historico sendefnenos como uma negligéncia
metodoldgica do que como uma opcédo filoséfica dgar e plenamente consciente,
derivada, em ultima analise, da prépria concepé@dmca acerca do estatuto da historia e
do tipo de discurso com ela compativel. Com ef@itocontexto dos Didlogos, a historia é
pensada como um fendmeno que pertence necessaramerdem do devir, & ordem do
tempo,™® e o conhecimento dos principais eventos a elauldados, isto &, os eventos
ocorridos em um passado distante, é visto pordtaitno obtido, ndo de uma forma direta,
mas através de relatos tradicionais transmitidogedacéo para geracao. Ora, se aceitamos
a formulacdo de L. Brisson de que a oposigthosx |6gos pode ser interpretada, no
ambito da reflexdo platbnica, de duas maneirasipars, a saber, por um lado, como a
oposicao entre discurso néo-verificavel e discuesdicavel, e, por outro, como a oposi¢cado
entre narrativa e discurso argumentatiVoperceberemos que os eventos de um passado
distante que constituem o objeto precipuo da lés&#o incompativeis com a abordagem
do légos entendido tanto na primeira quanto na segunda aceme fato, ndo sendo
acessiveis a um conhecimento direto da percepcadaounteligéncia, os eventos do

passado ndo sdo passiveis de verificagi@m disso, pertencendo a ordem do devir, eles

13 Cf. particularmente o mito de Cronos Palitico. )
14|, Brisson,Platon, les mots et les myth&omment et pourquoi Platon nomma le mythe? Pdtiitions
La Découverte,[1982]1994, pp. 111-143.
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ndo podem ser abordados de forma dialética e argathva, pois s6 ha abordagem
dialética e argumentativa dos objetos inteligivgiee escapam, de algum modo, as
vicissitudes do tempb. Segue-se dai, entdo, que, ndo sendo passiveideearificacio
nem de uma abordagem argumentativa, os eventomdmmssado distante sé possam ser
elaborados de uma maneira mitica, isto é, atra@ésrdh narrativa que, ao se constituir, no
limite, como infalsificavel, pode tdo-somente aspi condicdo de uma conjectufaO
que equivale a dizer, pois, que o discurso higiGabre as origens e o desenvolvimento da
sociedade politica, a semelhanca do discurso cogmol sobre a origem do universo
sensivel desenvolvido niimey é um relato provavel, verossimel*kwv" mu qog, piganov"),

gue ndo pode se passar de um recurso as fonteaddz@iod mitoldgica a fim de preencher
suas inumeras lacunas, sobretudo no que diz respeiteconstituicdo da civilizacédo
primitiva.'’

Exposicdo fundada sobre a verossimilhanca e nBe soepisteme que mistura
relatos miticos e informagdes historicas, no intde nos fornecer, na medida do possivel,
uma visdo coerente do desenvolvimento do devir homenarrativa arqueolégica dasis
se sabe, pois, simplesmente plausivel e marcada pelbabilidade. Ora, como
pretendemos deixar claro ao longo de nossa anpbsie-se dizer, grosso modo, que essa
longa narrativa arqueoldgica visa ressaltar e eixpti em ultima andlise, trés principios
fundamentais da filosofia politica platdnica, aesalem primeiro lugar, a idéia de que as
sociedades humanas, participando do tempo e da dewersal, sdo afetadas pela

mudanca e pela transformacaetgbolhv), e se encontram, portanto, desde sempre, expostas

15 Sobre a oposigéo entre mito, discurso narratilaiive ao devir, é6gos discurso argumentativo relativo as
Formas inteligiveis, ver L. BrissoRJaton, les mots et les mythespp. 139-143. Ver também V. Brochard,
“Les mythes dans la philosophie de Platon”Fiudes de philosophie ancienne et de philosophigeme
Paris: J. Vrin, pp. 46-59.

16 Cf. L. BrissonPlaton, les mots et les mythespp. 126-128.

7 Cf. R. Weil, L’archéologie.., pp. 42-44; T. SaunderBJato, The LawsHarmondsworth: Penguin Books,
1975, p. 117. O termpganov" (“persuasivo”, “verossimil”, “acreditavel”) apaee@penas uma vez no livro IlI
daslLeis em 677 a 7. Em contrapartida, o substarditkov" (“provavel” ) e a forma verbal impessaéiken
(“parece”, “é provavel”) sdo utilizados inimeragzes. Ver, por exemplo, 677 b 9, 678 b 9, 680 88,45,
686 a6, 687 b9, 691 a9. Quanto ao temnap”, ele é empregado trés vezes ao longo da nartasitdica
do livro 1ll: em 682 a8, em 683 d3 e em 699 d8rekacéo entre a cosmologia @mneue o livro 11l dasLeis
foi ressaltada por varios autores. Cf., por exemfiloCastel-BouchouchPlaton. Les Lois (extrai}s Paris:
Gallimard, 1997, p. 324, n. 1, que, comentandogaifitado geral do livro Il dageis afirma justamente:
“Ce dialogue, le premier et le seul du corpus pieien dans lequel I'histoire soit exploitée enttque telle,
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ao perigo da corrupcéo e da decadéncia; em sedugalg a concepcao de que 0 processo
de corrupcgao dos regimes tem uma raiz moral e @ndadeado, via de regra, pela avidez
(pleonexiva) e pelo excessaldbric), os quais nada mais sdo do que o resultado destado
patolégico da alma humana,ignorancia amagiva); e, por Gltimo, a convic¢do de que o
regime misto, isto €, o regime que combina os fpios das duas formas de governo mais
extremas e importantes, monarquia e democraciaa@naira mais eficaz de se contrapor a
acdo corrosiva daybris e introduzir ordem e estabilidade na organizacagopdlis,
porquanto é gracas a ele que o ideal da justa mdididmevtrion) pode ser realizado no
plano da vida politica, neutralizando os efeitofastes da desmesufaTransposicéo
politica dométrion apoliteiamista €, pois, 0 mecanismo institucional mais efig@maves
do qual o legislador pode fazer face a irrupcadmdbna historia, ordenando, na medida do

possivel, as estruturas de poder da ciddde.

montre que s'il y a une physique platonicienne, amé&canique platonicienne, il y a aussi une histoire
platonicienne aux confins du mythe (...)".

18 Sobre essas questdes, ver a boa sintese de Elefhat naissance de I'histoire, pp. 184-185.

19 Como se sabe, o conceito métrionnéo é uma criacéo original platdnica, mas um dinsipais temas da
moralidade grega tradicional. De fato, a idéia de gs extremos sdo o mal e de que o limite devsesepre
respeitado é recorrente em quase todos os sapmstas gregos da época arcaica e classica e naosfse

na divisa mesma inscrita no poértico do templo déd3eDesde essa perspectiva, pode-se dizer, agagm
que Platao faz, ndseis é dar a esse conceito tradicional um alcancéigmliransformando-o no principio
fundamental que inspira a organizagdo das indlidsigda melhopoliteia No entanto, conforme observou
oportunamente G. R. MorrowPlato’s Cretan City Princenton, New Jersey: Princenton UniversitysBre
1993 (1960), p. 536, talvez seja licito irmos umgmmais longe e pensarmos também que toda adeaa
desenvolvida pelalseisacerca do regime misto constitui, na realidade,uma mera transposicao politica de
uma idéia ética tradicional, mas o reflexo de us@eeulagéo filoséfica muito mais ampla, que “seoatra
claramente conectada com o0 crescente interesse rpahmlo sensivel revelado pela Ultima etapa do
pensamento platénico”. E o que nos mostram, indubitnente, as argumentacdesrilebo, do Politico e do
Timey que, procedendo, por assim dizer, a uma ontzdggb das categorias de medida e mistura, terminam
por fazer dométrion um principio essencial a prépria estrutura do esdb devir. Com efeito, nbilebo,
Sécrates estabelece que tudo que ha no mundo podersetido, em Ultima analise, a quatro principios
ontolégicos fundamentais: o Limitge(rag), o Illimitado @lpeiron), a misturareivxic) entre Limite e llimitado, e

a causa dessa mistura‘ta). Partindo desse axioma, a geracdo das cois&endgevnesic ei*¢ ou*sivan) €
definida entdo, nesse dialogo, por Sécrates, comapliaagdo da determinacdo do Limite @mntinuum
ilimitado do mais e do menos, do grande e do pemjuepartir da acao inteligente de um Artifice (226 d).
Ora, na concepgdao socratica, o Limite ndo é saméioutro nome paramevtrion, de forma que sua natureza
Ultima se confunde, pois, com as idéias de medidgyropor¢do, de ordem (64 d). Semelhantemente, o
Timeurecorre com freqiiéncia ao conceito de misturdzamido-o como a base para a construgéo de toda uma
cosmologia ou filosofia da natureza. Assim, pomepie, observamos que em 47 e- 48 b, a geracdo ddanu
visivel é explicada em seus termos mais amplos aom@adequada mistura constituida pela combinagao d
Razao ifou"qv) e de Necessidade"favgkh); e em 34 b -35 a, a composicdo da alma do mérdkscrita como
uma mistura harmoniosa de trés principios: o Sktesmo e o Outro, 0s quais, por sua vez, sdo cenaglds
como o resultado de uma mescla da Forma indivisiveitavel, com a forma divisivel, gerada nos cerpo
por fim, a prépria formacéao dos elementos que @&aest os corpos fisicos é compreendida como umaleanes
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Como é facil ver, esse conjunto de reflexfes revestde uma importancia capital
na economia daseis e pode-se dizer que o principio politico mesmo qme ele
desemboca — 0 conceito de regime misto — constituidos elementos essenciais para a
compreenséo do significado filoséfico geral dessa®d Com efeito, como ja dissemos
antes, o problema fundamental abordado fetésé o problema da demiurgia politica, isto
€, 0 problema da criacdo do melhor regime polipossivel adaptado as condi¢des
precérias da histéria humana. Ora, conforme tanjbéimi observado precedentemente, a
confrontacdo tedrica de tal problema pressupde uefi@xdo sobre os graus de
racionalidade compativeis com a vida politica eétvisto que a identificacdo da natureza
do melhor regime possivel pressupde, necessariapeedelimitacdo dos tipos de ordem e
exceléncia acessiveis a uma cidade submetida @adiies da historia ou do devir. Pois
bem, no contexto da analise histérica e arquedddia livro Ill, Platdo avanca essa
reflexdo no que diz respeito a um tema de sumari@poa para a organizacao da vida
politica, a saber, o tema da forma de govepnlieifa) a ser adotada pelas instituicoes e
estruturas de poder galis. E sabido que, no ambito da reflexdo politicadpima, a
solucdo mais perfeita para tal problema é e peroeangempre o ideal do poder absoluto de
um homem sébio e excelente, a autoridade irregixiéacida por um monarca ilustrado e

possuidor da verdadeirphréonesis® No entanto, Platdo estava ao mesmo tempo

de figuras geomeétricas puras com a materialidaderidoipio sensivel. J& reolitico, o Estrangeiro de Eléia
afirma peremptoriamente que a justa medida é ccipilmn mesmo da verdadeira arte metrétialrigtikhv),
porquanto, segundo ele, é a justa medida que [ldastdue avaliemos o grande e 0 pequeno, 0 mais e
menos, ndo apenas em suas relacdes meramentecasigr quantitativas, mas em funcédo de parametros
axiolégicos superiores, como a conveniéntiAp(evpon), o dever-ser tfV devon) e a oportunidadetof kairoVn).
Nesse sentido, no contexto dRmlitico, a justa medida é entendida exatamente como GUpesto
fundamental de todas artes, pois, estabelecendorse a norma essencial que governa toda acaoae tod
geracgdo, ela fornece as produgdes humanas o pesédesdl que preside as suas operagdes técnicagu®o
se segue que ignorar a existéncia da justa medigdgaade a destruir a condigdo de possibilidade raedas
diferentestéchnai (cf. Politico, 284 b-e). Como se vé, tais referéncias evidencassim, muito bem, a
amplitude e a densidade do problema da medida Itiows dialogos de Platdo, permitindo-nos considera
consequentemente a teoria do regime misto desedaohasLeis como uma aplicacdo particular de uma
especulagdo ontolégica mais ampla.

2 Ver E. VoegelinOrder and historyBaton Rouge/London: Lousiana University Pres8319. 246.

2L Cf. Politico, 291e -297 bl eis, IX 875 c-d. Como vimos antes, o argumento platdmiara justificar essa
concepcdo baseia-se na pressuposicdo de que ocexeto poder politico € uma forma de arte ou
conhecimentotévenh paolitikh, politikhv e*pisthvmh), de modo que aqueles que detém a posse de Loientzia, isto

€, 0s governantes sabios, estdo autorizados atédmea rasados cddigos escritos e governar exclusivamente
em fung¢é@o dos principios racionais que emanam dealger, instituindo, assim, uma espécienggerium
legibus solutumPara ilustrar essa tese, Platdo recorre a analogim a arte médica e da navegacéo: tal como
um médico para salvar um doente ou um piloto Elgar um navio ignoram o0s preceitos escritosvaksm,
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perfeitamente ciente das dificuldades inerentesmatal governo, na medida em que
reconhecia que, para a natureza montath¢ fuvsic), que habita as fronteiras do devir e da
histéria, a existéncia do poder absoluto é insephidas tentacdes dgbris e do desejo
excessivo, encontrando-se, portanto, desde sem@ngosamente exposta aos riscos do
despotismo e da tirania. Donde sua concluséo,vno llil dasLeis de que uma soberania
irrestrita e ndo sujeita a controle deve ser daitasempre que possivel, visto que ela
constitui freqientemente uma fonte de corrupcaa parhomens que dela dispdem. Mas —
e este € um ponto importante —, se Platdo afasta @& monarquia absoluta como uma
situacdo politica limite e perigosa, hem por isoensidera 0 seu extremo oposto — a
democracia — como uma alternativa valida para blenoa da melhor forma de governo:
pelo contrario, em sua visdo, um regime democratdical pode ser tdo nefasto para a
vida politica quanto o despotismo, pois, exacerbangrincipio da liberdade, ele termina
por engendrar desordem e anarquia em todos ogsel@isociedade. Eis por que bas o
fildsofo sustente que o melhor regime compativet @ natureza do homem e da realidade
histérica € ndo a monarquia ou a democracia puoras,uma solucéo intermediaria entre
esses dois extremos politicos, isto goditeia mista. Aceite esse principio, a tarefa do
legislador que, como bom demiurgo, queira raci@aaalina medida do possivel, o sistema
de governo da cidade, extirpando dai o rischnais e da desordem, pode ser definida
entdo como a de evitar de todas as maneiras asmedrdo despotismo e da anarquia,
instaurando, nas instituicbes e orgados de podeodainidade, uma sabia e equilibrada
mistura entre monarquia e democracia, autoriddiberlade. Todo o discurso histérico do
livro 1l se encaminha, indiscutivelmente, para destrar e justificar a coeréncia teodrica e
politica desta tese. Na sequiéncia do presente, texttaremos, pois, compreender como
essas idéias se articulam ao longo desse momerd@kbgo, destacando seus principais
marcos teoéricos e conceituais, e evidenciando assia importancia para a filosofia

politica que serve de base para o programa laegskdasLeis

em suas acdes, exclusivamente das luzes de seec@oehto, assim também o politico sébio deve instau

sua ciéncia como Unica lei. Sobre essas questdbslitio, remetemos, mais uma vez, a nossa dissertagdo
Noémose epistéme o problema da natureza da lei Rolitico de Platdo. Dissertacdo de mestrado. Belo
Horizonte, UFMG, 2000.
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3.2. Os principios da vida politica e a origem dagislacao.

Apos ter delimitado a finalidade suprema da leg&b nas discussdes precedentes,
o Estrangeiro de Atenas inicia sua reflexdo his#rio livro Il expressando o desejo de
remontar agora as raizes ou fundamentos origindaasdade: com efeito, indaga ele, qual
dizemos ser o primeiro principio dos regimes i foliteiva" deV a*rchvn tivna poteV fw "men
gegonevnai;)? Ora, em sua opinido, para abordarmos essa questd assim dizer,
arqueologica, € preciso que adotemos um ponto sta gue nos permita observar as
inumeraveis mudancas que afetam as sociedades &sim&n seu movimento de
transformacao, seja em direcao a virtude, sejaigad ao viciotlVn tw~n povlewn e*pivdosin

ei™"

a*rethvn metabaivnousan al@ma kail kakiVan ebkavstote qeatevon). Isso pressup8e, no entanto,
segundo o Estrangeiro, que possamos abarcar unagaddude tempo imensa, mesmo
infinita (a*poV crovnou mhvkou" te kaiV a*peiriva"), visto que uma quantidade enorme de anos ja se
escoou drovnou plh qog gevgonen) desde que as cidades existem e os homens ndiianha
como cidaddos. De fato, no interior de uma tal resd@e de tempo, podemos notar que
miriades de cidades surgiram e desaparecerarivai meVn e*piV murivai¢ himi~n gegovnasi

povleic e*n touvtw/ crovnw/, katav toVn au*toVn deV tou~ plh~qoug lovgon ou™k e*llavttoug e*fqarmevnai),
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adotando, em cada lugar, repetidas vezes, toda dertegime pgpaoliteumevnai d'au” pavsag
politeivaq pollavkiq ebkastacou™); podemos constatar que algumas delas, de peqgapasram,

se tornaram grandes, enquanto que outras, de gra®l®rnaram pequenas; ou, ainda, que
algumas comunidades, de piores, se tornaram melh@oepasso que outras, de melhores,
se tornaram pioresa(/ toteV meVn e*x e*llattovawn meivzoug, toteV d * e*k meizonwn e*llavttoug, kaiV
ceivroug e*k beltiovnwn gegavnasi kaiV beltivoug e*k ceirovnwn). Diante dessas inumeraveis vicissitudes
politicas, arremata o Estrangeiro, a tarefa pralajo filosofo-legislador consiste, antes de
mais nada, em tentar compreender, se possiveljsa cpie lhes é subjacentanghg dhV

pevri lavbwmen, ei* dunaivmeqa, th~" metabolh~" thVn ai*tivan), pois talvez assim ser-nos-ao reveladas
a génese e as transformacfes que afetam os divegioses favca gaVr aln ilswq deivxeien
h&min thVn prwythn twn politeiw *n gevnesin kail metavbasin).?

Clinias acata as palavras proferidas pelo Atemiemsobserva que é preciso se
esforcar para fazer o que ele propde. O Estrangail@ga entdo a seus interlocutores se
lhes parece existir alguma verdade nas velhas defiétai n oifr palaioiv lovgoi a*lhvgeian elcein
tinav dokou’sin) que nos contam que a humanidade foi inUmerassveestruida por
catastrofes, pestes e muitos outros tipos de ta@@ pollaVg a*ngrwvpwn fqoraV gegonevnai

kataklusmoi~" te kaiV novsoic kaiV allloic polloi*g). 23

Clinias responde que todas essas coisas
contadas pelos antigos parecem bem criveis pace tfeinu mevn ou”n piganovn taV toiou “ton

pa'n panti). Ora, sendo admitido o carater ao menos acreditfessas velhas tradicdes, o
Estrangeiro se vé entdo autorizado a selecionar den&re elas em particular, a saber,
aquela que nos narra a destruicdo da espécie hupsdmeaacdo de um dilavio, a qual
funcionara, assim, como a hipotese mitica fundaahefa primeira parte de seu discurso

histérico, consagrada & descricéo da vida daszegdes primitivas>*

% Leis Ill, 676 a-c.

% 0O termolovgog ndo significa, evidentemente, nessa passagem,vtpalau “discurso”, mas “narrativa”,
“lenda”.

24 | eis Ill, 677 a-b. Conforme observa R. Weil, 'archéologie.., pp. 58-59, “la reconstitution de la
civilisation primitive et de ses lents progreés deralée sur le ‘vraisemblable’. Mais I'hypothésadamentale

- celle du cataclysme presque total - n'est ddgxraBme que croyablepiganovn - non point certaine. Cette
hypothése convient a Platon parce qu’elle pernmetpdiquer les faits” Como se sabe, tal hipoteseéama
novidade daseis mas uma idéia ja avancada p&lmeu De fato, nesse Ultimo didlogo (22 c-23 a), Platdo
pela boca de um sacerdote egipcio, afirma que snuéaes, no curso do tempo, a humanidade foi destru
pela irrupcdo de catéstrofes naturais inesper&las.segundo a conjectura proposta pelo sacerdteie
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Antes de prosseguirmos em nossa leitura, duaswagéers devem ser feitas aqui
em relagcdo a esses enunciados iniciais do Estrargeé abrem o livro Ill, os quais podem
ser interpretados como uma espécie de prélogowadiseurso sobre a historia universal. A
primeira dessas observacfes diz respeito a repagdendo estatuto da historicidade
humana que € por eles veiculada. Com efeito, afidmajue as cidades evoluem ora em
direcdo a virtude, ora em dire¢cdo ao mal, e quendiores elas se tornam piores e de
piores, melhores, essas palavras iniciais do livimos mostram que, em Platéo, a historia
ndo é concebida como uma marcha linear e necessarirecdo ao melhor, mas, antes,
como um movimento oscilatério que, carecendo desentido outélos Gnico e sendo
perturbado pela irrupcdo de crises cosmicas peréditem seus altos e baixos, seus
momentos de ascensdo e decadéncia. Isso signikcRlgtao ignora a idéia de progresso e
compreende o desenvolvimento das vicissitudes rliagh como um processo
essencialmente ciclico, no interior do qual osmegi nascem, se desenvolvem e finalmente
perecem, para de novo recomecarem o dificil trabak reconstrucdo da ordem e da
civilizacd0?® Uma tal perspectiva, como é facil ver, situa-se extoremo oposto da
concepcdo moderna, que fez do progresso a forceznua historia, representando a
evolucdo do devir humano no tempo como um prockssar e cumulativo, orientado
irresistivelmente para a consumacao de um estdd@pe® social cada vez mais racional e
organizado. De fato, ndo obstante as importanfesedicas conceituais existentes entre as
diversas filosofias modernas da histéria, pode-gerdque todas elas sdo animadas
indubitavelmente por um certo otimismo metafisioonam, na medida em que pressupdem
que o curso dos acontecimentos historicos é goderpar uma teleologia interna ou

imanente que encaminha todos os acidentes e pesadg sociedades humanas atraves do

do Timey essas destruicdes periddicas do género humaamtecorrido de duas formas: ou pelo fogo (o que
nos mostra, por exemplo, de uma forma alegéricaijte de Faeton), ou pela agua (dilivios e tempesfad
No primeiro caso, diz o sacerdote, os Unicos somptes do cataclismo sdo os povos que habitam as
planicies; no outro, os habitantes das montank@sgi os pastores e criadores de gado. Como veremo
seguida, ad eis desenvolverdo de preferéncia a segunda hipétesa.UPn comentario dessas questdes no
Timey ver L. Brisson, “L’Egypte de Platon”, in idetnectures de PlatarParis: Vrin, 2000, pp. 153-158.

%5 Cf. E. VoegelinOrder and History.,.pp. 241-242: “Plato develops the problem of gowental form out

of the theory of the cycle in politics. At the pees we are at the end of a cycle which began #ftedast
great catastrophe sent by the gods, the great.flooly a few men escaped the disaster, and witin tigman
civilization began anew. Book Il is devoted to ttescription of this cycle of political culture. rtins its
course through the phases of growth, of climax faidre, and of decomposition — until the declingsh
reached the point where the time has become ripthéonew beginning of theomof.



tempo rumo a criacdo de uma ordem politica e zafifiria justa, razoavel e fefi2.Ora,
nada ha de semelhante em Platdo, que, como frisasansebe 0 movimento historico
antes como uma eterna e monétona oscilacdo doogue ema marcha progressiva rumo a

um estado de perfeicéo pré-estabelecitio.

% Como mostrou magistralmente K. Léwith, essa cog@eptimista do processo histérico, que permeia tod
a modernidade, tem uma origem religiosa na tradjg@aico-cristd e pode ser interpretada como uma
laicizacé@o da idéia biblica do drama da salvagéguredo a qual o tempo dos homens na vida pregErgsui

um sentido e obedece a um plano divino, na medidgue é guiado pela Providéncia em direcdo a un@ me
definida: a consumagdo daeculummomento escatolédgico privilegiado, quando a se@ar definitiva dos
justos e dos pecadores tornara possivel a resiauda; Paraiso e o novo advento do reino dos CHas.
opinido de Ldwith, a principal inova¢édo da modeadiel em relacédo a essa tradi¢do foi despoja-lasdeasga
teolégica e conferir-lhne uma significacdo puramemtendana e secularizada: a histéria tem, sim, um
significado, mas trata-se de um significado tetdloc imanente, pertencente as fronteiras deste oniuet

K. Lowith, histoire et salut.Les pressuposés theologiques de la philosophie’hilgolre. Traduit de
I'allemand par Marie-Christine Challiol-Gillet, Sy Hurstel et Jean-Francois Kevérgan. Paris: Bafid,
2002. Como é sabido, os primeiros e mais contuedesinais de uma tal reviravolta encontram-se no
movimento iluminista do século XVIII, cujo credonflamental era precisamente a idéia de que a histori
humana tinha um sentido e que este consistia eabrante na realizacdo da felicidade humana na,terr
gracas ao triunfo progressivo da ciéncia, da Razda liberdade sobre as trevas do obscurantismoada

e do fanatismo religioso. Todavia, é licito consdegue sua mais radical realizacdo especulativasde
apenas com o historicismo hegeliano que, concebendbsoluto ndo mais como substancia, mas como
sujeito e identificando o Ser com o Devir — a esgéé aquilo em que a coisa enfim se torna (“wéstemwas
gewesen ist”) — pretendeu explicar a histéria @ersial como um gigantesco movimento dialético demégao

do Espirito absoluto. A principal conseqiiéncia iteOrresultante dessa postura é, evidentemente, a
identificacdo do real e do racional e a reducacadefa da filosofia a mera contemplagdo do processo
histérico — um processo que, para Hegel, enconsay&m suas linhas gerais, concluido e que, nwpla
politico e social, tem seu momento culminante camparecimento do Estado moderno, “o deus que bamin
pela histéria”. Como viu L. Strausé/hat is political philosophy€hicago: Chicago University Press, p. 88, a
postura historicista de Hegel, com sua identificagé real e do racional e sua glorificacdo do Estdal
como suprema manifestacdo da Razdo, situa-se @ nifptura com o pensamento platbnico e com a
filosofia politica classica de um modo geral, pasaquais a busca do melhor regime e, portantdyagelm
entre o ideal e o real, constituiam o principiodifico decisivo que animava a reflexdo politiddegel’s
demand that political philosophy refrain from couosig a state as it ought to be, or from teachhmg dtate
how it should be, and that it try to understand ghesent and actual state as something essemntdilyal,
amounts to a rejection of thaison d’étreof classical political philosophy”.

2T Cf. F. ChateletLa naissance de I'histoire,.pp. 176-177. Chatelet observa com raz&o que, Rlatéo, o
movimento paradigmatico a partir do qual a histtwimana é pensada é o movimento cdsmico ou celeste,
isto é, “celui dont la revolution des astres foufiinage: le mouvement circulaire. Il ne sauraind y avoir
progrés au sens absolu”. J.-F. Balaudé, “Le tenaps tbd_ois (mythe, histoire)” InRevue philosophiqui
(2000) 3-20, acredita, em contrapartida, que ®@IiNt dasLeis embora recorrendo a tradicdo mitica dos
cataclismos periddicosnos fornece uma concepg¢éo da temporalidade depdadjualquer contaminacao
cosmolégica, concepgdo essa que, dissociandomitiaa a histéria do mito, concebe o tempo humaieo n
como um circulo, mas como uma grandeza infiniteedr, desprovida de regularidades e na qual oofutur
aparece como algo relativamente indeterminado @ut@bA nosso ver, porém, Balaudé, nesse ponto, se
equivoca por completo, pois Platdo ndo dissocial@@amente, em seu discurso, 0 mito da historédirma

de forma inequivoca, ao contrario, a idéia de ventacepeticdo das formas politicas (ver, por exengpuso

dos advérbiosallavkic e au™), sugerindo, portanto, a concepcao de que addarame;des sofridas pelos regimes
obedecem a uma certa regularidade ciclica. Oraggeimos essa hipotese de leitura, a idéia dadafie
(a*peiriva) do tempo contida no inicio do livro Il deve seteipretada, por conseguinte, ndo do ponto de vista
da extensdo ou da quantidade, mas do ponto dedastluracéo: o tempo, em seu eterno fluir, ereeat,
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A segunda observacdo que gostariamos de fazerlapdageao prologo do livro Il
conecta-se estreitamente com a primeira e se raterfato de que Platdo retoma, nele,
como viu R. Weil, uma concepcéo que ja se encatdraerto modo presente na reflexao
politica e historiografica de Herddoto, a sabeidéa da instabilidade fundamental das
coisas humanas no curso do terfibGontudo, é necessario especificar um pouco mais as
coisas e notar igualmente que Platdo da a essa fd&licional um desenvolvimento
inteiramente original a partir de seus interessessqais. De fato, na visdo platbnica, a
ascensao e a queda dos governos, a génese e @acéordos regimes, nd0 Sao processos
aleatorios e inexplicaveis, mas transformacoestahflaiv) presididas por causas ou
principios i*tivai) dotados de uma certa inteligibilidade, os quaislegm, pois, ser
apreendidos, em alguma medida, pelo esforgo refieda filosofia. Ora, a aposta decisiva
que inspira o discurso historico do livro Il € que legislador, ao compreender o
funcionamento dessas causas, tornaps® facto capaz de identificar quais sdo o0s
principios politicos que permitem a uma sociedadeanstituir de uma maneira sélida e
ordenada, assegurando, assim, sua conservacaoréeia@mn meio ao fluxo incessante do
devir. O que equivale a dizer, pois, que a refles@mre as vicissitudes histoéricas se faz, em
Platdo, mais sutil e mais perspicaz, subordinaedass exigéncias da analise politica e
filoséfica: seu intuito principal, em suma, consigim extrair da instabilidade mesma da
histéria e do devir humano as normas que fundanmdeno e a permanéncia do melhor
regime em face da acéo corrosiva do tefipéeremos ulteriormente, de uma maneira mais

detalhada, como se articulam todos esses pontosektigacao platdnica.

sem dlvida, em um processo de escoamento perpétniroto, mas todo esse processo transcorre deler
uma moldura finita ou circular.

% Cf. R. Weil, L'archeologie.., p. 57. Weil aproxima o comeco do livro Ill dasis do preambulo das
Histérias Ver, particularmente, o fim do predmbulo, ondeddeto afirma: “E avancarei na continuagédo do
meu relato, percorrendo as grandes cidades dosnsome&s pequenas; pois daquelas que outrora foram
grandes, a maioria ficou pequena; e as que eramilggano meu tempo haviam sido pequenas outrora, log
persuadido de que a prosperidade humana nuncamegenfixa no mesmo ponto, farei mencao tanto & esta
quanto aquelas”.

% Nesse sentido, pode-se dizer, portanto, que Pétdma o estudo da histéria ndo como puro historja
mas como filosofo e moralista: para ele, import,fato, identificar, por detrds das mutacdes e tegen
histéricos, as leis que determinam o desenvolvimemtapogeu e a ruina dos regimes, de formar arpode
distinguir assim as boas das mas organiza¢GegcpsliCf. T. Saunderblotes on the Laws of Platbondon:
Institute of Classical Studies, Bulletin Supplemeat 28, 1972, p. 13: “Plato’s aim throughout tletdrical
excursus of Book Il is not merely to produce anuaate chronological account, but to understandehson

for the rise and fall of the states and their vagitransformations”. Mesma perspectiva em R. GyBilato

and History”,Classical Quartelyd4 (1951) p. 88 e em J. Jouanna, “Le médecin, raodi¢llegislateur dans
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Pois bem, na continuacdo do diadlogo, o Atenienggando o desenvolvimento de
sua exposicdo e explorando a hipétese mitica daslismos periodicos, explica que as
cidades humanas fundadas nas planicies e proximasaa foram outrora inteiramente
aniquiladas pela irrupcédo de um terrivel dillvia @icos sobreviventes da catastrofé (
tovte perifuvgonte” thVn fqoravn), prossegue ele, foram os pastores, que viviatades nas
regides elevadas. De acordo com o Estrangeiros gssstores, pequenas centelhas do
género humano habitando o cume das montanhas,nmlesn totalmente ignorantes das
artes praticadas nas cidadete{vrou" ei"nai tecnw~n jaiV tw~n e*n toi~" alstesi), em particular de
todos os artificiosm(icanw~n) pelos quais os cidadéos, em virtude da cobiga @éedejo de
vitoria (ei*" pleonexiva” kaiV filonikiva"), se fazem mal uns aos outros. Clinias aceitapssaira
explicacdo, dizendo que é ao menos provaieby(' gou~n) que as coisas tenham se passado
assim. O Estrangeiro nota, entdo, que, com a dg&dralas cidades e das artes, todos os
instrumentos ofrgana) e as descobertas realizadas nos diversos domffvosaber
igualmente despareceram, deixando um terrivel vézimico e material. A situacgéo,
provavelmente, deve ter permanecido assim por deisiale anosn(riavki" muvria elth) e foi
somente em um tempo mais recente que algumas BeeMPram criadas por seres
extraordinarios como Dédalo, Orfeu, Palamedes, isrolimpo, Amfion e Epiménidés.
Por outro lado, continua o Estrangeiro, no que eore a legislacdo e a organizacao
politica, as coisas ndo estavam evidentemente numelador condi¢cdo: nesse mundo
desolado que emerge do dilavio, onde reinava unemsm e assustadora solid&orifan
mevn tina foberaVn e*rhmivan) e abundava uma grande quantidade de tgnad(a*fqovnou plh"qog
pavmpolu), ndo havia efetivamente nenhum vestigio de leis demuténtica vida civil, com
tudo o que essa comporta de bom e de mau, o quessibpitava, pois, que 0s

sobreviventes da catastrofe se tornassem complgdmsevnai tevleou"), seja no que diz

lesLois de Platon”Ktema3 (1978) pp. 78-79. Cf. também J. Luccidm, Pensée politique de PlatoRaris:
PUF, 1958, pp. 272-273. A idéia de que a histéoiatém licbes e pode, pois, ensinar ao legisladorocos
regimes se conservam ou se corrompem, esta conldemaaeguinte afirmacéo do Estrangeiro, em 683eb:
de tudo isso nds podemos aprender o que foi olbedoestabelecido, que leis preservam as coisasague
preservadas e que leis destroem as coisas questioidas, e que tipos de mudanca tornam uma cidbzie
entdo, Clinias e Megilo, nés devemos discutir togksas coisas de novo, desde o principEd'ti Gunei nai
dunavmeqa tiv te kalw"¢ h! mhV kate/kisgh, kaiV poi*oi novmoi sw/vzousi au™tw n taV sw/zovmena kaiV poioi fqeivrousi taV fqeirovmena,
kaiV a*ntiV poivwn poi“a metativgenta eudaivmana povlin a*pergavzoit'aln).
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respeito a virtude, seja no que diz respeito a@o VooV a*rethvn h! proV" kakivan). O
renascimento da civilizagdo e o desenvolvimentoctlzsdes a partir dessa vida primitiva
deve ter levado, sem duvida, um tempo extraordin&isto que os pastores foram por
séculos assolados pelo meéheh(") de descer novamente as planiceélsgévr uyelw~n gi*" taV
pevdia katabaivnein). 3*

Essas primeiras descricbes do Ateniense acerczadasteristicas da vida primitiva
possuem, a nosso ver, uma importancia fundameatebmtexto do livro lll, visto que elas
enunciam um principio decisivo para a compreens&ed significado, a saber: o de que o
desenvolvimento da vida moral esta intimamentecédo ao lento e penoso processo de
reconstrucdo da civilizagdo e da sociedade urbamm efeito, os pastores primitivos séo
considerados incapazes de se tornar complatdni(c) na virtude ou na maldade porque
ignoram 0s recursos e perigos inerentes a viddizeida: seu desconhecimento da
civilizacdo explica, assim, sua imaturidade mao¥alsso significa, portanto, que a condicéo
primeva do homem, no que diz respeito a moralidg&deima condicdo ambigua, de
indeterminagdo, e que a realizagcdo da verdadeete e de seu oposto pressupde a
formacdo de uma certa complexidade de caraterecugaéncia sO € possivel a partir do
desenvolvimento da vida urbana e propriamenteig@liOu seja, o estado original do
homem ndo é um estado inteiramente “paradisiaca% um estado de pendria técnica e
moral: 0s primeiros pastores eram criaturas ingénd@minadas pelo medo e pela
ignorancia. A principal conseqiéncia decorrentesalédéia € a de que, do ponto de vista
histérico, a suprema perfeicdo (ou perversao) aoemo ndo deve ser buscada no principio,
mas no fim, isto €, com o advento da sociedad¢ pieis apenas no interior da sociedade
civil pode o ser humano encontrar a condicdo safish para a plena manifestacédo de
todas as possibilidades de sua natureza.

Dando prosseguimento a sua analise, o Estrangbiserva em seguida que a
condicdo de pendria técnica e material na qualme®nérava 0 mundo pos-diluviano

tornava o contato entre os sobreviventes extremtnubficil, obrigando-os assim a viver

L eislll, 677 b-e.
! Leislll, 678 a-c.
%2 Cf. J. GouldThe development of Plato’s Ethi€ambridge: Cambridge University Press, 1955, p. 88
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em uma situacao de radical isolamento. De fat@sessbreviventes ndo possuiam veiculos
ou meios de transportgfeiva) € tampouco conheciam a arte de fabrica-los. Al&so, de
vez que a metalurgia e todas as ciéncias ligadaala@ho dos metais haviam desaparecido
sob as aguas do dilavio, eles ndo podiam nem mdsrjar ferramentas para cortar a
madeira. Ora, é facil ver que, sem esses recursoslecimentos técnicos indispensaveis,
tais homens estavam, por conseguinte, privadodie ¢ qualquer possibilidade de se
comunicar uns com os outros de maneira efetivanstante {ummivsgein ou”n a*llhvloi" ou*k h*n
oilmai sfovdra dunatovn).>® Seu destino era, assim, o de vagar pela terrstela levando uma
vida ndmade e solitaria. Mas, acrescenta imediateene Ateniense, ndo obstante essas
dificuldades, havia em um tal contexto, paradoxabeeaspectos positivos. As sedicdes e
as guerrassfavsi' al@ma kaiV poviemo"), por exemplo, que tantos males provocam aos peass
sociedades, ndo mais existiam e ndo mais assolgy@manto, a vida humana. E isso,
explica ele, por duas razdes principais. Em prionleigar, porque os homens desse periodo,
por causa de sua grande soliddieri{mivan), ndo se viam uns aos outros como inimigos,
mas, antes, se regozijavam quando porventura smtesme¢am, manifestando amizade e
afeto reciprocosh{gavpwn kaiV e*filofranou “nto a*llhvloug). Em segundo lugar, porque, apesar da
pendria material, ndo havia para eles verdadeitarega: a alimentagaordfhv) era
realmente suficiente para todos e os pastos pagbamho abundavam em varios pontos da
terra, ndo constituindo motivo de conflito entreimdividuos; havia, igualmente, grandes
guantidades de roupas, habitacbes e abrigos. Gmacassas condicdes econdmicas
favoraveis, os sobreviventes do dilGvio ndo eraoms,mem muito pobresefnhte” sfovdra

ou*k h"san) nem impelidos pela pobreza a se disputarem esitréou*d'uipoV peniva”

a*nagkavzomenoi diaforoiv eBautoi~" e*givgnonto).>* Porém, observa o Estrangeiro de Atenas, se eles

% Leis Ill, 678 c.

3% Como notou R. Weill’archéologie de Platon..p. 66, essa descricdo das primeiras sociedadeanias
apresentada aqui por Platdo é bastante semelhguéaddesenvolvida por Tucidides em silistdria da
Guerra do Pelopones@d, 2): ambas as analises enfatizam, com efeisnliddo, a pendria e a inseguran¢a que
dominavam a vida dos homens primitivos; ambas @seatogias nos apresentam a pendria e a fragilidade
material das comunidades pré-politicas. Tudo legeer pois, na possibilidade de um contato erdgrdas
autores. Ja a conclusdo extraida por eles dedeadefarqueoldgica €, no entanto, radicalmentertife,
pois, enquanto para Platdo, como vimos, o isolamené escassez de recursos no mundo pré-civilizado
tornavam os homens fraternos e avessos ao comfiita, Tucidides as condi¢des precéarias da vidatjam
ndo aboliam a guerra, mas apenas dificultavam gmreeimento, ao limitar as possibilidades de
deslocamento. Nos termos de Weil: “Au relatif opsiimne de Platon, s’oppose le pessimisme de Thucydide
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ndo eram pobres, é preciso notar que eles tampenaco ricos flouvsioi d'ou*k a*n povte
egevnonto), visto que ignoravam inteiramente aquilo que titisa fonte primaria de toda
riqueza, a saber, o uso do ouro e da prata. Ogmasnidades onde a pobreza e a riqueza
ndo coexistemmivte plou~to" sunoikh~ mhvte peniva) sdo as que em geral produzem os mais
nobres caracteregpefnaiovthta hlgh), pois em tais comunidades ndo ha espaco para a
desmesura, para a injustica ou para a inweja ¢aVr u@bri" oult' a*dikiva, zh~loi te au” kaiV fqovnoi
ou*k e*ggivnontai). Podemos, portanto, dizer, conclui o Ateniense gs pastores primitivos
eram bonsa(‘gagoiv), por um lado em virtude das coisas ditas acirnapptro, porque eles
possuiam uma certa ingenuidade ou simplicidadeadé&ter fu*hvqeia) que os levava a
acreditar em tudo que lhes era dito acerca dassaisbres e visalal kail ai*scrav). Ao
escutar, por exemplo, historias sobre os deussderens, nenhum desses pastores, dada
a sua simplicidades(*hvgeic olnteg), possuia a sabedoriaf(va) de suspeitanfponoei'n) que o
qgue Ihes era contado poderia ser falso, e, senjupratjuestionamento, eles conformavam
assim toda a sua vida ao que era narfado.

Essas palavras do Ateniense deixam novamente &lprofunda ambigiidade que

caracterizava o estado moral do homem primitivan@smo tempo em que 0s pastores séo

pour qui la faiblesse matérielle des installatignignitives n’éliminait pas les guerres, tout en teadant
toutefois moins cruelles: on cédait facilement lacp aux nouveaux arrivants (I, 2)". Segundo A.t€las
BouchouchiPlaton, Les Lois.,.p. 327, n. 8, é bastante provavel que esse quidvala primitiva elaborado

no livro Il das Leis tenha influenciado profundamente a teoria rousstaulo estado de natureza
desenvolvida n®iscurso sobre a origem das desigualdades entrbomsens De fato, Rousseau, segundo
ela, ndo sabia grego, mas lia as tradug@es ladi@ddarsilio Ficino, e conhecia, pois, muito benlLas e

nao apenas Repulblicae oPolitico, que ele cita com mais frequéncia.

% Leis I, 678 e- 679 c. Segundo E. Bark@reek Political Theory...p. 308, essa comunidade pastoril
descrita pelo Ateniense, na qual reina a simplagddos costumes e a pureza dos coragdes, lembcartde
forma, a “cidade dos porcos” evocada no livro lIRkgpublica(369 b- 372 d). A associacédo é pertinente,
sobretudo se levarmos em conta que a primeira eid@dcrita por Socrates Republica(curiosamente
chamada de “pélis verdadeira”), que antecede adcdim da cidade luxuospovi truviwsa) ou inchada de
humores fovlic flegmaivnousa) (Rep. Il, 372 e- 373 a)desconhece as riquezas, o luxo e 0s requintes da
civilizagdo, vivendo uma vida austera e rigorosamenoderada, voltada apenas para a satisfacdo das
necessidades basicas. Mas, se hd semelhancasisé matar igualmente que ha pelos menos duasdifes
fundamentais entre esses dois tipos de sociedatgrieneiro lugar, a cidade dRepublicaapresenta um
desenvolvimento tecnolégico superior ao das conauted pastoris ddseis (de fato, a primeira cidade da
Republicaja conhece, por exemplo, a metalurgia, visto cgla ha ferreiros que sabem fabricar utensilios de
lavoura como enxadas e arados; ora, 0s pastorég@dagnoram, como vimos, a arte de lidar com os mgtais
além disso, a cidade dRepublica dispde de comércio e, portanto, de portos edatilé maritima, o que,
evidentemente, constitui algo completamente austedesociedades pos-diluvianas descritasLeas Seja
como for, é inequivoco que ambas as comunidadepreximam na extrema moderagdo e simplicidade de
seus usos, 0 que torna a guerra para elas um fanGmexistente.
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considerados bons e justos, eles séo vistos core® isgénuos e desprovidos de sabedoria.
Pode-se pensar, assim, que a auséncisofdbia €, pois, paradoxalmente, a condig&o
fundamental para a preservacédo da sua bondadezdpig a ignorancia que os acompanha,
impedido-lhes o0 acesso ao questionamento acercuel@ bom ou mau, verdadeiro ou
falso, é o que conserva intactas sua simplicidaseamaiveté® Ora, Platdo define essa
condicdo moralmente ambigua dos primeiros pasatrages do uso de um termo especial:
eu*hgeiva. Como se sabe, tal termo possui, em grego, umdsedtibio, pois ele pode
significar “bondade”, “candura”, “bonomia”, mas taém, em um viés mais pejorativo ou
irbnico, “ingenuidade”, “tolice”, “estupidez”. O ramo ocorre com o adjetiwn*hghvg, que
significa “bom”, “simples”, “honesto”, mas igualnten“ingénuo”, “tolo”, “estupido”.
Recorrendo a esses vocabulos para descrever ercdodtsobreviventes do dilavio, Platdo
visa expressar, assim, a situacdo de ambigilidadedecridade moral que caracteriza a
sociedade primitiva, o estado de bucdlica inocédcishomem arcaico, que, carecendo
ainda de acesso a racionalidade, dispde, sem dldédama certa bondade, mas de uma
bondade espontanea e ingénua, que, sendo despdavidfiexdo ou dsophia encontra-
se, pois, aquém do dominio da verdadeira e plemalidade >’

Ainda uma vez, Clinias aprova o discurso do Atese, afirmando que tudo o que
foi dito lhe parece exprimir convenientemente o guaenteceu no passaddn(oiv gou~n
sundokei~). Com esse consentimento de seu interlocutor,ti@rggiro pode entdo retomar
sua narrativa e propugnar que, no que diz respeitegislacdo, assunto principal do
dialogo, as sociedades primitivas estavam em utmacsio singular, na medida em que elas
nao tinham necessidade nem de legisladores nerisdescritas. Com efeito, explica ele,
0s homens que viviam nessa época ndo conheciasposdivo da escritura(deV gavr

gravmmata elsti pw toi ¢ e*n touvtw/ tw/ mevrei th°¢ periovdou gegonovsin), o que fazia com que todo

seu modo de vida fosse fundado, por conseguinbee sorespeito dos costumekh) e da

% Cf. Th. PangleThe Laws of PlatoTranslated with notes and an interpretive es€jcago: Chicago
University Press., 1988, p. 426: “(...) while ththénian suggests that primitive man might have Ise@erior
as regards courage, moderation and justice, he doedegin to ask whether primitive was superior in
wisdom; primitive man had no wisdom of any kindsKimplicity, piety, credulity took place of wisddm
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lei ancestralpavtrin"novmo"). Ora, um tamodus vivendique carece do recurso da legislacao
escrita, ndo deixa de constituir, porém, segunddgemiense, um tipo especial de regime
(politeiva), a saber, o que denominamos precisamente deratitodlunasteiva), forma de
poder que existe ainda em algumas regides da Geédamundo barbaro e da qual fala
Homero quando descreve a sociedade dos Cici&p& fato, referindo-se aos Ciclopes, o
grande poeta afirma: “leis desconhecem, bem conmmisilios na agora publica./ Vivem
agrestes, somente nos cimos das montanhas,/ eas gricavas, tendo cada um sobre os
filhos e a esposa / plenos direitos, sem que domideo destino Ihe importé®. Clinias
considera a evocacao desses versos agradavena gfie tudo quanto ele pdde conhecer
de Homero sempre lhe soou cheio de urbanidade;esmmtempo, contudo, ele confessa
que os cretenses ndo estdo muito familiarizados a@pica homérica, visto que, de um
modo geral, eles ndo fazem uso de poetas estrasgkiegilo, porém, afirma que tal ndo é
0 caso entre os lacedemonios e que Homero semiptieldp pelos homens de seu pais,
como um dos mais importantes poetas gregos; adea@escenta 0 espartano, ele serve
como uma boa testemunha para o discurso desenwppidguanto através de sewythos

ele parece considerar que a primeira forma de eeginpoliteia se caracteriza pela
selvageria. O Ateniense acata a observacdo de Megileixa entrever assim a intencéo

subjacente a sua referéncia aos Ciclopes: compaeasdciedade primitiva & comunidade

87 Cf. C. Gaudin, EUHOEIA. La théorie platonicienne de l'innocenc&®evue philosophique de la France et de
I'étranger, 1981, pp. 145-168. Ver também L. BrissBhgton, les mots et les myth€omment et pourquoi
Platon nomma le mythe? Paris: Editions de la Déeday1994, pp. 153-154.

% A maioria dos tradutores da ao termiiteiva presente nesse passo conotacdes politicas: assimle3a
(“political system”), Radice (“forma di constituzie”), Castel-Bouchouchi (“regime politique”™), entratros.
Mas trata-se ai de um equivoco, que comprometsduntivelmente a compreensdo da exposicdo historica
desenvolvida pelo Estrangeiro. Com efeito, o pataido primitivo, embora seja uma estrutura sodal j
dotada de uma certa organizacdo do poder, antesedentemente a constituicdo da cidade ou sociedade
civil propriamente dita, e é, pois, um estado qadantem de politico. Tendo em conta esse fate-gdev
entdo concluir que Platdo usa o vocalpditziva nessa passagem de uma maneira lata, no sentidonee de
mando ou de governo em geral, de modo que a tradnad& conveniente para ele, em um tal contex¢oa s
consequentemente “regime”. Quanto ao tetmasteiva, J. de Romilly, “Le classement des constitutionsp.

96, n. 1, observa que ele designa, geralmentepcabulario politico grego, toda forma de poder aligoJ.
Tricot, Aristote. La politiqueNouvelle traduction, avec introduction, notegdex, Paris: Vrin, 1995, p. 150,

n. 1, vai mais longe e observa com maiores detajhesesse vocabulo é usado, em Platdo sobretudo, pa
designar “unpouvoir personnelune souveraineté héréditairesans contrdle et purement arbitraire, qui se
transmet a l'intérieur d’unéamille ou d'un groupe restreint d'oligarques. C’est emsie le régime du
patriarcat, I'autorité absolue dpater familias telle qu'elle s’exercait dans le temps primitithez les
Cyclopes de Ddisséepar exemple” (grifos do autor). Em vista disso, sideramos que a traducdo por
“autocracia”, proposta por Saunders, é a mais akEqu

% OdisséialX, 112-115. Tradug&o de C. A. Nunes.
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desses seres cruéis e violentos (como é sabidGiabgpes ignoravam os deuses e a
hospitalidade e eram canibais), ele pretende mas wez forcar uma reflexdo sobre a
condicdo insolita e ambigua dos primeiros homena: Emplicidade e inocéncia néo
excluiam, ao que tudo indica, algo de selvagem lratel; sua falta de sofisticacdo parece
ter tido como contrapartida uma certa violénciairst O que nos leva a concluséo de que
a superacao da vida pré-politica e o desenvolvionéatcidade, ao propiciarem conforto e
seguranca, contribuem, de certa forma, para tesiaomens mais suaves e doc8is.

Seja como for, ao dar continuidade ao seu racimcinAteniense ndo se detém mais
sobre essas questdes, mas trata de levar adiaateexqosicdo, observando como
funcionava essa primeira forma de organizacgéao Issgigida apos o dilivio denominada
dynasteiaEm seu modo de ver, a caracteristica principasé tipo de regime consistia no
fato de que os homens, vivendo dispergdspgrmevnon), organizavam-se em habitacdes
(oi*khvsei") e em familiasggvnh) isoladas, no interior das quais o0 membro maisovdb cla
(presbuvtatn"), ou seja, o patriarcd,governava com uma autoridade hereditaria e alasolut
enquanto os demais membros do grupo lhe seguiaro ooambando de passardsggvper
ornivge").*> Para o Ateniense, esse governo autocratico eapattiexercido no interior de
um génos do qual a sociedade dos Ciclopes constitui um Bxemplo, representa
curiosamente a mais justa de todas as formas bz adasileivan pasw~n dikaiovtathn) — talvez,
poderiamos conjecturar, porque ele nos fornecendenodo um pouco confuso e cifrado,
uma imagem do que seria 0 governo verdadeiramedadd, iisto é, o governo do filésofo,
também ele absoluto e autocréatito.

Na continuacéo de seu discurso, o Estrangeiroteiead observa entdo que, com o
passar do tempo, esses pequenos clas ou grupdsifesnile estrutura patriarcal terminam
por se encontrar e se reunir para formar comunglat®ores, as chamadas vilas" (toV

koinovn meivzou" poiou~nte" povlei’ pleivou” sunevrcontai), nas quais os homens, abandonando o

“0\er Th. PangleThe Laws of Plato,.p. 427.

“1 Sobre avetustasu idade mais avancada como principio de designdg@mvernante na familia primitiva,
cf. também AristételesRolitica I, 1252 b 21: “toda familia é governada de formanérquica pelo homem
mais velho” fa sa oi*kiva basileuvetai uipoV tou~ presbuvtatou).

42 Segundo Castel-BouchoucRilaton, Les Lois.., p. 329, n. 13, a comparacéo dos homens a ndphde
passaros é um simile de inspiracdo homeérica eittonsh hapaxnos didlogos platénicos.
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pastoreio, passam a praticar a agricultura e ot@scas até entdo ignorada<linias
acredita que é bem provaved*fov') que um tal desenvolvimento tenha efetivamente
ocorrido, determinando a passagem do vejBoosas vilas. Ora, o que é igualmente
provavel ¢i*kov"), observa em seguida o Estrangeiro, é que a fé@mndesses vilarejos a
partir da reunido das familias primitivas engenduma situagcdo politica nova. De fato,
explica ele, quando os clas familiares cresceram encontraram na constituicdo das vilas,
cada tribo entrou na nova comunidade trazendom@épsios valores e costumelia elgh).
Uma tal diversidade de costumes, obviamente, comisco de engendrar disputas entre 0s
grupos, visto que cada familia julgava que seustdgileram superiores aos dos outros
géne A fim de resolver esse problema, foi preciso mssjue uma comissdo de
representantes dos diferentes clas se organizasg#pito de selecionar entre as multiplas
tradicbes em conflito aquelas que eram realmenthaomes e superiores, criando dessa
forma principios e normas validos para todos os Inesnda comunidade. Essa codificacdo
de costumes, afirma o Ateniense, €, aparentemeritee!fiken), a origem mesma da
legislacdo «*rchv nomogesiva’), razdo pela qual os homens que a realizaram foram

considerados como os primeiros legisladdres.

3 Leis Ill, 679 e - 680 e. Acerca do melhor regime casngoverno absoluto e autocratico do filésofo, ver
Politico, 292 a-297 el.eis 1X, 875 c-d.

4 A utilizacdo do termopovl’, “cidade”, para descrever essa etapa do desemartio historico é
surpreendente: a palavra mais apropriada seriadéeiia,kwvmh, “vila”, que expressaria melhor a progressao
oi*kiva - kwvmh - povli" que visa explorar o didlogo nesse passo. O vogabule Platdo é, pois, aqui, impreciso.
R. Weil, L'archéologie .., p.73, acredita que essa imprecisdo se explicpagta pelo fato do filésofo, neste
momento do livro lll, seguir de muito perto o textomérico, que ndo emprega sendo o substapéilia
Vale lembrar que alhures, no livro |, 626 ¢ sqdatd havia adotado a terminologia correta, exptica a
passagem progressiva das casas as vilas e daa vittede.

“ Leis Ill, 681 a-d. E. BarkeiGreek Political Theory.., p. 308, julga que a explicacdo platdnicadgem

da legislagéo escrita a partir da codificacdo disturnes familiares funda-se na observagéo de utiwvaefe
desenvolvimento histérico: “In the stress here lgdn the patriarchal familiy, and in the view bétlaw as a
codification of custom, Plato is on firm historigglound”. Cf. também J. de Romillia loi dans la pensée
grecque Des origines a Aristote. Paris: Les Belles Lettl®¥1, pp. 10-11.



3.3. A confederacéo dorica e a descoberta do pripid do regime

misto.

A descoberta da escrita, possibilitando a redalg@oleis e a uniformizacdo dos
costumes, marca assim o fim do patriarcado primifisnasteiva) € a passagem a um sistema
social mais complexo: as trib®Ora, uma vez terminado o trabalho de codificagé® d
costumes, os legisladores estabeleceram entdo wss nchefes politicos at{rconte")
responsaveis pelo comando das vilas, 0os quais gmaen 0 povo de acordo com as leis
instituidas. O Ateniense designa essa segunda fpafitica originada a partir dos velhos
regimes patriarcaie’k tw~n dunasteiw~n) de aristocracia ou monarquia, sistema de governo
baseado no respeito a legislacédo escrita e ndonaaistoridade despética do membro mais
velho da familia. A etapa seguinte do desenvolviméaistérico, prossegue ele, responsavel
pelo advento de um terceiro tipo de regiré ifivton), marca o nascimento das cidades
propriamente ditas e da vida civil, e tem sua onigriando os homens ousam descer das
montanhas para se estabelecer em comunidadesdtastaias regides planas. Tal €, sem
davida, o momento da histéria a que se refere Honwrando ele fala da fundacdo da
“sagrada llium” (Trdéia) em uma planicie situada mpasximidades de diversos rios que

afluiam do monte Ida. O Ateniense cré que esse nmmroento da historia humana se situa

6 Sobre a correlagéo entre a descoberta da estritalacdo das leis e o renascimento da vida politic
pensamento de Platdo, ver J. M. BertraDd, I'écriture a Il'oralité. Lectures ded.ois de Platon. Paris:
Publications de la Sorbonne, 1999, pp. 13-91
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provavelmente muito tempo depois do dilvio, porqaale pressupde, ao que parece, que
0os homens, se alojando no sopé das montanhas enfimatidades préoximas de rios,
tenham sido atingidos por um extraordinario esguesto da catastrofe primitivaeihv

gou”n eloiken au*toi~" lhvgh toVte parei~nai th~" fqora~"). Ora, como percebeu argutamente Strauss,
esse esquecimento é, indiscutivelmente, um elemesitwlégico salutar e decisivo na
constituicdo da nova situagao historica criada pdiento das cidades, pois é gracas a ele
gque os homens podem passar a acreditar que suas $dw, ndo criacbes efémeras e
caducas, fadadas a destruicdo, mas monumentosatkstia perdurar, enchendo-se assim
de confianca para se lancar em empresas maisagi@se incertas. O medo que dominava
0s pastores primitivos tem, decerto, algo de p=male, e € somente imbuidos de
esperancas que os homens podem se entregar deecalrpa a expanséo de suas cidades e
realizar grandes feitos, o que parece implicar ajeisténcia politica pressupde um certa
dose de ilusd® Explorando essa perspectiva e levando o mito homédiante, o
Estrangeiro observa entdo que as cidades fundadpkmicie, com o passar dos anos e a
multiplicacdo da espécie humana, tenderam a senddser e a se expandir, decidindo
mesmo, em um determinado momento, empreender umi@ciasa expedicdo militar,
através do markdtaV gavlattan), contra Tréia — 0 que mostra que, por essa épscapmens
ja haviam perdido todo o medo das adfias.

Pois bem, com esse novo passo de seu discurdeneAse retoma, de uma forma
sutil e como quen passantum ensinamento que ja fora explicitadoRepublica a saber,
o de que o desenvolvimento e a expansdo das cidedesonsigo, inevitavelmente, o
aparecimento da guerra. NRepublica com efeito, a origem do fenbmeno da guerra era
explicada por SoOcrates, em termos precisos, con® aansequiéncia da proliferacdo dos
apetites no contexto da vida civilizada: o confodduxo e os requintes propiciados pela
“cidade cheia de humores”, argumentava o filosefggendram um aumento dos desejos

humanos, 0 que por sua vez obriga a comunidadeoeedqer a conquista de novos

46 Cf. L. StraussArgument et action,.p. 83: “L’oubli des cataclysmes est indispensable troisiéme étape,
dans laquelle les hommes doivent étre certaindeglieu ou ils vivent, ainsi que ce pour quoi ilsent dure
depuis toujours, car sinon il leur serait difficde se dévouer entierement a leurs cités; I'oubliadterreur
premiéere (et ultime) est nécessaire au bonheutiquai car on ne peut pas accomplir des grandesestg
I'on est dépourvu d’espoir”.

“Leis Ill, 681 e-682 d.
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territorios e riquezas. Donde a necessidade detitogd&o de um exército profissional,
formado por guardides especializados, treinadosusixamente para combater pelos
interesses dpdlis. *® NasLeis, o Estrangeiro ndo desce a tais especificacdesneapece
num plano mais vago e genérico. Mas, de qualquengoo desenvolvimento de sua
exposicdo parece sugerir que o pleno desdobramdat comunidades politicas
compromete a existéncia de um mundo pacifico, damd@m a um contexto historico
propicio ao aparecimento de conflitos bélitbs.

Ora, a guerra de Troia, assunto principall@ala, durou, segundo a tradicdo, dez
anos. Todavia, durante o desenvolvimento desseol@nglramatico conflito, inUmeras
revoltas e sedi¢cdes eclodiram nos paises de ofiigsnguerreiros que haviam se engajado
na expedicao militar, de forma que, quando estesn@am as suas casas, as populacdes
rebeladas os receberam com violéncia e crueldadgeoprovocou muitas mortes e
exilios™ Expulsos de suas préprias terras, os guerreireshguiam combatido em Tréia
tiveram, assim, de se organizar novamente noiexter quando de seu novo retorno a
Grécia, eles haviam adotado até mesmo um novo noetes ndo se chamavam mais
Aqueus, como outrora, mas Dorios, em homenageno@eim que os liderara e organizara
no exilio, Dério>! Pois bem, acrescenta o Ateniense, segundo o gueomta o mitowE"
ge levgetai toV tou~ muvgou), Nno momento de sua chegada a Grécia, os Doradiden repartir
suas forcas em trés e fundar trés grandes cidadesgifio do Peloponeso, a saber, Argos,

Messénia e Lacedemonia, que, unidas entre si nap&eie de alianca, deram origem a um

“8 Republicall, 373 b- 374 a.

49 Cf. Th. PangleThe Laws of Plato.., p. 429: “Having reached the point where tbenplete city has
emerged, the Athenian no longer supresses mentia@o Once city is fully grown it is no longer silsle,
even in mythic history, to conceive of a world efgge”.

0 Como se sabe, @disséiade Homero e dgamémnonle Esquilo descrevem a rebelido contra a autoridade
dos guerreiros que retornavam de Tréia, mas nacaimdque esse fendmeno tenha sido disseminadogar t
Grécia, como sugere Platdo nesse passo.

°l Na explicacdo platdnica, os déricos ndo eram,, poi@sores barbaros, mas os proprios Aqueus que
retornavam a sua terra natal apés um periodo tie.&dl explicagdo, como observa Th. Panglee Laws of
Plato.., p. 522, n. 12, afasta-se totalmente da vers#icioaal veiculada pela mitologia e pela historadgr
tradicionais, segundo a qual os déricos seriamdefcendentes dos aqueus, mas invasores estrangeieos
teriam tomado de assalto a Hélade oitenta anos @pésnino da guerra de Tréia, mergulhando o mundo
grego numa espécie de Idade das Trevas. Cf. Tesidld 12; Herddoto, |, 56. Para Pangle, pois,aBlat
através desse recurso, domestica e legitima asGasaloricas.
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quarto e novo tipo de regime politico no curso is&hia humana: a confederac&dCom
efeito, explica o Estrangeiro, a principal cardstera dessa nova organizacdo politica
consistia no fato de que essas trés comunidadéenhagtabelecido entre si uma espécie de
associacao federativa, fundada num pacto de asset& ndo-agressao mutuas, e tendo por
objetivo o estabelecimento de um equilibrio engeovernantes e os governados. Assim,
segundo os termos desse pacto, 0s reis e 0s pevoada cidade se engajavam, sob
juramento, a se respeitar e se honrar mutuamef@jroeiros consentindo em governar de
forma ndo-despética e em total conformidade comleas instituidas, os segundos
renunciando ao desejo de subverséo e se submeteriom grado a autoridade real. Caso,
porém, houvesse transgressao do juramento firmadgualquer uma das cidades, o pacto
previa que os reis das outras cidades se obrigavaocorrer o0 rei e 0 povo que se
encontrassem em dificuldades, e os povos, semethante, a defender os povos e otei.
Aos olhos do Estrangeiro, esse sistema federapwderia ter funcionado
admiravelmente bem e ter dado nascimento a um eegiaderoso, solido e estavel,
destinado a triunfar sobre todos os outros, gar@dmtndo s6 a seguranca do Peloponeso,
mas a propria autonomia militar e politica dos gsefyente a ameaca externa representada
pelos barbaros. No entanto, a historia, como se, sEbpassou de forma diferente e, das
trés cidades que constituiram essa promissora denaigio, apenas Esparta conseguiu

manter uma estrutura politica efetivamente est&velrdenadad’ Qual é a causa da

2 As quatro formas de regime até aqui apresentaitaspis, em sintese: 1) a familia primitiavr@"),
habitando o alto das montanhas e submetida a daderipatriarcaldéspoteiva); 2) a reuniao de varias familias
em vilas nas encostas das montanhas, constituimdsistema aristocratico de governo baseado em leis
escritas dravmmata); 3) as cidadesifvlei") fundadas na planicie (por exemplo, Tréia), damalscimento a vida
civil propriamente dita; 4) a reunido de véariasadiels em uma confederacdo, como no caso da ligadaerm
pelos regimes doéricos. Cf. R. Welillarchéologie.., p. 87; E. VoegelinOrder and History.., p. 242-243.
Como ¢é sabido, Aristoteles se apropriara postegotendesse esquema genético-evolutivo elaborads pel
Leis e nas paginas iniciais @alitica (I, 1252 b seq.) explicara a formacao da cidagartr de uma idéntica
progressao histérica: em primeiro lugar, a fan{iit"), ndcleo primitivo de toda vida social; em seguiaa
vila (kwvmh), conjunto formado a partir da unido de variasilias) e, por fim, a sociedade politicav("),
comunidade kginwniva) resultante da associagdo de mudltiplos vilarejoddesm vista a consecucédo do bem
soberano. Sobre isso, ver G. Morrolato’s Cretan City ...pp. 118-119. Segundo Morrow, “Aristotle
evidently had Plato’s discourse in mind when het@/to

%3 Leis Ill, 683 a-684 b. E interessante observar que ootmatamento dos regimes déricos, o Estrangeiro
julga ter finalmente alcancaddeara firmade uma realidade histérica mais tangivel, nAosemals obrigado

a especular no vazigeritucovnteg gavr elrgoi¢ genomevnoic, wic eloiken, e*piV toVn au*toVn lovgon e*lhluvgamen, wiste ou periV

kenovn ti zhthvsomen, a*llaV periV gegonovc te kaiV elcon a*lhgeivan (683e)

% Leis Ill, 684 d-685 a. Como viu muito bem E. Voegelirder and History.., p. 243, a partir desse passo,
o discurso histérico do Estrangeiro toca gguning point e passa a descrever 0 momento em que a evolugao
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corrupcdo de Argos e Messénia e do sucesso da drabedh? Para o Estrangeiro, a
explicacdo para o fracasso e a ruiilgaray) da confederacdo dérica deve ser buscada ndo
tanto em uma suposta incompeténcia militar de ggy@rnantes ou na auséncia de
coragem por parte dos povos que a compunham quanéxisténcia do que poderiamos
chamar de “a maior ignorancia” relativa aos negodd¢iamanoshf mevgisgh a*magiva twn
a*ngrwpivawn pravgmatwn). E, com efeito, a ignorancia, diz ele, que fdaré sempre a ruina
dos governos, de forma que a tarefa do legisladgorta desse perigo supremo consiste
principalmente em tentar introduzir no tecido dakdes o maximo de inteligéncia e de
racionalidade possivew{ste tovn nomogevthn peiratevon tai~" povlei” frovnesin meVn o@son duvnaton
empoiei~n), esforcando-se, ao mesmo tempo, por extirpatp tgnanto se pode, dessas
mesmas cidades, a desrazdo ou a insenskitedanoian o@ti mavlista elxairein).”> Mas, poder-
se-ia perguntar, o que devemos entender, maisspreente, por essa ignorancia que
engendra com tanta freqiiéncia a queda dos reireo$ancia dos regimes? A fim de
esclarecer essa questao, o Ateniense recuperaueneggpsicologico desenvolvido em
momentos anteriores do didlogo e retorna mais wmawsua concepcdo do homem como
um ser de natureza complexa, cuja alma é congtipetb intricado jogo existente entre as
paixdes sensiveis e as exigéncias da racionalfiadem efeito, se bem nos lembramos, o
livro 1l das Leis definira a virtude completa ou totahsa a*rethv) como uma espécie de

sabio e salutar acordaufifwniva) entre os comandos da razdo e as inclinacbes da
sensibilidade, acordo esse gracas ao qual um ¢wdivema o que eldeve amare
experimenta aversdo por aquilo que @dee detestaP’ Tal era a condicdo mesma do
homem perfeitamente virtuoso, horizonte supremofqueece a educagéo civil seu mais

elevado e longiquo ideal. Mas, nota agora o Eg#tiam quando um individuo ama o que

dos regimes, tendo atingido seu pico, comeca areatn estagio de declinio: “With the development of
national federation the growth of political formams its climax. In this series of steps we canragense
Plato’'s dream of an Hellenic empire that would beatch for the Asiatic empires, and perhaps everemo
than a match. This potentiality of Doric federatibowever, was not actualized. We have reachetuthing
point of the cycle, the point where the declind g&it in”.

*°Leis IIl, 688 c-e.

% Cf. E. Voegelin,Order and History..., p. 244: “The meaning of foolishness is defirie terms of new
psychology previously discussed.” Como viu T. M.bRson,A psicologia de PlatdoS&o Paulo: Loyola,
2007, p. 187, essa psicologia dasis baseada no esquema dicotdmico simplificado quie apzéo e
sensacdes, constitui um abandono do modelo psicoldgais complexo e refinado desenvolvido pela
Republica o qual era baseado, como se sabe, num esquearditei razdo-ardor/célera-apetites.



sua razéao lhe proibe e detesta aquilo que sua thedorescreve amar, as paixdes e 0s
julgamentos provenientes do intelecto se encongamtotal discrepancia e desacordo
(diafwniva). Ora, esse desacordo interior entre as sensdedpsazer e dor, de um lado, e a
opinido racional, de outro, é a definicdo mesmagdarancia fauthvn thVn diafwnivan luvph" te

kaiV hirdonh~" proV" thVn kataV lovgon dovxan a*magivan thmiv ei*nai). E essa ignoréancia é considerada
como maximanrfevgisgh), acrescenta logo depois o Ateniense, porquefela precisamente

a parte mais vasta ou pletorica da alnfiéi {ou~ plh~gou" e*sti th~" yuch~"), isto €, a parte que
sofre e sente prazen\(lupouvmenon kaiV hdovmenon), a qual corresponde ao que € o povo ou a
multiddo no dominio da cidade®ger dh~mo" te kail plh~go" povlew" e*stivn) e que, rebelada
contra o governo da razdo, engendra a perdicaodiidduo e da comunidad®.

Considerada a partir desse prisma, continua origghe, a ignorancia pode assim
ser determinada como aquela condicdo psiquica enagjypoténcias inferiores da alma se
sublevam contra o intelecto, a opinido e o conhegto) principios que por natureza sao
destinados a governar e a comandar. Tal situagdta, a insistir o Ateniense, pode ocorrer
tanto no plano coletivo da cidade (quando o poviesesa a obedecer aos governantes e a
lei) quanto no interior do individuo (quando as$oainides e as belas maximas nao tém
nele mais forca ou eficacia para determinar o cdesguas a¢des). Mas, em qualquer dos
casos em que se manifestey*magiva define-se sempre e antes de mais nada, como se vé
pelo que foi dito antes, como um estado moral eofigjico, e ndo como uma impericia
técnica relativa ao dominio de uma arte qualgUBor outras palavras, a ignorancia é uma
forma de intemperanca ou descontra8r{siva), ndo uma auséncia de conhecimento: o
homem ignorante sabe, de fato, o que é certo, nmempaz de agir em funcdo desse saber,
visto que suas paixdes e inclinacdes estdo em ateésacom seus juizo&® A concluséo
extraida pelo Estrangeiro dessas consideracdase éog individuos afetados por essa
perturbacdo moral ndo devem em nenhuma hipotesecexencdes de comando na cidade,

mesmo que eles disponham dos mais sofisticadapmwsios conhecimentos técnicos. Em

57 Leis Il, 653 a-c.
%8 Leis Ill, 689 a-b.
%9 LeisllIl, 689 b-c.
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contrapartida, o individuo que realizou em si acood@ncia entre as paixdes e as opinides,
mesmo que ele ndo saiba ler nem escrever, mereceéjrpito, dispor da prerrogativa do
mando, porquanto tal individuo acedeu ao dominidadeira sabedoria, a qual nada mais
€, precisamente, que a mais bela forma de harnsoné@ncordancia. Do que se segue que
o principio fundamental que autoriza o exercicgtimo do poder é, portanto, a sabedoria
e apenas a sabedoria, de forma que é aos sabisggdéentemente, que devemos enfim
outorgar o governo da cidaffe.

Na continuacdo de seu discurso, 0 Ateniense @asagerir, porém, que essa
proposta do governo dos sabios ndo é pacificageguando transposta para o plano da
vida politica concreta, ela se choca com outraepsées politicas que existem na cidade e
que disputam igualmente a prerrogativa do poderiqguibA idéia fundamental do
Ateniense, em relacdo a esse ponto, é que, ndantdst fato de que, nunpalis, sempre
existirdo necessariamente governantes e governaslagulos que se arrogam o direito de
governar @V axiwvmata tou” te alrcein kaiV alrcesgai) sdo varios e conflitantes. Para o misterioso
protagonista do didlogo, tais titulos podem se masibasicamente aos seguintes: em
primeiro lugar, o titulo da progenitura, que fur@governo dos pais sobre os filhos; em
segundo lugar, o titulo da nobreza, que funda emavdos homens bem-nascidos sobre 0s
homens de origem obscura; em terceiro lugar, tia velhice, que legitima a autoridade
dos ancidos sobre os mais jovens; em quarto lugaitulo despoético, que justifica o
comando dos senhores sobre os escravos; em qugan b titulo da forga, que autoriza o
dominio do mais forte sobre o mais fraco; em seattitulo da sabedoria, que funda o
governo dos sabios sobre os ignorantes; e, pordinitulo da fortuna, que legitima o
governo dos escolhidos por sortéio. Como viu Stalley, essa lista elaborada pelo
Estrangeiro parece ndo obedecer a uma logica are@sr mesmo um pouco arbitraria (ela
nao inclui, por exemplo, curiosamente, o princiigariqueza, que fundamenta e organiza o

funcionamento da oligarquia, regime que, como be,ja0ssui uma extrema importancia

60 Cf. L. StraussArgument et action,.p. 88: “L'ignorance n'est pas I'absence d’opiripmais I'impuissance
des opinions. En d’autres termes, la plus granderance est intempérance”. Ver igualmente R. HleBtan
introduction..., p. 51.

®' Leislll, 689 c- d.

%2 Leislll, 689 e- 690 ¢
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na histéria politica gregdy.No entanto, apesar disso, podemos perceber qaemahior
énfase recai aparentemente sobre dois titulos emytar: o da forca e o da sabedoria. De
fato, segundo o Estrangeiro, o primeiro princi@i@ que prevalece por toda parte nas
relacdes do reino animal e € o que € proclamad®ipolaro, em um célebre verso, como o
mais conforme a natureza; quanto ao segundo, delss 0 considera como o principio
mais importante de todos e o que €, na verdad&i® perfeitamente conforme a natureza,
porquanto, na sua Otica, ele consiste no goverreidi@remente aceito pelos suditos, e 0
poder da lei se funda naturalmente ndo sobre a,fongs sobre o consentimento. Ora, se
seguimos o fio da analise de Strauss, e identificam reino da forca com o poder do
grande numero, isto €, com o governo democrateede, a0 mesmo tempo, no governo da
sabedoria uma forma de realeza (visto que o salpeeréogativa de um sé homem ou,
guando muito, de uma minoria), chegaremos a cofelds que essa discussao antecipa, de
certo modo, a tese desenvolvida posteriormente Esivangeiro segundo a qual a
democracia e a monarquia sdo as duas matrizescg®lidle todas as demais formas
politicas®*

Seja como for, a conclusdo que o Estrangeiro ietfdicitamente dessa analise é a
de que esses titulos fornecem ao legislador umpgmonel das diversas faccdes e partidos
politicos que se disputam o governo da cidade ecqaostituem uma fonte inesgotavel de
sedicées e conflitos de poder no seio da comunigi® vista disso, é evidente, portanto,
qgue, no intuito de dirimir disputas e suprimir sco de uma guerra civil, o legislador deve
prever, na organizacdo de seu sistema politicoansnos constitucionais que mesclem,
de uma forma ou de outra, essas diferentes péetemmliticas conflitantes, equilibrando-
as e neutralizando-as entre si através de um aétigjo institucional. Ora, na sequéncia do
dialogo, o Ateniense pretende fornecer uma ilugtralesse principio através da andlise do
fracasso da confederacéo dorica, andlise essaogaem relevo, por um lado, as causas da
ruina das monarquias de Argos e Messénia e, par,@tazéo do éxito do modelo politico

de Esparta.

3 R. F. StalleyAn introduction..,. p. 73.

64 . StraussArgument et action,.pp. 89-90.
% Leislll, 690 d.
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Na consecucao desse objetivo, o primeiro passadorpelo Ateniense consiste em
observar como os reinos de Argos e Messénia emtrana colapso e vieram finalmente a
sucumbir. Como vimos antes, a tese principal ppraghncada quanto a isso € a de que a
decadéncia desses dois regimes foi produzida namivos bélicos ou militares, mas por
um fator de ordem estritamente moral, qual sejmaaima ignoranciamegivgh a*magiva),
entendida como um estado psiquico caracterizadodigtrepancia interiodigfwniva) entre
a razéo e as paixdes. Pois bem, desenvolvendefexin, o Estrangeiro acrescenta agora
um novo elemento e sugere que essa ignoranciaggdambém considerada como uma
espécie de desmesura bybris derivada do desprezo do principio da justa medida
expresso na maxima hesiédica segundo a qual “admetale mais que o todo”. Para o
enigmatico ateniense, essa desmesura, fonte de ¢sdexcessos, € uma doempesl(ma)
tipica dos reis, sobretudo dos reis que vivem nostéa e no luxo, e foi ela,
indiscutivelmente, que atingiu os monarcas de Agyoe Messénia, provocando o fim da
alianca dorica e a queda inexoravel de seus reibom efeito, diz ele, foi por serem
dominados pela ignorancia e pela desmedida que essaisaram a prerrogativa do mando
em seu proprio interesse e desprezaram as leitasseros acordos de mutua assisténcia
firmados com juramentos, o que comprometeu defantente o funcionamento do pacto
federativo dérico e a ordem das cidades sobre ais geinavani® Nesse sentido, pode-se
dizer entdo que a ruina politica que se abatele Sdtyos e Messénia ndo foi sendo uma
consequéncia da desrazao ou da insanidade que smg®governantes.

Mas isso ndo é tudo: na perspectiva do Atenienserupcdo desse estado de
corrupcao e desordem dos reis de Argos e Messébi# raleatoria e se explica, antes de
mais nada, em virtude da existéncia de um fatoitipmlpreciso, a saber, o excesso de
poder, porquanto, como é facil constatar pela obgéo da histéria, € o excesso de poder e
nada além do excesso de poder que, em toda aepsetmpre, favorece a emergéncia da
ignoréancia e da desmesura nos governantes hum&@wdato, diz o Ateniense, se

ultrapassamos a justa medidavigi" toV mevtrion), dando o que é mais poderoso ou maior

(meivzona) ao que é inferior e mais fracwi{" e*llavtosi), sejam velas aos navios, alimentos

% Leis Ill, 690 d- 691 a.
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aos corpos ou poder politico as almas, corremasco de tudo arruinam{natrevpetai pou
pavnta), visto que, arrastados pelo excesSaulrivzonta), uns correrdo para as doencab (
mevn ei" novsou" gei~), outros para a injustica que provém da inso#ieV dei" e*kgavnon
ulbrew" a*dikivan). Isso quer dizer, entdo, que a soberania absélsempre uma fonte de
corrupg¢ao para a natureza humana e que nao ha,ahus mortal que possa suportar o
peso de uma autoridade politica excessiva e ildaitaem ser corrompida pela forca
obscura ddybris Ora, tal foi 0 que aconteceu aos reis de Argdessénia, que, dispondo
de um poder sem limites, sucumbiram facilmente eégatbes da insoléncia e da
desmedida, sendo subjugados pela influéncia netlsstanathia Como os legisladores
mais sabios e bem informados compreenderam h& natpo, o Unico remédio eficaz
contra esse mal consiste em limitar ou restringimplitude do poder politico, no intuito de
tornéa-lo mais moderado e conforme aos critérigsista medid&’

Segundo o Estrangeiro, 0 exemplo mais expressivene sucedido dessa verdade
nos € dado pela historia politica de Esparta. Epaits, com efeito, foi indubitavelmente
um deus que por primeiro reconduziu a autoridadeadimites mais justos e comedidos
(ei*" toV mevtrion ma~llon sunevsteile), fazendo com que na cidade nascessem dois reisrem
mesma estirpe, ao invés de apenas um. Uma talnstémcia providencial constituiu,
decerto, uma primeira restricdo do poderio exagema realez® Em seguida, uma
natureza humana dotada de uma certa capacidade diwkic tic a*ngrwpivnh memeigmevnh
qeiva/ tiniv duvnamei),®® vendo que a autoridade real permanecia inflameicv(flegmaivnousa),
decidiu associar a forca hereditaria dois rig kataV gevnog rbwvmh/) um conselho de vinte
e oito ancidos — o célebre conselho dos gerontegie possuia nas deliberacdes e assuntos
publicos o0 mesmo peso politico que os monarcasminMm terceiro salvadonf deV trivto"
swthvr),”® considerando que o governo continuava ainda “mheleirritado” §parg~wsa kaiV

qumoumhvnh), julgou que seria conveniente estabelecer ao dadoreis e dos gerontes um

7 LeislIl, 691 c-d. Sobre esse ponto, ver as observad®&. Morrow,Plato’s Cretan City.,.p. 55.

% Como explica G. MorrowPlato’s Cretan City.,.p. 56, “Obviously a dual kingship cannot be asoliite as
a monarchy; the two kings must act together in miespects if they are to preserve their positiohis T
provided the first limitation on the royal power”.

%9 Segundo SaundetBlato, The Laws ,.p. 140, n. 20, Platdo faz alusdo aqui a Licurgo.



orgdo mais popular, o conselho dos éforos, cujosibmes seriam retirados em meio a
plebe através do mecanismo do sorteio. Ora, geagasa mistura equilibrada de poderes,
conclui o Ateniense, mediante a qual o privilégm rihscimento, a autoridade dos mais
velhos e a massa povo puderam dispor de uma refaede politica efetiva, a cidade de
Esparta conseguiu salvar-se a si mesma e as cidaaes, tornando-se um tipopigiteia
mesclado sgvmmeikto¢ genomevah) e realmente moderade(tron elcousa).”t Eis, portanto,
como o sistema espartano de governo veio a criaefisiente arranjo institucional que,
combinando monarquia, aristocracia e democracrayipe a articulacdo e a neutralizacao
de algumas das principais pretensdes politicasewrogam a prerrogativa do mando em
uma cidadé?

A licdo que o legislador prudente deve, assimy tita analise das instituicbes da
Lacedemodnia €, pois, bem clara: como explica cakg#iro, o que a historia de Esparta nos
mostra é que, para que uma cidade seja livre, vakzedamiga de si mesmgin e*leuvgeran
te ei"nai kail elmfrona kail ebauth*/ fivln), € preciso que ela evite a instituicdo de poderes
demasiado grandes e privados de mistund dei’ megavlaq a*rcaVq ou*d'au” a*meivktoug
nomogetei'n), estabelecendo, ao revés, um regime onde a sidesgja de algum modo
dividida e distribuida entre diferentes 6rgdos @dkl os quais devem ser dotados da

capacidade de se regular e se controlar uns aoss6uPor outras palavras, conforme o

0 Ainda de acordo com Saunders, ibid., a expressdiogiro salvador” é proverbial e refere-se aouwnstde
oferecer a Zeus salvador a terceira libagdo noguedes. Platdo, com ela, alude provavelmente achepps,

rei espartano do século VIII.

" Leis Ill, 691 d-692 a. Como viu muito bem J. Jouarih& médecin, modéle du législateur..., p. 85,
Platdo, em toda essa passagem, transpde para pi@aaianalise politica e historiografica, um vadako
tipico da ciéncia médica: “Non seulement le thémesdlut (692 a8), mais surtout les termes désignant
I'enflure du pouvoir (691 e 3 et 692 a 4) attestpret la réféerence a la médecine est toujours piedsen

2 Cf. L. StraussArgument et action,.p. 91: “Ainsi le régime spartiate fut-il conveteaiment tempéré (fait de
royauté, d’'aristocratie et de démocratie); ses amapts sont la force fondée sur la naissance,rictése
mesuré (la modération) des anciens, et I'électiotirage au sort; I'ensemble des sept titres avgmement,

a I'exception bien entendu du régne des maitreleswgsclaves, semble avoir servi au mélange”.

3 Leis|ll, 693 b. Como nota oportunamente G. Morrd®ato’s Cretan City .,.p. 58, essa idéia ter4 uma
influéncia realmente decisiva na histéria da fif@solitica ocidental: “The study of Spartan higtgave
Plato the explanation of the anomalous kingshi§prta when it had disappeard everywhere elseédeder
and it also illustrated, if it did not suggest tomhthe conception of a goverment controlling itdey a
balancing of powerful forces checking one anotfiée discovery of this principle counts as one ef gneat
events in the history of political science, forstidea was to have a considerable future in thitigadltheory

of western world. Polybius and Cicero adopted ril &¥om them it passed down to Montesquieu and the
thinkers of modern times”. Ver também os comengade R. F. Stalleyin introduction to Plato’s Laws,.

pp. 74-75.

19¢



Ateniense, o exemplo de Esparta nos ensina quermorégime € o regime misto, isto €,
aquele onde o poder €, ndo concentrado e absoh#®, ao contrario, partilhado por
diferentes estratos politicos e sociais segundwitsios axiolégicos da justa meditfaE
precisamente essa forma de regime quées tentardo desenvolver ao longo de suas
paginas, descrevendo a estrutura e o funcionandentongpoliteiamista, fundada sobre as

exigéncias donétrion

3.4. Despotismo e liberdade: os exemplos da Pérside Atenas.

Na seqUéncia do livro lll, o Estrangeiro tratard aprofundar e precisar sua
concepcado do regime misto como melhor forma denizgedo do poder publico langando
mao do recurso de dois outros exemplos histérioobecidos, a saber, o da Pérsia e o de
Atenas. Nesse intuito, ele comeca por observaegistem, por assim dizer, duas matrizes
constitucionais a partir das quais todas as outramas politicas sdo derivadas*sn
politeiw~n oion mhvtere" duvo tinev", e*x w”n taV" allla" gegonevnai levgwn): a monarquia e a
democracia. A primeira, continua ele, se desenwolgebretudo no mundo persa; a
segunda, na cidade de Atenas. Ora, de acordo ddeebda justa medida, condicdme
qua nondo bom governo, € absolutamente necessario qee dsss principios politicos
extremos se encontrem representados e mescladestnaisiras de poder de um regime, se
realmente quisermos realizar a liberdade, a amizadesensatez no interior da cidade
(e*leugeriva kaiV filiva metaV fronhvsew"). Infelizmente, acrescenta o Estrangeiro, talfoéo caso
da Pérsia ou de Atenas. De fato, um desses regimes excessivamente 0 principio da

monarquia tfV monarcikovn), 0 outro, o principio da liberdad€ l¢ugeriva), 0 que fez com que

™ vale lembrar, aqui, que Aristételes, Ralitica, adotara4 a mesma perspectiva histérica de Plaii@aea o
regime espartano como um caso tipico de regimen@s$t, por exemploRolitica, 1V, 9, 1294 b. Em Il, 1265

b 35 ss., o filésofo, seguindo a linha de raciaciexplorada pelateis observa que, “na Lacedemdnia,
encontram-se combinados os trés elementos da aligarda monarquia e da democracia: 0 primeiro
representado pelo rei, 0 segundo pelos geronteseeceiro pelos Eforos, que saem sempre das camadas
populares”.
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nenhum deles tenha podido, ao fim das contas, s@ise justa medida entre 0s extremos
(ou*devtera taV mevtria kevkthtai touvtwn) e assegurar sua coesado politica. Assim, apéstere
conhecido um periodo inicial de felicidade e editiédumle, as comunidades da Pérsia e de
Atenas, por haverem privilegiado exclusivamente coudeal monérquico ou o ideal
democratico, degradaram-se pouco a pouco e temnnpor ser dominadas pela desordem
social. Aos olhos do Ateniense, 0 que importa, palagislador, € sobretudo observar de
mais perto as causas profunda¥ #*tiva) subjacentes ao desenvolvimento desse processo
histérico, tirando dele as licdes politicas coneates’>

Para tanto, o Estrangeiro decide entdo analiseialimente o caso da Pérsia. A
Pérsia, diz ele, teve, durante o reinado de Cira ondem politica efetivamente sabia e
sensata, fundada sobre uma mistura equilibradaugsc@®o (ouleiva) e de liberdade
(e*leugeriva). Com efeito, por essa época, o rei Ciro era resfiepor seus suditos e se fazia
obedecer por todos, mas ndo exercia uma autordissjgtica e excessiva. Ao contrario,
fazendo prova de uma certa liberalidade no queerorca seus suditos, ele concedia aos
cidaddos o direito de falar e opinar abertamenbeesos negdcios publicogafrhsiva) e
escutava de bom grado tudo que os homens prudamtesn a dizer sobre os problemas
politicos. Como consequéncia, havia assim amizadenglicidade entre governantes e
governados, entre os soldados e seus superiogeg permitiu que os persas se tornassem
nao apenas livres, mas também senhores de outros.goata-se, pois, sem davida, de um
periodo de ordem e de estabilidade politica.

Clinias, mais uma vez, julga que essa descri¢casitdacdo da Pérsia durante a
época de Ciro &, pelo menos, verossiafitof"). O Ateniense entédo continua seu discurso e

observa que, apdés a morte de Ciro, as coisas, peemodificaram para pior, visto que

5 Leis Ill, 693 d - 694 a. Como notou acertadamente RSthlley, An introduction... p. 77, a descricdo
platonica do despotismo persa e da democraciaeatié, sem dlvida, livre e ndo inteiramente codax
realidade histérica. Para Stalley, porém, essadatenabordagem da histéria ndo constitui uma aizgséiec
rigor, mas, antes, um procedimento intencional,gqpanto Platdo, segundo ele, introduz as vicissitude
politicas desses dois regimes em seu discurscealdgico como “tipos ideais”, como “paradigmas”,
poderiamos dizer, cuja fungdo principal consisteeaamplificar a verdade interna do principio miditeia
mista. Nos termos de Stalley, “There is no doubt flato is unfair to Athenian democracy (...) &kt
account of Persian history may be equally inadexjait Persia and Athens are introduced into tharaent
not for their own interest but as examples of errenonarchy and extreme democracy: they functiddess
types. So what really matters is not whether tlotupé of these two states is historically accubatewhether
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Cambises, seu filho, que havia herdado o tronaalms um reinado de loucura e
desregramento que acabou por levar o império a.r@dna, segundo o Ateniense, a causa
principal dessa degradacao foi, indubitavelmentméaeducacdo recebida por Cambises
nos palacios persas. Com efeito, explica ele, @ivoa recebido a educacdo austera e
tradicional dos persas, isto é, a educacdo dosrpastias montanhas (pois os Persas sao,
sobretudo, pastores), propria para formar homerggosms e robustos, “capazes de viver ao
ar livre, de suportar vigilias prolongadas e de rempder expedi¢cdes militares, quando
necessario*® Mas Ciro, paradoxalmente, negligenciou a educaeaseus proprios filhos,
ocupado que esteve, desde sempre, apenas em amoludimpanhas bélicas no exterior, no
intuito de ganhar novos rebanhos de homens e deasnpara seu império. O resultado
disso é gque Cambises foi educado ndo por homersspetas mulheres e eunucos da corte,
que acabaram por Ihe estragar o carater, mimantw¥m um deus e lhe transmitindo
costumes efeminados e indolentes. Quando esse jowsrado pelas amas e corrompido
pelos seus maus habitos ascendeu ao trono, eowtd prerrogativa do poder absoluto
apenas para satisfazer seus caprichos e desejos,ara de se esperar, consumindo tudo
que seu pai lhe havia legado, até que os Meddmne |he usurparam o impéfio.

E gracas a Dario, continua o Estrangeiro, que [péiin retornou novamente as
maos dos persas. De fato, explica ele, segundadegdio, foi Dario que, com o apoio dos
chamados sete séatrapas, conseguiu retomar o teoRérdia e dominar de novo os Medas,
restaurando a velha ordem de coisas. Dario, notentaota o Ateniense, néo era filho de
rei e ndo tinha, assim, sido pervertido por umgaidéia pelo contrario, sua formacéo era
a rude e austera formacao tradicional dos persgsedhe propiciou bons habitos e um

carater firme. Instalando-se no trono, ele naazoti, pois, o poder para satisfazer seus

Plato is right in suggesting that a well orderetestmust be a mean between the two extremes asshelubs
them”.

® R. Weil, L'archéologie ... pp. 128-129, apoiando-se sobre um testemunhoegéddito, julga que Platédo
idealiza aqui um pouco 0s costumes persas, pajsnde ele, se é verdade que a educagéo dos peasas e
rude e austera, ndo é menos verdade que esse pssoig um certo gosto pelos prazeres e festins. Nas
palavras de Weil: “Hérodote et Xénophon ont ditudesse de I'éducation perse: le jeune Perse, phavies
femmes jusqu’a cing ans, recevait ensuite une éduncailitaire (Hérodote, |, 136); tel est ausgeu pres le
récit de XénophonQyrop, |, 2, 6 sq.) (...) Toutefois, Hérodote donnaissitsur les moeurs des Perses, sur
leur genre de vie, des indications qui ne sontgpelsarmonie avec les affirmations de Platon: gestRerses
pour les banquets (I, 133), pour les plaisirs deetgorte (I, 135). Les compagnons de Cyrus, déjgient a
festoyer (I, 126). Il y a des Perses, déclare e¢reddérodote, qui sont laboureurs (I, 12). Bre§ Perses ne
sont pas tous ‘des patres bien robustes et capddligsre au grand air’.
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caprichos e desejos, mas estabeleceu leis que davencerta igualdade a todos e que
limitavam os impostos cobrados pelos fundos pusliééém disso, por meio de presentes
e de dinheiro, ele conquistou a estima do povo e sdas soldados, criando
conseqlentemente uma atmosfera de amizade, unilaclencordia entre os persas.
Infelizmente, apds a sua morte, observa o Estramgeisituacdo se degradou de novo,
porque seu sucessor, Xerxes, recebera a mesmaca&duedeminada de Cambises,
adquirindo, portanto, os mesmos habitos pervertidoantigo déspota. Acedendo ao poder,
como era mais uma vez de se esperar, Xerxes seodmumppois, COmo um auténtico
tirano, instaurando um regime despético fundadoesabarbitrariedade de seus caprichos
que arruinou definitivamente a Pér&la.

A conclusédo tirada pelo Ateniense de todos esgest@s €, assim, a de que a
decadéncia da monarquia persa foi provocada porexwoesso de despotismo e de
escravidao sfovdra douleivan te kaiV despoteivan). Por outras palavras, o inchaco exacerbado do
poder real nesse regime favoreceu a concupiscéasigovernantes, sufocou a populacéo e
acelerou, dessa forma, o processo de corrupcdoocladade. Mas, acrescenta Nosso
protagonista logo em seguida, a experiéncia dea&tens mostra que a situacdo contraria,
em que impera um excesso de liberdade e uma aasfrase total de autoridadérghv), é
igualmente nociva para a vida politica. A fim dendestrar essa tese, o Estrangeiro decide
entdo rememorar o passado de Atenas, tomando comto ge partida de sua reflexdo um
momento glorioso da histéria desta cidade: o perttas guerras médicas. Na época dessa
guerra, afirma ele, quando a Pérsia, motivada parambicdo imperialista e militar,
assaltou a Grécia e todos os demais povos quéabvaln a Europa, Atenas possuia um
regime sélido e ancestrabl(teiva palaiav), fundado sobre a divisdo censitaria da sociedatde
quatro classes estratificadas e bem definidas. Maty imediatamente o Estrangeiro,
podemos pensar que 0 sucesso de Atenas nesse menumdflito contra 0os persas se
explica de preferéncia pela presenca de um serttinmeoral cuja existéncia é fundamental
para o bom funcionamento da vida civil, a sabagnaor reverenteai(dwv"), que era entédo

soberanodgspovti') da consciéncia dos atenienses e os fazia vivdoginsubmissao as leis

" Leis Ill, 694 a- 695 b.



estabelecidas. Esse temor salutar, prossegueangsiro, fonte do respeito dos cidadaos
pelas leis, era reforcado ademais pelo ménibo) provocado pela visdo da gigantesca
expedicdo militar que a Pérsia empreendia por tergor mar contra a Grécia, 0 que
tornava o povo ateniense ainda mais obedienteeassgovernantes e aos preceitos de sua
legislacdo. O resultado de tudo isso € que, gacasnbinacdo desses dois tipos de medo,
isto é,ai*dwv" e fovbo", a ordem, a legalidade e a solidariedade pudeeasstabelecer no
tecido social da cidade de Atenas, de forma quandm os Persas perfuraram Atos e
atravessaram o Helesponto, os atenienses consagdiearota-los sozinhos, apoiados
apenas em sua organizacao interna e na amizadeinaea entre eles.

Infelizmente, observa o Ateniense, esse estadwldtariedade e de legalidade que
caracterizava a Atenas primitiva, no qual a libdeddo povo se subordinava a autoridade
sagrada dmomos ndo durou muito tempo e a seqiéncia da histéri@dhde constitui um
movimento progressivo rumo a desordem e a anar@uis. essa decadéncia, segundo o
Estrangeiro, tem uma origem precisa e facilmergatiticavel: ela comecou, sem duvida
alguma, com a subversao das leis que regiam a g&odapético-musical. Com efeito, diz
ele, na Atenas arcaica, a musica era submetidaadagislacao rigorosa, que dividia a sua
pratica em quatro modos bem definiddisrgmhvnh hi mousikhv kataV eildh te efauth~" a@tta kaiV
schvmata), a saber: os hinos ou preces consagradas acssgdesstrenos ou lamentacoes; 0s
ditirambos, que narravam o nascimento de Dionis@&ném, os “homos”, composi¢coes
para a lira. Cada um desses géneros musicaispoardi Ateniense, possuia evidentemente
suas regras, seu ritmo e suas caracteristicasigspple forma que era rigorosamente
proibido mescla-los ou mistura-los entre si, cadaancomposicdo musical devendo
respeitar, por conseguinte, a divisdo originalitnigta pela legislacdo. Além disso, as
questdes relativas a muasica e a poesia eram desidiéb pelos caprichos e pela opinido
ignara da multidaopi~qo"), mas pela sabedoria dos homens bem educados,fazia com
que o gosto dos melhores cidaddos se impusessg, quno norma inviolavel nesse

dominio. Nessa perspectiva, pode-se dizer que hasg@m, uma espécie de aristocracia

®Leis 111, 695 c-696a
" Leis 111, 698 b-699 d. A explicagdo da vitéria de Assrsobre os persas como resultado da combinacéo de
phobose aidésretoma a argumentacéo desenvolvida_eis |, 646 e-647b.
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musical na Atenas arcaica, aristocracia essa guatgaa qualidade superior da arte das
Musas nesse periodo.

No entanto, com o desenvolvimento da democraoia, @ Estrangeiro, tudo isso se
perdeu e a licenca se instalou na cidade, arrucnaratdem excelente que ali havia. Para o
Estrangeiro, a explicagcdo para a origem desse $80oc@0 que parece, se encontra na
rebelido empreendida pelos poetas contra a audlerida tradicdo: embriagados de prazer,
explica ele, e ignorando os principios e preceittdituidos pelas Musas, 0s poetas
rejeitaram, efetivamente, em um determinado momermto ortodoxia artistica e
transgrediram as leis ancestrais que regiam a msssando misturar livremente em suas
composi¢cOes 0s géneros musicais até entdo benadepaAssim, liberados do controle da
lei, eles ndo hesitaram em criar obras musicaignais os trenos se mesclavam aos hinos,
0s peas aos ditirambos, as harmonias da lira astala, em radical oposi¢cdo as regras
estabelecidas. Mas isso nao é tudo: apos ter fmesa subvertido as normas tradicionais,
eles transformaram o prazer e o divertimento ddigmimos Unicos objetivos de suas
composi¢cdes, e proclamaram impiamente que a muis&a agradavel aos ouvidos da
multiddo é também a mais bela. Ora, observa o &mbsei, a conseqiéncia mais grave
dessas mudancas foi a modificagdo do comportantenfmovo nos teatros, visto que, de
mudo, este se tornou tagarela e barulhento, delcdiom seus uivos e vaias o0 que era bom
ou ruim em matéria musical. Com isso, tocamos aifiwelha aristocracia e vislumbramos
0 comeco da teatrocracigedfrokrativa), isto €, 0 comeco da supremacia da opinido cega e
ignara do publico no dominio artistico.

Mas o pior, prossegue o Ateniense, ocorreu, sevidalalguma, posteriormente,
pois da musica a desordem se disseminou por tadogeandros da sociedade, criando um
estado de anarquia e de ilegalidade generalizackmofiva). Com efeito, encorajado pela
subversdo demagogica perpetrada pelos poetas atossie0 povo passou a acreditar que
era competente ndo apenas em matérias musicaisgrmasdos os dominios, e que seu
juizo e suas opinides estavam, por conseguintmaadas proprias leis. Crendo-se sabio,

ele se tornou assim temerario e desprovido dertostip !foboi), e essa auséncia de temor e

de respeitoa(deia) engendrou a impudéncia(aiscuntiva), a qual nada mais é que o desprezo

8 eis Ill, 700 a-c.
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da opinido dos homens melhores e mais virtuosomoCresultado desse processo de
decadéncia, a democracia se radicalizou em todog$ves da vida social e as pessoas se
habituaram a ndo mais obedecer as autoridadegje ps anciaos, a ignorar os comandos
da lei e, num estagio extremo, a negligenciar tgde diz respeito aos juramentos, a
palavra dada e aos deuses. A liberdade mais deadafre desmedida chegava assim a
triunfar sobre a ordem e a legalidade, dando origemm sistema politico em que a vontade
e os desejos arbitrarios dos individuos constitagegra suprents.

Para o Estrangeiro, esse triunfo da democraciealagin Atenas pode ser definido
como uma vitoria verdadeiramente titanica, porquantebelido dos individuos contra a
autoridade e a lei por ele suscitada €, de algumomcomparavel a rebelido dos Titas
contra 0s deuses olimpicos descrita na mitologdidional. Seja como for, a licdo
principal que o Estrangeiro extrai dessa analisprdgresso da democracia ateniense € que
a liberdade desmedida é tao nefasta para o fumoemta da vida politica e social quanto o
despotismo e a tirania. Com efeito, diz ele, danmaeforma que os persas sucumbiram por
um excesso de escravidao e de autoritarismo, dasilmem os atenienses fracassaram por
um excesso de licenca e de anarquia. Nessa peévspectarefa do legislador que pretende
“descobrir a maneira mais eficiente de governar gidade e o melhor modo de vida para
0os particulares” consiste em saber mesclar ou rarstoa elaboracdo de seu sistema
juridico e institucional esses dois principios fabs fundamentais que sdo a monarquia e a
democracia, a autoridade e a liberdade. Tal é nslega Estrangeiro, o segredo para se criar
uma cidade livre, amiga de si mesma e dotada dig@éncia fovli" e*leuvgera te elstai kaiV fivh
efauth~/ kaiV nou~n elxei).®?

Com essas palavras do Estrangeiro, o discurs@a@ldgico e histérico do livro llI
dasLeis chega enfim ao seu termo. Pode-se dizer que, emrmsultiplas exploracdes, ele
nos fornece um panorama mais ou menos verossstal,éi fundado sobre @kos das

principais etapas do desenvolvimento das sociedag®snas através do tempo, desde o

8 Leis Ill, 700 d-701a. Vale lembrar que a idéia de guribversdo das leis que regem a musica constitui 0
principio donde se alastra a anomia e a desordeia goum tema ja explorado pdepublica De fato, em

424 a, Socrates afirma que os guardides devem emsabremaneira vigilantes para que toda inovagao
campo da ginastica e da musica seja evitada, pasg, &egundo ele, que provém via de regra o despias

leis instituidas pgranomiva), 0 qual em seguida se espalha facilmente pardhabstos e costumes dos
particulares, chegando enfim as magistraturas pramspios de governo.
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regime patriarcal primitivo até as organizacdesitipas mais complexas como o
despotismo persa e a democracia ateniense. A messporém, sua importancia tedrica na
economia dakeisreside ndo tanto em seu valor documental e proprige historiografico
guanto no fato de que ele nos fornece uma visao délaborada e consistente sobre o
precério estatuto da vida politica no contexto ittesdfia platdbnica. Com efeito, com a
arqueologia do livro Ill, Platdo prolonga, por assilizer, o grande mito cdésmico do
Politico e nos mostra que a historia da humanidade canstiseus olhos, ndo um evento
inteligivel, submetido aos principios imutaveisrdaionalidade pura, mas um fendmeno
sensivel, pertencente, como tal, ao dominio dor@deda temporalidade. Ora, isso implica
que a historia, para Platdo, € sempre ameacadagelgpcdo e pela desordem que afetam
as coisas sensiveis, e que a esfera da vida pplitc medida em que se insere no
movimento do devir histérico, € marcada, por couos#g, por uma instabilidade
fundamental. Tal € exatamente o que Platdo pretdizée quando afirma, no inicio do
livro 1ll, que, no interior de um lapso de tempdinito e ilimitado @!peiron), todos os
regimes ja surgiram e desapareceram, nascerane@pen, dando origem a todos os tipos
de configuracdo politica possiveis. Ademais, nai&ecja do livro, Platdo nos faz ver que
esse processo de mudanca e de destruicdo que amedsténcia dos regimes € agravado
e acelerado pela irrupcdo de um elemento psiquodadeiramente obscuro, proveniente
das profundezas da alma humana, a saber, a igi@naesrazaca{magiva, alnoia), que,
afetando os reis e os povos, engendram a injystidiiava) e a desmedidal@bri"), principais
fontes de todas as desordens que arruinam as sideattavia, como vimos anteriormente,
diante dessa ameaca de desraz&o e desordem, a dodsgislador, como bom demiurgo,
consiste em tentar introduzir na vida politica oxim® de ordem e de racionalidade
possivel, a fim de extirpar a ignorancia e hgbris do comunidade e salvar,
consequentemente, a cidade da corrupcdo e da de@adera, como nés também tivemos
ocasido de ver, 0 meio que permite ao legisladdizes esse procedimento demidrgico de
racionalizacdo € precisamente o ideal do regiménp®is € gracas ao regime misto que o
legislador pode combinar os dois principios paiextremos, isto €, a autoridade e a

liberdade, a monarquia e a democracia, chegando askmitar a anomia, a desrazao e o

8 Leis Ill, 701 c-702 b.
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excesso de poder, de forma introduzir a justa naeglitimevtrion) e o equilibrio no ambito
da vida politica.

No contexto do livro Il dad.eis Platdo, é verdade, ndo especifica com maiores
detalhes como seria o arranjo politico e institngioresponsavel por essa mistura de
democracia e monarquia que define o regime misboeManto, em um momento ulterior
do diélogo, no livro VI, o filésofo afirma que ambinacdo de democracia e monarquia
que é necessaria a conservacao de pofiteia pode ser entendida como uma mescla, no
sistema publico de distribuicAo do poder, das dpascipais formas de igualdade
reconhecidas pelos homens: a igualdade numéricey@akiade proporcional. A primeira
dessas igualdades, nota o Estrangeiro, é aquelanpera no plano das quantidades
(medidas, peso, numero) e que, sendo mais afimam@Eeios da democracia, o legislador
devera implementar na estrutura da cidade medéadistribuicdo de certos cargos através
do mecanismo do sorteio. Gracas a essa forma daldagle, todos os cidadaos,
independentemente de sstatussocial ou econdmico, poderdo, entdo, participavida
publica, assumindo determinadas funcdes na admaigist dap6lis®® Mas, além dessa
igualdade democratica, existe, segundo o Estramgeima outra igualdade, “mais
verdadeira e excelente”, que exige o socorro daetharia e do julgamento de Zeus”. Trata-
se da igualdade proporcional, que outorga maisaorm menos ao menor, concedendo a
cada um o que esta de acordo com sua naturezaseaptidées. Recorrendo a essa segunda
forma de igualdade, baseada no mérito, o legisladtabelecera, assim, no tecido da
comunidade, a existéncia de distingbes que passiBid que os cargos publicos mais
importantes sejam concedidos apenas aos melhal@sdcs, delineando, por conseguinte,
um principio de hierarquia na estrutura sotigtento as possibilidades de combinacéo
dessas duas igualdades, a numérica e a proporaiolegiislador encontrara, portanto, a via
média entre os extremos da democracia e da moaadpndo origem ao regime misto. Tal
€, em suma, o programa politico que Platdo bustesénvolver sistematicamente e com
grande riqueza de detalhes através do sistemacuegdnstitucional elaborado nas paginas

dasLeis

8 LeisVI, 757 a-b.
8 LeisVI, 757 b-c.
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Capitulo 4

Tykheendmos o problema da fortuna e a reflexdo sobre o estatini da lei

AllaV tivna dhv pote politeivan elcomen

e*nnw~/ th*/ povlei prostavttein;

LeislV, 712 b

&0 dhV qeoVc hfmi~n pavatwn crhvmatwn mevtron aln eilh mavlista,
kaiV poluV ma"llon h! pouv tig, w2¢ fasin, alngrwpog

LeislV, 716 c

4.1. Introducéao

Ao final do livro Ill, apés as complexas discusstiagadas anteriormente acerca da
virtude, da educacgéo, do uso do vinho e da histiogaregimes, o Ateniense conclui que
todas essas explanacdes desenvolvidas até ali abgqwearam os mais variados aspectos
da vida politica e social — tiveram como objetivegipuo descobrir, de um lado, a forma
mais excelente de governar a cidade, e, de oukeaofificar qual o melhor modo de vida

para os particularega( ta gaVr pavnta eilrhtai tou™ katidei n e@neka pw g pot'aln povlic alrista oi*kaivh,

kaiV i*diva/ pw"¢ aln tic bevltista toVn au*tou" bivan diavgagni).® Ora, indaga o Ateniense agora aos

! Leis I, 702 a-b. O verbdatidei'n, utilizado por Platdo nesse passo, é o infinitivokateida e significa,
literalmente, “saber muito bem”, “compreender”,econhecer”. Ja a forma‘koivh € o optativo do verbo
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seus interlocutores, como poderemos saber se coses ediscursos realizamos
verdadeiramente algo de proveitoso e de valor?| @ste, qual prova podemos fornecer
para nés mesmos da real utilidade dessas discusetds/ dhv ti pepoihvkamen proulrgou, tivg

pot' aln ellegcog givgnoito h&mi n proVq hma ¢ au*touVq lecqeivg, w” Mevgillev te kaiV Kleiniva)).? A essa
indagacéao do Estrangeiro, Clinias se manifestaamente e afirma que talvez possua uma
resposta. Com efeito, diz ele, todos l6goi enunciados por eles ao longo do debate
parecem ter sido suscitados por algum feliz adas {ivchn tina). A razao disso, revela-nos
sem mais delongas o cretense, é que ésgespoderdo ser utilizados e postos em pratica
desde ja, em uma situacao politica efetiva, portguale, Clinias, e mais nove cidadaos de
Cnossos foram encarregados pelo povo de Cretandarfuma nova coldnidivga a*poikivan)

na ilha. Clinias observa ainda que, no intuitoled@r melhor a termo esse projeto, 0s
cretenses outorgaram a comissao de fundadores reogativa de poder escolher
livremente, dentre as leis domésticas e estrarsgeisOmoi mais excelentes para a nova
comunidade, motivo pelo qual ele solicita ao Ataseéeseu auxilio, propondo-lhe a tarefa
de construir, desde os fundamentos, uma cidadeatawrps v/ lovgw/ susthswvga poviin).® A
partir desse ponto preciso, o didlogo comeca adofzir, portanto, de uma forma mais
explicita, a tematica da fundacaatdivkisic), enveredando pelo terreno da demiurgia politica

e da legislacéo aplicada.

oi*kevw, cujo sentido primeiro é “habitar”, “morar”, “resi” (Cf. h& oi*koumevnh, a terra habitada). No entanto,
esse verbo pode também significar mais duas oatigss: por um lado, “estabelecer”/ “fundar”, ey p
outro, “governar’/ “administrar”, seja uma casékgn), seja uma cidadesflin). Na passagem em questdo, é
dificil decidir qual desses dois significados (bstacer ou administrar) € o mais pertinente e adutores,
por conseguinte, se dividem. Pangle, por exempimpceendaikevw no sentido de “estabelecer” e traduz o
texto da seguinte forma: “All these things haverbéiscussed for the sake of understanding howyanight
best be established sometime, and how, in prigateeone might best lead his own life”. Ja Saundpta
pela outra alternativa e verte a passagem de raatiférente: “the object was always to find outtvvould

be the ideal way of administering a state, anctst principles the individual can observe in fogrhis own
life”. Mas, tendo em conta todo o contexto dissargnterior, pode-se pensar que as duas op¢esbdas

e que Platdo quisesse deliberadamente explorabigigidade do termo.

2 Leis Ill, 702 b. Como se sabe, o termdlegeog, que comparece nessa passagem com o significado de
“prova”, “teste”, pode também designar “refutac@®esse sentido era utilizado por Platdo paraewidr

um dos elementos mais caracteristicos do métartétsm de discussdo. Cf., por exemBofista 226 a-230

d

*Leislll, 702 b-d.

“ Cf. a exortagdo de Clinias draislll, 702 e: “tentemos, pois, fundar a cidade gimmente no discurso”

(* AtaVr peirwvmeqga lovgw/ prwton katokivzein thVn poviin). Como viu G. Morrow, “The Demiurge in Politicsh@&
Timaeusand theLaws, Proceedings of the American Philsophical Associefid (1953-54) p.13, a situagdo
politica evocada por Platdo nesse passolLé#& em que uma comissao de legisladores se prepasa pa
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Ora, como veremos neste capitulo, no tratamergsadematica, dois elementos,
sobretudo, seréo privilegiados no desenvolvimentbwio IV. O primeiro deles vincula-se
ao problema da interferéncia da fortumack) nas vicissitudes da vida politica. De fato,
confrontando de uma forma mais concreta a quest@miacdo de uma cidade virtuosa nas
fronteiras do tempo, e, por ai, sendo obrigado aemlr mais atentamente as
particularidades envolvidas no ato da demiurgidipal(natureza do territorio, procedéncia
da populacéo, vida econémica etc.), o Estrangen® Ilevado a reconhecer que o legislador
ndo dispde de um poder soberano sobre o curso elpdcinos humanos, e que, por
conseguinte, o mundo do devir historico apresemte $érie de acasos, acidentes e
contingéncias que sao irredutiveis as pretensdesudesabedoria. Nessa perspectiva, a
tarefa do fundador sera definida como um esforca @daptar as elevadas exigéncias éticas
e racionais daéchnepolitica as condi¢des instaveis e nem sempre d&e® da historia
humana. Como é facil ver, trata-se de um procedonedrico que aproxima grandemente
a atividade do legislador do trabalho de demiucgismica descrito nas paginas dmey
pois, a semelhanca dos fundadores ldas, o0 Demiurgo doTimeu ndo é um criador
onipotente, mas um arteséo finito, que, apesaerdsusnamente racional e visar sempre ao
melhor, age muitas vezes dentro dos precarioselinintologicos oferecidos pelo devir
sensiveltfv gignovmenon).”

O segundo ponto importante que emerge de formenpnente nas discussdes do
livro IV acerca do problema da fundacéo consistap@fundamento da reflexdo sobre o
estatuto da lei como principio fundamental de dmgmdo da sociedade politica. Tal
aprofundamento, como teremos ocasiao de ver, farsebretudo em dois niveis: teoldgico
e politico. Com efeito, em nivel teoldgico, contado a tradicdo convencionalista

inaugurada pelos sofistas, a lei sera afirmadecom um mero artificio social, mas como

elaborar um cédigo legislativo para uma nova calpoonstituia algo bastante comum e familiar noagkda
histéria grega.

® Sobre a bondade e a racionalidade do Demiurgdfinezy 29e:pavnta o@ti mavlista e*bouvhgh genevsqai paraplhsiva
efautw/. Cf. também 30b, 34, 55c. Sobre o fato de que a ordenacdo césmididade pelo Demiurgo
esbarra nos limites oferecidos pela material sehsise faz sempre observando a “medida do possivel
Timey 30 a, b, 32b, 37d, 38 c, 42 e, 53b, 65 ¢, 70d).8Como esclarece L. Brissd?aton. Timée-Critias
(traduction et présentation). Paris: GF Flammar@®0l1 (1992), p. 26: “Dans la mesure ou les formes
intelligibles et le matériau pré-existent a soreiméntion, et dans la mesure ou la ‘nécessitéstesi’'une
facon ou d'une autre a son action, le démiurget pas une divinité toute-puissante; voila pourdguoe peut
réaliser le meilleur que dans la mesure du possible
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uma norma que se inspira de uma ordem transcendgrgeencontra, pois, no deus seu
fundamento Ultimo. Deus é a medida de todas aasdi dhV qeoV¢ himi n pavntwn crhvmatwn
mevtron aln eilh mavlista), dird o Estrangeiro, e como tal ele fornece Bssdapdlis um métron

de perfeicdo, imune as vicissitudes do devir eidiiia. Essa afirmacéo, como teremos
ocasido de ver, ndo deve ser lida, porém, comopuopsicao de carater especulativo, mas
sim como um enunciado retorico, cujo sentido sendepelo contexto essencialmente
politico no interior do qual é proferido: seu ohjeté, de fato, legitimar e garantir a
autoridade da norma legal, convencendo os futuatstantes da colbnia da dimensao
sagrada e teol6gica dmmos Ora, a partir desses desenvolvimentos, o legiskaiarecera,
no ambito da cidade, como um arauto da divindadeyocum profeta que, no momento
privilegiado da fundacédo, comunica aos homenstameis ou comandos de uma lei divina.
A conclusdo que devemos, assim, extrair dessa poaaeteoldgica da lei, que inverte
conscientemente os termos do relativismo sofisécque o tipo de regime a ser adotado
pela nova colbnia cretense serd, antes de mais natk teonomia, no sentido mais
rigoroso do termo, isto €, o governo de uma lei egueontra nanétrondivino a fonte e a
garantia de todas as suas exigéncias. Por outp iadplano propriamente politico, Platdo
se esforgara por determinar a lei como um mecansstibco que, apesar de referir-se de
algum modo a razdo, amus tem sua eficacia social determinada sobretudoquelecéo,
isto é, pela possibilidade do uso da pena e dac@oniO principio que funda essa
concepcao é o de que a dura realidade da vidacpotié mostra refrataria aos métodos
puramente doceis e discursivos ldgos exigindo, portanto, o recurso ao expediente da
forca. Nao obstante isso, porém, Platdo reconheperéembora a lei seja sobretudo um
principio coercitivo, ela pode ser justificada poutros meios, e que, portanto,
procedimentos de carater retérico podem ser aiisegislador a fim de persuadir os
cidaddos da validade d@mos Tais procedimentos, como veremos, Sao precisantent
chamados preambulogrdpivmia), que, como instrumentos de retdrica e persudmézam

obter o consentimento dos cidad&os ao que é pepefa norma legaf. Nesse sentido, a

® A questdo dos preambulos legais constitui um dEmurdos dad eis mais discutidos pela critica
contemporanea. Ver, entre outros trabalhos, G. dgrfPlato’s conception of PersuasiorPhilosophical
Review?2 (1953) 234-250; J. Jouanna, “Le médecin, modelidislateur dans ldsis de Platon” Ktema3
(1978) 77-92; Ch. J. Bobonich, “Persuasion, compnland freedom in Platolsaws'. Classical Quartely 41
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lei aparecera, em um certo momento do livro IV, cama curiosa mistura de persuasao e
violéncia, como uma mescla giigwv e biva.

Pois bem, no presente capitulo, procuraremos sanadi interpretar todas essas
guestdes, e tentaremos vincula-las ao tema centeatepresenta o fulcro de nossa leitura
do texto dad.eis a saber, o problema da demiurgia politica daxdels entre histéria e

racionalidade.

4.2. Geografia, demografia e virtude: a influénciado acaso nos

negocios humanos.

Apés aceitar a proposta de Clinias de cooperaelaboracdo de um projeto
legislativo aplicavel a fundacdo de uma nova calfm@ primeira pergunta feita pelo
Ateniense ao seu interlocutor diz respeito as tenigticas dawvra, isto €, as condigbes

geogréficas do territério no qual se localizaréess6nia’ De fato, pergunta ele, a futura

(1991) 365-388; F. Lisi, “Les fondements philosaplis dunomosdans led.ois’, Revue Philosophiqu#
(2000) 57-82; L. Brisson, “Les préambules dand.tds’. In idem, Lectures de PlatarParis: Vrin, 2000.

" Cf L. StraussArgument et action dekois de Platon.Paris: Vrin, 1990, p. 98: “La premiére question
sérieuse (...) porte sur la localisation de laritcité, ou, plus généralement, sur la nature ditdiee”. O
termocwvra, essencial no desenvolvimento dessas primeirtexées do livro IV dad.eis significa, de um
modo geral, “lugar”, “local determinado”, “postdCf. particularmente, na linguagem militar, as esgbes
cwvran elcein, “ocupar seu postotwvran leivpein, “abandonar seu posta*n cwvra/ ganei'n, “morrer em seu posto”.
No entanto, numa perspectiva mais propriamentergéog, esse vocabulo pode significar também acegi
ou espago ocupado por uma nacao, dai, por extems&otido de “terra”, “solo”, “pais”. Ver, pox@mplo,

a expressdo de Herddoto, efistorias, 9, 13,hE cwrh h *Attikhv: o territorio da Atica, a Atica. E importante
ressaltar, aqui, igualmente, que o temmaa cumpre uma funcéo tedrica essencial no esquemaotigico

do Timeu De fato, nesse didlogo, Platdo propde trés mibsipara explicar a génese e a estrutura do
universo visivel: o Send| oln), isto é,as realidades inteligiveis eternas e imutagteisi*dh), que, por sua
perfeicdo, servem de paradigma para acdo ordemddoDemiurgo; o Devind/ gignovmenon), quer dizer, as
cOpias sensiveisminhvmata) das realidades eternas e transcendentes, queesddés ao impacto do
movimento, surgem e desaparecem, hascem e se pamynmo curso do tempo; e, por fim, o lugar ou
espago elementar onde essas imagens do devir séestan: o receptaculocwra). Ver sobre isso, L.
Brisson, Timée-Critias Traduction, introduction et notes. Paris: Flamomar2001 (1992), p. 31. Segundo a
explicagdo platbnica ddimeu,acwvra, recebendo em si todas as figuras e formas sénpiossiveis, €, em si
mesma, desprovida de qualquer qualidade ou atritbefinido, devendo ser compreendida, por conseguint
como um puro meio espacial destinado a abriganageéns das realidades inteligiveis. Ou seja, eptéculo
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cidade cretense sera fundada numa regido proxinmaaamu no interior do paisfteron
e*pigalattivdog elstai tic hl cersaiva;).2 Como se tornara claro na seqiiéncia imediata do, tax
intencdo do Ateniense ao avancar esse tipo dedgueshsiste em explorar a idéia de que
existe uma relacéo estreita entre a geografiacestsmes, no sentido de que as condicdes
do ambiente fisico sdo um fator determinante nfigumacdo dos habitos de um povo. Ora,
a essa primeira pergunta do Ateniense, Cliniasonelpque o sitio destinado a abrigar a
nova colbnia nédo se encontra nem muito longe neitorparto do mar, distando cerca de
oitenta estadios do litorAlIEm vista disso, o Estrangeiro, na continuacéo idtmgb, se
mostra entdo interessado em saber se a colbniapsevéda de portos ou ndo. A resposta
do cretense, nesse caso, é positiva: a cidade iggssvidentemente, bons portos e
ancoradouros. Quanto a topografia e a qualidadsolty Clinias observa que o terreno de
que disporad a novaolis € semelhante ao do restante de toda a Cretapmatsnhoso do
que plano e apresentando relativa fertilidade, ® pgrmitira aos colonos desenvolver a
producdo agricola de maneira satisfatéria, de fommayarantir sua subsisténcia e
autonomia?

O Ateniense sente-se aliviado com a ultimas infgdea fornecidas por Clinias, e
considera que, dadas essas condicdes, a cidade fandada n&o representa um caso
perdido no que tange ao processo de aquisicaatdaeviou™ toivnun a*nivatovg ge aln eith praVq
a*reth~¢ kth~sin).** Com efeito, diz ele, caso ela se situasse a hwirae fosse provida de
bons portos, carecendo em contrapartida de umfédib o que a obrigaria a importar

quase tudo de que necessita, somente legislademesdpomoghvtai geioiv) ou um salvador

€ um substrato plastico inteiramente amorfo e erd@hado, de vez que o0 que recebe em si as imgatdze
Idéias eternas tem de ser necessariamente destideidoda formaTimeuy 50 b-c). Nesse sentido, Platdo
chega a afirmar que mwra participa do inteligivel de uma forma desconcdeapois, sendo invisivel e
informe (Timey 51 a-b), ndo pode ser apreendida pela sensaitéizi), mas apenas por “um raciocinio
bastardo Ifgismw/~ tivni novqw/), dificilmente acreditavel”’ {imey 52 b). Para o leitor dos didlogos, o que é
interessante notar em tudo isso é que, ressaltadapartancia do conceito dkhora tanto no campo
cosmolégico quanto no terreno politico, somos lesaal perceber, mais uma vez, a analogia do traliaih
Demiurgo com a acao do legislador.

8 LeisIV, 704 b.

° A indicacdo é vaga, mas T. Saund@isto. The LawsLondon: Penguin Books, 1975, p. 15, baseado nas
especulagdes de G. MorroR|ato’s Cretan City A historical interpretation of theaws Princenton, New
Jersey: Princenton University Press, 1993, pp.9531;oferece um mapa e sugere que o sitio da eokmi
encontra provavelmente no extremo oeste da plaméchMessara.

% eisIV, 704 b-d.

" LeislV, 704 d. O adjetiva*nivatac significa, literalmente, “incuravel”, “sem remédio”
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excepcional rfevgalog tic swthvr) poderiam impedi-la de adquirir habitos nocivos e
degradantes. Situando-se, porém, mais ao intesigads, e podendo produzir os alimentos
necessarios a sua subsisténcia, mas ndo em abimdaponto de poder gerar excedentes
para exportacdo, a futura colbnia apresenta bomgnpsticos quanto a possibilidade de
realizacio deareté E verdade que a sua localizagdo, embora n&opsejaiamente
litor&nea, se encontra excessivamente proxima do moaentanto, os oitenta estadios de
distancia que a separam do litoral servem de conébimar, afirma o Estrangeiro, torna,
sem duavida, agradavel a vida cotidiana de qualpgaks; ndo obstante, ele pode ser também
uma companhia dura e salobra. A razao disso, explienigmatico ateniense, € que as
cidades situadas em sua proximidade via de regcarseertem ao comeércio, o qual traz
consigo, inevitavelmente, o amor as riquezas e reupgao dos costumes, elementos
decisivos no processo de desintegracdo do tecid@alsd’or outras palavras, para o
Estrangeiro, a localizagéo litoranea favorece @mledvimento de atividades comerciais e
mercantis, e estas, por sua vez, estimulando a@sdénganadoras e pouco confiaveis nas
almas dos cidadaodilgh palivmbola kaiV alpista tai~C yucai~¢ e*ntiktou~sa), comprometem os
principios éticos que constituem o alicerce mooabdyanismo politicd?

Mas isso nao € tudo: para o Ateniense, as cidamemflas a beira-mar encontram-
se expostas a um outro perigo, que pode ser umadhgpextremamente nefasto para a sua
pretensdo de se constituirem como regimes excslentétuosos, a saber: o risco de se
tornarem poténcias maritimas, cuja supremaciaangg assenta quase que exclusivamente
sobre a eficicia de seu aparato naval. O Estrangiga como exemplo historico desse
perigo o caso da talassocracia minoana, que chieglusive a subjugar a prépria Atica.
Mas, como veremos a seguir na sequéncia do teata, gdém dessa alusdo explicita a
talassocracia da época de Minos, o Ateniense tenvista um outro acontecimento
histérico mais recente e atual, qual seja: o casonghério maritimo formado por Atenas
apos o fim das Guerras Médicas. Basicamente, arigiro julga que ha dois problemas
no fendbmeno de constituicdo de uma poténcia maritprimeiro deles diz respeito as
técnicas de combate utilizadas pelas forcas nagaistm modo geral, os marinheiros nao

véem nenhum mal em combater se valendo da taticetrdeeder e recuar para o abrigo de
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suas naves, ao invés de arrostar os inimigos fdeeeae de forma viril, como hoplitas
destemidos. Mas é facil ver que as vitorias obtatas tais procedimentos se devem mais a
astucia do que a coragem e a resisténcia heroigae e@ngendra conseqientemente uma
certa degradacdo moral. Lutando de tal maneiragntarsarcasticamente o Ateniense, até
os ledes se habituariam a fugir dos cefvd3.segundo problema, por sua vez, é de ordem
social e se refere ao fato de que as vitorias goidas por meios navais acabam por
conceder uma indiscutivel ascendéncia politicaat@®soldados mais valorosos, mas aos
marinheiros. Ora, a classe dos marinheiros, ndistangeiro, € constituida de gente de
reputacdo duvidosa e da mais variegada espécieiednaplica que, outorgando a tais
homens honras e prerrogativas politicasv te kaiV a*rcavg), um regime corre o risco de
promover um certo desequilibrio interno, tornanepper conseguinte, mal governddo.
Clinias aceita as objecfes feitas pelo Atenienseaatdo aos riscos politicos e
morais do poder maritimo. No entanto, ele obseyga Em seguida que, para os cretenses,

foi a batalha naval de Salamina que salvou a Gréaialominacdo barbaraalgmi na
naumacivan ... himei~¢ ge oi Krh teg thVn GEllavda favmen sw sai). O Estrangeiro concorda com essa
assertiva, dizendo que tal é realmente a crengadida entre a maioria dos gregos e dos
barbaros. Porém, acrescenta ele imediatamente, uamoginido, foram os combates
terrestres de Maratona e Platéias que, ao contcamoecaram e concluiram a salvagéo dos
helenos tVn pezhVn mavchn thVn e*n Maragw "ni genomevnhn kaiV e*n Plataiai~g, thVn meVn alrxai th g
swthrivag toi*q [@Ellhsi, thVn deV tevlog e*pigei nai). Mais: esses dois combates contribuiram para
fazer dos gregos homens melhone¥cmeVn beltivoug touV¢ @Ellhnag poihsai), ao passo que a

batalha de Salamina os fez piora¥c(deV ou* beltivouc).*

2 LeisIV, 704 d-705 a.

3| eisIV, 706 b-707a.

“LeislIV, 707 b.

5 LeisIV, 707 b-c. A batalha de Maratona ocorreu em 90 e foi 0 primeiro grande combate das Guerras
Médicas. Nela, os atenienses, comandados peloajévidciades, derrotaram os persas, liderados @isD

J& a batalha de Platéias ocorreu onze anos depoi479 a. C., e foi, sem davida, o confronto quefpd a
invasdo persa. Um exército grego, liderado pebamano Pausanias, bateu as milicias persas, canasnd
por Mardénios. Um ano antes, em 480 a. C., traecaiisatalha naval de Salamina. As estapas desdmtn
foram, em resumo, as seguintes: nas proximidadgsramontério de Artemisium, em Agosto de 480, as
frotas gregas, comandadas por Temistocles, resigi@ varios dias as tentativas de penetragdoada fr
persa, enquanto em Termdpilas um pequenos nimezspadetanos, comandados pelo rei Lednidas, oferecia
uma resisténcia herdica a gigantesca infantariaapgpuando a resisténcia dos espartanos foi fimadme
esmagada, 0s exércitos persas penetraram senidiifieuaté a Atica, obrigando os cidaddos de Aterses
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Nesse ponto, como se V&, as palavras do Estrarggstonem um tom nitidamente
polémico, deixando enfim totalmente claro o alvmgipal visado por Platdo em toda essa
diatribe contra os perigos do poder naval: a deauigrateniense. Com efeito, foi
exatamente gracas ao triunfo naval de SalaminaAtereas pdde encontrar as condicbes
propicias para dar inicio a politica de imperiabsmaritimo que veio a fomentar e
radicalizar a democracia em suas fronteiras. Airpdaquele evento, um estreito elo
historico estava, assim, firmemente estabelecidocidade, entre o fortalecimento do
aparato naval e 0 movimento de total democratizag&oestruturas politicas. Ora, como
viram o0s historiadores, o dado essencial que exm&sa curiosa conexao entre poder
maritimo e democracia em Atenas — e que foi peoedrgutamente por Platdo — é o fato
de as forcas navais atenienses serem constitiddassua maioria, ndo por nobres ou
oligarcas, mas sobretudo pelas classes populagent{a de “reputacdo duvidosa” a que se
refere o Estrangeiro na passagem citada), umauw@2zmm precisamente tais classes que,
nao dispondo de recursos para arcar com as degpegEsado armamento de hoplita, se
viam obrigadas a servir nos postos da marinhagéemdo contingentes para as gafés.
Tendo em conta isso, entende-se, pois, como uroerresfortalecimento das frotas navais,
COmo 0 que ocorreu apos as guerras Médicas, pssguzma inevitavel ascensédo politica
dos setores mais pobres da sociedade. A estramheujaaidade do caso ateniense, no

entanto, € que essa expansdo da democracia calsegtavés da constituicdo de uma

refugiarem na ilha de Salamina. Diante desse avparga, Temistécles,resolveu entdo bater em ratidad
Artemisium com seus navios e, num lance de gramtdieestratégico, conseguiu atrair as frotas pepsaa a
baia de Salamina. Na baia de Salamina, em setaBb480 a. C., 0s navios persas foram esmagadas pel
frota ateniense, dando finalmente aos gregos dorstsbre o mar. Cf., sobre isso, L. Briss@faton.
Lettres.Traduction, introduction, notice et notes. Parlankmarion, 1984, pp. 32-34

6 Cf. G. Morrow, Plato’s Cretan City.,. p. 99; J. Keegarlma histéria da guerraS&o Paulo: Cia. das
Letras, 2001, p. 270. Vale lembrar, aqui, que &cariao imperialismo maritimo de Atenas ndo é uma
novidade daseis Ja noGérgias(515 b-517a, 518 e- 519 b), por exemplo, Plathog@sa algo semelhante,
ao afirmar que os politicos mais proeminentes da ceemocratica ateniense, como Temistocles, P&ecle
Milciades, entre outros, ignoravam completamentpriseipios da verdadeira arte politica, pois, m@$ de
buscarem tornar os seus concidaddos melhores gustts, preocuparam-se apenas em encher a cigade d
portos, muros e arsenais.@itias, por sua vez, pode ser lido, todo ele, como unfigtanpolitico contra o
desenvolvimento naval e militar de Atenas. Comtefémaginando o triunfo herdico de uma for¢a t&ne
moderada e submissa as leis — a Atenas primits@bre uma poténcia maritima desmesurada e coleseal
reino atlante —, esse texto reproduz, em um registtico e alegérico, a histdria da ascenséo euddajdo
império naval ateniense dos séculos V e IV. @bre isso, P. Vidal-Naquet, “Athénes et I'Atlantide
Structure et signification d’un mythe platonicienfh Le Chasseur NoirFormes de pensée et formes de
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marinha de guerra mais e mais poderosa teve comtoapartida paradoxal, no plano da
politica externa, a criagdo de um genuino impéroitimo, que tornou possivel a cidade
de Atenas imp6r sua dominacéo e lideranca ao testtmmundo grego. Tal processo,
porém, que atingiu seu apogeu na época de PRgrieleque foi inequivocamente
impulsionado pelos recursos financeiros propicialiges de Delos, mostrou-se, depois,
extremamente desastroso para toda Grécia, pasdoriuma excessiva hegemonia politica
e militar de Atenas sobre as outmseis acabou por suscitar a rivalidade de Esparta, o
que foi um fator decisivo no desencadeamento dar&de Peloponesd.Afirmando que a
vitoria de Salamina tornou os gregos piores, caaggiro quer, pois, chamar a atengéo para
as nefastas consequéncias histéricas e morais lqueosteriormente engendrou, ao
favorecer o surgimento e o desenvolvimento do imfiegmo naval ateniense, causa
principal do conflito fratricida que colocou emserias bases da civilizacao helénica.

Seja como for, na continua¢do do diadlogo, o Estimogda por encerrada essa
discussdo e afirma que todas essas consideracéesm ata natureza do territério e da
disposicao legal foram desenvolvidas tendo em wvagt@oblema da exceléncia do regime

(AllaV gaVr a*poblevponteq nun proVq politeivag a*rethVn, kaiV cwvrag fuvsin skoupouvmega kaiV' novmaon

tavxin), porquanto o que mais importa para os homenséndamero fato de existir ou a
simples sobrevivéncia, como julga a multiddo, nuasar-se melhor e permanecer em tal
condicao tanto quanto dure a vida® (oV swv/zesqai te kaiV ei"nai movnon a*ngrwvpoig timiwvtaton
h&gouvmenoi, kagavper oif polloiv, toV d'wEq beltivstoug givgnesqai te kaiV ei”nai tosou~ton crovnon o@son aln

wsin). ¥ Mais uma vez, a virtude é, pois, afirmada comobjetivo supremo da vida

politica, deixando claro o fato de que, na oéticafitisofia platbnica, a legislacdo e a

societé dans le monde grec. Paris: Maspero, 1984.igialmente J. -F. Praded®iaton et la cité Paris:
PUF, 1997, pp. 88-89; G. MorroWwJato’s Cretan City.,.pp. 96-100;

" A liga de Delos (assim chamada porque a sede wiéeseuro se encontrava na ilha de Delos) foi uma
confederagdo criada logo ap6s o término das Gudtéacas (478/7) e que chegou a reunir 150 cidades,
tendo por finalidade proteger a Grécia de um ndaque do império persa. Gragas a superioridadaiae
poderosa armada, 0s atenienses, porém, logo aasumilideranca da liga, manipulando-a em funcaseds
interesses econdmicos particulares. De fato, defame cada vez mais ostensiva, Atenas imp0s seuote
sobre a confederacao, intervindo nas cidades alipaia instalar seu estilo de democracia, exigiridotos
pesados dos estados associados e utilizando btea g recursos do tesouro para financiar suass obra
publicas. Como ndo poderia deixar de ser, tal estigdcoisas acabou por gerar insatisfacéo, e adlas
participes da liga, como Corinto e Tebas, resofaen@mper com a confederacdo e se associar a Esparta
fim de recuperarem sua autonomia. O cendrio p&aesra do Peloponeso estava armado.
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moralidade constituem dominios essencialmenteligaelos. Ora, feita essa observagéo e
esgotada a questdo geogréfica, o Estrangeiro pessaeguida, para a abordagem do
segundo tépico que, a seu ver, possui uma impaatélecisiva no contexto do problema da
fundacdo, a saber, a questdo demografica ou papudhcCom efeito, indaga ele, qual é o
tipo de povo que fara parte da nova colotigdf kataikizovmenog ubmin lewV¢ elstai))? Vira ele

de toda a Creta, em virtude do fato de existir exwale populacdo nas outras cidades da
ilha? Clinias observa que sim, que tal serd o aass, que populacdes provenientes de
outras regides da Grécia, sobretudo do Peloporssép também bem-vindas e bem
acolhidas como participes no processo de coloroz&gdteniense observa, entdo, que tal
circunstancia representa, para o legislador, uon fatilitico ambivalente, pois, por um lado,
ela se mostra inconveniente, mas, por outro, afi@ ger um elemento vantajoso. O ponto
negativo em relacdo a uma populacdo de colonosogéteea, formada por povos de
diferentes origens e procedéncias, € o fato deajyp@pulacdo carecera necessariamente de
unidade politica e amizade, por ndo possuir norenasadicdbes comuns. Sera preciso,
assim, aguardar um bom tempo para que uma ceda ersolidariedade nela se originem.
Em contrapartida, a vantagem oferecida por um ghupoano heterogéneo ao trabalho do
legislador é que os povos que o constituem aceitandis facilmente as leis e costumes
novos estatuidos pelos fundadores. Trata-se, deisyma situacdo inversa aquela que
ocorre quando os colonos sédo formados por um sO: gmssuindo as mesmas leis e as
mesmas tradicbes, esse povo sera unido e coesentdinto, em virtude de sua unido e
fidelidade as tradicbes comuns, ele se mostrar& hastil a aceitacdo de leis novas. De
qualquer forma, o que as dificuldades inerentessasituacdes evidenciam, segundo o
Ateniense, € o fato de que a atividade legislattivaa fundacdo de cidades sdo,
verdadeiramente, os meios mais completos pararsa piova o valor de um homeril'(
olntwg estiVn nomagesiva kaiV povlewn oi*kismaiV pavitwn telewvtaton proVc a*rethVn a*ndrw n). *° Ou seja,

na confrontacdo das duras e adversas circunstamigas coisas politicas, o mero

conhecimento parece nao ser suficiente.

8 LeislVv, 707 d.

9 LeislVv, 707 e-708 d.

21c



Clinias ndo compreende bem o que o Ateniense pletéizer com essas ultimas
palavras. O misterioso protagonista do didlogoé&eentéo, obrigado a lhe explicar que o
que as contingéncias acima indicadas revelam éngunleum homem jamais legisla sobre
coisa alguma, mas que sdo sempre a fortuna e denses mais variados da vida que,
precipitando-se sobre nés de todas as formas, feadas as nossas leiinfellon levgein whg
ou*deivg pote a*ngrwvpwn ou*deVn nomogetei®, tuvcai de kaiV sumforaiV pantoi~ai pivptousai pantoivwg
nomogetousi taV pavnta hiimin). Por vezes, explica ele, é uma guerra que subweerégime e
transforma as leis; outras vezes, € a penuria daiwle uma ardua pobreza. Poder-se-ia
mesmo dizer que muitas inovacodes legislativasos@sultado da tentativa de fazer face a
irrupcéo de epidemias e calamidades que ameacaan wur tempo excessivo. Tendo em
conta esses fatos, conclui o Estrangeiro, devepuis, afirmar que nenhum ser mortal
jamais promulga leistd/ gnhtoVn meVn mhdevna nomogetei'n mhdevn), e que todas as coisas
humanas nada sédo além de vicissitudes e acasas {ei"nai scedoVn al@panta ta*ngrwvpina

pravgmata). Tal € a instavel realidade a qual se encontrggitas as artes do navegador, do
piloto, do médico e do generd.

As proposicdes do Ateniense, como se V&, enund@ammaneira contundente o
poder devastador da fortuna sobre o mundo e o dasassuntos humanos, deixando claro
a fragilidade de nossos conhecimentos — entre @ss gge inclui, evidentemente, a
legislacdo romoghsiva) — quando confrontados com a forga imprevisival clantingéncias
que perturbam o movimento da histéria e do des#o kignifica que o dominio das coisas
humanas € ndo o dominio da ordem e da coeréncis,omarreno instavel onde se
desdobram acidentes e vicissitudes que escapaocopgieto a sabedoria do legislador. A
tykhe impera sobre a vida humana, produzindo de forneat@ia e imprevisivel os
acontecimentos que determinam os destinos da vidteca.

No entanto, uma tal afirmacao do poder absoludevastador da fortuna sobre os
negécios humanos apresenta problemas e, no liséerevela mesmo extremamente
desesperadora, pois, subordinando tudo a forcai@bslo acaso, ela acaba por esvaziar a

arte em geral — e o0 saber legislativo em particta de boa parte de sua consisténcia e

D eislV, 709 a-b.
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eficacia, transformando toda acdo em mera vaidadd@om efeito, se tudo, na histéria dos
homens, € regido de forma aleatoria pelos capricegss da fortuna, se o devir no qual nos
encontramos se encontra, por assim dizer, “abaddbnantdo as artes perdem seu
alcance ou efetividade, na medida em que o curs@dentos que afetam a vida humana se
mostra irredutivel a qualquer tipo de controle previsibilidade. Uma tal visdo nos conduz
inevitavelmente a um profundo pessimismo quantosaoesso dos empreendimentos
humanos no tempo, porquanto, em um mundo regidoguaso, todo projeto torna-se vao,
toda empresa, fatil, o0 que nos entrega a um muslespero diante da opacidade das coisas.
Nessas circunstancias, talvez as coisas humanas se@on realmente dignas de
consideracdo e apenas a necessidade nos obrigne acupar dela€. Ora, a fim de
nuancar essas conclusfes radicais e justificar pro@avel eficacia do conhecimento
humano — e, por ai, legitimar a possibilidade dgresalegislativa —, o Ateniense
reconhece que talvez fosse conveniente retifiGtetsmo de suas primeiras proposicdes e
assumir que o poder dgkhenio seja tdo absoluto como foi afirmado antesgleoele faz
na sequéncia do didlogo, contrabalancando suaseipasn afirmacbes ao admitir a
existéncia de um outro principio que, ao lado atuf@, atua sobre o curso do mundo: o
deus?? De fato, propugna ele, se ha, decerto, algumaaderdo que foi afirmado antes,
pode-se dizer também que “deus é que tudo dirgggeecom o deus, a fortuna e a ocasiao
favoravel governam os negécios humanos em uniVefsal meVn pavnta, kaiV metaV geou”
tuvch kaiV kairovg, ta*ngrwvpina diakubernw “si suvmpanta).

A nova colocagéo do Estrangeiro matiza, como sa védicalidade e o ateismo da
afirmacgéo inicial; no entanto, € preciso dizer @ anula inteiramente a incerteza e a

instabilidade que marcam a relacdo do homem corpréymia historia, na medida em que,

1 Como esclarece N. Bignott6, tirano e a cidadeS&o Paulo: Discurso Editorial, 1998, p. 116, amentar
essa passagem crucial: “A crenca no poder do éelgisifica assim abalada, quando confrontamos ffEs a
com o conjunto de determinagdes que comp8em o mibiedote das condi¢Bes reais da existéncia humana,
Platdo demonstra que seria mera vaidade acredieauiop homem qualquer poderia controlar o destino da
existéncia de toda uma cidade”.

*ZLeisVII, 803 b.

2 Mais uma vez, remetemos aos esclarecimentos &égNotto, O tirano e a cidade., loc. cit.: “Contudo, é
preciso ver que a proposi¢ao anterior, que retisponsabilidade do legislador, anula inteiramerakance

de sua arte. Se nada pudéssemos fazer contraaadfoaraso, de nada adiantaria o saber e a pradpoiE o
mundo nos seria sempre estranho, desdobrando-$ermias sucessivas, segundo uma légica impenetravel.
Por isso, Platdo nuanca sua afirmacgédo introduzimdelemento decisivo: a divindade (...) O mundcspas
entdo a ser governado por dois elementos: os sleus@acaso”.
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da perspectiva meramente humana, ndo € possivielgdis a acdo do deus dos eventos
produzidos pela fortuna: a referéncia a providéndi@na permanece, assim, uma
referéncia ambigua ou problematica, o sentido dostacimentos histéricos conservando
seu carater fundamentalmente misterioso e impembtrfldo obstante isso, essa mesma
colocacdo abre espaco para a existéncia de um midérinteligibilidade no curso das
coisas, visto que, no espaco instavel da histéna,que as vicissitudes do acaso nao
podem ser claramente diferenciadas de uma posstedieréncia do deus, o homem pode
se agarrar ainda a um elemento fugidio a fim d=arglar a consecucao de seus projetos, a
saber: a ocasidao oportunairfvc). Fundado nessa fragil referéncia de inteligibitid, o
Estrangeiro julga, entdo, possivel acrescentadeisslementos enunciados acima — o deus
e a fortunageovg e tuvch — um terceiro principio: a artéi{merwvteron mhVn trivton sugcwrh sai
touvtoi¢ dei*n e@pesqai tevcnhn), pois, diz ele, quando estamos, por exemplo, e rdas
turbuléncias provocadas por uma tempestade mayitdoarrer aos conhecimentos técnicos
do piloto kubernhtikhv), capaz de aproveitar o0 momento oportukaiow(/), € muito mais
vantajoso do que deixar de fazé-lo. Ora, na visA&strangeiro, 0 mesmo raciocinio vale
para todas as demaischnaj e em particular para a legislacdo: de fato, eno mas
turbuléncias da histéria, a contribuicdo fornecmda arte de um bom legislador pode
funcionar como a arte do piloto diante das intemegédo mar, sua contribuicdo ndo
devendo, por isso, ser de modo algum desprezagdaeSe dai que se um pais deve reunir
todas as condicbes favoraveis para fazer dos ggadgios homens felizes, é preciso que ele
possua ndo somente o género adequado de ter@dd® populacdo, mas também um
legislador que realmente participe da verdadé (omogevthn a*lhgeivag e*comenon), pois
apenas um tal legislador sabera se aproveitarpatunidades oferecidas pela fortuna para
criar uma boa ordem politiéa.

Com o avanco dessas Ultimas consideragdeAteniense reinsere no mundo a
referéncia a uma certa possibilidade de sentidg gimela que ndo nos seja totalmente
acessivel, fornece alguma coeréncia aos eventoslanas, mitigando o desespero e o

pessimismo da postura inicial, e garantindo, asairarte humana uma relativa eficacia.

B LeislV, 709 b-c.
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Desde que ela saiba agarrar o momento oportunope@ com os desdobramentos por ele
engendrados, d@échne pode, pois, fornecer uma real e efetiva contribuigios
empreendimentos humanos. Isso ndo significa, popéna o Estrangeiro, que arte seja
uma atividade onipotente e soberana: ao contré@aomedida em que a sua eficacia
depende do advento de um elemento imponderavalirdés, que, em cada caso, produz as
condi¢cdes mais favoraveis para a sua atuacaoe éacontra sujeita a algo de misterioso,
que ndo pode ser inteiramente previsto e controlddim caso particular da legislagéo, tal
constatacdo nos conduz a admitir que o legisladordispde da histéria humana como de
uma matéria plastica, completamente docil a suapukatcdo, e que a contingéncia e a
imprevisibilidade devem ser consideradas, portangmo fatores essenciais na delimitacao
de sua funcéo politica. O que implica a conclusiquk as possibilidades de ordenacgao do
material histérico sdo, por conseguinigitadas, e que o controle déchnelegislativa
sobre o curso dos negécios humanads'ngtwvpina pravgmata), subordinando-se a
imponderavel eventualidade dairds ou da situacdo favoravel, ndo € e ndo sera jamais
absoluto. Diferentemente do que pensara Maquiagl.eis julgam, portanto, que a
Fortuna ndo pode ser completamente dominada ougads e que a arte humana sempre
terd de se confrontar com fatores imponderaveis eseapam as suas pretensdes
demitrgicas’

Como é facil ver, essa situacdo do legislador didas vicissitudes dgkheevoca
de perto a posicdo do Demiurgo diante da necessidasimica a"navgkh) que domina a

matéria primitiva noTimeu?®®> Em ambos os casos, com efeito, vemos que um eagent

24 Cf. Th. PangleThe Laws of PlatoTranslated whith notes and an interpretive esShicago. The Chicago
University Press, 1988, p. 439: “Unlike Machivethe Athenian continues to distinguish god fromtéioa,
and continues to refer to the need for prayerforod moment does he suggest that human art toievirould
ever predict and control fortune”.

%5 De resto, os termoisvch e a*navgkh sdo empregados quase como sinénimos no vocabiilaséfico de
Platdo: ambos, de fato, servem para designar aqtietes de eventos ou fenémenos produzidos petadea
causas cegas ou puramente mecanicas, que nado eilmedaan plano ou designio racional preciso. Cfi, po
exemplo,Leis X, 889 c, onde Platdo fala do que ocorre “por acaspartir da necessidadedtgV tuvchn e*x
a*navgkhq) e Timeu46 e, onde as causas't(ai) que desencadeiam movimentos a partir da necessigla
a*navgkhc) sdo identificadas com todas aquelas causas guetegem sido separadas da inteligénoi@sa{
monwaei sai fronhvsewc), produzem seus efeitos ao acaso e sem ordémvon altakton efkavstote e*xergavzontai). E
baseado nessas consideragfes conceituais elab@eldasdialogos que F. CornforBJato’s cosmology
London, 1937, p. 166, pdde observar com correc@o em Platdo, o acaso op8e-se ndo a necessidagla, ma
intencdo ou ao propoésitgpyrpose. Ver, igualmente, sobre esse assunto, os comentdeios. Brisson,
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inteligente encontra-se as voltas com a empresagimizar uma realidade primaria que,
por ser afetada por uma forca cega e imprevisfweh,(a*navgkh), mostra-se via de regra
refrataria ao influxo ordenador da razdo e do conmento. Tendo em conta essa
similaridade, somos entdo mais uma vez levadodndtia que a atuacdo do legislador
humano diante dgzkhedevera, de certa forma, reproduzir a estratégacéde seguida pelo
Demiurgo divino diante dananke trata-se ndo de tentar suprimir o dado irracional
diluindo-o no elemento inteligivel de uma ordenfgiéa e absoluta, mas de buscar realizar
o melhor possivel com aquilo que ele pode nos cderadaptando as exigéncias superiores
do paradigma aos limites constitutivos do materisér trabalhado.

Pois bem, na sequéncia do dialogo, apos ter recmtha importancia decisiva do
divino, do acaso e dkairds no plano das coisas humanas, o Ateniense estalmitie a
necessidade da prece: ndao podemos distinguir deafotara a acdo da providéncia dos
golpes da fortuna, mas isso ndo nos impede de aeslideuses seu auxilio na realizacdo de
nossos empreendimentos. A prece, porém, pressugdaqyele que pede, saiba o que é o
melhor para si mesmo, ou, por outra, a prece pvéssuliscernimento e inteligéncia
(frovnhsic); ela é, pois, perigosa para 0s ignorantes, e sievéeita apenas pelos que sabem,
pelos competentés. E, de fato, o comportamento tipico dos homepsaalizados em
alguma arte consiste exatamente em saber pediteaises a realizacdo daquelas condigbes
cairologicas que seriam mais favoraveis ao exercicio de suapetdncia. Segundo o
Ateniense, isso vale também para o caso do legislaple devera saber solicitar as
divindades o advento daquela situacdo politicaieiosp que seria a mais propicia para a
criacdo de um regime realmente ordenado e razo@vel- poder-se-ia perguntar — , qual
situacdo politica auspiciosa e privilegiada € egsla qual o legislador deve fazer
ardentemente suas preces e seus votos? De uma aparantemente paradoxal e
surpreendente, o Estrangeiro considera que elastem@stes de mais nada no encontro do
legislador com um tirano, pois, diz ele, ndo haomeais eficaz e mais rapido do que esse

para se instaurar um bom regime. A cidade que temadrente um governante tiranico &,

Platon. Timée-Critias., p. 33 e J. GouldThe development of Plato’'s Ethic€ambridge: Cambridge
University Press, 1955, pp. 192-203.

B Leislll, 687 a-e.
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assim, do ponto de vista da arte da legislaca®laque apresenta as condi¢ges politicas
mais adequadas e favoraveis para a instaurac@oetter politeia possivel. Tal tirano,
porém, afirma o Ateniense, ndo pode ser um indvidomum ou vulgar, mas deve ser
alguém dotado de certas qualidades naturais ddfieidas: € preciso que ele seja, de fato,
um homem jovem, corajoso, possuidor de boa meméride boa capacidade de
aprendizado; ademais, € mister que ele possua tarobga certa moderagcdo — nao a
moderagado superior, e que poderiamos dizer queagih sabedoria, mas a moderacao
entendida em sua forma ordinéria, isto €, aquetasguge espontaneamente na alma das
criangcas e em certos animais, desde o0 momento stomento e que os torna capazes de
saber usar dos prazeres de uma forma convenisetesata. Ora, arremata o Estrangeiro, se
um tirano como esse vem a se encontrar, por umegdép sorte favoravel, com um
legislador realmente digno de louvor, podemos diper 0 deus fez quase tudo o que ele
costuma fazer quando quer que uma cidade seja dieluma forma especiahy(ta scedoVn
a*peivrgastai tw/ qew/" alper o@tan boulhgh / diaferovntwc eu* pra xaiv tina povlin). 2°

Conforme notou argutamente Strauss, devemos canaede especial atencdo aos
enunciados contidos nessa passagem, pois 0 queamd@esro exige aqui do tirano ideal
lembra de perto o que Sdécrates exigidRepublicado filésofo. Apenas, a Unica diferenca
consiste no fato de que Socrates exigia tambéniddofo atributos tais como a docilidade
e 0 amor a verdade e a justica, coisas que nadmeaAcionadas pelo Estrangeiro no passo
em questdo. Strauss explica essa importante omésgémentando que essas qualidades
nao sao requeridas do bom tirano porque, sendadinbdo a autoridade do verdadeiro
legislador, ele delas participa indiretamente oar “procuragédo”. Ora, a consequéncia
importante resultante dessa consideracdo é entBogae a figura do verdadeiro legislador
identifica-se com a figura do fil6sofo, de formaequ Estrangeiro, ao descrever o perfil do

tirano ideal, deixa-nos entrever a natureza do adsilo legisladof’ A figura do

% Leis IV, 709 d-710 d. A idéia de que o aparecimentordathores condices politicas para a realizacdo da
reforma da cidade depende de uma intervencéo digttaé, do acaso, da sorte ou de algo que esmapa
controle e a previsdo da arte humana, constitui igl@ comum a outros textos platénicos. Assim, por
exemplo, neRepublica(VI 499 c; IX, 592 ak naCarta VII (326 b; 327 e), a improvavel coincidéncia entre
poder politico e filosofia é considerada como urangéw extraordinario, dependente do concurso dea“um
fortuna ou acaso divinostie(~a tuvch, qei~a maoi~ra).

?T«Ce que le législateur exige du tyran nous raepedi que Socrate exige des philosophes; mais Saxxige
aussi du philosophe qu'il soit par nature pleirgdi&ce et amoureux et apparenté a la verité ejustiae. Ces
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verdadeiro legislador é, assim, nessa perspectivatra faceta da natureza do filosofo, a
sua faceta politica, por assim dizer, da qual padeter uma furtiva visdo através da
imagem do bom tirano.

Seja como for, a afirmacao da tirania como a fopoiética mais apta para se efetuar
a passagem a melhppliteia possivel tem qualquer coisa de inusitado pardtor ldos
dialogos, sobretudo se considerarmos quBegiblicaPlatdo a havia apresentado como o
mais degradado e depravado de todos os regim@sindefa mesmo como a manifestacao
maxima da desrazdo e da bestialidade no seioddaeci No entanto, tal proposicédo se
torna compreensivel se levarmos em conta a difardeccontextos e percebermos que
nesse momento dakeis Platdo ndo esta interessado em desenvolver urddip
axiologica dos regimes, a partir da qual as ditessgpoliteiai seriam escalonadas segundo
sua maior ou menor exceléncia interna, mas, as&mtesta tentando penser condi¢cdes
politicas reais mais favoraveis para se efetuardacdo de uma cidade relativamente
razoavel e virtuosalrata-se, pois, de uma consideracdo pragmabtiada para a eficacia
e inspirada de um certo realismo politico, e ndame reflexdo normativa, fundada em
principios axiomaticos”® Ora, desde uma perspectiva mais pragmatica, rdatipode se
mostrar efetivamente como um meio adequado aogrieside um legislador competente,
porquanto ela dispde de uma caracteristica dectgieafalta as outras formas politicas
conhecidas: a concentracdo do poder nas maos dmiem homem. E 0 que o Ateniense
observa na continuacdo do debate, ao dizer que tramo que quisesse revolucionar 0s
costumes e as leis de uma cidade ndo seriam ngosssé@m muito esforco nem muito
tempo, pois, dispondo de uma autoridade extraaiidingle poderia vencer mais facilmente

as eventuais resisténcias da populacdo as mudpoljisas projetadas, impondo novos

derniéres qualités ne sont pas requises du typé&risap de tyran, pouvons-nous supposer, parce gstil
subordonné au législateur, et qu'il participe dpac procuration de ces qualités. Mais cela sigmifiejue la
nature du véritable |égislateur doit étre la m@&ue la nature du philosophe et que par conségeemariant
de la nature du tyran, I'Athénien laisse pressédatinature du véritable |égislateur.” (L. Straussggument et
action ded.ois..., p. 101)

%8 Cf. A. Castel- BouchouchPlaton, Les Loigextraits). Paris: Gallimard, 1997, p. 335, n. ‘92s Loisont
I'originalité, par rapport aux autres dialoguesRlaton (nottamenite Politiqud, d’appeler le tyran par son
nom et de prendre nettement sa défense au noneffieakité. Il faut bien voir, toutefois, que I'Adnien,
soucieux de faire percevoir a son interlocuteuraesntages de la tyrannie, la présente dans sealiigit
c'est-a-dire indépendamment de toute réferenceieru dt au mal, et abstraction faite de toute iidalLa
tyrannie (n")est (qu’) un pur moyen dépourvu det toantenu assignable: c’est la garantie de I'effiga ce
gu’il y a de plus rapide et de plus efficace peulegislateur”.
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valores e praticas, seja através de seu proprim@re seja através da distribuicdo de
prémios e de honras, seja através do uso da foecargo aplicavel no caso daqueles
cidaddos que se mostrassem mais recalcitrantes)bdymtirano, em virtude do grande
poder e da forca que concentra em suas maos, paideromper com mais rapidez com o0s
velhos usos e hébitos que vigoram em uma comunidg@eeando de forma eficaz aquelas
transformacdes institucionais que possibilitamséainracdo do melhor reginfé.

Explorando essa linha de raciocinio, o Estrangdiena, assim, a conclusédo de que
o nivel de dificuldade envolvido no ato de se alteim dado regime varia de acordo com o
namero de governantes que lhe é inerente, 0 qukcangpue quanto mais extenso for o
corpo de soberanos (ou seja, quanto mais distosédencontrar o poder) mais complicada
se torna a situacdo para a criacdo de uma boa gqroléica. Clinias julga ter compreendido
o raciocinio desenvolvido pelo Estrangeiro e afique, de acordo com o que foi afirmado,
0s regimes podem entéo ser classificados, de acorda menor ou maior dificuldade que
oferecem a mudancga, na seguinte ordem: em prirhegar, a tirania, forma de governo
que, apresentando a maior concentracdo de padtestjitai igualmente o meio mais rapido
e mais simples para se instalar um bom sistemégoplem segundo lugar, a oligarquia,
regime em que a autoridade politica, encontrandmsanaos de um grupo, oferece ja uma
maior resisténcia a transformacdo; e, por ultimodemocracia, sistema politico que
distribui o poder as massas e em que as mudangap@@&anto, muito mais dificeis. O
Ateniense, porém, curiosamente, corrige a classdic de Clinias e considera que o maior
obstaculo a instituicdo do melhor regime € coriskitundo pela democracia, mas pela
oligarquia, pois, a seu ver, € numa oligarquiawuenimero expressivo de pessoas detém,
com mao de ferro, a posse do mando e da autoridpdedo-se de maneira obstinada a
qualquer modificacdo nos costumes e leis instimiid@mo viu Saunders, subentendida
nessa correcdo do Estrangeiro parece estar addéae o que umpoliteia estabelecele
jure como forma ou sistema de governo ndo correspoedessariamente a situacao
politica real oude facto o que implica que poder formalem um regime nem sempre se

confunde com qoder efetivd® Desde esse ponto de vista, é, pois, bastantevaiogéae

9 eisIV, 711 b-c
%0 Cf. T. Saunder®?lato. The Laws., p. 167, n. 13
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numa democracia o poder efetivo esteja concentreo mdos de menos pessoas (0S
oradores mais talentosos e habilidosos, que atuanmo ademagogos) do que em uma
oligarquia, onde o grupo dos homens ricos mantépneasogativas do mando e do governo
de modo inflexivel. Isso nos leva a conclusédowke aoligarquia € um regime mais solido
e estavel que a democracia, e que como tal elssaagee por conseguinte, maiores
dificuldades para ser transformada ou modificida.

Arrematando seu discurso, o0 Ateniense afirma eqtéoa possibilidade de mudar
um regime vem a tona sempre que em uma cidade etoladeiro legislador chega, por um
feliz acaso, a compartilhar com os mais poderogmer@ogativa da autoridade, e que essa
mudanca sera tanto mais rapida e facil quanto nfenornimero dos poderosos, como nos
mostra de forma exemplar o caso da tirania. Eveteahte, na medida em que seu advento
depende de uma coincidéncia produzida por uma dmitea, 0 encontro do legislador com
o0 bom tirano nos mostra uma situacédo limite, quams como tal, ao controle da arte
politica ou legislativa, deixando o aparecimentontglhor regime na dependéncia de um
elemento de certa forma imponderavel. Mas o Ateeconsidera que, apesar de seu
carater problematico, uma tal coincidéncia ndo &éde improvavel: segundo ele, ha uma
outra situacao propicia para a efetivacdo de muadapgliticas que € ainda mais rara ou
dificil que as anteriores, mas que, quando océroausa de infinitos bens para a cidade na
qual ela se realiza: trata-se do caso em que um divino pela moderagao e pela justica
nasce nos individuos responsaveis pelo governaddde; seja esse governo monarquico,
aristocratico ou oligarquico. Imaginando uma sifiea@inda mais auspiciosa, o Ateniense
considera ainda que esse amor pela moderacédo @ugida pode nascer também em um
anico homem poderoso, que, além das qualidadesionad@s, seja igualmente dotado de
uma privilegiada capacidade de persuadir. E pastrdr esse ponto, ele evoca o exemplo
de Nestor, figura célebre por seus dons oraton@s que também se destacava por sua
indiscutivel temperanca. Com essa nova colocacdBstmangeiro pretende assim nos
mostrar que o legislador ndo depende totalmentefalages de um tirano ideal para
instaurar as reformas politicas desejadas: ag&@ta forca do discurso de um orador

temperante e competente pode, as vezes, substittorca ostensiva de um governo

3 LeislV, 710 d-711a.
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tirAnico. E verdade que, como reconhece imediateeiteniense, o advento de uma tal
condicdo é também muito improvavel, de vez que Imgnesemo Nestor parecem pertencer
irrevogavelmente ao passado, e ndo ao presentee @Qa$ leva mais uma vez a concluséao
de que a fundacdo de um bom regime, exigindo ceajpaento de condicbes que, de uma
forma ou de outra, escapam ao controle do legisladdependem do acaso, envolve
dificuldades praticas quase insuperaveis. Nessedeera reflexdo sobre as situagbes
politicas mais propicias para a criacdo de umadeidardenada parece assim tornar
novamente patente a forca obscura da fortuna sotweso da histéria, desembocando mais
uma vez numa espécie de silencioso desespero:ohplano das coisas humanas, uma
opacidade ou mistério fundamental que é irredutivetaber do legislador, o que restringe
radicalmente o alcance e eficacia de todo planejtomgolitico, fazendo com que nossas
expectativas em relacdo as possibilidades de tnana€éo da sociedade devam ser sempre
moderadas. Diante desse desespero, no entanteciéopgue o legislador exercite uma
certa coragem, e € precisamente esse fato que fan de legislar a melhor maneira de por

a prova o vigor e a forca de um homeinethv a*ndrovg).

4.3. O mito de Cronos e a determinacao do estatuteoldgico da lei

ApoOs estabelecer essas questdes relativas as @esdigliticas mais favoraveis ao
estabelecimento do bom regime, o Ateniense afim@samente que todo o seu discurso
foi enunciado sob a forma de um mito, devendo seit@ por isso, como uma espécie de
oraculo®* No vocabulario platénico, como é sabido, o ternitw rmuitas vezes designa o
discurso conjectural, aproximativo, marcado pelababilidade e pelo inacabamento.
Referindo-se a discussao anterior comoraythos Platdo provavelmente quer deixar claro
o carater provisorio e mesmo lacunar de todas a@s swnsideracbes acerca das

contingéncias mais propicias ao ato de fundacaefouma de uma cidade, ressaltando o

%2 LeislV, 712 a
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fato de que riscos e incertezas sédo elementodanelmente inerentes a qualquer empresa
legislativa concreta. O que mais uma vez tornaieixplo ponto de vista platénico de que a
vida politica, sendo constituida por elementos maesaveis, ndo obedece a uma logica
precisa e transparente, mas apresenta oscilagim$aeeis que escapam as pretensdes de
uma racionalizagao total.

Ora, estabelecidos esses pontos acerca das metiomidisbes para a fundacao da
cidade, o Estrangeiro retoma o fio da discussdevando adiante o debate, interroga seus
interlocutores acerca de qual deve ser a formdiqalé ser implantada na nova coldnia
(*AllaV tivna dhv pote politeivan elcomen e*n nw'/ th*/ povlei prostavttein;). No intuito de tornar essa
questdo mais nitida, ele pergunta aos seus compaslgeial €, dentre todos os regimes
existentes (democracia, oligarquia, monarquiania aquele adotado por suas respectivas
comunidades. Megilo se mostra confuso diante dpetgunta e confessa que néo sabe
qual nome deve ser atribuido ao regime laceden{@iie*n Lakedaivmoni politeivan ou™k elcw soi
fravzein oul@twg h@ntina prosagoreuvein au*thvn dei’), de vez que, segundo ele, Esparta apresenta
uma estrutura politica complexa: com efeito, o axulinario poder dos éforos se
assemelha por vezes a uma tirania; mas ha tami@mnemios democraticos (sorteios de
cargos) e aristocraticos (a gerusia) e mesmo um@amoia hereditaria, o que torna,
portanto, extremamente dificil definir, a partirut@a Unica denominacéo, a forma politica

dapoliteiaespartana. Clinias afirma que se sente na mesioaldiifde ou embaracea(nu

a*porw ) que seu colega quando se trata de definir o eegietense’

O Ateniense felicita entdo o espartano e o cretpos suas respostas, e afirma que
eles se encontram em tal dificuldade precisamenrtgup 0S regimes aos quais pertencem
sdo regimes verdadeiros ou genuind@nt@ gavr, w” alristoi, politeiw "n metevcete). As outras
formas politicaamencionadas, prossegue o Ateniense, ndo séo regengasdeiros, mas
apenas formas de administrar as cidaef@sdeV w*nomavkamen nu’n, ou*k ei*siVn politeivai, povlewn
deV oikhvseic),>* onde uma parte da comunidade é dominada e esadavipor outra

(despozomevnwn te kail douleuousw 'n), recebendo cada uma dessas formas de administiar

%L eislV, 712 c-e.

% Sigo aqui a sugestdo de T. Saundirtes on thé.aws of Plata London: University of London, Institute

of Classical Studies, 1972, p. 17, para quem mdei*khvseic, nessa passagem, significa provavelmente ndo
“habita¢des” ou “moradas”, mas “formas de admiaigfo”.
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denominacdo de acordo com a parte da populacd@igererce a dominacdo. Ou seja,

democracia, aristocracia, oligarquia, monarquia passam de despotismos disfarcados,
baseados numa espécie de violéncia organizadajco fegime digno desse nome é o

regime misto, que, mediante a elaboracdo de uransispolitico compdsito, mescla os

principios inerentes as varias formas de distrimuigo poder. Trata-se, bem se vé, do
mesmo ensinamento politico desenvolvido amplameréa@és da narrativa mitico-historica

do livro Ill, e que o didlogo recupera aqui, denfaralusiva, no contexto de uma discussao
sobre qual sistema politico conceder a uma cidad#oda fundacdo. Mas o Estrangeiro
parece, agora, querer ir pouco mais longe e coneeegsa formulagéo politica uma sancao
transcendente e supra-histérica, mediante a elgdmrde uma justificativa de carater

teoldgico que conceda um fundamento mais sélidon@aelo institucional proposto.

E 0 que nos mostra a continuacéo do dialogo, enodisirangeiro afirma que se é
necessario definir os regimes de Esparta e de @nedatir de uma denominacgdo, vale mais
dar-lhes o0 nome do deus que verdadeiramente mEin® déspota sobre os homens
dotados de raz&do tou™ a*lhqw ¢ twn toVn noun e*covatwn despovzonto geou” olnoma levgesqai). >
Por outras palavras, o0 melhor regime é o goveoberano e absoluto ndo de um homem
ou do povo, mas da propria divindade. Isso sigmifigortanto, que, na perspectiva do
Ateniense, as diversas formas de despotismo hunoa@osdo 0s regimes puros ou sem
mistura, a Unica alternativa legitima consiste eomtrapor uma forma superior de
despotismo, o despotismo do deus, pois € nele goengamos a coincidéncia entre o
méximo poder e a mais elevada sabedSresnecessario é dizer que a afirmacéo desse
principio, nesse momento da discussao, é decisoia,ela torna finalmente explicito um

elemento que se afirmara como cada vez mais fundahmea economia ddsis a relagéo

®LeislV, 713 a

% Cf. L. Strauss,Argument et action,..p. 102. Platdo utiliza verbdespovzw (literalmente, “governar
despoticamente”), para designar tanto a forma #@ergo dos regimes ndo-mistos quanto a forma dergove
do deus, o que indica que ele realmente visava,ess® procedimento, contrapor duas formas distdgas
despotismo: uma humana, outra divina. Muitas trédsigperdem, no entanto, o sentido dessa contraposic
ao traduzirem o verbdespovzw, no passo referente ao deus, de uma forma frao®m simplesmente “reinar”,
“governar” ou “ser soberano”. Assim, por exemployeasao italiana de R. Radice, que verte o texto da
seguinte forma: “Ma se proprio in questo modo sieda dare il nome della vostra Citta, tanto valeva
atribuirgli il nome del dio che realmente ladsovranitasugli uomini di senso”. Também Des Places incorre
no mesmo erro: “Mais si c’est un pouvoir de ce gequi doit valoir a la cité son titre, il faut pamrcer le
nom du diewqui régne en verité sur les étres en possessidauleaisorf. Mais uma vez, a versao de Pangle
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essencial entre politica e religido. Para o ingdepdo didlogo, a principal consequéncia
resultante dessa perspectiva teologica é, sem alvad constatacdo de que o legislador
funcionard, no interior da cidade, como uma espéeeprofeta ou arauto do deus,
assumindo a funcao privilegiada do individuo respeel pela mediacéo entre a lei divina e
a vida dos homens. Evidentemente, a fim de eselagenamente esse ponto central da
obra, a tarefa hermenéutica que importa entdozegationsiste, antes de mais nada, em
compreender qual é o estatuto do deus que é afiro@uio garante supremo do regime,
explicitando, por ai, qual é o verdadeiro signfacde relacdo que se estabelece entre ele e o
legislador no processo de elaboracéo e institudgadeis.

Clinias, no entanto, parece ndo se dar conta geeb&ematica e se mostra mais
curioso por saber qual é esse deus ao qual se ref&strangeiroli(c dof geovg) Para
responder a indagacado de Clinias e tornar maia sla concepcdo do que € um governo
divino, o Ateniense julga que é preciso recorredaiuma vez a um mitanvqw/ smikrav
g'elti proscrhstevon). Tal mito, como se sabe, é exatamente o mitoralale Cronod’ que o
Estrangeiro explica da seguinte forma: segundo ueflaa tradicdo transmitida até nos
(fhvmhn toivnun paradedevgmega),®® houve, em eras recuadas, que antecederam a farrdasa
cidades surgidas apds o dilivio, um governo legamdd‘rchy), a saber, o governo de
Cronos, que instituiu entre os homens um regimadieabsolutamente feliz e prospero, do
qgual as melhores organizacdes atuais ndo sao serd@anitacaonfivmhma). A razdo desse
estado de coisas §H deV touvtwn ai*tiva), conta-se, estava no fato de que Cronos, sabendo,
como ja foi explicado, que nenhuma natureza huné@amapaz de administrar 0s seus
assuntos de forma autocratica sem se encher deedielsne injusticalbignwvskwn of Krovnog,

kagavper hGmei ¢ dielhluvgamen, wiq a*ngrwpeiva fuvsic ou™demiva iftkanhv taV a*ngrwvpina dioikousa

se apresenta como a mais fiel: “If one ought toenétme city in this way, then one must use the nafrthe

god who trulyrules as despot ovehose who possess intelect”.

%70 mito de Cronos que vai ser exposto neste monuagheis é, na verdade, uma breve recapitulagéo do
mesmo mito que é desenvolvido de uma forma maeneate minuciosa rieolitico, 268d ss.

% O termofhvmh designa, em Platdo, de um modo geral, “palavra’s essa palavra pode se manifestar seja
como palavra divina transmitida aos homens (e erpiéme é “revelacdo”), seja como palavra coletiva
transmitida de geragdo a geracéo (e ept#meé “tradicdo”). Cf. sobre isso L. BrissoRlaton, les mots et

les mythesParis: Editions la découverte, 1994, p. 39-4Dté&ressante notar também que o verbo empregado
por Platdo nesta passagemnadiviwmi, na sua forma passiyaradedevgmeqa, € o mesmo verbo que serve de
base para a formacédo de uma outra palavra gregarpdicaoparavdosic,
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au*tokravtwr pavnta, mhV ou*c ulbrewc te kaiV adikivag mestou sqai),*° estabeleceu como reis e chefes
das cidades ndo homens, mas seres de uma racdivirease superior, os demoniasfsth

tovte basilevag te kaiV alrcontag tai¢ povlesin hEmw n, ou*k a*ngrwvpoug a*llaV gevnoug geiotevrou te kaiV
a*meivnonog, daivmonac), tal como nés hoje fazemos com 0s nossos rebaobosefeito, nds
ndo colocamos bois a frente de bois, ou cabragrdefrde cabras, mas exercemos nos
mesmos nossa autoridade sobre esses animais, daezepmos criaturas superiores a eles.
Ora, complementa o Ateniense, assim também o dmosjdo por seu amor pela
humanidadeof qeoV¢ alra kaiV filavngrwpog w!n), instituiu, aquele tempo, a raca superior dos
dembnios como nossos governante gevnog almeinan himw 'n e*fivsth toV twn daimovnwn), o
que se revelou de grande beneficio para nds, gessmindo nosso cuidaddpmelouvmenon
hkmw n) € nos propiciando paz, respeito, boa ordem e @maralde justicae(rhnhvn te kaiV
ai*dw" kaiV eu*nomiva kaiV a*fqonivan dikh°¢ parecovmenon), eles tornaram a raca dos homens feliz e

sem sedicdesstasivasta kaiV eudaivmona taV tw n a*ngrwvpwn a*phrgavzeto gevnh).*°

39 A frasekagavper hfmei ¢ dielhluvgamen, “como expusemos antes&mete sem duvidalzeis|ll, 691 c-d, onde o
Estrangeiro ja havia avancado a idéia de que aepdsspoder absoluto comporta sempre um risco de
desmedida e injustica para a alma humana.

40 LeislV, 713 a-e. Ver tambérRolitico, 271 c-272 bNa lingua grega tradicionakivmwn era um velho termo
para “divindade”. A palavra ocorre em Homero, pagraplo, designando seja algum deus particular, deja
uma forma mais abstrata, algum poder divino cagamntrferir no curso do mundo ou na vida humarea. N
terminologia mitica de Platdo, porém, dasmone¢ ndo sdo, como se sabe, deuses propriamenterdi#essim
seres intermediariosndtaxuv), que se situam entre 0os deuses e 0s homensc&ssgpcao aparece, de certa
forma, nesse trecho daeis que acabamos de citar, mas a sua enunciacdo npdisitaxé fornecida, sem
davida alguma, num célebre passoRBmquete onde Diotima, tentando mostrar a Sécrates a ezdude
Eros, define-o como um deménio, e explica que géaero de ser, ndo sendo nem humano nem divine ser
de intermediario entre ambos. Tal é assim, segidtima, por que deuses e homens ndao podem se
comunicar diretamente, e necessitam, pois, dacegeéio dodaimonegara estabelecer suas relagdes. Dessa
forma, conclui Diotima, os demdnios preenchem,,pmigazio que separa 0s mortais dos imortais, lzaea

a unidade de todo o universo (Blanquete202 d-203 a). Na funcdo de seres intermediariosleasdnios
podem ser compreendidos nos didlogos de diversam$o ora eles aparecem como esses génios tstelare
protetores que sdo atribuidos pelos deuses a cadanh e que velam pela sorte dos individuos desde o
momento de seu nascimento até a morteF€on 107 d;RepublicaX, 617 e (o termo grego para felicidade,
eu*daimwniva, deriva certamente dai: o homem felig*davmwn] é aquele que estd sob a tutela de um bom
daimon); ora eles sdo concebidos como esses pastorgsanferme a passagem dasis mencionada e o
mito do Politico, sdo estabelecidos por Cronos como responsavéss cpedado do rebanho humano,
funcionando como representantes ou comissariosadégisindade particular. Mas, curiosamente, Platéo
considera que a prépria alma humana, no que elaléesaperior — o intelecto ou razdo — pode seliftpaala
como umdaimon Com efeito, enTimeu 90 a, o protagonista desse dialogo afirma que acespnais
importante de alma, a alma racional, que habitaértice do corpo humano e que da terra se elevasaté
céus, nos foi concedida pelo deus comodaimon o que manifesta que somos uma planta celeste e na
terrestre. Segundo Timeu, decorre dai que o homenteseja ser realmente feldzféravntwg eudaivmona ei”nai)

deve se esforcar por venerar sobretudo essmonque habita em seu intimdoVq daivmona suvnoikan),
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Pois bem, qual o sentido dessa descricdo mitoldgigaal a significacdo tedrica
contida nas entrelinhas dessa lenda? Para o Est@ang queldogos afirma através desse
enunciado miticolévgei dhV kaiV nu*n ou$toq of lovgog), nisso se servindo da verdaei8h(geiva/
crwvmenoG), € que, nas cidades onde governa ndao um deusjrmasr mortalwig o@swn aln
povlewn mhV qeaVq a*llaV ti alrch/ gnhtovg), ndo ha escapatéria dos males e das peufas!{tin
kakw'n au*toi’q ou*deV povnwn a*navfuxi), de forma que a Unica forma de remediar essa
indigéncia consiste em nos esforgcarmos por todavess possiveis por imitar a vida na
época de Cronosninei sqai dei'n hfima"¢ oiletai pavsh/ mhcanh/" toVn e*piV tou” Krovnou legovmenaon
bivon). E realizamos essa imitacdo do pastoreio diviegundo o Estrangeiro, obedecendo a
tudo aquilo que ha em nos de imortal, seja viddigaibseja na vida privada, e dando o
nome de lei aquilo que é dispensado pela ra#élo t¢u" nou" dianomhVn e*ponomavzontag
novmon).** As leis sdo, assim, decretos derivados da ragitm medida em que a razdo é o
que ha de mais divino e imortal em ng@s, isto émealida em que a razdo é 0 nOSso
verdadeirodaimon para usarmos a terminologia @imney a soberania da lei é o principio
politico que deve fazer as vezes do governo dinthomundo presente.

Evidentemente, o pressuposto fundamental por dd&ssa consideragdo € a idéia
de que o reino de Cronos passou e de que, noestizo de coisas, em que ndo ha mais
um governo direto da divindade sobre a vida humasahomens devem, portanto, se
responsabilizar pela conducéo de seu préprio detid desaparecimento dos deuses, sem
davida, revela todo o desamparo dos homens, sag&uoja influéncia obscura da injustica

e da desmedida. No entanto, mesmo na ausénciau¥p jdédga o Ateniense, podemos

cultivando o amor pelo conhecimento e pelos penstweverdadeiros, e alcangando, por ai, uma certa
imortalidade — na medida em que tal é possivehaosnos (90 b-c. Platdo evidentemente exploraessa
pensamento a relacdo semantica e etimoldgica ésitmen e eu*daimoniva). Cf. sobre essas questdes, O.
Reverdin,La religion de la cité platoniciennéaris: E. de Boccard, 1945, pp. 134-139

1 O Estrangeiro, através de um jogo de palavraadofivel, deriva etimologicamente o termo teinfoc) de
intelecto ou razdadu'¢). Mas, como admite a maioria dos tradutores,-satde uma etimologia fantasista, a
semelhanca daquelas elaboradas @tilo, porquanto ndo ha nenhuma evidéncia filolégicacalaexao
novmog-nou"C. JA a aproximacao estabelecida na passagemnantre e dianomhv, “distribuicdo”, “partilha”, é
filologicamente correta, de vez que ambos os ternemsontam provavelmente mvmein, “distribuir”,
“partilhar”, segundo o uso ou a conveniéncia. Derdo com BouchouchRlaton. Les Lois.,.pp. 340-341,

n. 47, o substantivdianomhv poderia ser lido, nesse sentido, como aquilo qepértido {iav) de acordo com a
lei (novmog). Sobre a relagawvmoc-nevmein, ver P. Chantrainddictionnaire étymologique de la langue grecque:
histoire des motsParis: Klincksieck, 1968, pp. 742-744.

42 Cf. Politico 273 e- 274 e.
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imitar a perfeicdo da vida na época de Cronos éralzar relativamente o poder da
injustica e do mal, porquanto o governo das lefabetecidas pelo intelecto é capaz de
funcionar como um adequado sucedaneo mimético dalé&mcia da soberania divina. A
necessidade dedmoscomo instrumento de organizagdo da vida politicaxpdica, assim,
em funcéo da fuga dos deuses e do desaparecineqtedseria um governo perfeitamente
justo e ordenado. Isso significa que, para o Eg#&iao, a lei, enquanto imitagdo de uma
norma divina determinada pela razdo, mostra-se calgw dotado de uma ambigtidade
fundamental: a0 mesmo tempo em que ela evidenais@ncia do deus e a indigéncia da
condicdo humana, ela é aquilo que pode reproduzxemplaridade do governo divino no
plano da historia dos homens. Ora, a compreensé® damo instrumento de imitacdo do
governo do deus ajuda-nos a ver em que sentido skrventendida a origem divina do
némos a lei é divina ndo porque nasce de um dialogetalido legislador com o deus, isto
€, através de uma revelacdo (como se pensava gue easo para as leis cretenses,
instituidas por Minos), mas pelo fato de ser esaima pelonou"¢, principio supremo que
em nossa hatureza constitui 0 que mais se assemaeltaus. Fora desse governo da lei
instituida pela razéo, conclui o Ateniense de formategoérica, ndo ha possibilidade de
salvacdo para a cidad®*k esti swthrivag mhcanhy).

E interessante notar que essa discussabaisa favor da soberania da lei retoma e
reproduz, de certa forma, de uma maneira mais sancimesmo argumento desenvolvido
em outro momento pelBolitico. Com efeito, nesse ultimo didlogo, a melpofiteia, o
Unico regime verdadeiramente retdrdhv movnh politeiva) era definido como amperium
legibus solutundo sabio, isto €, como o governo absoluto e totatenkvre de leis alneu
novmwn) do homem possuidor da verdadeira ciéncia polffigéikhv episthvmh).** Todas as
demais formas politicas existentes, quando comparadm esse governo absoluto do
sabio, ndo eram vistas sendo como fac¢des corrampitb entanto, a argumentacédo do
Politico reconhecia igualmente o carater extremamente pnélleo desse governo
absoluto e sem leis do sébio e, no limite, via aéde dificilmente realizavel, de vez que,
nas condicoes historicas atuais, em que temos ergovde homens e ndo de deuses, 0

exercicio do poder absoluto comporta sempre, pam@mem, o risco da corrupcéo e,

43 Cf. Politico 292 d- 293 e.
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portanto, da tirania. Dai a conclusdo do didlogayde € necessario, entdo, instituir, no
interior da cidade, os cédigos escritgsivnmata) como principio alternativo de governo,
estabelecendo, ao mesmo tempo, o melhor regirmaperium legibus soluturdo sabio,
como um paradigma transcendente a ser imitado pefasas juridicas que regulamentarao
a vida civil.**

Pois bem, se deixamos de lado as particularidateentes a cada dialogo e se
assimilamos o governante ideal Bolitico ao pastor divino da era de Cronos, 0 que se
percebe em ambas as argumentacfes € que a lecegpare cada caso, como um
mecanismo de substituicdo, como um sucedaneo de dilgno e perfeito, que, nao
encontrando lugar neste nosso mundo, tem que fercmmo um paradigma ou modelo
puramente racional proposto a imitacdo do legislémnano. Ou seja, a necessidade da
existéncia da lei deriva sempre, nos didlogos,ahestatacdo das imperfeicfes inerentes a
vida politica concreta e a natureza humana, donhsmmmento, enfim, da propria finitude
do devir, cujas vicissitudes permanecem sempreatéefas a qualquer tentativa de
racionalizacdo absoluta. Mas se a lei é um indicprdcariedade ontoldgica do devir e da
condicdo humana, ela é também o remédio que seamusis eficaz para minimizar as
imperfeicbes ou mazelas oriundas dessa precarie@adpie nos leva mais uma vez a
consideracao de que a lei, na 6tica platonica, nar@st como algo dotado de uma profunda
ambigiidade, visto que ao mesmo tempo em que @ilzaia auséncia do divino ou da pura
razao entre nds, sua soberania pode ser vista camecanismo que de certa forma faz as
vezes desses principios no plano da cidade. A usécla que se chega a partir disso €,
entdo, que a reflexdo sobre a necessidade da t& @erdade, uma reflexdo sobre os
limites constitutivos da politica e das coisas humsa de forma que seu resultado final
consiste em evidenciar o fato de que a histéria lbmwens, sendo perturbada pela
possibilidade do mal e da corrupcéo, represemgprgealgo aquém de uma racionalidade
perfeita.

Ora, o ideal de um governo da lei, no entanto, relbse Ateniense ddseis nao €
um ponto pacifico, mas constitui um principio gisstdo por alguns homens que,

considerando que as leis sdo principios relativosaridveis de acordo com as diversas
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formas de governo instituidas (monarquia, oligargudemocracia), julgam que toda
legislacé@o politica tem em vista ndo a guerra eutade completa, mas simplesmente o
interesse da autoridade estabelecida, visandomassinserva-la ou preserva-la de
revolugdes. Segundo o Estrangeiro, assumindo uhyaetspectiva, a conclusdo em que
esses homens finalmente desembocam € a de gs® mada mais é do que o interesse do
mais forte {oV tou” kreivttonog sumfevron). Como viu Strauss, através desse enunciado, o
dialogo nos mostra como gee passantue o problema do fim da legislacdo se confunde,
de certa forma, com o problema da justica, o qu#ida que a questdo fundamental que
mobiliza a argumentacgéo diasisé e ndo € a mesma que aR#gpublicacom efeito, ela é a
mesma na medida em que o tema da lei parece reatetema da justica; mas ela ndo € a
mesma porque, republica a vida justa é identificada com a vida filoséfieaa filosofia,
como ja sabemos, ndo € um assunto adequado pateals@hado com homens como
Clinias e Megilo.** Clinias, de qualquer forma, reconhece ndo comperebem o
significado do que foi dito, 0 que obriga o Atersiera explicitar melhor a tese em questao.
Ele explica entdo que, de acordo com o que dizgoma] todas as leis sdo instituidas nas
cidades pelo poder ou autoridade vigenteefai dhvpou, fasivn, touVq novmoug e*n th*/ povlei
ebkavstote toV kratou'n). Ora, o poder vigente varia de acordo com osmegi mas em cada
sistema politico ele institui a legislacgdo em funcle seus proprios interesses,
determinando o que lhe convém como o que € jusfjuesse dai que a justica se identifica,
em todos os casos, com a mera conformidade aositmeda lei estabelecida pelo poder
local, de forma que se alguém transgride o queces a norma legal, esse alguém sera
punido como injusto pelo legislador. Tal é, conduAteniense, o significado da definicao

dada acima, e que constitui um dos sete titulogogterno enumerados em um momento

* Politico 298 b —302 d.

5 Cf. L. StraussArgument et action des Lois.p. 103: “le juste ou le droit est 'avantage duspfort. On
nous dit ici, pour ainsi dire en passant, que Bemsle de la question de la |égislation se conforet da
question de ce qu’est la justice: la question fomel#tale ded.ois est et n'est pas la méme que la question
fondamentale de l&épublique elle n'est pas dans la mesure ou la vie justesens strict est la vie
philosophique, et que la vie philosophique n'ess pa sujet de conversation convenable avec Kleigias
Megillos”.
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anterior da discusséo (o direito do mais forte @eeghar sobre o mais fraco), o qual, alias,
foi elevado & categoria de lei da natureza pordraf

Para o Estrangeiro, no entanto, esse argumentivistks apesar de sua aparente
coeréncia, tem um alcance limitado e ndo esgataanbente o problema da natureza da lei,
de vez ele se mostra valido apenas quando apliaadoregimes convencionais que,
conforme foi observado antes, ndo séo regimesipropnte ditos, mas tdo-somente formas
de despotismo, em que uma parte da cidade subprganéo de ferro as demais. Mais
ainda: na perspectiva do Ateniense, os habitardssed sistemas politicos convencionais
nao merecem nem mesmo ser qualificados de cidad@sssim de partidarios facciosos
(stasiwvtag a*ll'ou™ polivtag touvtoug favmen), o direito que se lhes atribui devendo ser assim
compreendido como uma simples pretensao vazia.edraontraposicao a esse estado de
coisas, é preciso dizer que o que faz com que aiteeja legitima ou correta € o fato de
que ela seja instituida em funcdo do interesse con®i toda a cidade*tgouV¢ novmoug ...
olsoi ... sumpavshg th"q povlewc e@neka tou™ koinou™ e*tevgesan), € ndo em funcéo das prerrogativas
de uma classe em patrticular. Isso significa quéagao da lei obedece, sim, a um interesse,
como querem os arautos do direito do mais fortes B&se interesse ndo é o interesse
limitado de um grupo: pelo contrario, ele se idmat com o interesse de toda a
coletividade 1V koinovn th™¢ sumpavshg povlewg), o que implica necessariamente uma referéncia

ao bem comum e, por ai, a exigéncia de uma ceit@raalidad€’ Gracas a essa nova

4 |eislV, 714 b- e. O argumento exposto nesse passo ésmmargumento convencionalista defendido por
Trasimaco enRepublical, 338 c-339 b. J& os versos de Pindaro aos quEssrangeiro se refere fazem parte
de um poema perdido desse autor, cujo texto faiglarente recuperado em um papiro em meados daaéca
de 60. Na sua parte inicial, o poema descreviaisbé do rapto violento, efetuado por Héracles lblois

do gigante Gérion. Segundo Pindaro, Héracles,alzagdo dessa tarefa, se valeu da for¢a, masisesga
for¢a, a seu ver, foi legitimo e justificado, nadm@ em que foi determinado por uma lei transceteden
imortal estabelecida por Zeus. Eis os termos ddapdA lei, senhora de todas as coisasmg ofi pavntwn
basileuvg), das mortais e das imortais, conduz tudo comobsaberano e justifica a extrema violéncia. Eunassi
julgo pelos feitos de Héracles: ndo arrastou eleois de Gérion até o portico de Euristeu, sem pada ou
pagar?” Como se sabe, na Antiglidade, os versd3imdaro eram bastante conhecidos, e foram citados e
comentados nos mais diferentes contextos. No aasdgdins sofistas, ele funcionava via de regra coma
exemplificacdo da doutrina do direito natural doisnfarte (cf., por exemploGoérgias 484 b). Para uma
discussdo mais detalhada dessas questbes, vergsht&Nomos BasileusNépoles: Biblidpolis, 1956, pp.
76-102; 146-157; 257-260; J. de Romilly loi dans la pensée grecquearis: Belles Lettres, 1971, pp. 62-
71.

47 Cf. J. de RomillyLa loi dans la pensée grecquepp.195-196: “... & la vieille objection de laa#Nité des

lois, Platon répond par une régle et un précepéatives, les lois? Eh bien! Elles n'ont qu'a ne pétre; et
c'est au législateur a les en empécher. En effes lois mal faites obéissent aux contingencesfiétent les
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determinacédo, que fornece um critério de demarcggécsepara as leis legitimas das leis
ilegitimas, o Estrangeiro pode entdo extrair umgipio que permite identificar quais
homens devem governar a cidade: se a lei verdadeauela que visa ao bem comum, e
se € essa lei que deve ter primazia em um regigm® dieste nome, os homens mais aptos
aos postos de comando na cidade serdo agquelsg gexeelarem como os mais obedientes
e devotados aquilo que essas leis prescrevem. hia@isens, na verdade, explica o
Estrangeiro, deverdo ser qualificados ndo de gamées {lrcontag), mas de servidores das
leis (ufiphrevtag toi*¢ novmoic), e isso, ndo por um gosto qualquer pelas inosalpdgliisticas
(ou'ti kainotomivag o*nomavtwn el@neka), mas em virtude da compreensao de uma questipdat
qual depende a ruina ou salvacdo da cidade: cadto,efenclui o Ateniense, nas cidades
onde a lei é subordinada’covmenog) e sem forcaalkurog), a perdicéofforav) se mostra
como certa; mas naquelas onde a lei é déspotaheraedas autoridadesgegpovthg tw n
a*rcovntwn), e as autoridades, escravas dadi@idéV alrconte¢ douvloi tou™ novmou), temos ai a
salvacdo e todos os bens que os deuses concedatades.’

Apo6s definir, assim, o carater do regime a ser edilo a nova colbnia — a
teonomia — e o0 principio politico fundamental gieve organiza-lo — a soberania ou o
despotismo da lei divina— , 0 Estrangeiro considgra € preciso dirigir aos colonos da
nova comunidade um discurso capaz de torna-lqzowiigeis a aceitacdo do modelo
teocratico proposto. Como peca de retorica poléiaaligiosa, esse discurso “ultrapassa
todos os outros do ponto de vista da pieddde” justificando a ordem politica e moral a
partir da mobilizacédo de referéncias teoldgicasadexplicitamente claro que a forma mais
segura de garantir a autoridade da lei civil é @dnrfhe um carater sagrado, remetendo-a a

uma norma rfevtron) rigorosamente transcendente. O Ateniense comegadscurso

dizendo que, segundo uma velha palawi@per kaiV palaiovg lovgng),>® o deus que possui o

intéréts des uns ou des autres. Mais, si chacuhieuun juge plus ou moins clairvoyant de sorppo
intérét, en revanche, rechercher le bien commuriqog une analyse générale de ce qu'est le bieteet
moyens permettant de I'atteindre, ainsi qu'unearighie des diverses sortes des biens. Invoqugiefede
tous implique référence a 'universel, et, partaritabsolu”.

8| eislV, 715 a-d.

49 L. StraussArgument et action des Loisp. 104.

" Des Places (notad locun) observa que a “velha palavrglioVc lovgoq) mencionada pelo Estrangeiro
remete a um ensinamento orfico, e como exemplefseera um poema 6rfico sobre o tema “Zeus primcip
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principio, o fim e o meio de todas as coisascl{Vn te kail teleuthVn kaiV mevsa tw n olntwn
alipavntwn elcwn) cumpre com retiddo e conforme a natureza o delgsuas revolucées pelo
mundo, sempre acompanhado da Justica, que puneraweimente todos o0os que se
desviam da lei divinat('/ deV a*eiV sunevpetai divkh tw'n a*poleipomevnwn tou" gqeivou novmou
timwrovg). O homem que quer ser feliz, continua o Atereersegue a Justica com
humildade e disciplina, mas o homem insolente @octie si, seja por possuir riquezas,
honras ou beleza fisica, este permanece abandauadeus lataleivpetai elrhmog qeou’), e
apos um periodo de tempo que néo é longo, receldeisliga o devido castigo por sua
desmedida, levando a ruina sua casa ou sua cidagebem, em sendo as coisas tal como
nos diz o discurso, interroga o Estrangeiro, gqualecthos dizer que € a acdo mais
apropriada para quem é amigo e sequaz do degsu(n dhV praxi¢ fivih kaiV a*kavlougog
gew’/)? Das proposi¢Bes enunciadas acima, deduz-sedgueansendo uma resposta, a qual
se exprime conforme um antigfgos o semelhante se torna amigo do semelhante sempre
que conserva a justa medida; mas os individuos elgados ndo se entendem nem entre
si e nem com as pessoas que sao moderadas. Octganpmoo Ateniense num tom
visivelmente anti-protagérico, para nés o deusasemedida de todas as coisas, muito mais
do que algum homem, como dizem algufi8 deaVg hémi n pavatwn crhvmatwn mevtron aln eith
mavlista, kaiV poluV ma"llon h! pou tic, wiq fasin, alngrwpog). Assim sendo, se alguém que quer se
tornar caro ao deus, deve se esforcar a0 maximggytwrnar semelhante a ele, e tal so é
possivel através da moderacdo, donde a conclies@e, entre nos, apenas o homem
temperante sera amigo do deus, porque apenasetesiamelhante meVn swvfrwn hmw 'n
gew/ fivlo¢, o@moing gaVr), ao passo que o individuo intemperamnted€V mhV swvfrwn) €, com
relacdo ao divino, dessemelhante e disforme, espormesmo, injustd.

Como se vé, o discurso dirigido pelo Estrangeirs maovos colonos constitui um
exortacdo profundamente piedosa que, mobilizandanal dos principais recursos da
retdrica religiosa, convida os cidaddos da futudade, em tons quase proféticos, a se

assimilarem ao deus através do exercicio da mditeragsse discurso nao tem,

fim e meio de todos os seres”, citado no final dpitwlo VII do tratado pseudo-aristotélibe Mundo Ver
também Pangléhe Laws of Plato.,, p.525, n. 15
*LeisIV, 715 e- 716 d.
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evidentemente, alcance especulativo, mas deve sepreendido a partir do contexto
rigorosamente politico em que € enunciado: tradesema estratégia oratoria que, visando
neutralizar o risco de anomia insito ao relativigonotagorico, busca persuadir os futuros
cidadaos da colénia do carater sagrado e transuendas leis as quais eles devem se
subordinar. O pensamento tacito do Estrangeirotqua esse ponto parece ser o de que a
autoridade da lei s6 pode ser assegurada e a apwitdda se a lei for compreendida néo
como um mero artificio derivado dos interessesgfapos sociais, mas, antes, como um
principio politico que, na medida em que visa am lwm®mum, reflete algo além de si
mesmo, encontrando no deusgtron supremo de todas as coisas, seu mais elevado
referencial. Mas o deus, nessa perspectiva, ndagigor, aquele que revela ou comunica a
lei diretamente aos homens, através de sua palaenguanto medida suprema, ele
simplesmente fornece a norma de perfeicdo transoémdgue, imune as vicissitudes
humanas, deve funcionar como o paradigma a seadmipela lei civil e pela conduta
moral dos homen¥. N&do obstante isso, porém, pode-se dizer quetatitenplatonica de
garantir para a lei da cidade uma justificativddgizca e transcendente €, conforme viu
acertadamente J. Romilly, o que a Grécia conheeeauais proximo do que seria uma lei

propriamente revelada.

4.4. Uma nova definicho do nOmos: persuasdo e ca@og na

estrutura da norma legal

%2 Cf. Th. PangleThe Laws of Plato,.p. 444: “The chief characteristic of god is nadtjce (or courage) but
moderation and inner measure. God does not actiexlgfit men, he does not even reveal a law; he oes
good only by providing a model for them to imitate”
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Apoés ter recusado o relativismo protagérico e aotm o deus como modelo
supremo e universal que deve orientar a producdeidao curso das acdes humanas, o
Ateniense considera que a consequéncia mais lpetaseverdadeira que possa ser extraida
de seu discurso é a seguinte regra de comportanpamo homem bom, fazer sacrificios
e ter constante comércio com os deuses, atravpsedes, oferendas e todo o aparato do
culto divino ¢w'/ a*gaqw quvein kaiV prosomilei’n a*eiV toi° ¢ geoi ¢ eu*cai g kaiV a*naghvmasin kaiV
sumpavsh/ gerapeiva/ gew 'n) € a forma mais nobre, excelente e ao mesmo temmafieaz
para alcancar uma vida feli@aWliston kaiV alriston kaiV a*nusimwvtaton proVq toVn eu*daivmona bivon);
mas para o homem perverdaiV(tw'/ deV kakw'/) vale naturalmente o contraritouftwn
ta*nantiva pevfuken). E isso porque, segundo Ateniense, enquanto cetmobom é puro, o
perverso tem a alma impurakvgartog gaVr thVn yuchVn of kakovc); ora, ndo é licito que uma
pessoa de bem ou um deus recebam oferendas dampioas. Logo, € inutil o afa com
gque 0S maus procuram agradar aos deuses, ao pgsaargesma acao € valida no caso dos
homens realmente piedos8<Do ponto de vista da histéria da religido, esssepkacéo é
de grande interesse, porque ela evidencia umaadntacdo na compreensao do conceito
de pureza que marca o aparecimento de uma impertamidanca de significado:
concebendo o puro ndo mais como algo da ordemtwl, rmas como pureza moral, ela
indica que a piedade verdadeira ndo consiste no coenprimento de celebragdes externas,
mas constitui, antes, algo derivado de uma centadde interna. O puro ndo é puro em
virtude realizacdo de determinados ritos religipsoas ele € puro porque dispde de uma
bondade de carater. Para esse tipo de homemgosseiigiosos adquirem valor e eficacia;
mas para o0 seu oposto, nenhuma utilidade ha ndgagraeligiosas. Ora, tendo
estabelecido essa regra que permite demarcar aeratwa verdadeira piedade, o

Estrangeiro considera entdo que é possivel defindiferentes maneiras de reverenciar os

%3 “Les lois platoniciennes sont ce que la Gréce mnooqui approche le plus d’une loi révélliée” (J. de
Romilly, La loi dans la pensée grecquep. 199).
> LeislV, 716 d-717 a.
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multiplos seres que constituem o objeto do culigioso, desde os deuses olimpicos até os
ancestrais e os pais.

O proximo passo da discussao consiste em saberfayo# discursivasthvma) o
legislador deve dar aos preceitos legais que ekenue instituir na cidade. Tal problema,
na verdade, € uma estratégia que permite ao Esirangpltar novamente ao tema do
nomose responder, de forma tacita, & questdo: o quéei? & pressuposto subjacente a
esse novo movimento argumentativo € que a defingdterior da lei como uma
distribuicdo ou partilha operada pela razdo naateéramente satisfatoria, de vez que ela
omite um elemento essencial na compreensdo deematda lei: a coercdo ou violéntia.

O Ateniense comeca essa nova etapa do didlogovabser que, embora o objetivo do
legislador seja tornar os cidadaos inteiramentdigpestos a aceitarem a persuasao relativa
a exceléncia ou virtudeeu(peigestavtoug proVq a*rethVn ei"nai), € preciso reconhecer que a
grande maioria dos homens ndo se mostra inclinadaxarcicio daaret§ parecendo
confirmar o dito de Hesiodo, segundo o qual oseewolocaram o esfor¢co e a fadiga
diante do caminho da virtude. Isso implica que,odaccarater recalcitrante da natureza
humana ordinéria, a persuasao ndao € um mecaniditiogsuficiente ou totalmente eficaz
para levar os cidadaos a pratica da excelénciae @ outro principio — a forca — deve ser,
por conseguinte, levado em conta na compreensdesttatura da norma legal, se
quisermos atingir esse objetivo supremo da orgea@@olitica que € a realizacédo da vida
moral. Evidentemente, a conclusdo que se extraademsideracéo é que a lei, dirigindo-se
a individuos rebeldes as exigénciasadeté deve mesclar, em sua composi¢do, os dois
elementos extremos da persuaséao e da violéncia.

Para explicitar essa tese, o Estrangeiro decideeges, entdo, inicialmente, a uma
comparacgdo entre a pratica do legislador e a préticpoeta. Nesse sentido, ele observa
que, segundo um velho mitgalgiovg mu qoC), o poeta, quando esta assentado no tripé das
Musas, perde inteiramente o controle de sua ragmifthvc, ofipovtan e*n tw"/ trivpodi th g
Moushq kagivzetai, tavte ou*k elmfrwn e*stivn) e, como uma fonte, deixa fluir livremente em seus

labios todas as plavras que lhe vém a mente. Pa@@&mo sua arte se funda na imitacao

*LeislV, 717 b-718 a.
% Cf. L. StraussArgument et action,.p.105



(kaiV th~q tevenhq oulshq mimhvsewc), ao descrever personagens com disposicGes dasiréle é
obrigado a se contradizer com frequéncia, sem s#ébeue lado se encontra a verdade.
Segue-se dai que o discurso poético é, assim, sourdo multiplo, variegado, colorido, em
que os mais dispares e conflitantes pontos de sidiee um mesmo assunto se sucedem.
Ora, em contraposicdo ao poeta, que se contradiZfremiiéncia, o legislador, ao instituir
suas leis, ndo pode se dar ao luxo da contradéghmiando para cada caso duas normas
diferentes, mas deve tentar expor, sobre cadatassum Unico e mesmo discurge ¢ deV
nomogevth/ tou"to ou™k elsti poiei*n e*n tw*/ novmw/, duvo periV eGnovg, a*llaV e@na periV eGnoVg a*eiV dei°
lovgon a*pofaivnesgai). Por exemplo, em relagdo a regulamentacédo d@srestou funerais,
considerando-se que ha trés tipos de sepulturagnoessivamente luxuosa, uma miseravel
e uma de carater mediano, o legislador prescraleif@rma categérica apenas a Ultima e
fara dela o elogio. J& o poeta, ao contrario, degfogio das diferentes formas de sepultura,
fazendo falar diferentes personagens ou tipos hospaituados em diferentes contextos.
Com essa consideracdo, o Estrangeiro opera, sot#mema corre¢cdo nos enunciados
anteriores acerca da natureza da poesia, e nosampst o discurso poético ndo é, na
realidade, contraditério, como foi dado a entendetes, mas que suas supostas
contradi¢cdes derivam, em Ultima andlise, da esautuimética ou dramatica da poesia. A
natureza dramatica da poesia permite, de fatopatamgxplorar formas de comportamento
e de preferéncia diferenciadas, mostrando comoopssde carater oathos diferente
reagem e falam em contextos diferentes. Nessa tielraciocinio, pode-se dizer assim que
o discurso poético faz, de certa forma, abstragiwvetdade dos enunciados, a fim de
considerar apenas sua conveniéncia em relacdo iseentes tipos humanos que os
pronunciam. Ou seja, o discurso poético € radigalenambiguo e irbnico. No entanto, a
ambiguidade ou a ironia é o que menos convém aardis legislativo, que, na medida em
que se constitui como discurso de carater preserdu normativo, nada pode conter de
mimético, e deve evitar de todas as maneiras agamdbide literaria que é inerente a
poesia: sua funcéo consiste em dizer sempre asasesisas para todos.

Todavia, isso é apenas um aspecto da questdo,npessno que seu discurso nao

seja multiplo e contraditério, isso ndo signifiage legislador deva reduzir a estrutura da

" LeisIV, 719 c-e. Ver as consideracdes de L. Stralsgyment et action, pp.106-107
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norma legal a um enunciado simples ou monolitiam cAntrario, o Ateniense se interroga
se ndo valeria a pena que o legislador anexasssew@aodiscurso uma exortacdo ou
proclamacdo de carater persuasiverafugva deV kail peigwv), ao invés de enunciar
simplesmente o0 que é preciso fazer ou deixar d&,fapm a descricdo da respectiva pena.
A fim de ilustrar essa perspectiva, 0 Ateniensgdamdo de uma analogia: a analogia com
a arte médica® Existem, a rigor, diz ele, dois tipos de médiamsilivres, que tratam de
homens livres, e os escravos, que tratam de escr®& medicos de escravos ndo sao
médicos propriamente ditos, mas meros auxilianes,agem de forma brutal: procedendo
empiricamente, eles ndo discutem com seus paciamatureza de suas doencas e nao se
preocupam em dar ou obter explicacde!e tinaV lovgon... divdwsin ou*d'a*podevcetai), mas, como
tiranos cheios de sikagavper tuvrannog au*gadw'g), emitem suas prescricoes de forma
categorica, sem maiores explicacbes, passando pataooutro doente. J& o médico de
homens livres dialoga com seus pacientes e conamdidres destes, explica-lhes ou
ensina-lhesd(davskei) o que deve ser feito ou ndo, e ndo prescrevanalgoisa ao doente

até que o tenha convencido ou persuadido suficrestiee da conveniéncia do tratamento.

%8 A idéia da medicina como um modelo para a artéip®lé uma constante nos didlogos, e encontra uma
formulacéo de certa forma sistematica, como € sabiniGoérgias De fato, nessa obra, Sécrates, no intuito de
demonstrar que a retérica ndo é uma arte, mas weTe notina ou procedimento empiridabky, e*mpeiriva),

que, através da persuasdo e do prazer, seduz aam@uvintes, elabora um esquema de comparagées qu
torna patente o valor analdgico da medicina na ceemsdo da natureza da politica. O esquema sacgitic
expresso da seguinte forma: partindo do pressuppstocorpo e alma sédo duas realidades distintas du
devem ser também as principais formas de arte: go&,diz respeito ao bem do corpo, e outra, que di
respeito ao bem da alma. A primeira ndo tem umendefinido e subdivide-se eginastica que conserva a
salde corporal através de arduos exerciciosedicing que restitui ao corpo a sanidade perdida; a skgun
denomina-seolitica e desdobra-se elagislacdq que conserva a salde da almajstica, que com uso de
penas e puni¢des torna a alma novamente s8. Hkdiisdo propicia que possam ser estabelecidas as
seguintes relagbes de proporcao: a ginastica estdaplegislacdo, assim como a medicina esta pasiiga.
Segundo Sdcrates, 0 que faz com que cada uma debsdades possa ser considerada uma arte é,npor u
lado, seu caréter cientifico, isto €, sua fundaaggit em conhecimentos e métodos rigorosamentenads,io

e, por outro, o fato de que elas visam ndo ao prams ao bem (463 e-464 c). No entanto, contirdgas®es,
insinuando-se sob a verdadeiéghnecomo uma sua contrafacagld(lon), encontra-se a lisonjao(lakeiva),
atividade puramente bajuladora e instintiva. Sao®s sdo culinaria e a cosmeética, simulacros dicmack

da ginastica, respectivamente, no plano corpérem,sefistica e a retérica, simulacros da legislag&ia
justica no plano animico. O que une esses difesesitaulacros é, por um lado, seu carater meramente
empirico ou rotineiro, isto é, sua natureza naotffiea, e, por outro, o fato de que eles visam aéo
verdadeiro bem, mas a adulacédo dos apetites medigrbducdo do prazer sensivel (464 c-465 b). Gamo

J. Jouanna, “Le médecin, modele du Iégislateur terisois’ Ktema3 (1978) p. 88, akeisde certa forma
abandonam essas distingfes excessivamente esquasmdtiGorgias e assumem a medicina ndo apenas
como um andalogo da arte judiciaria, mas igualmeateo um modelo da arte legislativa como um todo. Na
opinido de Jouanna, uma tal modificagcdo implica dodegislador dad.eis ndo corresponde ao legislador
stricto sensulo Gérgias mas ao homem que detém a arte politica em sguntoh
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Ora, pergunta o Estrangeiro, qual é desses doigasé o melhor, aguele que exerce mais
a contento sua arte de curar: o médico que levaba sua funcéo recorrendo aos dois
métodos enunciados acima, ou 0 que trabalha adp@mehas o pior e 0 mais selvagem
desses métododich '/ thVn mivan a*potelw "n duvnamin, h! monach*/ kaiV kataV toV cei*ron toi'n duoi'n
kaiV a*griwvteron a*pergazovmenog)? Clinias ndo tem duavidas de que o melhor médicajge

recorre ao método duplaa\ diplh*/). Para o Estrangeiro, o que acontece no planatda a
médica constitui uma boa ilustracdo do que devereccoa esfera da legislacdo, de forma
que também no caso da producdo das leis € preoswirar dois procedimentos
aparentemente opostos: um procedimento tiranico pracedimento docil ou persuasivo.
Essas consideracfes sobre a necessidade do usarsdagdo como instrumento
politico deixam novamente claro o paralelo entrérabalho de ordenacdo da cidade
realizado pelo legislador ddseis e a atividade de conformacédo da realidade césmica
efetuado pelo Demiurgo didmeu De fato, em uma passagem crucial desse Ultimogtia
(47 e-48 b), Platdo afirma que a génese do cosewnsivel foi produzida a partir da
combinacdo de dois principios opostos: a inteligéngou'c), principio racional e
teleolégico, agindo a partir de fins, e a neces&d@*navgkh), principio mecanico e
irracional, operando ao acaso. Explicitando mediear ponto de vista, o filésofo afirma que
essa combinacdo que deu origem a ordem cosmicadoigrdade, 0 processo através do
qual a inteligéncia dominou os movimentos desordesnala necessidade, persuadindo a
forca cega que habita a matéria primitiva a orfreata coisas produzidas em direcdo ao
melhor. A necessidade é, em si mesma, algo déccadtdesordenado, ou seja, ela é,
segundo Timeu, uma causa erramtenWmevnh ai*tiva); mas seus movimentos podem, em
certa medida, ser controlados pela inteligéncigndive conduzidos a exceléncia de uma
ordem. Ora, tendo em conta a analogia existentee entorganizacdo da cidade e a
conformacéo dghysis pode-se dizer que o legislador encontra no tnabdé persuasao
que é realizado pelo Demiurgo sobre a matéria @@sonn paradigma para a sua propria
atividade politica: nesse sentido, ele ndo devis, [puscar impor ao “material” humano
com o qual lida uma dominacéo através da forca puaa deve tentar organiza-lo mediante

0 uso de uma persuasdo que conduza os impulsosimemtos que lhe sdo inerentes em

24C



direcdo ao que determinado pela lei como melhgrersuasio cosmica realizada pela razéo
sobre 0s movimentos da matéria primitiva corresppraksim, a persuasao politica
realizada pelo legislador sobre a “matéria humasecal”.

Na continuacdo do debate, o Estrangeiro oferece exeaplificacdo de como
funcionaria essa combinacéo de forca e persuaséspasitivo legal através do enunciado
daquela lei que, segundo a natureza, deve semeipi de todo o cédigo: a lei sobre o
casamento. A formulacdo simplasV (afiplou"n) do texto dessa lei seria a seguinte: “todo
cidaddo deve se casar entre trinta e trinta e camo®; caso contrario, estara sujeito as
penas de privacdo de honras civis e de multa; \&agéio de honras sera de tal ou tal
natureza e a multa de tal quantidade”. Tal serap diteniense, o enunciado simples da lei
sobre o casamentdil{ meVn afiplou¢ elstw tic toiou” “tog periV gavmwn). J& 0 enunciado duplef(
deV diplou’g), mais longo, apresentara ndo apenas a lei, masoaque poderia ser
considerado como a justificativa ou a razdo-dedselei. Ele se expressaria da seguinte
forma: “todo cidad&o deve se casar entre triritenia e cinco anos. E isso porque o género
humano, em funcdo de certas caracteristicas ratyrarticipa da imortalidade, a qual
constitui um desejo inato de cada homem. De fatdesejo de gloria e de n&o cair no
esquecimento depois da morte € uma manifestacgo. @sa, € através da geracao, isto €,
deixando filhos e filhos dos filhos depois de siecp ragca humana mantém a unidade
através da cadeia de geracOes e participa da lidade. Do que se segue que privar-se
voluntariamente de uma tal oportunidade ndo camsiib préprio de homens piedosos.
Assim, quem transgride essa lei sera punido com muga e com a perda das honras
civicas”. Pois bem, segundo o Estrangeiro, ap@s easas duas formas de enunciar a lei,
torna-se possivel julgar se a estrutura da noegal Ideve ser pelo menos dupla em

extensaod(plou” ¢ oultw dei givgnesqai tw */ mhvkei toV smikrovtaton), combinando ao mesmo tempo
persuasdo e ameaqgte\( toV peivgein te al@ma kaiV a*peilei'n), ou se ela, valendo-se apenas da
ameaca, sera simples. Megilo observa que é prajwitemperamento lacedemoénio
valorizar sempre as coisas que sao mais brevesnuisas @V bracuvtera), mas que, no caso
especifico da redacdo dos coédigos, se |lhe fosse escblher quais leis adotar em sua
cidade, sua preferéncia sempre seria pelas majaddal makrovtera). A essa observacao de

Megilo, o Ateniense replica entdo imediatament@émaindo que é totalmente ingénuo
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restringir a discussdo acerca da natureza do edoala norma legal a questdo da
pequenez ou grandeza dos textos, e que, pelo sontv&jue merece ser levado em conta
nesses casos é nao se o0s textos sdo pequenoxesosxt™ tal bracuvtata ou™deV taV mhvkh
timhtevon), mas se eles sdo os melhotebhévltista). Ora, de tudo que foi dito anteriormente,
fica claro que, no processo de instituicdo dasdeixidade, existem duas armas de que
pode se utilizar o legislador, a persuasdao e aémubh feigw/ kaiV biva/), na medida,
evidentemente, em que é possivel recorrer a pé&suas tratamento com a multiddo
inculta (ag'o@son oi%ovn te e*piV toVn alpeiron paideivag olclon). Isso significa que a lei é uma
realidade complexa, constituida pela combinacamuelemento tirdnico, que comanda ou
proibe de forma categorica, e um elemento de rmtupersuasiva, que visa obter o
consentimento da multiddo as prescrices estatpalasiorma legal. O que implica, como
viu Aristoteles, que o melhor regime proposto pdlas na medida em que BdmMos
pressupde a mistura de coergdo e consentimenta, sen Ultima analise, uma curiosa
combinacdo de tirania e democrati€ verdade que a maioria dos legisladores atuais,
guando legislam, ndo se preocupam em mesclarsaigsfio a coercaou{ gaVr peigoi’
kerannuvnte¢ a*navgkhn nomogetousin), mas contentam-se, antes, com o uso da forca oura
simples ¢*I'a*kravtw/ movnon th*/ biva/). Mas esse parece ser é um erro passivel de &offec
Avancando no debate, no entanto, o Ateniense propésperadamente uma
retificacdo do que foi dito anteriormente e considgue € necessario considerar ainda um
terceiro método no que diz respeito a compreenadmtlreza da lei*fgwV d'. w" makavrioi,
kaiV trivton elti periV touVq novmoug ofirw ™ givgnesgai devon). Sua idéia nasce de uma apreciacdo do
dialogo que ele e seus companheiros desenvolvagagaele momento: aparentemente, a
discusséo por eles travada, desde a aurora atéoedrmaggirou em torno do tema das leis;
mas, na verdade, observa o Estrangeiro, apenaa altps comegam a abordar de fato o
problema do estabelecimento ou da instituicdordmsoj donde se pode dizer que toda a

discussao anterior ndo tratava das leis proprisarditds, mas constituia simplesmente um

conjunto de preladios ou proémios as lgisofmia novmwn). Segundo o Ateniense, 0s

%9 Cf. Politica 1266 al-3
8 Leislv, 720 e-722 b.
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preambulos constituem um elemento fundamental quassocia aos diferentes tipos de
discursos: com efeito, todégose tudo que diz respeito, de um modo geral, a vozaina
(fwnhv), tem necessidade de prelidios que preparem &@reni@iconvenientemente para o
que vai ser dito, enunciado ou proferido. Por eXxemps chamados modos admoido
canto citarédico kigarw/dikh ¢ w*/dh°¢ legomevawn novmwn) e todos os demais tipos de
composi¢cdes musicais sdo precedidos de preludicavittedsamente trabalhadagsofivmia
qaumastw "¢ e*spoudasmevna provkeitai). E verdade que para os verdadeindenoj isto €, os
némoique chamamos de politicas @ deV olntwg novmwn olntwn, oul@¢ dhV politikouVq ei*nai famen),
ninguém jamais falou de preladios, nem pensou empoo tal coisa tendo em vista essa
finalidade. No entanto, prossegue o0 Estrangeirda ta discussdo desenvolvida até ali
sugere que a idéia dos preambulos legais, aplica@ampo das normas juridicas, ndo é
algo absurdo, mas plausiv®.Ora, a conseqiiéncia resultante disso, para onsira, é
que € preciso retificar as consideracdes preceslentdizer que as leis que ha pouco foram
consideradas duplaso(mai diploi), ndo sdo duplas, na realidade, e que, portapt@naos
distinguir duas coisas de natureza bem diversatnatera da norma legal, a saber: a lei e o
preltdio a lei fovmoi ou*k ei"nai afiplw ¢ oultw pwc diploi®, a*llaV duvo mevn tine, novmog te kaiV
prooivmion tou” novmou). O comando tiranicool{ dhV turannikeVn e*pivtagma), cujo enunciado é
comparavel as prescricdes do médico de escrav@satkei puratfu t'ei*nai novmog alkratoc);

o elemento persuasiveeitiko/n), cuja finalidade é a obtencdo do consentimenfuiao,
nao é a lei e ndo faz parte da lei propriamentg dias se acrescenta@@moscomo um
preambulo oratériopfooivmion). Nessa linha de raciocinio, o Ateniense afirma qulever
do legislador € munir, na medida do possivel, taddeis e mesmo o codigo legislativo em
seu conjunto de preambulos de carater persuasivoagconcorda com essas retificacdes
e considera que o que foi afirmado no discursacatmsos acerca das honras que devemos
prestar aos deuses e aos ancestrais poderia s@i@ke categoria de preambulo. Acatando

a sugestao de Clinias, o Estrangeiro entdo propdesse preambulo seja concluido, e que,

®1 De acordo com essas observacdes, pode-se dizexigtrem, entdo, pelo menos trés tipos de preamsbulo
0s preambulos musicais, os preambulos legais édigas e o preambulo literario-dialégico, constitupelas
Leis enquanto obra dramética. Cf. sobre isso F. Llsts“fondements philosophiques doamosdans les
Lois’, Revue philosophiquk (2000) p. 60.
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apos ter falado sobre como devemos tratar os deusssancestrais, um discurso seja
elaborado, expondo a forma como devem ser tratdfsa, o corpo e os bens exteridfes.
Pois bem, com essas palavras o livro IV Hass finalmente se encerra. O que
importa, agora, compreender é como devem ser ietaifas essas curiosas reflexées do
Ateniense acerca das relacdes entre lei e persuas@éprimeiro passo para isso, segundo
cremos, consiste em afastar leituras excessivanoéintéstas acerca do papel do discurso
persuasivo na estruturacdo da vida politica (tareacas propostas por A. Laks e Ch.
Bobonich)®® e ter em mente que em nenhum momento Platdodevasi possibilidade de
descartar a coercéo ou a forca como instrumentosreole politicd* De fato, o elemento
primordial, na definicdo da norma legal, é, commaos, o elemento tirdnico, o comando
despdtico, que se expressa como ameaca de puaipgosuasdo nao € sendo um principio
secundario e heterogéneo que se acresedntxtrinsecoaquilo que prescreve a lei. Ou
seja, onémosse caracteriza, antes de mais nada, pela sua dagadaoercitiva, de forma
que a lei e o preambulo a lei se configuram conas dwisas completamente distintas. E tal
deve ser assim, na Otica platbnica, porque todaucmiade politica € composta por uma
maioria de homens cujpaidéia é deficiente ou precaria, e que, vivendo aquém da
experiéncia da racionalidade, permanecem infensss natodos doceis e meramente
discursivos dddgos Nesse sentido, podemos dizer que Platdo eracmgdesim idealista e
que, ao contrario de certos sofistas, ndo acreditavonipoténcia do discurso, mas sabia
perfeitamente bem que a dura realidade da vidédgaglhdo obedecendo inteiramente aos
parametros superiores do didlogo e da razado, serdpwera comportar um insuprimivel
componente de forca. Isso significa que se a ldes®r vista como um decreto da razéo,

ela é uma versdo extremamente grosseira ou vugaediecreto: ao migrar para o interior

%2 eislV, 722 c- 724 a.

%3 Ch. Bobonich, “persuasion, compulsion and freediorRlato’sLaws. Classical Quartely41, 1991, pp.
365-388; A. Laks, “L’'utopie législative de PlatoiRevue philosophique de la France et de I'étrant@91,

pp. 417-4280s dois autores consideram que uma das caradasistindamentais da®is € justamente a
primazia concedida por Platdo nesse didlogo a asfisu como instrumento politico privilegiado de
organizacao da vida politica, o que evidenciagguado eles, no Ultimo pensamento politico platjnicna
certa valorizagcdo do ideal de uma sociedade fundatlee o0 debate e o consentimento popular. Todo o
desenvolvimento da reflexdo sobre a persuasdamolY, no entanto, manifesta o equivoco dessarkit

8 Cf. Th. PangleThe Laws of Plato,.p. 441; G. MorrowPlato’s Cretan City.., p. 554-555.
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da cidade, mousdeve sofrer uma espécie de degradacéo, recorrenagioxdio da coercao
para realizar seus designios politits.

Estabelecido esse ponto, a segunda questdo qummake\aucidar diz respeito a
interpretacao da natureza da persuasédo que Platidesenvolver na elaboracdo dos seus
preambulos legais. Ora, se nos voltamos para abuddrio e consideramos o termo grego
de que Platédo se serve para designar o ato deagdéergeivgein, percebemos que tal termo e
dotado de uma certa ambiglidade, de vez que seificago primario € convencer alguém
a fazer alguma coisa, valendo-se, para tanto, desauer meios disponiveis (palavras,
presentes, dinheiro, preces, etc.), excetuandoam®, a utilizacdo da violéncia fisitaA
persuasao, portanto, opde-se a coer¢do, mas pmiecreaos mais diferentes expedientes e
subterflgios para se realizar. Dada essa ambiggiidasl opinides dos comentadores
obviamente se dividem, entdo, quanto ao tipo deeglimento persuasivo propugnado por
Platdo nasLeis trata-se de um procedimento realmente racionaldeuwma simples
estratégia oratoria? As leituras mais “abertas"atimistas”, representadas mais uma vez
por Bobonich e Laks, acreditam que Platdo, coméaidos preambulos, busca explorar

uma persuasao de carater essencialmente raciaabhbjetiva obter o consentimento dos

% pode-se dizer que, a esse respeito, 0 pensanmfticopde Aristételes seguird a mesma orientagiidel
Platéo. De fato, no capitulo final &ica a NicobmacgX, 10) — que constitui uma passagem papalitica —
Aristoteles considera que os discursos desenvavaté ali ndo tém finalidade puramente cognitivas m
pretendem ter igualmente valor pratico, uma vez apestuda-los ndo buscamos obter um conhecimento
simplesmente teorético do que sdo o bem e a vjrtuds, antes, nos tornarmos bons e virtuosos. Noten

na sequéncia do texto, o Estagirita reconhece atedente que, se &ggoi éticos possuem alguma eficacia
pratica no caso dos jovens dotados de um espiiboen no sentido de torna-los predispostos a jpréatic
virtude e do bem, em relagdo a grande maioria @wsehs, em contrapartida, ndo acontece o mesmo:
realmente, afirma o fildsofo, no tocante & multidée simpleddgoi parecem ser impotentes e desprovidos
eficacia, porquanto a multiddo é surda aos apelsdidcurso puro e, via de regra, apresenta um
comportamento vulgar que é dominado inteiramentespmixdes e pelos apetites. Em sendo assimgis@re
pois, recorrer, no tratamento com ela, a um outozgaimento, procedimento esse que abdique da pura
discursividade ddégos e se valha da coercdo e da ameaca como mecaniEmosndugcdo dos homens
ordinérios a virtude. Ora, tal mecanismo de coergée se vale da for¢a e da ameaca para educanenh,

é, segundo Aristoteles, justamente a lei. A passage Etica a Politica se faz, dessa forma, atrdeés
demonstracéo da necessidade da lei como prinddeieitivo de educagéo das massas.

% Cf. G. Morrow, “Plato’s conception of persuasioPhilosophical Review? (1953) p. 235-236; Ch.
Bobonich, “Persuasion, compulsion...”, pp. 366-3&87Vallejo Campos, “Laseyesy la persuasion social”,

in F. Lisi, Plato’s Laws and its histoirical significanceSankt Augustin: Academia Verlag, 2001, p. 42.
Bobonich cita uma interessante observacdo de RxtoBucontida em seu estud®ersuasion in Greek
Tragedy segundo a qual “there is no necessary connebgbmeerpeigwv and language... it may function by
other means than persuasive words — by briberyjnftance, (Hdt 9, 33)... Sometimes, tpgqwv worked
through the nudge, the wink and the breath of peefu Lovers ‘prevailed upon’ each; and when dichsgwv

was at work”
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cidaddos através da elaboracdo de discursos quanaddorma ou de outra, recorram a
exposicdo de argumentos e de razdes. Nesse selntikiv,chega mesmo a dizer que a
utopia propria daseis consistiria em identificar preambulo legal e di@dgosofico, de
forma a, no limite, abolir a lei em favor da arguagdo filoséfica. No entanto, outros
intérpretes, como G. Morrow, A. Vallejo Campos, Rrissort’ e R. F. Stalle$® por
exemplo, problematizam essa visdo excessivamehestéd, que projeta sobre Bsisuma
aspiracdo democratica prépria de nossa época,atizamh o carater fundamentalmente
retorico e ndo filoséfico dos preambulos legais ppstos por Platdo. A questdo,
evidentemente, ndo pode ser elucidada apenasiradaatilo que nos apresenta o livro IV.
Contudo, observando o contexto geral deis, percebemos que os preambulos em grande
parte se configuram realmente como dispositivoamente oratoérios e infra-dialéticos, que
ora recorrem a mitos a fim de obter o convencimesrrecorrem a exortacO@srfmugivai)
que mobilizam categorias retéricas tradicionais @amelogio e a censufa.O Unico
exemplo de um predmbulo de carater mais filosdaicoacional, construido sob a forma de
uma argumentacao, é, como se sabe, o preambulodtea impiedade contido no livro X,
e que procura refutar o ateismo através da dernagastffilosofica d*pivdeixic, a*povdeixic) da
existéncia dos deuses. Mas trata-se ai, sem ddgdama excecdo; de um modo geral,
conforme viu Stalley, “os predmbulos possuem, defepgncia, o carater de sermdes
convencionais”.

Uma tal concluséo, a nosso ver, pode ser corrob@auhrtir da andlise das proprias
premissas que sustentam o projeto politico e bgisl proposto pelaseis de fato, Platéo,
como vimos, pretende nesse didlogo implementar nagrama politico e institucional cujo
principal objetivo € a promog¢&o ndo da virtudesfilfica, fundada na primazia intelectual
do nous mas da virtude popular ou demotidian@tikhv a*rethv), cujos padrées de exceléncia
sdo acessiveis a multiddo e ao cidaddo comum. e caracteriza essa virtude €
precisamente o fato de que ela se baseia no Fbigosubmissdo aos costumes, e ndo no
exercicio autbnomo da racionalidade, tendo em \dsseordo das paixdes do individuo

com as exigéncias normativas incorporadas na extade da lei. No livro Il dakeis se

®7L. Brisson, “Les preambules dans less’. In idem, Lectures de PlatarParis: Vrin, 2000, pp. 235-262
8 R. F. StalleyAn introduction to Plato’s Lawd.ondon: Basil Blackwell, 1983, pp. 42-43
%9 Ver L. Brisson, “Les preambules dansless’..., pp. 242-248
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nos lembramos, Platdo definira o processo educalcmn pedagdgico que visa produzir
esse acordo entre as sensagfes do individuotersoagade daabmoscomo uma espécie
de encantamentog*pwdhv, evidenciando, assim, seu carater infra-racioRalis bem,
levando em conta esse fato, podemos concluir egtéo se ha uma valorizacdo da
persuasao nakeis como instrumento politico destinado a obter comseEmto, essa
persuasdo deve ser entendida como um procedimesgoaalmente retdrico, cujo objetivo
€ “encantar” a alma dos cidaddos através da ex@lordos mais variados recursos da
oratéria, a fim de torna-los mais doceis aos comardh lei. A posicdo platdnica pode
parecer decepcionante para o gosto moderno, gseirddo pelo triunfo ideoldgico do
iluminismo e pela radicalizacdo da democracia, dizrefirmemente na igualdade
fundamental da natureza humana no que diz respeitpensamento e na idéia, por
conseguinte, de que o uso da razdo é acessiveloaetgualquer homef;mas ela se
adapta perfeitamente bem a um certo aristocratigun® é caracteristico do pensamento
classico, e que se baseava justamente numa cremicar@, qual seja, a de que os homens
séo desiguais por natureza, e de que, portantoppandividuos possuem a capacidade e as
disposicdes intelectuais necessarias para levarvitaafundada na racionalidaffe.Sem
davida, nad.eis onousé o ideal supremo que deve orientar a organizdgaada civica e

a elaboracdo das leis; mas as leis, como pudensesvalo, N40 S&0 BOUS propriamente
dito: elas sao apenas um palido reflexo de sual@&xcia. O que nos conduz mais uma vez
a idéia de que a razdo, para se inscrever na cigladBuir no funcionamento da vida
politica, deve sofrer uma certa degradacéo de auaeza, assumindo as feicdes da retorica

ou da coercéo.

© Sobre isso, ver o panfleto kantiano, “O que é daEscimento”

O Nesse sentido, a frase com que Morrow sintetigereipal tese de seu artigo sobre a concepcaodmnidat

da persuaséo contém um equivoco fundamental. Gaito,efiz Morrow, “Plato’s conception...”, p. 24Zhe
tragedy of Plato, we can see, is not the confitivieen noble words and ignoble and treacheroustiotes. It

is the conflict between his desire for the moradltieof his fellowmen and the love of reason, caltireason,

in human affairs. Plato never renounced eitherhebé¢ objects of his devotion; but they are not dasy
reconcile, and the form of the synthesis he gitesntin his later days means the victory of moraitgl the
supression of reason”. Mas, ao contrario do quéepde Morrow, Platdo ndo suprime a razdo em prol da
moralidade; ele simplesmente ndo acreditava queetcieio da razao fosse algo acessivel & humanidade
como um todo, a maioria dos homens, em sua pergpegbdendo se contentar, assim, com um ensinament
moral de carater meramente mitico ou retérico.



Capitulo 5

A lei divina e a pdlis: a teologia civil dad.eis
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5.1. Politica e religido na organizacdo da cidadeadLeis

As andlises empreendidas nos capitulos precedantgsa dos quatro primeiro
livros daslLeis nos forneceram uma série de informacdes essepeigasa compreensao do
projeto legislativo avancado por esse dialogo ereeslaram, por assim dizer, quais sdo 0s
principios politicos fundamentais que presidema@ganizacdo. Assim, vimos, antes de
mais nada, que a promoc¢do da virtude e da modalidadefinida como a finalidade
suprema da lei; que, dada essa correlacdo eneeneralidade, a legislacdo é identificada
como portadora de uma funcdo pedagogica esseraiglianto mecanismo de formagéo
(paideiva) do cidaddo; que o regime misto é concebido corfarraa politica privilegiada
para se conservar a cidade contra a a¢ao corrdaiwgbris e que a persuasao e a retorica
sdo determinadas como instrumentos necessariossegtetificar as exigéncias da lei e
alcancar o consentimento dos cidaddos. No entgide-se dizer que um ponto,
principalmente, adquire, em meio a esse complexguoto de reflexdes, um certa
preponderancia temética, na medida em que é eléefiree, em Ultima analise, o carater
do regime politico proposto pelégis Trata-se da afirmacéo da natureza divina da, lei e
portanto, da dimensdo fundamentalmente teoldgicandmos que deve governar o
funcionamento da vida civica. Com efeito, confowheervamos no capitulo anterior, a lei
constitui, para o Estrangeiro de Atenas, uma iradagu reflexo da raz&o no seio da cidade,
visto que ela se define como uma distribuicdo dedvde uma determinacdo do intelecto
(dianomhy tou” nou”). E verdade que esse reflexo da razdo no seiddddecé um reflexo
degradado, de vez que a lei ndo obedece aos proE@ds doceis e puramente
argumentativos dibgos mas se caracteriza, antes de mais nada, petadgrela coercao.
De qualquer forma, mesmo ndo sendo a manifestagdanmth razdo pura, a lei é o
mecanismo politico que, nas condigBes precariasgeense da a vida civil, mais se
aproxima da exceléncia do governordms Ora, como também tivemos ocasido de ver,
esse governo da razao atraves da lei é apresemiidamente pelo Estrangeiro como o
governo do préprio deus, porquanto, segundo el@zao é o que ha de mais divino e

imortal em nés, de forma que a sua imitacao atrdedsmose, assim, a imitacdo de um
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modelo divino. Isso significa que, do ponto deavidapolis ou da sociedade politica, a
soberania da lei que faz as vezes do governo @ raz plano histérico da cidade deve
assumir a forma teoldgica da soberania do deusedsamente nesse sentido que, em um
momento crucial do livro IV, o Estrangeiro proclanan explicita polémica contra o
relativismo de Protagoras, que o deus, e ndo o hmrem, sera, na cidade a ser por ele
fundada com seus companheiros, a medida Ultimad#es tas coisas, métronsupremo ao
qual devem ser remetidas todas as praticas e ndramaanas. Estabelecida essa conexao
entre onomoshumano e anétrondivino, a principal consequéncia dela resultantgie a

lei que deve presidir ao funcionamento da cidad& de ser concebida necessariamente
como uma lei divina, isto &, como uma lei derivatda um principio transcendente e
superior a vontade do homem, do que se segue,néeidente, que o modelo politico
adotado pelateis na medida em que se baseia na soberania desdigiai, sera uma
espécie de teocracia, isto €, ndo o governo decasta sacerdotal, mas o despotismo do
deus.

Pois bem, dizer que o regime politico proposto pkeas € um regime teocratico
equivale a dizer que, nele, politica e religideseelacardo de forma essencial em todos os
ambitos da vida civil. E, de fato, uma leiturandédedo dialogo nos mostra que a religido
permeia toda a estrutura social plaliteia por ele proposta, determinando-se como a
instancia legitimadora Gltima de suas praticasmas e valoreS. Ou seja, a religido
possui, haseis uma onipresenca inequivoca, revelando-se comimeigal instituicdo da
cidade, como o fundamento precipuo éhoscomunitario e da moralidade civitaa
verdade, podemos dizer que essa importancia doestenreligioso na estruturacdo e
organizacao da vida politica ja é algo vivamenggesdo desde os primeiros momentos da
obra. Com efeito, se bem nos lembramos, a prinpeirgunta dirigida pelo Estrangeiro aos

seus interlocutores — pergunta essa que €, ndacpep, a frase inaugural do didlogo — €

! Cf., sobre isso, o trabalho fundamental de O. RielLa religion de la cité platoniciennéaris: E. de
Boccard, 1945. Ver também G. MorroWw)ato’s Cretan CityA historical interpretation of thé.aws
Princenton: Princenton University Press, [1962]2,9%. 309-401; F. SolmseRlato’s theology Ithaca/New
York: Cornell University Press, 1942, p. 3; Th. §lan“The political psychology of religion in Plasd.aws'.
In The American Political Science Revié® (1976) pp. 1059-1077; W. C. K. Guthiiéistoria de la filosofia
griega Vol. V. Platén: segunda época y la Academia. MadBredos, 1992, pp. 374-375.

2 Uma tal onipresenca da religido é o que levowaneehte L. Strausgrgument et action ddwis de Platon
Paris: Vrin, 1990, p. 36, a consideralasscomo “a obra mais piedosa de Platdo.”
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uma indagacgéo de natureza teoldgica e diz regpetisamente a origem divina das leis de
Creta e Esparta: trata-se de saber se foi um deusno homem o responsavel pela
organizacao dosomoique regem essas comunidades doériasqh! tic a*ngrwvpwn ubmi n,

w” xevnoi, eillhfe thVn ai*tivan th ¢ tw™n novmwn diagevsew¢). Clinias ndo tem qualquer divida
quanto a esse ponto e a indagacado do Ateniergendss prontamente pela afirmativa: foi
um deus, e ndo um homem, o autor das leis doricascaso dos cretenses, Zeus; no caso
dos espartanos, ApofoO que o leitor atento depreende dessa breve erdparente
despretensiosa conversacao introdutéria € a id=#EHo de um elemento que possui uma
importancia decisiva para a compreensao da reflpafitica explorada peldseis a saber:

o fato de que, no interior desse didlogo, a legislasera concebida como uma tarefa
religiosa, que, deve, portanto, ser pensada efigasta a partir de um horizonte
necessariamente teolégito.

Por outro lado, a mesma conclusdo, de certa foeoerca da importancia da
instituicao religiosa para a vida politica, podeesdraida do proprio cenario que constitui o
pano de fundo dos debates entre Clinias, Megild\tepiense. De fato, toda a conversacao
desenvolvida entre eles da-se dentro de um contekfioso preciso, de vez que seu
didlogo sobre regime politico e leiger(/ politeivaq kaiV novmwn) se efetua durante uma
peregrinacdo pela estradéd(vc) que vai da cidade de Cnossos a caverna sagtatda)(
de Zeus. Como d& a entender o Ateniense, estaumglia de verdo, e, em virtude do
forte sol, ele e seus companheiros deverédo buscmabras dos ciprestes que se situam ao
longo da estrada, para poder descansar e escapalodintenso. O caminho percorrido, ao
que parece, € 0 mesmo atravessado outrora por Minegislador cretense, para receber de
Zeus a privilegiada revelacdo das leis destinadg®varnar o povo de Creta. Seguindo as
pegadas de Minos, as trés personagens repetem, asgesto originario do fundador em
busca da inspiracdo do deus. Ora, a caminhadatdangsiro em direcdo a uma caverna,
num dia ensolarado de verdo, pode ser interpratadeo uma metafora do retorno do
filbsofo ao plano da cidade. Estamos, dessarte,angituacdo inversa aquela que

caracteriza &Republica didlogo no qual a conversacdo acontece a nodgjaeimagem

% Leisl, 624 a.
3 Cf. R. F. StalleyAn introduction to Plato’s.aws. Oxford: Basil Blackwell, 1983, p. 166.
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central nos apresenta o fildsofo como aquele geapasdas sombras da caverna para poder
contemplar a luz do sol em sua plenitude, istolazala verdade inteligivel, que se situa
para além das opinides e crencdsix{) socialmente estabelecidas. Nhsis as
personagens realizam um movimento, por assim dipersto: elas fogem a luz do sol e
buscam a obscuridade de uma caverna. No entact/eana para a qual o Ateniense e
seus companheiros se diriggv@o é um lugar qualquer: ela € um recinto sagrqde,
abriga um santuarioiiérovn) de Zeus. Por meio desse artificio literario, &lasugere,
assim, mais uma vez, o papel central da teologiaomatituicio e organizacdo da vida
politica e nos mostra que, na caverna da cidadgigiéo deve, pois, ser levada em conta
como a instituicdo mais importante e primordial.

Pois bem, a fim de tornarmos mais clara essadelagsencial entre politica e
teologia nad eis vejamos mais detalhadamente alguns elementobrda que confirmam
esse ponto de vista e explicitam a presenca mdeigaligido na vida civica. Apenas para
comecar, verificamos, antes de mais nada, que priprterritério no qual sera instalada a
futura cidade — awvra — constituird um local de culto, um local sagraaderra, afirma o
Estrangeiro, € uma mae nutriz e como tal deverssarada como uma divindade benfazeja
a qual os cidaddos devem prestar suas homenagems fitbos reconhecidoSE é em
respeito a essa sacralidade da terra que o m&teddeniense propde uma medida
legislativa que prevé que nenhum enterro deverdesgizado nos campos férteis, mas
apenas nos terrenos considerados improprios ppratiga da agricultura, pois, segundo
ele, fazer o contrario, significaria, desprezarigeezas que a terra nos oferéd@ra, no
centro desse territério divinizado, o legisladaafaonstruir uma acrépole que, circundada
por muros, abrigard os santuarios de Héstia, de €&le Atena, constituindo, dessa forma,
um recinto privilegiado para a celebracdo de cultbgiosos. Evidentemente, essa acropole
sagrada dominara a cidade, impondo sobre toda artdatde uma atmosfera de profunda
piedade, e dela irradiar-se-ao, por sua vez, as pioacipais subdivisdes do territorio, que
serdo ocupadas por doze tribos. Segundo o Estrapngada uma dessas tribos, com sua
porcdo de terra particular, devera ser consagrada dos doze deuses olimpicos, e sera

nomeada, assim, de acordo com a sua divindadetgmagt@ qual ela dedicara templos e

3 LeisV, 740 a; 741 c.
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celebracbes préprias ao longo do ar@. Estrangeiro propde que também a praca do
mercado ou 4gora seja circundada por templos, engseno os rincées mais isolados do
pais — as cavernas, as fontes, os bosques — ndarasdi que sdo habitados por génios
(daivmoneg) e outros seres divinos, abriguem igualmente edta santuarios proprios a
veneracdo religiosaCom essas providéncias, observa Reverdin, “a eidgaarcara cada
campo, cada colina, cada vale com o sinal de digidre exaltando assim os liames
complexos que a unem aos seus deuses.”

Mas, na cidade projetada pelasis os templos e santuarios ndo serdo apenas
recintos de culto: eles serdo também locais ondeeaézardo reunibes politicas. Com
efeito, vemos, por exemplo, que o oficial encamlegde supervisionar a educacédo da

juventude, oe*pimelevthg, devera ser eleito no santuario de Apolo e Hélpms, todos os
magistrados da cidade, excetuando-se os membr@smielhd Também osulqunai, esses
poderosos auditores responsaveis pela fiscalizdg@omagistrados no exercicio de suas
funcdes, deverdo ser escolhidos no mesmo local. sDarifeiro chega mesmo a
providenciar para que aalqunoi, dada a extrema importancia de seu cargo, resiam
santuario do deus e sejam consagrados como saed®tApolo e HélioSJa os juizes
que compdem o Supremo Tribunal serdo escolhidedngante em um templai{g e@n
iferovn), no dia que antecede o inicio do ano novo, pwgams magistrados cujos mandatos
vigoram por pelo menos um ano; antes da eleic&esemagistrados deverdo fazer um
juramento solene em nome do deus e, ap6s a réaizdg evento, consagrardo suas
escolhas a divindade como primicias ou oferendas.ptbcedimento similar devera ser
tomado no que diz respeito a assembléia encarradgddeger os generais e 0s outros
oficiais do exército: segundo o Ateniense, tal mddéia serd convocada pelos Guardides
das Leis fomofuvlakec) e se reunira no lugar mais santo possév] gwvrion b iferwvtaton). '

Quanto aos tribunais, eles serdo instalados naagarproximidade dos diversos templos

4 LeisXIl, 958 d-e

S LeisV, 738 d; 745 b-d

b LeisV 747 e; VI, 761 a-d.

" 0. ReverdinLa religion de la cité.., p. 58.
8 Leis766 a-b

% Leis945 e-946 d.

0 eis767 c-d; 755 e -756 a.
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que circundam o local, de forma a fazer com quieasdes e os vereditos ai estabelecidos
sejam, na medida do possivel, revestidos de untecaagrado, particularmente no que diz
respeito aos crimes de sangtie.

Como é facil ver, a intencdo subjacente a todaasegmovidéncias consiste em
tentar colocar boa parte do funcionamento da vidigac e politica sob o patrocinio e a
salvaguarda dos deusefode-se mesmo dizer que o objetivo do legisladsrLeis é
conferir as mais variadas praticas e atividadespdiis uma significacdo religiosa
apropriada, um sentido sagrado e veneravel, capansgtitar nos cidadaos os sentimentos
de temor e de respeito. Na verdade, como ja faerebdo por alguns comentadores, nao
temos com esse procedimento nenhuma inovacao iatdnas um elemento institucional
que é comum a muitas cidades gregas dos sécul¥ 1¥.C.*> Com efeito, Platdo néo cria
um novo credo, nao institui novos deuses, ndo elstad Novos ritos, mas simplesmente se
apropria de todo aquele aparato que lhe ofere@hgs&o grega tradicional, a qual era antes
de mais nada uma religido publica ou civil, istauaa religido ligada as instituicdes, aos
valores e as préaticas da cidad€omo observa acertadamente Burkert a esse resfzito
religido da cidade platbnica aparece como algdntetate familiar”, com seus templos,
altares, preces, sacrificios, procissdes e festitailUma prova evidente desse
tradicionalismo € o fato de que Platdo outorga, s tudo aquilo que diz respeito a
organizacao religiosa da cidade a autoridade désulirs de Delfos, Dodona e Amén. Nao
h4, assim, a menor pretensdo de revolucionar enérimateligiosa: sdo as diretivas

provenientes desses oraculos, afirma explicitameristrangeiro, que dirdo ao legislador

" eis778 c-d.

° Cf. 0. ReverdinLa religion de la cité.,.p. 59: “De la sorte, la vie politique se trouvgracée sous le
contr6le et la sauvegarde des dieux”.

12.cf, por exemplo, M. L. Morgan, “Plato and Greekgion”. In R. Kraut (ed.Jrhe Cambridge Companion
to Plata Cambridge University Press, 1999, p. 242,

13 Sobre o carater fundamentalmente politico daigeligrega tradicional, ver os seguintes comentéigos.
SolmsenPlato’s theology.., p. 8 “In the classical Greek city, devotiordasbservance of duties to the city-
protecting deity and loyalty to the city herselé ame and the same thing. To doubt the existenteeajods
would have been an act of treason against the,Stateit was hardly to be feared that a citizen Mou
entertain such doubts; for to do so would have lmeere than a crime; it would have been an absuyrsiitge
to question the existence of the gods would hawn lie question the reality of the city-state, toenmon
mother of all citizens (...) Piety of a non-pol@iccharacter or a purely secular patriotism wouwdsienbeen a
contradiction in terms”.

14 Citado por M. L. Morgan, “Plato and Greek religion, p. 242.
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quais santuarios devem ser estabelecidos na cidadequais deuses eles devem ser
consagrado¥’

Mas, poder-se-ia perguntar, selLass se limitam meramente a assimilar a religido
tradicional, onde se encontra sua novidade em terteoldgicos? A isso podemos
responder que o que Platdo faz de novo é subnsstarmreligido grega tradicional, que ele
integra de forma essencial a estrutura politicaudecidade, a uma profunda reforma moral,
no intuito de torna-la mais conforme aos ideaisoétijue inspiram seu cédigo legislatio.
Os deuses da cidade platonica serdo, sem duviddeuses familiares ao homem grego
comum, mas esses deuses se apresentardo agorgummaoralizados e revestidos de uma
nova dignidade: eles deverdo se converter em mediglcexceléncia ou deetépara os
cidaddos, eles terdo de ser, antes de mais nalas,jwerazes, bon§.Nesse sentido,
podemos ver que boa parte daquilo que os poetasngobbgia ensinavam acerca dos
deuses serd rechacada da cidade Lags em funcdo da proposicdo de uma imagem
alternativa da divindade, uma imagem moralmentai@dela, e que, por conseguinte, um
severo mecanismo de controle da producgéo poétiexalser instituido pelo legislador na
regulamentacdo das festas religiosas. Trata-seertie forma, do mesmo procedimento ja
seguido peladRepublica didlogo em que Sécrates, considerando que a ipairaducacao
das criancas deve se fazer principalmente atravgsmitos, propunha que boa parte dos
discursos de poetas como Homero e Hesiodo dewriarascrita da cidade, precisamente
por veicular uma imagem errbnea do comportamentodsdaises e dos herois. Segundo
Sdcrates, de fato, esses poetas nos mostram assdEwR0 seres mentirosos, ciumentos,
sujeitos a paixdes e passando pelas mais variadasnorfoses. Ora, na perspectiva do
fildsofo, uma tal representacdo dos deuses, aléserdienpia, tem uma influéncia nefasta e
profundamente negativa sobre a alma da criancasedeque propde como modelo de

comportamento a ser seguido as acdes mais infamaky@aes. Em face desse risco de

15 Leis Vv, 738 b-c. Ver tambér&pinomis985 c-d, onde o Estrangeiro de Atenas observa guegislador
nao se aventurara a inovar em matéria de religi@m buscara orientar sua cidade para uma piedgae cu
fundamentos ndo seriam seguros. Ele ndo afastdeadwmque a tradicdo ordena a respeito dos samsific
pois ele ignora tudo das coisas que a haturezarfaun@o € capaz de conhecer realmente”.

8 ver O. ReverdinLa religion de la cité., pp. 52-55. Mesmo opinido em G. Morrd®iato’s Cretan City..,

p. 401: “It is not a new religion that Plato propsdor his state, but the old religion, purifieditsfunwitting
errors, and illuminated by a more penetrating cptioe of the meaning of religious worship”.

" Sobre a purificacdo moral operada por Platéo ligide tradicional, Cf. F. SolmseR)ato’s theology.., pp.
63-74.
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corrupcao, Socrates avanca, entdo, a proposicgoal@ producdo poética da cidade seja
estritamente controlada pelo legislador, que dewepér, assim, aos fabricadores de mitos
a obrigacdo de representar os deuses apenas de ¢onveniente, isto €, de uma forma
moralmente salutdf Como se sabe, essa representacdo moralmenter sidutivino
consistirA em apresentar o deus tal como ele &jeopgessupbe que o poeta respeite
rigorosamente trés axiomas fundamentais acercetti@eza da divindade, quais sejam: o
deus € bom e ndo pode ser sendo causa de bengefa dos males deve ser buscada em
outra parte); o deus é absolutamente simples @od® mudar de aspecto; o deus ama a
verdade e é absolutamente veraz, ndo podendo,guujanar ou mentfr. Tal &, pois, em
suma, segundo Sdcrates, o Unico tipo de discuts@ €3 deuses que sera admitido numa
cidade que pretenda ser justa e bem ordenadab&uispode-se dizer que lasisassumem
integralmente essa mesma perspectiva moralizaeteaada representacao dos deuses ja
apresentada ndepublicae procedem a uma idéntica purificacdo da relitiddicional, o
que nos leva a concluir, portanto, que, na trilleugurada por Xenofanes e Esquilo, o
ensinamento platénico sobre os deuses nos fornecmodelo de uma religido
eminentemente ética, que exige do crente uma ades&@b aos valores que fundam o culto
oficial da cidade.

Gracas a essas consideracfes, que nos mostram exdcomessencial entre
moralidade e religido no contexto da reflexdo maliplatbnica, podemos compreender,
entdo, o significado profundo da onipresenca dmefeo teoldgico n@oliteia delineada
pelasLeis trata-se, nesse dialogo, de usar a religido comcelemento que sanciona e
legitima a ordem moral da cidade, isto €, como ompexo de crencas e representacoes
que visa fundamentar todo o sistema de valoregyquerna e estrutura a vida politié3.
Isso significa que a teologia veiculada pdlas deve ser compreendida inicialmente nédo
de um ponto de vista teorético, mas, antes, a plrtima perspectiva pratica ou civil, uma
vez que sua funcdo precipua consiste em legitinadem civica estabelecida,regime
politico em vigor. Ou seja, o ensinamento religindo tem, a principio, valor especulativo,

mas possui uma utilidade politica: ele difundesifica aquelas crencas e opinidées que 0

18 Republicall, 377 a-378 e.
Y Republicall, 378 e- 382 e.
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legislador considera como salutares e indispenséaei bom funcionamento da vida
politica. Nessa perspectiva, pode-se dizer quieeasoperam uma radical politizacdo da
teologia, evidenciando um dos principios fundamergae mobilizam a reflexdo politica
de Platdo, a saber: o principio da necessidadal stzcieligido.

Essa conexdo essencial da politica e da religifmvés da politizacdo do
ensinamento teologico, pode parecer, a nés, moslenno estranho arcaismo, precisamente
porque um dos elementos mais tipicos da modernidageanto movimento historico foi
justamente o fato de que ela instaurou um radicadgsso de secularizacao, isto €, um
radical processo de combate a influéncia sociatetigido revelada, através do qual as
instancias da moral e da politica se liberaramrnpssivamente da tutela da teologia, dando
origem ao Estado laicd.Pode-se mesmo dizer, nesse sentido, que a anfbigdmmental
que impulsionou o projeto politico da modernidat@dé,como ele se encontra formulado
pelos fildsofos da llustracéo, foi a vontade depende forma integral e definitiva com as
estruturas teoldgicas do passado, na crenca deergu@ossivel, e mesmo necessario,
justificar a autoridade politica do Estado e asnmas da moral de uma forma puramente
imanente, ou seja, sem necessidade de recorralgugutipo de ensinamento ou dogma
religioso. Tendo em conta esse fato, torna-se greéfeitamente compreensivel porque o
desejo de ruptura com a tradicdo que perpassaatotadernidade tenha assumido, via de
regra, na opinido de Strauss, a forma de uma wtaulfedlera anti-teologica”, expressando-
se abertamente como uma revolta sem precedentesa canortodoxia religios®.
Evidentemente, a condi¢cdo de possibilidade dagé&a dessa célera anti-teologica é a
existéncia de um ateismo firme e sem concessoelsoanparte dos filosofos modernos
(Hobbes, Spinoza, Bayle, Helvétius, Diderot), umisasho que nega a existéncia de uma
providéncia divina que vele pelo universo e petla\iumana, que vé a natureza como uma

forca hostil e irracional e que considera a fedde terrena, a felicidade obtida neste

%0 Como afirma T. SaunderBlato. TheLaws London: Penguin Books, 1975, p. 30, “Plato trealigion as a
bulwark of morality”

2L Cf. Th. Pangle, “The political psychology of retig in Plato’sLaws, p. 1060.

22 \/er, sobre esse aspecto da interpretacdo desStdaumodernidade, os comentérios de D. Tandussy,
Strauss. Une biographie intelectuellaris: Grasset, 2003, pp. 169-171.



mundo, como a Unica felicidade acessivel ao hofifelmbuidos desse ateismo, os
fildsofos modernos ndo mais acreditavam, assimnewessidade social da religido e
julgavam mesmo que o advento da ordem politicaialsmais razoavel, na qual o homem
encontraria finalmente o maximo de bem-estar e aleidade mundana desejaveis,
pressupunha justamente a subversdo radical daémcilu politica da teologia e da
revelacdo. Ou seja, segundo o ensinamento daffdgsolitica moderna, a instauracdo do
melhor regime prevé necessariamente que a ilusigmsa seja destruida e que o homem
seja informado abertamente acerca de sua verdamgidicdo no mundo (isto é, acerca do
fato de que ele esta s6 e desamparado no seidutazag, pois s6 assim ele se decidira a
assumir as rédeas de seu destino, emancipandosgadsndicdo miseravel de medo e
ignorancia. A premissa decisiva que alimenta sacremte todo esse projeto €, decerto, a
conviccdo de que a oposicdo entre a filosofia eocedade ndo é essencial, mas
circunstancial, derivada de uma conjuntura histéédeterminada — o “reino das Trevas” —
que, tado logo fosse subvertida, abriria caminha pan movimento de total racionalizacao
da sociedade civil que culminaria, enfim, na prodmodo encontro da filosofia com a
comunidade politica. Para os filésofos da lluswagéna tal racionalizacdo da vida social
pressupunha, porém, que a filosofia abandonassetradiional postura reservada e
contemplativa e se tornasse ativa, revoluciondifandindo o saber e o conhecimento
através de um uso amplo e consciente da propagdadarma a libertar a multiddo do
obscurantismo religioso, substituindo de uma vezquas a religido pela ciéncia.

A solucdo moderna ao problema teoldgico-politiccevendo a destruicdo da
religido através da realizacdo social do sabesdiloo, esta, assim, nos antipodas do
ensinamento platdnico. Uma raz&o para explicar disseepancia estad com certeza no fato
de que Platéo, diferentemente dos modernos, tétessdlvidas quanto a possibilidade de
uma real “mundanizacdo da filosofia”, para usartersnos de um dos mais radicais
expoentes da modernidade (Marx), isto é, tinhasétilvidas quanto a possibilidade de
uma verdadeira difusdo ou popularizacédo da filasgffecisamente porque acreditava que
0 abismo que separa o fil6sofo da multiddo é uisnat instransponivel, que nenhuma

educacéo ou divulgacéo cientifica poderia supekar.perspectiva platbnica, com efeito, a
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natureza fez os homens de tal maneira diferentesagagnas um pequeno numero deles
pode eventualmente compreender os ensinamentdssisié e, portanto, se submeter aos
pesados compromissos intelectuais envolvidos nadatdilosofar, o que implica que a
oposicao entre o filésofo e o vulgo ndo é meramdi&drica ou circunstancial, mas
essencial, derivada da prépria forma como a ordatural esta constituida. Isso significa,
pois, que uma conversao da sociedade a filosofim érojeto utépico, e que o filésofo
deve se moderar quanto as suas pretensdes deéesclaa cidade, preservando sempre,
em seu pensamento, um lugar para a religido comengimamento moral alternativo ao
discurso filoséfico. Aos olhos de Platdo, essénansento moral alternativo veiculado pela
religido €, na realidade, uma “nobre retoérica”, ,quecorrendo ao uso de opinides
socialmente Uteis e salutares, é capaz de edudaornens para a virtude e legitimar a
ordem politica instituida. A necessidade sociarelmido deriva, assim, em Platdo, em
dltima analise, do seu anti-igualitarismo, um d&ialitarismo que pde em xeque a
premissa fundamental do projeto moderno e quenhemendo a diferenca insuprimivel
entre o sabio e a multiddo, admite, por consegugue discursos diferentes devem ser
dirigidos ao cidaddo comum e aqueles dotados devemtmdeira vocacéo filoséfica. Em
suma, a idéia platbnica € que, ndo sendo possiughgio de uma sociedade racional, ou
de uma sociedade de filésofos, a cidade terd sengmessidade de uma “nobre retdrica”
de carater religioso, capaz de justificar as exig@&nde suas leis e convencer a multiddo do
valor da vida virtuosa.

A solucéo platdnica ao problema teolégico prevétgmbo, a possibilidade de uma
conciliacdo entre a filosofia e a religido no plguwitico, na medida em que o filésofo
platdnico reconhece que a sociedade ndo pode subsi® uma sancédo religiosa de suas
praticas e valores. Por outras palavras, Plat@d@arque toda cidade precisa de deuses e,
por precisar de deuses, deve possuir, portanta@uliion religioso oficial, uma teologia civil,
que, conferindo andmosuma fundamentacao transcendente, legitime a madaigublica
e fomente nos cidadaos, através do sentimento ettage, o amor a exceléncia e as
virtudes. A conclusdo que se segue a isso €, deitemte, que o legislador deve apresentar

a lei da cidade como uma lei divina e que a raigi@nstitui, por conseguinte, o elemento

% Cf. D. Tanguayl.eo Strauss. Une biographiepp. 171-176.
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essencial do seu trabalho de demiurgia politiGaswumento precipuo do qual ele deve se
servir para organizar as instituicbes e estruttiaagda politica

Mas isso néo € tudo: dando um passo alérmeigzgparecem sugerir que a utilizacado
da religido como fundamento institucional da vidéitita e da moral publica, para ser bem
sucedida, pressupde que a filosofia possa protegemteldo do ensinamento religioso
oficial do ataque de heresias, buscando justjfd@malguma maneira, aquela crenca que € a
base de toda teologia civil: a crenca na existéogadeuses e da providéncia divina. Isso
significa que o legislador devera, portanto, ndam@sentar a lei da cidade como uma lei
divina, mas também assumir a tarefa de defendagitinhidade da lei divina e daquilo que
ela ensina contra os ataques do ateismo filosdflom efeito, se a religido é o principio
que fundamenta toda a moralidade publica, a foetesahtido Gltima que sanciona os
valores doethoscomunitario, conferindo amdmosseu estatuto divino, o maior perigo para
a ordem civica sera, obviamente, o aparecimentate&lemo, porquanto o ateismo, no ato
mesmo em gue nega a existéncia dos deuses, esvaaimmpo dos valores de qualquer
consisténcia ou objetividade, reduzindo as leisidade a uma mera convencao social. Ou
seja, 0 grande risco do ateismo estd nas consegsignaticas e politicas em que ele
finalmente desemboca — o convencionalismo e o ilsore, resultantes ambos de uma
doutrina naturalista que, concebendo a ordem casoamo um jogo de forcas puramente
mecanicas e desprovidas de qualquer designiogete#, cinde radicalmente o reino da
natureza f(vsic), onde impera o acasawgh), e o reino das convencdes sociaismi),
meros produtos do engenho hum&hBrevendo a emergéncia de um tal risco no integor
cidade, o legislador tera de elaborar, assim, w@npdnal especifica acerca dos casos de
impiedade *sebeivag pevri novmog) que, como todas as demais leis da cidade, secégida
de um predmbulo persuasivoogivmion), destinado a convencer os impios da verdade do
dogma religioso que sustenta a ordem civica. Unm perém, que o ateismo € uma
concepcao filosofica derivada de uma reflexdo nmeadobre a naturezéiic) e as causas

da ordem cdosmica, o legislador ter4 de adotar ndratamento com os ateus um tipo de

4 \/er, sobre isso, D. Pesce, “La fondazione rel@idslla morale nelléeggidi Platone”. InRivista di
Filosofia Neo-scolastica0 (1978) pp. 577-603.

% D. Pesce, “La fondazione religiosa della moralierieeggidi Platone”..., p.592; O. Reverdiba religion
de la cité... pp. 8-13.
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procedimento discursivo diferenciado: ele ndo pé&dee contentar com as meras
admoestacOes e exortacdes proprias a retériceosgligonvencional, mas devera recorrer a
argumentos Iqvgoi),?® que se articulem, em alguma medida, sob a formaumie
demonstracaca{povdeixic, e*pivdeixic) 2’ e que, apresentando uma vis&o alternativa da ordem
natural, sejam capazes de superar a clivagem coiovatista entremxdmose physis Por
outras palavras, a defesa da religido tradiciolaate dos desafios lancados pelo ateismo s6
podera se fazer de uma forma nao tradicional. Nesstddo, podemos dizer, entdo, que, na
cidade platdnica ddseis, a teologia civil ndo €, pois, de modo algum seifite: é preciso
que a um ensinamento religioso de carater popularetdrico suceda a tentativa de
constituicdo de uma teologia justificada racionaitegisto é, uma teologia que, no intuito
de persuadir os ateus de seu erro intelectualjesfetiemonstracdo da existéncia de deuses,
valendo-se, na medida do possivel, apenas dossescargumentativos dégos?® Na
opinido de Clinias, um tal discurso teolégico sesam duvida, o mais belo e o mais
excelente prelldio a todas as leis da cidad&ahimi n ubpeVr abpavntwn tw "n novmwn kavlliston
te kaiV alriston prooivmion aln eilh).%°

Ora, a passagem da teologia civil a tentativa a@leoebcdo de uma teologia fundada
no l6gos se mostra, no contexto dhsis como o procedimento privilegiado através do
qual a filosofia pode finalmente encontrar um lugiaropriado e respeitavel no interior da
cidade, adquirindo uma extraordinaria importancima instrumento de defesa da religido
|.30

oficial.”* Como viram alguns comentadores, com esse procetbraegumentativo, Platao,

de certa forma, lanca as bases para a constitdedama nova modalidade de discurso

*®eisX, 887 a

" LeisX, 887 a, 893 b, 892 ¢, 899 d.

8 Cf. L. Brisson, “A religido como fundamento dalegio filoséfica e como meio de acéo politica beis
de Platdo”. IrKriterion 107 (2003), pp. 30-33; J. J. Clearly, “The roletafology in Plato’d.aws’. In F. L.
Lisi, Plato’s Laws and its historical significanceSankt Augustin: Academia Verlag, 2001, p. 125mGo
veremos mais adiante, essa demonstracdo da eiastiye deuses proposta no livro X dass far-se-4 a
partir de uma anélise do movimento fisico que prwecessidade de um primeiro motor. Sobre issdyive
Gueroult, “Le livre X deslLois et la derniere forme de la physique platonicienie”’Revue des études
grecques3?7 (1924) pp. 27-78; L. Brisson, “Une comparaisoire le livre X des$ois et leTiméé. In J.-F.
Balaudé (éd.)D’'une cité possible Sur lesLois de Platon.Le temps philosophiqué. Publications du
département de philosophie Paris X-Nanterre, 19p5116-117.

% eisX, 887 ¢

%0 Cf. Th. PangleTheLaws of Plato.Chicago: Chicago University Press, [1980] 198%G8.
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filoséfico, que fara histéria no ambito da cultwreidental: a teologia naturdl.Uma tal
inovacdo é radical e ousada, e, segundo Revéfdipode ser considerada como uma
verdadeira revolucdo no contexto da religido gregama revolucdo que se vincula
diretamente, € verdade, as complexas transforrmagdtirais e intelectuais ocorridas na
Grécia no século IV a. C., que haviam abalado pddmente o prestigio da religido
publica e corroido a fé nos deuses tradicionais.

No entanto, esse € apenas um aspecto da quesitsigepPlatdo inova ao tentar,
pela primeira vez, constituir um discurso raciorsalbre a existéncia dos deuses,
respondendo aos ataques do ateismo, é precisohesssnque na proposicdo de uma
legislacé@o especifica contra os casos de impiedldittessofo segue um precedente historico
preciso: o da cidade de Atenas. Com efeito, é eafpic a liberal e democratica Atenas
também levava a sério sua religido oficial e p@ssmia lei contra a impiedade, vendo o
ateismo como um crime nefadfoComo é também sabido, o caso mais célebre de
aplicacdo dessa lei em solo ateniense foi preeistamo caso de Socrates, que foi
sentenciado a morte por introduzir novas divindadgsdlis e por ndo acreditar nos deuses
em que a comunidade acreditava.E evidente, portanto, que a legislacdo contra a
impiedade proposta pelo Ateniense has assume esse inequivoco antecedente historico,
dele se apropriando como de uma matéria-primaniatéve-se dizer que essa apropriacao

se d4 com uma modificacdo importante, pois enquamt@tenas os deuses deveriam ser

31 Cf. G. Morrow, Plato’s Cretan City..., p. 487; L. Brisson, “A religido como fundarmerda reflexéo
filosofica”..., p. 25. O termo teologia natural ide; segundo Santo Agostinhd)€ civitate DeiVI, 5), do
escritor latino Varrdo. De fato, conforme Agostinkarrdo distinguia trés tipos de teologia: a tg@civil, a
teologia poética e a teologia natural. Ora, naiapidle Varrdo, enquanto a teologia civil dizia etspaos
deuses reconhecidos pela lei, e a teologia poatisadeuses dos poetas, a teologia natural searefesi
deuses dos filosofos, isto é, aos deuses cujeéegiatera reconhecida apenas pelas luzes da rand@ln
Trata-se, decerto, exatamente do que Platdo edtngendo desenvolver no livro X dass

% 0. ReverdinLa religion de la cité., p. 16

% A lei ateniense contra a impiedade deriva do célelecreto de Diopeitesirca 430 a. C., que previa que
qualquer pessoa suspeita de ndo acreditar nas abigaas e ensinar doutrinas relativas aos cocptestes
era passivel de sofrer um processo publico pordefen religido oficial. Ver G. MorrowRlato’s Cretan
City..., p. 475; O. Reverdin,a religion de la cité., pp. 208-209. Sobre a extrema importancia tigide e
da piedade em Atenas, Morrow cita a opinido de Pacharme Critique des croyances religieuses chez les
grecy, segundo a qual “ce que les athéniens ne tolérgmmais, ce furent les manifestations de I'atinéls

% Qutros casos célebres de processo de impiedadéesras foram o de Anaxagoras, por ensinar que e sol
a lua eram pedras incandescentes, e o de Protagoeasem seu livréeriV gew 'n, havia proclamado néo saber
se 0s deuses existiam ou ndo, nem qual era a sua.f¥er, sobre esse assunto, as analises de Gowjor
Plato’s Cretan City.,.pp. 470-472 e de O. Reverdim religion de la cité., pp. 211-214.
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aceitos a partir de um ato de fé, sem qualqueusk$o ou raciocinio, na cidade dass
em contrapartida, a crenca nas coisas divinasréeségjustificar filosoficamente, de forma
que agueles que ndo créem na existéncia dos de&rses a possibilidade de serem
convencidos do contrario através de demonstracésguenentos racionais.

Seja como for, 0 que nos interessa ressaltar masgeento é que Platdo aponta
explicitamente para a necessidade de fornecer wefesal filosofica da religido oficial
contra a irrupcdo do ateismo, a fim de garantistablidade da ordem moral qlis.
Como é sabido, no interior dasis o livro X é o passo fundamental do didlogo orskee
procedimento argumentativo aparece da forma mara @ explicita possivel, razdo pela
qual ele pode ser considerado como o discursodieol@or exceléncia elaborado por
Platdo. Na sequéncia deste capitulo, tentaremogeenger uma interpretacdo dessa
teologia platdnica apresentada no livro X, buscaooimpreender qual é o sentido e o

alcance da justificacéo filosofica da lei divina pta empreendida.

5.2. A defesa da lei divina: penologia e impiedad®o livro X das

Leis.

O primeiro passo importante para compreendermosgmifisado do discurso
teoldgico desenvolvido pelo livro X déeis consiste em observar que ele se localiza num
contexto discursivo ao mesmo tempo curioso e preeisaber: o contexto da legislacio
penal. A demonstracdo da existéncia dos deusesagaeempreendida pelo Ateniense €,
assim, como ja indicamos acima, um capitulo do gmdpenal platbnico, mais
precisamente, ela constitui o predmbulo da lei reord impiedade. O Ateniense
desenvolvera, portanto, sua teologia no interiouhequadro eminentemente penoldgico,
ao passo que Socrates havia tratado dessa mesmi@auaRepublicano ambito da

educacdo pré-filoséfica ou infantil, ou seja, nobéimda educacéo elementarO que

% Cf. L. StraussArgument et action, p. 200
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devemos entender por isso? Antes de mais nadaa qéiencdo primaria da teologia é
fornecer uma fundamentacdo as prescricdbes do cqukgal, e que a necessidade da
existéncia de um tal codigo deriva justamente da#taicbes do processo educativo,
incapaz de extirpar todas as imperfeicdes ineretaatureza humana. Com efeito, no
comeco do livro IX, o Estrangeiro havia iniciadératamento das leis penais observando
justamente que o fato de que o legislador tenHegierar sobre tais coisas em uma cidade
totalmente organizada e administrada para crianedBores condi¢des a pratica da virtude
(e*n toiauvth/ povlei hEn famen oi*khvsesqai te eu” kaiV teuvxesgai pavshq o*rqovthtog proVq e*pithvdeusin
a*reth ¢) é algo de certa forma infame ou vergonhagec(oVn meVn tivna trovpon). No entanto,
ele reconhecia ao mesmo tempo que os legisladtuass degislam ndo para herdis ou
filhos de deuses, como era o caso outrora, massiages homens, e que, entre estes,
sempre existirdo individuos cuja natureza rude gestnawa refrataria a qualquer
procedimento docil e que sO poderdo ser detidotamo, com uso de ameacas e punigdes,
isto €, com o uso da ford&Por outras palavras, a necessidade da existéaciend lei
penal deriva do fato de que a cidade para a qgallden os legisladores daeis é uma
cidade humana, ndo uma cidade perfeita, e de quearcidade humana, por mais
organizadas e excelentes que sejam suas instilig@® € possivel negligenciar a
possibilidade do aparecimento de criminosos ouaeeins pervertidos. Contrariamente a
cidade da&Republica que, por ser perfeitamente justa, dispensasad#tivas aos delitos e
as penas, a cidade daegis necessitara, pois, de uma legislagdo penal misacm
especializada.

A funcdo da penali¢kh), na perspectiva platdnica, ndo é, porém, realinza mera
retaliacao f{mwvria), isto é, inflingir ao criminoso um sofrimento paycional a gravidade
do delito por ele cometido. Pelo contrario, Platgmnsidera que a pena, enquanto
instrumento judicial, deve possuir uma finalidael@apéutica e educativa, atuando como um
mecanismo de cura e reforma do carater daqueleiglaea determinacao legil De fato,

afirma o Estrangeiro, “nenhuma punicdo imposta enfazmidade com a leiligkh ou*demiva

% LeislX, 853 b-d.
37 Sobre esse assunto, o trabalho de referéncianél®dda, o de T. SaundeRiato’s Penal CodeTradition,
reform and controverse in Greek penology. Oxfordaréhdon Press, [1991]1994. Saunders define a
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katal novmon) € imposta tendo em vista a realizacdo de alguin(afa kakw'/), mas em
funcdo de uma das duas coisas seguintes: ou paea toelhor aquele que a sofre, ou para
torné-lo menos mau® Ou seja, numa cidade real, habitada por homepsnigdo deve
fazer, de alguma maneira, as vezegadiaéia— |4 precisamente ondepaidéiarevelou
seus limites —, mediante uma combinacdo adequagasieamento e coercZbComo é
sabido, a premissa decisiva que funda essa coreppgdldgica desenvolvida niasisé o
principio socratico de que, uma vez que o mal icapd infelicidade, nenhum homem pode
querer escolhé-lo livremente, e de que, portargohamens perversokalgiv) sdo tais de
forma involuntéria {*kovte).*° No entanto, no didlogo, o Estrangeiro logo recoahe
carater problematico desse paradoxo socratico @adegislador, uma vez que ele colide
com o principio fundamental de qualquer penologiaaber, o principio de que existem
crimes involuntarios e voluntérios, e de que, porseguinte, faz sentido punir os ultimos
de uma forma mais rigorosa do que os priméftdsfim de conciliar o axioma basico do
sistema penal com o paradoxo socréatico da invaledi@de do mal, o Estrangeiro se V€,
assim, obrigado a delimitar melhor a psicologiaato criminoso e a proceder a uma
distingdo conceitual entre a injusticafdkiva) e o dano bavbh).*> O dano é o aspecto
exterrno ou objetivo do crime; ele € o prejuizo r@hoecondmico, fisico) causado pela
violagdo da lei e que, como tal, pode ter sido adoisde uma forma involuntaria ou
voluntaria. A injustica, porém, € um estado psiguigma disposicao psicoldgica que,
produzindo infelicidade e miséria moral, ndo pagfesido escolhida pelo agente, devendo
ser, pelo contrario, derivada de uma das trés saesguintes: ou da céleranfovg) ou do
prazer [&donhv) ou da ignoranciaalgnoia).** Assumindo esse ponto de vista, o Estrangeiro
considera entdo que o juiz, ao julgar um delitojedebservar, sem davida, se o dano

causado foi involuntario ou voluntario, e, em vidisso, estipular o tipo de pena adequada;

penologia proposta por Platdo como uma “penolodgidica” e examina seus principios minuciosamente (pp
139-195).

%8 eisIX, 854 d-e.

¥ LeisIX, 862 d.

O eislIX, 860 d.

41 Cf. Leis IX, 860 —861d e o comentério de T. Saund@iafo’s Penal Code, p. 142. Ver também do
mesmo autor, sobre essa questdo, o artigo “Theatto&taradoxes in Platolsaws’, Hermes96 (1968) pp.
37-55.

2| eislIX, 861 e- 863 a.

43 Cf. T. Saunderslato’s Penal Code,.pp. 142-162
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contudo, sua preocupacdo primordial deve ser comoralicdo psiquica do agente
criminoso, buscando, mediante o recurso a punade;lo de sua condicdo injusta. Eis por
que Saunders pode afirmar que, na cidade platdiaisieis “a justica se preocupard mais
com a mente criminosa do que com o ato crimind$o”.

No entanto, como mostram todas as discussdesrdolXy a eficacia social de uma
legislacédo penal repousa sobre a possibilidadeudeaqueles que transgridem a lei sejam
presos e punidos efetivamente. Ora, 0s juizes éstradps tém, porém, um conhecimento
limitado dos eventos submetidos a sua jurisdic@dae podem ver todas as coisas, razado
pela qual eles ndo podem identificar e punir taaksrimes (a limitagdo do conhecimento
dos juizes torna possivel, inclusive, que eles puoa proprios inocentes). Para que 0s
criminosos temam as ameacas da lei e para quéaddcis confiem na eficacia do sistema
penal é preciso, pois, que tanto uns quanto oatpeditem que existam sancdes que ndo
dependam inteiramente do conhecimento dos juizesefa, € preciso que eles acreditem
na possibilidade de existéncia de uma sancao diviagoossibilidade da existéncia de
deuses vingadores, capazes de punir 0s injustts mesmdo ou no proximo. Pode-se dizer
que o discurso teoldgico empreendido no contexttedalacdo contra a impiedade tem
como um de seus principais objetivos fornecer urnggpnesse sentid®

O Ateniense toma como ponto de partida de sua @g§mwsobre esse tema o
principio de que a impiedade, entendida como unpgcés dehybris em relacdo aos
deuses, pode se expressar basicamente de duas:faunpor palavras ou por atos, em
discurso ou em ac&ofEka deV lovgw/ kaiV o@sa elrgw/ periV qeouVc uBbrivzei tic levgwn h! pravttwn).*®
Mas, como ele mostra imediatamente na continuagicedl enunciado, que ela se
manifeste em palavras ou em atos, em discurso ouagdn, a impiedade pode ser
concebida, em ultima analise, como um erro de @pjnima falta intelectual, derivada de

uma concepcao equivocada acerca dos deuses. Ciio) afema o Ateniense, nenhum

*|dem, p. 179

5 Cf. Th. Pangle “The political psychology of rebgi in Plato’sLaws..., p. 1060: “the primary function of
the three proofs in Book Ten is the support ofieeal code. In Book Nine it had been frequentheddhat
penal law is effective only if the criminal is cdugBut magistrates cannot look into the heartmeh, and
therefore cannot detect all crime (not to speakhefpossibility that they may punish the innocefitthe
potential criminals are to be properly fearful aihthe citizens are to believe the penal codelb/fjust, there
must exist divine sanctions in this life or afterath. Book ten’s central proof is the proof th&iaes exists
where the gods punish the unjust”.
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homem que foi persuadido pelas leis da existérasadéuses jamais cometeu ato impio ou
proferiu algo de desrespeitoso; ao contrario, tadogue realizaram tais atos, assim agiram
porque acreditavam em uma das trés coisas segulijtes que os deuses ndo existem, 2)
ou que os deuses existem, mas néo se preocupanoxhimmens, 3) ou, enfim, que o0s
deuses existem, se preocupam com 0s homens, mes) @i corrompidos por preces e
oferendag’ Ora, apds ouvir essa classificacdo dos tipos d&amperroneos acerca dos
deuses que constituem a causa do comportamento, i@lfmias rompe um longo siléncio
e, de forma indignada, indaga ao Estrangeiro qeeé der a atitude a tomar contra tais
homens. Ao que o Ateniense |Ihe responde calmanuwme antes de tomar qualquer
providéncia acerca do caso, é preciso escutar coguyaroprios impios tém a dizer ao
legislador. Nesse intuito, o Ateniense proceded@nta elaboracdo de um discurso
imaginario, através do qual os impios se dirigermdaeira irdnica e jocosa ao legislador e
lhe dizem abertamente que eles, os impios, ndm¢de fato, nos deuses da cidade, mas
que, de qualquer forma, querem que no seu casoadejado o0 mesmo procedimento
seqguido pela legislacdo em outras situacdes, a: g antes de ameaca-los de maneira
rude ¢riVn a*peilei'n hami'n sklhrw'c), a lei procure persuadi-los e ensina-lpsvagin kail
didavskein), mostrando por provas satisfatérias que os deesistem e sdo incorruptiveis,
ndo podendo ser comprados com preces e oferenegegnd® os impios, uma tal prova
constituiria, sem duvida, uma refutacdo de tudoue gizem os adivinhos, poetas,
sacerdotes e retores, que, com seus discursogjlareicnas cidades justamente o
ensinamento contrdrio, incentivando os homens ticarda injustica. Todavia, arrematam
0s impios, se o legislador é de fato um homem docéio selvagem, ele deve tentar
empregar com os incrédulos, em primeiro lugarcegulimento persuasivo, falando melhor
e de uma forma mais convincente do que os poetasezdotes acerca dos deuses, pois s
assim ele sera talvez obedecifio.

Através desse discurso imaginario, o Ateniensenmastra, entdo, como 0s impios
irbnicos indicariam ao legislador, que ndo podeig@rico, 0 método a ser seguido no

tratamento dos casos de impiedade: em obediénsiprancipios legislativos estabelecidos

46| eisX, 885 b.
47| eisX, 885 b
48| gisX, 885 c-e



anteriormente, ele ndo pode se contentar com sinq@enandos e ameacas, mas deve
buscar convencer aqueles para quem legisla dadeedka existéncia dos deuses. Clinias
ndo vé ai nenhum problema e considera que naddséféod do que dizer a verdade ao

afirmar que os deuses existert™ou"n, w" xevne, dokei” r&av/dion ei”nai a*lhgeuvontag levgein whg

ei*siVn genoiV)). Segundo ele, de fato, a terra, o sol, os as&rdetalidade do universo e a
alternancia das estacfes sdo uma prova indiscdigss; ademais, todos os homens, sejam
eles gregos ou barbaros, acreditam que os deustenexgavnteC @Elhnevg te kaiV bavrbaraoi
nomivzousin ei*nai geowg).*® A resposta de Clinias é ao mesmo tempo curiosmestva, na
medida em que ela ndo faz qualquer referéncia eased propriamente helénicos, isto é,
aos deuses homéricos, mas apela apenas para de$ndasmicas. Pode-se pensar que a
motivacdo do cretense ao fazer isso é meramentiemeial: quando se trata de provar a
existéncia dos deuses, apelar para as divindadesiaas, para os deuses visiveis, §,
decerto, a maneira mais facil de se obter um @emsenso entre os homens. Ao proceder
assim, porém, Clinias nos fornece sutilmente,vezatem o saber, o tom que sera seguido
por todo o desenvolvimento discursivo do livro Xceto em duas passagens em que se
jura pelo nome de Zeus, nenhum deus olimpico jas&id realmente mencionado nas
discussée?’ De qualquer forma, o Ateniense ndo se mostraudontdo otimista quanto
seu interlocutor em relacdo a eficacia da “prov@’ gde aduzida para convencer 0s ateus e
confessa que tais homens poderiam manifestar atgonem certo desprezo diante de um
tal enunciado. Além disso, o Estrangeiro de Atetassidera que Clinias se equivoca
inteiramente em sua avaliacdo da caai$tvy) responsavel pelo comportamento dos ateus,
ao considerar que estes se opdem ao legisladar e\&#os a impiedade apenas porque
sdo incapazes de dominar seus prazeres e dastas, apenas porque sao arrastados por
uma forma deakrasia®* Ao contrario, na perspectiva do Ateniense, a caasdadeira do
ateismo é, na realidade, intelectual e jaz em qlgo ndo pode ser de maneira alguma

conhecido por Clinias e Megilo. Tal causa, afirfede forma peremptoria, € uma tenaz

“9LeisX, 885 e-886 a. A Ultima sentenca de Clinias é go@yipois, interpretando o verbitnai nela presente

em sentido copulativo e ndo em sentido existenpiaicebemos que ela pode também ser traduzida da
seguinte forma: “todos acreditam que essas coisasg, o0 sol, 0s astros, a terra, os fendmenestes!, etc)

sdo deuses”.

0 Th. Pangle, “The political psychology of religianPlato’sLaws..., p. 1061

* LeisX, 886 a-b
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ignorancia, que se reveste, contudo, da aparéacmais alta sabedoridAfagiva ti¢ mavla
calephv, dokou"sa ei”nai megivsth frovnhsi). Como Clinias manifesta ndo compreender o que fo
dito, o Estrangeiro passa entdo a Ihe explicar gueAtenas, existem certos discursos
escritos fi*siVn hmi*n e*n gravmmasin lovgoi keivmenoi), referentes aos deusdsvgfinte periV
gew'n), que nao existem, porém, em Creta e em Espantajraude da exceléncia propria a
esses regimesilfl par'uimin ou*k ei*siVn di'a*rethVn politeivag). Dentre esses escritos, prossegue
ele, alguns sdo em versih (meVn eln tivsi mevtroic), outros, em prosai deV kaiV alneu mevtrwn),
sendo que os mais antigos deleB rGeVn palaiovtatol) contam como primeiro veio a ser a
natureza do céwfc gevgonen hi prwvth fuvsi¢ ou*ranou ), e depois as demais coisas. Avangcando
a partir desse principio, esses escritos antigesapa entdo a descrever o nascimento dos
deusesggogoniva) e a forma como, uma vez nascidos, 0s deusesiggoctam entre si, em
suas relacdes mutuas. O Ateniense tem sérias dugigmto ao tipo de influéncia que tais
escritos podem ter sobre 0s ouvintes, mas recgidena-los abertamente, dada a sua
antiguidade; no entanto, ele confessa que tampéutapaz de elogia-los, pois sabe que
eles tornam problemético o culto que devemos presta pais. Assim sendo, a solucéo
mais conveniente consiste, segundo ele, em abaho®résua propria sorte, deixando o
julgamento de seu valor ao encargo dos deusesualogaos escritos produzidos pelos
sabios modernoga( deV tw'n nevwn himi n kaiV sofw'n), o Ateniense considera que eles nédo
podem nao ser responsabilizados pelos males quamayois, explica ele, quando os
legisladores ddo como prova de que os deuses rexef@ilo que foi mencionado por
Clinias anteriormente, isto é, o sol, a lua e ao®a$Etan tekmhvria levgwmen w¢ ei*siVn qeoiv,
tau"ta au*taV profevronteg, h@liovn te kaiV selhvnhn kaiV a@stra kaiV gh*n whq qeouvg kaiV qei‘a olnta), os
homens inspirados pela leitura desses escritanafir ousadamente que essas coisas nao
passam de terra e pedrals [evgoien wag gh n te kaiV livqoug olnta au™taV), e que, como tais, elas
sdo, por conseguinte, totalmente incapazes de essypar com 0sS assuntos humanos

(ou*deVn twn a*ngrwpeivwn pragmavtwn frontivzein dunavmena).>?

*2 | eis X, 886 b-e. Como se sabe, a concepcado de queeoashla s&o pedra e terra, e ndo deuses, constituia
um dos ensinamentos de Anaxagoras Apblogia de Sicrate26 d)

26¢



Como se V&, a resposta do Estrangeiro torna patemtrater inbcuo da prova
fornecida por Clinias para convencer os ateus, imepo lugar, porque ela nos mostra
que a divindade dos astros ndo € algo eviden&m esegundo lugar, porque ela revela que
ndo ha o suposto consenso universal dos homermatzexisténcia dos deuses pretendido
pelo cretense®No entanto, seu interesse maior estd em que elmntama causa
fundamental do aparecimento do ateismo a existéheixertos escritos, modernos e
antigos, que sédo inteiramente ignorados por Climistegilo, pelo fato de estes viverem em
comunidades ddricas, isto €, em comunidades eaf®ecite militares, alheias aos perigos
de uma cultura urbana e letrad@ra, na medida em que o Estrangeiro elogia osnegi
de Creta e Esparta precisamente por proibirem @ilagdo de tais escritos em suas
fronteiras, devemos nos perguntar por que eledofgams argumentos presentes nesses
textos na legislacdo mesma que é destinada argovarfutura col6nia cretense. Nao
estaria ele, com isso, semeando as sementes déadiicidade? Mais: mencionando a
natureza dos discursos perniciosos defendidos pelas desses sabios incrédulos a
Clinias e Megilo, o Estrangeiro parece estar agiooilmo o corruptor ndo apenas dos
jovens, mas dos proprios legisladores. Como entegske procedimento aparentemente
paradoxal? A nosso ver, uma possibilidade de comaceompreender esse problema
consiste em observar que o que o Estrangeiro gietssym uma tal acdo é abrir um espaco
para a legitimacdo da filosofia nos quadros dadmd justificando a necessidade da
atividade filoséfica diante da lei. Com efeito, m@ncionar os desafios intelectuais do
ateismo a piedade tradicional e a impoténcia ddade tradicional para fazer face a esses
desafios, o Estrangeiro nos mostra que a defesdeales®es da cidade ou da teologia civil
exigida pela lei ndo € possivel no ambito da peopeologia civil, mas exige,
necessariamente, a superacao da perspectiva saligaalicional por uma forma de reflexéo

que, transcendendo as opinides da cidade, seja d@pancaminhar 0os ensinamentos da

°3 Cf. L. StraussArgument et action,.p. 202: “L’affirmation de I'’Athénien ébranle l@gfiance de Kleinias;
non seulement il a montré que la divinité des cadflestes ne saute pas aux yeux; mais il a du noéome
montré que I'assentiment universel ou presque w@vejue Kleinias avait invoqué a propos de I'exise
des dieux n'existe pas”.

Clinias e Megilo s6 conhecem, de fato, um ateigmavocado por causas passionais, derivado do
desregramento e da intemperangardsiva); eles ignoram a possibilidade de um ateismo peméendoutrinal

ou tedrico, tal como aquele que ira expor a semiiteniense. Cf. J. MorealiJame du monde de Platon aux
stoiciensHildesheim: Georg Olms Verlagsbuchhandlung, 19656p
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religido publica em direcéio a verdatfedo assim fazer, porém, ele torna claro que alkei,
certa forma, € incompleta sem a filosofia, quei éel@ necessidade da filosofia, devendo
mesmo prescrever o ato de filosofar como uma aladindispensavel a defesa de suas
crencas mais fundamentais. Um tal procedimentegi@rhacdo pressupde, no entanto, que
os ataques do ateismo a religido publica sejamogaplos de uma forma radical, pois s6
revelando as insuficiéncias da religido publicatdiale uma postura intelectual audaciosa e
inovadora a cidade pode se abrir para a filosoffgerenitir a superacdo do ensinamento
religioso tradicional. Como mostra o movimento dod X, todo esse procedimento &
complexo e arriscado, e, em relagdo a homens cdm@aLe Megilo, s6 pode ser aplicado
de uma forma gradual; de qualquer forma, compreetalsuas intencdes, perceberemos
que o contexto da lei penal relativa ao ateismasgim, o contexto legal privilegiado em
que o legislador e o cidadado destituidos de umarem filoséfica podem finalmente
tolerar e mesmo reconhecer a importancia da fil@Sdf

Na sequéncia do dialogo, Clinias observa que adiscateu ao qual o Ateniense
acaba de se referir é realmente um discurso diféc8er confrontadaafepoVn ge lovgon), que
teria se tornado, nos dias atuais, ainda mais pe@tsalepwvteran aln eilh), pelo fato de ter
se multiplicado e ndo estar mais isolado. Ora, &grosuvido o que os impios tém a dizer,
0 Ateniense, retomando a primeira indagacdo deiaSlimpergunta o que ele e seus
companheiros, como legisladores, devem fazer quamssa grave questdo: eles devem
tentar defender a si mesmadpfloghswvmega) e aos deuses da cidade, como se estivessem
sendo acusados por alguém em um tribunal institpétios impiosoffon kathkorhvsantog tinog
e*n a*sebevsin a*ngrwvpoi¢ héimw'n)? Ou eles devem abandonar, em definitivo, qualquer
tentativa de persuadir os ateus acerca da exigt&us deuses, deixando de lado as
doutrinas pronunciadas por eles, de medo que sscturdo de persuasdo se torne
excessivamente extenso? Pois, esclarece o Est@ngeargumento a ser utilizado para
convencer tais homens, uma vez iniciado, ndo sexée tgu™* gaVr ti bracuVc off lovgog e*ktageiVg
aln givgnoita), mas exigira um longo desenvolvimento, se ele ce@Emente demonstrar o que

se propde a demonstrar. Ao ouvir tais colocacGdiiias intervém energicamente e

%5 Cf. Th. Pangle, “The Political Psychology of Rédigin Plato’sLaws..., pp. 1061-1062
% Cf. idem,TheLawsof Plata.., p. 504.
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observa que, no tratamento de tdo grave proble&maha lugar para considerar o valor de
um discurso a partir da consideracédo de sua exteps& o que deve ser levado em conta,
em semelhante circunstancia, é ndo se um disclbsavé ou longo, mas se ele € o melhor
(bevltiston). Nesse sentido, proclama Clinias, se algum argtorfesse capaz de conceder
um certo poder de convencimento a idéia de quewsed existem e sdo bons, ele deveria
ser considerado, na verdade, como 0 mais belo @axrcelente proémio a todas as leis da
cidade, mesmo que sua extens&o fosse demasia@o {ong

O Ateniense acata a sugestdo de Clinias e se mesfiia, decidido a iniciar sua
defesa dos deuses da cidade, empreendendo umsdisbeirpersuasao dos impios. No
entanto, ao ver que o cretense pronunciou suagraalde uma forma irritadarfguvmwc),
ele comeca sua defesa solicitando a seus intesl@supara que tentem falar sem ardor
(Fevre dhv, pw "¢ aln tic mhV qumw "/ levgoi periV gew 'n wkq ei*sivn;). E a fim de indicar a influéncia
exercida pelo ardor na consideracdo das questiigosas, ele se refere a indignacao
causada pela visdo daqueles homens que se mostehmente resistentes as formas de
persuasao oferecidas pelo aparato da religidcctomdil. De fato, diz ele, € inevitavel que
nao se sinta uma certa irritacdo e um certa raivaetacdo aquelas pessoas que, ontem
como hoje, impdem ao legislador a necessidade deeger a uma demonstracdo da
existéncia dos deuses; pessoas rebeldes, que rd@xaeam convencer pelas narrativas

(ou* peiqovmenoi toi'¢ muwvqoi) que lhes eram contadas como encantamentbs €*n

e*pw/dai Q) por suas maes e amas desde sua mais tenra anégoie se renovavam a cada
vez por ocasido das preces feitas durante os isasijf pessoas que ndo se deixaram
comover pelos espetaculo das festas religiosasdqudaam seus pais fazerem oracdes aos
deuses, na atmosfera mais grave e solene, com® dieiggssem a seres que existem de
fato; pessoas, enfim, que ignoram as prostracit@s fgor gregos e barbaros, na aurora do
dia e ao pér-do-sol, independentemente de suaadyadspera ou miseravel, como se eles
se curvassem diante dos seres mais reais e pertltoodos. Tais pessoas, considera o
Ateniense, impdem realmente ao legislador uma proaa e é dificil encontrar para elas

palavras de admoestacdo doces ou pacificas, qaestignem que os deuses realmente

existem. No entanto, segundo o Ateniense, é pretisar tal coisaidmhtevon deV), e, uma

57 LeisX, 886 e-887 c.
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vez aplacado ohymos(sbevsanteq qumovg), dialogar calmamente com os impios, pois ndo
convém que todos sejam tomados por uma espéoctriciera (u* galr ama ge dei® manhnai),
uns arrastados por seu desejo desbragado de préméiemeVn ubpoV laimargivag hadonh ¢
hGmw n) outros pela céleran(Vc d'ufipoV tou” qumou sqai toi G toinuvtaic). 2

Como se Vvé, a fala do Ateniense identifica clargme irascibilidade prépria ao
gumov¢ como o principio psicologico fundamental que jazraiz do “zelo religioso” e,
portanto, como o principal obstaculo a uma disaussfiena acerca da questdo dos deuses.
Conforme observou Pangle, a coeréncia dessa pgvspacancada pelo Ateniense torna-se
mais visivel se compreendemos qual € um dos paiippulsos que mobilizamtbyméds
enquanto paixao ou disposi¢cado psicolégica elemeataaber: o desejo de punicdo ou de
vinganca:® De fato, se é verdade quehymdsé compreendido primariamente, no contexto
da reflexdo moral e psicologica grega, como umaaesple impeto ou de ardor, como uma
“animosidade”, em suma, pode-se dizer que uma ds farmas mais elementares de
manifestacdo € o desejo ardente de punir, istardpuolso justiceiro que leva um individuo
a querer reparar uma agressdo ou dano causadasnpoacdo considerada inju&faNas
Leis esse desejo ardente de punicdo e de justica dsmm indicado em um momento
anterior da discussao, pelo Estrangeiro, comoreipal componente afetivo subjacente ao
exercicio da boa cidadarffaOra, se temos esse ponto em mente, compreenderentés
que o recurso aos deuses como fundamento do cpeigd ndo deriva apenas da intengéo
do legislador de refrear os impulsos criminososs m@cede do proprio fato de que a
indignacdo e o desejo de justica que animam o kbdad@o clamam pela existéncia de
deuses justiceiros, capazes de punir 0s criminegestaurar a ordem quebrada. Mas isso
nao é tudo, pois, como dissemos acima, o desejinganca ou de punicdo € apenas uma
das expressbes possiveis do impeto inerenteyands Remontando mais fundo, de fato,
constatamos que, como disposi¢cao psicoldgica emizata pelo ardor, thymodsesta

associado a urpathosainda mais primordial ou originario: gathosda auto-estima e do

%% eisX, 887 c- 888 a.

¥ Th. Pangle, “The Political Psychology of ReligiorPlato’sLaws..., p. 1062

% Sobre othyméscomo impeto e ardor, ver o estudo detalhado deéleArdeur et colére: lehymds
platonicien Paris: Editions Kimé, 2004, sobretudo as pp. 43-8

® LeisV, 730 d.
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amor a si, éathosda afirmacao orgulhosa de si mesmo em relacéo @05 homem
movido pelothymdésé, nesse sentido, 0 homem que afirma corajosarsentéeu” e seu
valor perante os outros (0s “inimigos”), defenderdpielas coisas que ele considera que
lhe sdo mais caras ou proprias: sua honra, suaegqosua familia, sua patria. Como se
sabe, naRepublica essa capacidade de auto-afirmacédo e de zelo pelpsas coisas €
determinada como a principal caracteristica do diaar fuvlax), que, enquanto homem
dotado de um temperamento ardorogmotidh’) e responsavel pela protecdo da cidade,
deve ser como um bom céo-de-guarda, capaz de stanig® mesmo tempo agressividade
em relacdo aos inimigos e docilidade para com dgaaff No passo do livro X dalseis
acima referidop thymdéscomo apego a si e aos seus proprios bens se @vales da
indignacdo causada pelo ateu que despreza tudi ape seus pais e educadores lhe
ensinaram desde a mais tenra infancia: a negacd8oddases se confunde, nessa
perspectiva, com a negacao da propria familia, diakr, com a negacéo do propoiose

do éthoscomunitario no qual ele esta inserido. O que, poéimteressante observar nessa
manifestacdo dthymdscomo amor a si mesmo e aos seus bens é que, doangle, ela
conduz quase que inexoravelmente a crenca de gqueverso ndo é indiferente a vida
humana, isto é, a crenca na existéncia de deugesegpreocupam conosSco € com nossas
coisas, velando por tudo o que diz respeito aoonpafrimonio, & nossa familia, & nossa
cidade. Isso significa que o homem dominado pgbioméscomo amor a si e as suas
proprias coisas € um homem que é necessariamgatila ver o universo a partir da otica
de seus interesses e desejos pessoais, um honagin Eacreditar que seus atos e sua vida
possuem uma importancia cosmita.

Pois bem, tendo em conta esses Ultimas considetagimle-se dizer que,
aconselhando Clinias a moderar ou acalmar o thgmds (sbevsanteq toVn qumoVn), o
Estrangeiro esta lhe sugerindo que modere selpetds coisas que lhe sdo mais caras (sua
patria, seu povo, sua cidade), modere seu amoeas que lhe é proprio, e, de certa

forma, se abra para a possibilidade de considanaiverso a partir de uma perspectiva nao

62 Cf. J. FréreArdeur et colére., pp. 14-15; Th. Pangle, “The Political Psyclyyl@f Religion in Plato’s
Laws..., p. 1063.

%3 Cf. Republica Il 374 e-375 e; ver também os comentérios degtefArdeur et colére.,.pp. 113-134

® Th. Pangle, “The Political Psychology of ReligiorPlato’sLaws..., p. 1064
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deformada pelo prisma dos seus interesses e dgsmjosulares, isto €, a partir de uma
perspectiva césmica ou ndo-antropomorfica. Atradesse procedimento, o Estrangeiro
esta, pois, preparando sutiimente seu interlocptza uma compreensdo alternativa e
superior da divindade, uma compreensao da divindageva além do “zelo” religioso
tradicional engendrado petbymdse que, por conseguinte, ultrapasse a crenca nusesle
COMOo seres meramente pessoais, encarregados aaigerento e da protecao das coisas
humanas. Nesse sentido, o discurso de persuasabedissproferido pelo Ateniense sera ao
mesmo tempo uma oportunidade de educar Cliniasalildlo-o, de alguma maneira, de sua
ilusdo antropomorfica. O quanto o Estrangeiro denas € bem sucedido em realizar tal
feito pode ser verificado pelo seu éxito em deosadeuses homéricos de fora de boa parte

das discussdes do livro X.

5.3. Physis, tykhe e tékhne: o discurso ateu e andenstracdo da

existéncia dos deuses
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Tendo aconselhado Clinias a moderarthgmés o Estrangeiro avanca entdo para a
proxima etapa de seu discurso e passa a expbcsewinterlocutor, de uma forma mais
detalhada, qual é o contelddo Higos que eles devem refutar, uhdgos espantoso
(gaumastoVn lovgon), que, para muitos, parece ser o mais sabio digstoVn paraV polloi'g
doxazovmenon ei"nai sofwytaton aBipavatwn lovgwn).®> Com esse intuito em mente, ele comeca assim
por afirmar que, segundo o que dizem os impiogsted coisas que vém, vieram ou Virdo
a ser kevgousi pouV tineq wag pavnta e*stiV taV pravgmata gignovmena kaiV genovmena kaiV genhsovmena)
dependem umas da natureza, outras da arte, e airces do acasda{ meVn fuvsei, taV deV
teVenh/, taV deV diaV tuvchn). Mais precisamente, continua o Ateniense, essp®$ proclamam
(fasivn) que as obras maiores e mais bet@angVn mevgisga au*tw n kaiV kavllista) séo todas elas
realizac6es da natureza e do acadmrfavzesgai fuvsin kaiV tuvchn), ao passo que as menores
sdo criacGes da artesV(deV smikrovtera tevenhn), porquanto a arte, tomando da natureza a
génese das obras primordiais que constituem suérierprima & dhV paraV fuvsewq
lambavnousan thVn twn megavlwn kaiV kaiV prwvtwn gevnesin elrgwn), modela e fabrica apenas as
coisas menoresplgvitein kaiV tektaivnesqai pavnta taV smikrovtera), as quais, enquanto produtos
resultantes da atividade técnica, sdo chamadasgsoipor essa razao, de artefab@siif/
tecnika pavnteC prosagoreuwvomenon).’® Clinias, porém, ndo compreende inteiramente o
significado de tais enunciados, 0 que obriga oaBggiro a explicar de uma forma ainda
mais clara o que os ateus pretendem dizer com kanteldiscursoel(i safevsteron e*rw").
Procedendo nesse sentido, ele afirma que, pargeos, @ fogo, a 4gua, a terra e o fogo
originam-se através da natureza e do adasokgiV u@dwr kaiV gh"n kaiV a*evra fuvsei pavnta ei*nai
kaiV tuvch/) e de modo algum através da amei(h/ deV ou™deVn touvtwn) e que, por sua vez, 0s
corpos surgidos depois destes elementos fisicasapds kaiV taV metaV tau'ta au™ swvmata),
isto é, a terra, o sol, a lua e os astnbx; (e kai\ halivou kaiV selhvnhg alstrwn te pevri), por serem

compostos por tais elementos, sdo inteiramentagwi de almapdntelw ¢ olntwn a*yuvcwn).

% Como viu J. Moreau,’ame du monde, p. 58, a doutrina atéia que seré expostafsti@ngeiro a seguir
pode ser definida como um “evolucionismo matetialis muito semelhante ao que desenvolvera
posteriormente o poeta latino Lucrécio, em sua Bleraerum natura
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Segundo o Ateniense, a idéia fundamental presestarexplicacdo puramente mecanicista
da origem das coisas é que os elementos fisicqastaos ao acaso pela poténcia que lhes
€ propria fuvch/ deV ferovmena th'/ th°¢ dunavmewq ellkasta efkavstwn), se associavam
originalmente de acordo com uma combinacdo de &dodr— 0 quente e o frio, 0 seco e o0
umido, o mole e o duro — e, mesclando-se casuadmeeat partir da necessidade numa tal
mistura de opostosrgvsic tw'n e*nantivwn kataV tuvchn e*x a*navgkhg sunekeravsgh), produziram,
em primeiro lugar, o Céu inteiro e tudo que estadm, e, em seguida, as estacdes do ano,
0s animais e as plantas. Um tal processo, confolizean esses homens, se realiza sem
qualquer intervencdo da inteligéncia, de algum deus da arte, mas se explica
exclusivamente por meio da natureza e do acadali{V nou'n, favsin, ou*deV diaV tina geoVn
ou*deV diaV tevenhn a*llaV, o levgomen, fuvsei kaiV tuvch/). Desde essa perspectiva, a arte é um
principio que aparece apenas posteriormehtentqi deV u@steron) e, enquanto produto
mortal proveniente de entes mortais*tfiVn gnhthVn e*k gnhtw 'n), ndo cria sendo joguetes
(paidiavg) que, participando muito pouco da verdaefhggivag ou* sfovdra metecouvsag), se
reduzem a meros simulacragldgla), tais como, por exemplo, aqueles produzidos pela
pintura, pela musica e pelas artes que sao awsl@destas. Na opinido dos ateus, as Unicas
artes que sao verdadeiramente capazes de protyzide sério t( spoudai‘on) sdo aquelas
que sabem unir a natureza a poténcia que Ilhegéagréomo a medicina, a agricultura e a
ginastica. Tal, porém, ndo € o caso da politice, tgmn apenas uma pequena comunidade
com a natureza e que deve quase tudo a thrte pélitikh ¢ smikroVn ti mevrog ei*nai fasin
koinwnoun fuvsei, tevenh/ deV toV poluv), e da legislacdo, que se constitui toda ela, pdo
natureza, mas por artificioutw deV kaiV thVn nomogesivan pa san ou™ fuvsei, tevenh/ dev), e cujos
estatutos carecem, assim, de verda@eo(*k a*lhgei* ei*nai tal¢ gevseic).®’

Clinias, porém, parece ndo acompanhar bem esssgig&p@ afirma mais uma vez
ndo compreender inteiramente o alcance daquilo €uafirmado Kw'q levgeic). O
Estrangeiro entdo lhe explica que, segundo o queah os ateus, sdo antes de mais nada
os deuses que sdo considerados como existindo ardnapureza, mas gragas a arte e

segundo certas leifefuvc ei"nai prw “tavn fasin ou%toi tevenh/, ou™ fuvsei a*llav tisin novmoic), o que

% LeisX, 888 d-889 a



implica que, na medida em quendémoseé afetado de uma radical relatividade, os deuses se
modificam de acordo com a variacdo das convenggessl Mais: para 0os impios, 0 mesmo
raciocinio se aplica ao campo dos valores e dogipios morais, de forma de que, na
concepcao por eles apregoada, uma coisa é o (e abelo por natureza, e outra, o que
é considerado nobre e belo por convengdiokdlaV fuvsei mevn allla ei"nai, novmw/ deV eltera).
Quanto as coisas justas, os impios afirmam que rélasexistem de modo algum por
naturezat@\V deV dhV divkaia ou*d'ei*nai toV paravpan fuvsei), encontrando-se, pelo contrario, sujeitas
a uma perpétua discussdo, sem que os homens chaguwamveredito definitivo sobre seu
significado®®

Tais séo, pois, conclui o Ateniense, em suas lilgjeasis, 0s ensinamentos que 0s
sébios transmitem ousadamente aos jovens, ensit@sresses que, veiculados em prosa e
em verso, terminam por proclamar abertamente dalimatural do mais forte de prevalecer
sobre mais fraco como a suprema jusfit&omo se vé, a exposicéo feita pelo Estrangeiro
do l6gos atribuido aos ateus € vigorosa e contundente,semmastra como esdégos
constitui um poderoso ataque contra a religidoidiadhl, porém, o Estrangeiro nédo
identifica explicitamente nenhum pensador ou grdpopensadores em especial como
responsavel pelas doutrinas que sdo avancadagenoloédgos mas fala apenas de uma
forma vaga e genérica, aludindo aos escritos dneséodernostdV deV tw n nevwn sofw 'n).
Por causa disso, um grande esforco foi feito petoeentadores modernos para tentar
identificar de uma forma mais rigorosa qual fil@sofi, ao menos, qual corrente filosofica
em particular, Platdo tinha precisamente em memteeareferir a esse discurso ateu. No
entanto, um tal procedimento cedo se revelou iagfipois, lendo a passagem com atencao,
percebeu-se facilmente que os temas e conceitasemetados procedem nitidamente de

fontes tedricas diversas. Eis por que a opiniac raegita atualmente entre os intérpretes

®LeisX, 889 b-e.

%8 eisX, 889 e-890 a.

% T. SaundersNotes on thé.aws of Plata London: University of London ( Institute of Clicl Studies),
Bulletin suplemment 28, 1972, p. 96, propde quea afsutrina atéia exposta pelo Ateniense possa ser
sintetizada na seguinte ordem: 1) os quatro elemepR) combinagdes dos quatro elementos; 3) a fifa
dos corpos celestes; 4) estabelecimento das estdgdeno; 5) surgimento dos vegetais e animaia;\6jla
primitiva do homem; 7) surgimento das artes priragi como a agricultura; e 8) surgimento de artais m
recentes, como a pintura e a legislacdo. Um questjoematico semelhante é apresentado também e W.
Mahieu, “La doctrine des athées au livre Xe. deis de Platon. Essai d’analysdRevue Belge de Philologie

et d’Histoire 41 (1963), p. 13.
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consiste em admitir que a doutrina, tal como semna exposta ndseis,ndo reproduz o
pensamento de nenhum pensador ou escola filosgficparticular, mas € uma construcao
platdnica elaborada a partir de elementos filoséftlieterogéneos e bastante difundidos nos
meios intelectuais atenienses de fins do séculd Seguindo essa linha interpretativa,
chegou-se assim a conclusdo de quegms exposto pelo Estrangeiro é, portanto, na
realidade, um compdésito tedrico, que combina, era parte fisica, concepcodes
cosmoldgicas provenientes de fisiblogos como Emgédp Anaxagoras e Demacrito, e,
em sua parte ético-politica, teses relativistas rmpge sdo conhecidas a partir de sofistas
como Protagoras, Antifonte e Critias. A originatidade Platdo ao contruir esse composito
tedrico estaria em mostrar a conexao essencideaiésentre uma certa visdo cosmologica,
qgue concebe a ordem césmica como um produto dasforgturais agindo ao acaso e sem
qualquer designio inteligente, com uma doutrinkitipa radicalmente convencionalista,
qgue vé nos deuses e nos valores morais merogiagi#tngendrados pela técnica humana,
sem qualquer fundamento ontoldgico no plano olgedaphysis

Clinias, de sua parte, se mostra perplexo e edczadtaante o que o Estrangeiro
acaba de Ihe expor. Segundo ele, um tal discunsm é@penas dificil, como afirmara antes,
mas também uma verdadeira ruina para os jovens, tanvida publica quanto na vida
privada. Sem o saber, porém, o cretense nos regst® momento que a sua posicao inicial
acerca da origem e dos motivos fundamentais dasldggio dodrica envolvia uma
acomodacdo nada confortavel entre a opinido imngpasta pelo Estrangeiro e a concepcao
religiosa tradicionaf’ De qualquer forma, Clinias é agora ciente da ergravidade do
ataque lancado pelo ateismo contra a religido qalbé solicita veementemente ao
Ateniense para que ele se torne um defensowkfuron) da antiga lei palaiovg novmog),
socorrendo a norma legal e a artevin(w/ au™tw"/ bohgh sai kaiV tevenh/) com umlégos que
afirme que os deuses existem por natureza e nampwencéo’? O Ateniense, no entanto,

percebendo a exaltagdo de CliniaSptogumovtate Kleivnia), tenta moderar mais uma vez seu

0 Cf. W. de Mahieu, “La doctrine des athées au IXee desLois de Platon, étude des sources” Revue
Belge de Philologie et d’histoiret2 (1964) pp. 16-47; D. Pesce, “La fondazion@iwda della morale nelle
Leggidi Platone”, pp. 592-593; J. Moreduame du monde, pp. 58-59;

"L Cf. L. StraussArgument et action, pp. 205-206
?Leis X, 890 b-d



impeto, levantando uma nova dificuldade relatival@esenvolvimento de uma tal defesa da
lei e dos deuses contra o ateismo, a saber, alddite de recorrer a argumentog{) que

a multidao flh qo¢) provavelmente sera incapaz de acompanhar e cengme Clinias
tenta fazer face a objecdo do Ateniense observanelode fato, o0 argumento desenvolvido
sera, a principio, de dificil compreensdo, mas guoe vez que ele tenha sido estabelecido
por escrito como um preambulo, os espiritos maiwsepoderdo consulta-lo e estuda-lo
com vagar, a fim de tentar apreender-lhe o sigmdfic Com essa observacao, o cretense
reconhece, assim, que o0 “mais belo preltdio a taddsis” da cidade sera, na verdade, um
discurso quase ininteligivel para a maioria dosdaws e libera, portanto, o Ateniense das
limitagbes que o restringiam na elaboracdo dososytreambulo&® Ora, tendo obtido,
dessa forma, o aval de seu interlocutor para fagerde argumentos ndo acessiveis a
multiddo, o Ateniense concorda, enfim, em socaré&@antiga lei”, considerando que, se as
doutrinas perniciosas ensinadas pelos ateus n&ess&m disseminadas, por assim dizer,
entre todos os homens™(mhV katesparmevnoi h*san oif toiou toi lovgoi e*n toi*q pasin wig elpog
ei*pei’n a*ngrwvpni), na realidade ndo haveria necessidade de argasnentliscursos em
favor da existéncia dos deuses*deVn aln eldei e*pamunouvntwn lovgwn whg ei*siVn geoiv); no
entanto, na medida em que temos a situacdo centtais discursos se fazem agora
necessariosi("n deV a*navgkh).”

Na continuacéo do debate, o Ateniense comeca seursld de refutacdo dos ateus
explicitando aquela que é, para ele, a premissgafuental do discurso impio: os homens
que proclamam esdégos diz ele,consideram o fogo, a agua, a terra e o fogo como os
principios primordiais de todos os serkslifieuei gaVr of levgwn tau ta pur kaiV u@dwr kaiV gh™n
kaiV a*evra prw "ta hfigei sqai tw 'n pavntwn ei*nai) € ddo a essas coisas 0 nome de natukaizth\f
fuvsin 0*nomavzein tau"ta au*tav), vendo a alma como alguma coisa produzida posteente, a
partir dos elementos primordiaigudhVn deV e*k touvtwn u@steron). ApOs jurar por Zeus, 0
Estrangeiro afirma que, com essa proposicéo, tadlez tenham descoberto a fonte da
opinido insensatalvgh tina a*nohvtou dovxhg) de todos aqueles homens que se engajaram em

investigacOes acerca da natureza. Mas, antes deegudr, ele adverte Clinias mais uma

3 Ver Th. Pangle, “The Political Psychology of Raigin Plato’sLaws..., p. 1069
" LeisX, 891 b.
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vez do carater bastante incomum dos discursosegéie tle ser abordaddsoiken toivnun
a*hgestevrwn abiptevon ei*nai lovgwn). O cretense ndo vé ai nenhum problema e considerae,
para justificar a existéncia dos deuses, € pre@sodo ambito da legislacdo propriamente
dita, o Ateniense ndo deve hesitar em tomar tak@ece extrapolar, de certo modo, 0s
quadros do discurso meramente legislativo. Comem@lconsentimento de Clinias, o
Estrangeiro de Atenas explica entdo aos seusdntgdres que o grande erro das doutrinas
atéias consiste em ter invertido a ordem real dussf concebendo aquela que é a causa
primeira de toda geracado e de toda corrup@qr(y “tan genevsewg kaiV fqora "¢ ailtion a@pantwn)

ndo como o que é primeirto ou™ prw "ton), mas como o que posteriafligV ul@steron), e,
contrariamente, o que é posterior, como 0 que r@gimd @& deV u@steron, provteron). Eis
donde procede o equivoco primario dos ateus nocqoeerne aos deuses. Explicitando
melhor seu ponto de vista, o Estrangeiro afirma @ugie os ateus correm o risco de ter
desconhecido é a natureza e a poténaaarfic) proprias da alma, isto é, o fato de que a
alma, estando entre as primeiras coigsas pfwvtnoig e*stiv), veio a ser antes de todos os
corpos §wmavtwn e!lmprosqen paVntwn genomevnh) e constitui, portanto, o principio de todos os
seus movimentos e mudancas, tudo que diz respe&la, Zzomo a opinido, a previsao, o
intelecto, a arte e a lei, sendo, por conseguamterior aos fenbmenos meramente fisicos,
como o duro, o mole, o leve e o pes&td. colocacdo do Ateniense, enunciando que a
alma foi gerada “entre as coisas primeiras”, omstieategicamente, no entanto, a referéncia
a existéncia de primeiras coisas de uma outra emtyisto €, de primeiras coisas que
podem néo ter sido geradas e que, precisamentégpderem sido geradas, sdo a causa de
tudo que € gerado ou vem a ser (inclusive da @@ma). Isso significa que o argumento
a ser desenvolvido pelo Estrangeiro manter-serdia@sénte no plano da geracao e do vir-
a-ser, e jamais se elevard ao plano do que, ndleecendo geracdo ou corrupcao, é
imutavel e eterno. A principal conseqiéncia resatdtadai € que as Idéias ndo serdo
mencionadas em nenhum momento no contexto doXwaue as primeiras causas serao
pensadas principalmente como as coisas primeiragpaiio de vista temporal ou
cronolégico, isto €, como as coisas mais antigrashifvtera). Assumindo essa perspectiva, o

Estrangeiro pode entdo enunciar a estratégia amgativa a ser seguida na sua tentativa

S LeisX, 891c-892 b
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de refutacdo do ateismo da seguinte forma: umgwesns impios entendem por natureza a
génese relativa as primeiras coishssif bouvlontai levgein gevnesin thVn periV taV prw'ta), se
chegarmos a mostrar que a alma é o que é prineemdp o fogo ou o aei{ deV fanhvsetai
yuchv prw ton, ou™ pu'r ou*deV ahvr), poderemos entdo afirmar com toda retidao qubma,a
tendo surgido entre as primeiras coisas, é 0 calenemte existe por naturezacfv d'e*n
prwvtoiC gegenhmevnh, scedoVn o*rqovtata levgoit'aln ei*nai diaferovntwg fuvsei). Trata-se, portanto, de
provar a anterioridade da alma, ou, por outra,rdggs que a alma é mais velha do que o
corpo (resbuvtera swvmatog), explicitando, por ai, a inversdo da ordem read doisas
(u@steron provteron) cometida pelddgosateu’®

Antes, porém, de efetuar essa argumentacdo, o nfsira, sabendo da
inexperiéncia de seus interlocutores em relacaauestdes dialéticas, propde que o
procedimento seguido por eles até ali seja abaddormaque Clinias e Megilo, doravante,
apenas o escutem, enquanto ele, que possui maisafatade com o debate filosdfico,
enfrente a travessia dessa grave questdo sozimsenwblvendo um dialogo solitario
consigo mesmo, até que finalmente seja demonstrad¢erioridade da alma em relacéo ao
corpo’” Adotando esse método de discussdo, o Ateniensia imin interrogatério de si
mesmo e chega a um primeiro axioma que servirdade b sua demonstracdo: uma vez
que, no universo, nem tudo estd em movimento e toelm esta em repouso, deve-se
admitir que existem certas coisas que se movemtrasoque permanecem imévels\(taV
meVn kinei tai pou... taV deV mevnei). Movimento e repouso, porém, prossegue ele, ypéssn
sempre um espaco e se fazem ambos em algum Higawya/). Ora, deixando de lado
estrategicamente as coisas imoOveis ou que pernranege repouso e continuando seu
auto-interrogatério, o Estrangeiro procede a umdism das coisas que se movel (
kinouvmena) e chega finalmente a classificacdo de oito tigiderentes de movimento: o
movimento circular ou de rotacamn(forav), realizado em um s6 lugaa™{ miva/ e@dra/) e
sobre si mesmo; o movimento que se desloca indessante em diregdo a um ponto

diferente do espacandtavbasic ei*¢ el@teron a*eil tovpon), isto €, o deslocamentdoréy); a

% Leis X, 892 c. Ver as observacdes de M. Gueroult, e [X desLois et la derniére forme de la physique
platonicienne”..., pp. 32-33.
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combinacgaos(vgkrisic), a separacadigvkrisic), o crescimentaa(lxesic), a diminuicaofgivsic),

a geracaogévnesic) e a corrupgaofdorav).”® Mas, segundo o Estrangeiro, essa classificagéo
ndo € completa, pois ela deixa de mencionar dudsasolespécies de movimento
fundamentais: o0 movimento que move outras coisas, mio pode mover a si mesmo, e 0
movimento que se move a si mesmo e outras cbHi€s, nesse ponto preciso, quando da
mencao dessas duas Ultimas espécies de movimeAteniense interrompe curiosamente
seu auto-questionamento e introduz novamente aafiga Clinias na discussdo. Para o
intéprete, isso talvez seja uma sugestdo de quamarttracdo que sera desenvolvida a
seguir ndo obedecera inteiramente as exigénciasiga do debate dialético, mas far-se-4a,
em certa medida, levando em conta as aptiddes rdortso” Clinias. Seja como for, o
Estrangeiro, apés ter enunciado os dez tipos paiside movimento mencionados acima,
pergunta ao cretense qual, dentre eles, é o mdergen e o mais eficiente de todos.
Clinias ndo tem duvidas em considerar que tal menimé o décimo. A partir da resposta
de Clinias, o Estrangeiro propfe entdo que uméicestfio seja feita no que foi dito
anteriormente, e que o movimento por ele considecacho mais poderoso e mais eficiente
seja tido como primeiro, e ndo como décimo, taotgue diz respeito a geracdo quanto no
que diz respeito a forca. A prova aduzida peloistese para corroborar essa tese consiste
no seguinte raciocinio: todas as coisas que sermaa@0 colocadas em movimento atraves
do influxo causal de uma outra coisa. No entanttadeia das coisas que sdo movidas e
gue movem outras ndo pode se estender indefinidapaehinfinitum pois uma regressao
infinita de movimentos é algo impensavel. Se tahs8im, deve haver, portanto, um
primeiro movimento auto-motor, que é capaz de mavermesmo sem ter sido posto em
movimento pela acdo de um outro. Isso significéd@mue 0 movimento que se move a Si
mesmo € 0 movimento mais primordial ou originar® tddo o universo. Segundo o
Ateniense, essa mesma verdade pode ser ainda madpra partir de uma outra reflexao:
suponhamos, diz ele, que todas as coisas regressasum estado de repouso e de
imobilidade universal. Num tal estado, ndo ha nemhuwllvida de que o primeiro

movimento a se manifestar e a romper a imobilidgetal seria precisamente o movimento

" LeisX, 892 d-893 a
8 LeisX, 893 b-894 b
| gisX, 894 b-c
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que é capaz de se mover a si mesmo, hdo 0 movirgaaté movido por um outro, o que
mais uma vez comprova a prioridade do movimento-mtor sobre todos os outrds.

Pois bem, tendo estabelecido a primazia do moviongaé se move a Si mesmo
sobre o movimento que é produzido por um outrostoalBgeiro passa entdo facilmente a
segunda etapa de sua argumentacdo, que consistemtificar 0 movimento auto-motor
ou semovente com a alma. Nesse sentido, ele argamea tudo que é capaz de se mover
a si mesmo é considerado como algo “vivo”. Oradotgue € vivo, por sua vez, é
considerado como dotado de uma “alma”. Logo, corglel, a alma €, por definicdo, o
movimento que é capaz de se mover a si mestinalamevnhn au™thVn aubithVn kinei*n kivahsin).
Do que se segue, conforme o Ateniense, que, saaaéab movimento capaz de mover a si
mesmo e se 0 movimento semovente é a causa dedsaagros movimentos cdsmicos, a
alma €, entdo, necessariamente, a causa primateiabdas as coisas, o0 principio da
geracdo de todas as coisas que sao, foram ou §echim tau*toVn oln kaiV thVn prwvthn gevnesin
tw"n te alntwn kaiV gegonovtwn kaiV e*somevnwn). Clinias acolhe fervorosamente esse argumento e
julga que, com ele, o Ateniense demonstrou de fawt@lmente suficienteitikanwvtata
devdeiktai) que a alma é a mais antiga de todas as coishst{ n pavntwn presbuvtaton) e o
principio mesmo do movimenta*(chv kinhvsewc).®*

Com essa nova aquisi¢do conceitual em mente, arfggliro avanga mais um passo
e recorda sua colocacdo anterior de que, se fesserstrado que a alma possui uma
prioridade em relacdo ao corpo, entdo os atribgtes lhe sdo proprios deveriam ser
considerados como anteriores aos atributos corpdt@oyuch g tw'n tou" swvmatog elsoito

presbuvtera). Como tal € justamente o caso, o Estrangeiro w&o assim, nenhuma
dificuldade em admitir que os costumes, caractagspcinios, opinides verdadeiras e
memdrias sdo, portanto, anteriores & extensaarérgrofundidade e forca dos corffoa

partir desses elementos, o Ateniense pode chatfr @ concluséo de que o0 corpo esta por

8 |eis X, 894 c-895 a. Ver, sobre esse ponto, os conieatde L. Brisson, “Une comparaison entre le livre
X desLois et le Timéé..., pp. 120-123 e de M. Gueroult, “le livre X desis et la derniere forme de la
physique platonicienne”..., pp. 35-36; 40-41.

8 Leis X, 895 c-896 c. Essa demonstracéo da alma comoipid auto-motor primeiro é uma retomada e um

aprofundamento do argumento que é desenvolvidéexino, 245 c-d. Cf. T. M. Robinsor psicologia de
Platdo. Sao Paulo: Loyola, 2007, pp. 151-158;187-200.
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natureza subordinado ao governo da alswamé yuch ¢ a*rcovmenon kataV fuvsin) € que esta
exerce, assim, uma espécie de causalidade univelis@indo, através de seu auto-
dinamismo, tanto os movimentos fisicos quanto dsofigjicos: de fato, enquanto causa
motriz anterior aos corpos, ela administra e gaveadas as coisas movidas, inclusive o
proprio céu em sua totalidade; enquanto causaipaigla gera os desejos, a alegria, a dor,
a confianca, o odio, o amor, etc. Nessa mesma érfuamentativa, o Ateniense afirma que
apsykhée causa também dos contrarios, sendo responpavinto, pelo vir-a-ser do belo
e do feio, do justo e do injusto, do bem e do @a&, essa ultima observacédo, apesar de
logicamente coerente com 0s argumentos anteriaeca-nos imediatamente um
problema, pois dizer que a alma é causa dos casrérdizer que a alma €, em si mesma,
um principio neutro, que pode se tornar ou bom au,no que nos leva a questéo de saber
qual género de alma exerce seu governo sobre cadéura e as revolugcées do universo
(Povteron ou™n dhV yuch ¢ gevnog e*gkrateVq ou™ranou” kaiV gh g kaiV pavshg th"¢ periovdou gegonevnai
fw men): a alma plena de sabedoria e virtudé ftovnimon kaiV a*reth ¢ plh'reg), ou a alma
privada de ambas as coisbigo{ mhdevtera kekthmevnan;) 723

Como se vé, a demonstracdo da alma como causararikeetodos 0os movimentos
cosmicos nao é, assim, uma prova suficiente deogudeuses existem: ao contrario, uma
prova dessa natureza requer ainda uma demonsadighonal de que a alma que penetra e
governa todas as coisas é, na realidade, a alnmtaomelmais excelentealisth yuchv). A
premissa assumida pelo Estrangeiro para fundarressaprova consiste em estabelecer
que o principio que garante a bondade e a exceal@acalma é o intelectoo('¢) e que,
portanto, a alma so € divina e pode guiar os maviosecésmicos em direcdo ao que é reto
e quando se associa a direcdo racional do intetéeioo (ou'¢ gei'nc).* Partindo desse
axioma, o Estrangeiro considera assim que, sevatugdes celestes e o movimento dos

astros sdo da mesma natureza dos movimentos eigéesl do intelecto, entdo devemos

%2 LeisX, 896 b-d

8 Leis X, 896 d-897 b. Sobre a alma como principio psiguieutro, ver T. M. RobinsoA, psicologia de
Platao..., pp. 191;194-195.

8 Cf. Leis X, 897 b e os comentarios de L. Brisson, “A réligcomo fundamento da reflex&o filoséfica”...,
pp. 36-37. Ver também as analises do mesmo autctUeim comparaison entre le livre X désis et le
Timéé..., pp. 123-126.
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dizer que é a alma melhor que cuida do cosmos entosalidade w&¢ thVn a*rivsthn yuchVn
fatevon e*pimelei sgai tou™ kovsmou pantoVQ); mas se, ao contrario, 0s movimentos dos as&os s
fazem de forma insana e desordenadae{ manikw "¢ te kaiV a*tavktwg elrcetai), entdo devemos
dizer que é a alma mé\n kakhvn) que tem o controle do universo. No entanto, mara
Estrangeiro, essa colocacéo nos leva a confrontdg@mn novo problema, pois saber com
rigor qual é a natureza do movimento préprio aeléuto & tou™ nou” kivnhsic) € algo dificil
(calepovn), uma vez que o intelecto ndo é um objeto tahgiugas operacdes pudessem ser
percebidas pelos olhos humanos. Na verdade, d&trarigeiro, tentar apreender a natureza
do intelecto com os sentidos seria como tentar @leol diretamente “e, em pleno meio-
dia, cair na mais completa escuriddo”. Por caussodiele é obrigado entdo a admitir que,
visto que o intelecto ndo é diretamente acessipet@pcao, € preciso, pois, recorrer a uma
imagem ou iconeeikwvn) que, de alguma forma, nos fornega uma exempjéicadequada
da natureza de seus movimentos. Tal imagem, din-#deniense, € 0 movimento circular,
isto €, o0 movimento que se realiza no mesmo logalt{ / au*tw'/), uniformemente
(whsauvtwc), em torno do mesmo centro e sempre em relacdamsamesmas coisagr(V tal
au*taV kaiV proVg taV au™taV), segundo uma mesma propor¢do e uma mesma oketexfting
lovgon kaiV tavxin mivan) e cujo melhor exemplo é a rotagdo regular de esfiera em torno de
seu proprio eixo. Segundo o Estrangeiro, esse namtmé o que mais se aproxima do
movimento da inteligéncia porque € o movimento giexntre todos, apresenta a maior
estabilidade, regularidade e fixidez; em suma, pad®s dizer, porque € 0 movimento
que, conservando o maximo de identidade e unidadsiyeis, mais se aproxima da
imobilidade®® Ora, a observacdo dos céus — a observacdo astoandmem entendido, e
nado empirica — nos mostra que 0 movimento circélaprecisamente o0 movimento
caracteristico dos corpos celestes, o que implitdoeque as revolucdes descritas pelos

astros no espaco cosmico sdo da mesma naturezss qnevimentos do intelecto e que,

8 Cf. D. Pesce, “La fondazione religiosa della memalleLeggidi Platone”..., p. 597. M. Gueroult, “Le livre

X desLois et la derniere forme de la physique platonicienngip. 36-37, chama atencéo para o fato de que
0 movimento circular descrito pelo Estrangeiro aesasso dakeis é idéntico ao movimento do Mesmo
descrito enTimey 34 a kataV tau™tav, e*n tw™/ au™tw e*n eGautw "/ ktl)

28¢



portanto, a alma que governa o universo, proverda gue ele sempre se mova circular e
regularmente ao redor de seu eixo, s6 pode seraraklhor e divin&®

A prova da existéncia dos deuses esta, com esgmantacdo, estabelecida: uma
vez que se mostrou que a alma é anterior aos cergag seu dinamismo interno, guiado
pela racionalidade doous governa a totalidade dos movimentos cosmicosnue forma
ordenada e harmoniosa, ndo ha realmente como naohexer que tudo estd cheio de
deusesgew 'n ei"nai plhvrh pavita).®” O Estrangeiro deixa em aberto a questdo de saber se
da a acdo da alma sobre cada corpo celeste, ptisra os corpos celestes sejam visiveis,
a alma, que € a causa responsavel pelos seus nmbegné inacessivel aos sentidos e pode
ser apreendida somente pelo pensamento. Mas, dgugudorma, o que € interessante
observar no discurso por ele elaborado é que dbassia inteiramente, como ressaltamos
antes, na premissa de que a alma, em si mesma, @ineipio neutro, que s6 se torna
divino quando associado ao controle racionalndos ou do intelecto. Isso significa,
portanto, que, em Ultima analise, ndo é a almaaniqual que é divina (porquanto a alma é
causa de toda sorte de movimentos, bons ou maas)sim a razdo ou inteligéncia que
controla os seus movimentos. Nesse sentido, ceattele, assim, o verdadeiro principio
supremo, constituindo, enquanto causa que govetntalddade cdésmica e as revolucdes
celestes, a realidade divina no mais alto §fau.

Essa consequéncia da teologia do livro X Has — que institui um Intelecto
impessoal, governando os movimentos celestes, @merdadeira divindade — € no
minimo curiosa, na medida em que a principal fjoativa apresentado pelo Estrangeiro
para sua argumentacao teolégica foi justamenezessidade de defender a existéncia dos
deuses homéricos tradicionais. No entanto, comdamgas de ver, a argumentacao
teologica do Ateniense, apesar de supostamenteartbasgustificacdo do ensinamento
religioso oficial, termina por demonstrar ndo sst&acia dos deuses tradicionais, mas sim a

de umNouscosmico e universal, responsavel pela regularididerevolucdes celestes.

% | eisX, 897b-898 c.

87 Leis X, 899 b. Aautoria da férmula “tudo esta cheiodéeses” era tradicionalmente atribuida a Tales, Ver
por exemplo, o testemunho de Aristételes@enanimal, 5, 411 a 8. Tal férmula é retomada BEpinomis
991 d.

8 Ct. G. Morrow,Plato’s Cretan City.., pp. 483-484. Ver igualmente V. Brochard, “lLess de Platon et la
théorie des Idées”. Iatudes de philosophie ancienne et de philosophiemne Paris: J. Vrin, 1954, p. 164.



Como entender esse procedimento discursivo? A nessoum possivel comecgo de
compreensdo dessa questdo consiste em observar ¢ereladeira intencdo da teologia
elaborada pelo Estrangeiro esta, na verdade, ndo tm assegurar uma prova da
existéncia dos deuses homéricos, mas em tentasrafabma compreensao filosoéfica da
natureza que, superando a clivagem convencionaligtanémose physis demonstre que
as leis da cidade ndo sao arbitrarias, mas enocontraa fundacdo ultima na propria
constituicdo da ordem césmica e universal. Nesstdse percebemos que o discurso do
Estrangeiro, partindo da visdo religiosa tradicipnaesemboca, paulatinamente, numa
espécie de teologia astral que, ao mostrar queosg$s0s cosmicos ndo sao fruto do acaso
(tuveh), mas resultado de um designio inteligente €), aponta no movimento ordenado e
regular dos astros aquilo que é verdadeiramentieadi, portanto, o modelo da ordem
civica a ser instaurada na cidade. Com um tal ghoento, a imitagcdo do deus que foi
indicada explicitamente pelo Estrangeiro, em momanterior do dialogo, como a base do
comportamento moral torna-se, assim, imitagdo ¢mos, a verdadeira medida de todas
as coisas sendo enfim assimilida a razdo divina goeerna aphysis universal.
Evidentemente, essa teologia astral, fundada ntermo@tacao racional do cosmos e das
revolucdes celestes, ndo é algo que sera acessimeltiddo dos cidaddos comuns, que
continuardo em seu dia-a-dia limitados as repragéas mitoldgicas fornecidas pela
religido tradicional. No entanto, é ela que, pabsibhdo a elaboracdo de uma compreensao
filoséfica daphysise dos movimentos cosmicos, fornecerd a cidade adjgena de sua
organizacao e a justificacdo ultima de suas leisa& consideracdes nos conduzem, entéo, a
concluséo de que a cidade dass sera baseada, assim, numa dicotomia radical emtae
religido popular, que governara o funcionamentovida civica e se apoiard em crencas
mitoldégicas comuns, e uma religido racional, asessipenas a uma elite e cujos deuses
pouco ou nada teréo a ver com os deuses mitolégadisionais’

A teologia astral elaborada no livro X dasis ndo €, porém, a ultima palavra do
Ateniense sobre as “primeiras coisas”. E isso petguinte razdo: buscando demonstrar

gue a alma surge ou vem a ser entre as primeirsascgn prwvtoi¢ genomevnh) € constitui a

causa mais antiga de tudo que participa da gelg#b... presbuvtaton alipavntwn olsa gonh g

8 Cf. R. F. StalleyAn introduction to Plato’s.aws..., pp. 174-175.
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meteivihfen)®®, mas omitindo a referéncia & possibilidade de girms principios que nao
participam da geracdo e que, por serem eternositdveis, constituem a causa de tudo o
que vem a ser (inclusive da prépria alma), o Areseeestringe radicalmente sua exposicao
ao plano do devir e deixa de mencionar um elemfemdamental da reflexao filosofica
platénica: as Idéias. A nosso ver, porém, essa omissdo das Idéias néaséal ou
despropositada, mas constitui uma opcao perfeitenteerente com a estratégia discursiva
seguida pelo Ateniense em toda obra. De fato, t@odpreocupacédo primordial, como ja
dissemos antes, a organizacdo juridica e institatido melhor regime, as discussdes
empreendidas ndseis ndo pretendem se alcar a um plano tedrico ou elspigoumais
radical, mas buscam se mover estritamente noseBmifferecidos pela vida politica
concreta. Com isso, evidentemente, a filosofia geedin parte, sua autonomia reflexiva,
devendo adaptar seus discursos aos interesseogem@mn o funcionamento da estrutura
social e comunitaria. Ora, a limitacdo da filos@f@s interesses praticos da cidade faz com
que a funcéo dtbgosfilosofico no contexto dad eis consista, assim, antes de mais nada,
em oferecer a cidade um modelo de ordem que sdf pn@imo da realidade politica
cotidiana, isto €, um modelo de ordem mais acdsadvhorizonte em que se desenvolve a
vida civil e cuja exemplaridade possa servir danzogs leis e instituicdes comunitarias.
Tal modelo, como nos mostra o livro X, € o progasmos visivel no qual se encontra
inserida a cidade, physissensivel entendida como um vasto processo dddrare;oes e
movimentos regido pela racionalidade imanente rdus Tendo em conta essas
observacgdes, podemos dizer entdo que a teoldn# dasLeis apesar de constituir uma
superacdo da religido tradicional, ndo €, assimpaito de vista cognitivo e filosdfico,
aquilo que ha de mais elevado: acima dela, ha lpgear se pensar a busca de primeiros

principios que, escapando, de algum modo, ao dondai génesise, portanto, as

% eisXIl, 967 d.

%1 Ver V. Brochard, “Led ois de Platon et la théorie des Idées”..., pp. 163-T8¥;Pangle, “The political
psychology of religion in Plato’saws'..., p. 1071: “book ten as a whole is silent abditleas. Pangle
salienta que um indicio explicito dessa omissédoldéss no discurso teolégico dhsis é a redugdo da
prioridade ontolégica a mera prioridade temporainca conseqiiente e estratégica substituicido dmterm
“primeiras coisas”pfw ta) pelo termo “as coisas mais antigag®spuvtera, presbuvtata). Cf. Leis892 b1, c6, 895

b, 896 b, c6-7.
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vicissitudes da temporalidade, sdo mais originadosponto de vista ontoldgico, do que as
realidades geradas do detr.

Pois bem, no didlogo, apds estabelecer a existélosialeuses, o Ateniense passa
entdo para a abordagem da segunda e da tercesascda impiedade: a negacao da
providéncia divina e a crengca de que 0s deusesnp@#® corrompidos com preces e
oferendas. Nao entraremos, no presente texto,als@nessa parte das discussdes do livro
X. Interessa-nos apenas observar que os argumeéesesivolvidos pelo Ateniense nesse
momento da obra ndo sdo totalmente convincentepodto de vista demonstrativo e
dependem de uma série de pressupostos que nacesfonth alguma evidenté$.0
proprio Ateniense se mostra, no texto, conscierdssas deficiéncias, pois, em um
determinado ponto de seu discurso, abandona aiséagnte argumentativa seguida até ali
e apela expressamente para 0 uso retérico de miwxantacdoes*w/daiv) para tentar
convencer os impios da verdade das crencas relfgiqae pretende estabelecer como
dogmas fundamentais do culto publiéoTal fato, segundo cremos, vem apenas tornar
evidente a dificuldade de se conciliar a teologitiah elaborada anteriormente — que se
funda, de certa forma, numa visao racional da ordésmica e das revolucdes celestes —
com as representacdes mitoldgicas e religiosaslgr@sy que concebem os deuses como
seres justiceiros e providenciais. Isso significe@ @ passagem dos deuses cOsmicos aos
deuses tradicionais ndo € de forma alguma uma gessknear, constituindo, antes, uma
espécie denetavbasic ei*¢ toV alllog gevnog. Th. Pangle formula muito bem essa discrepancia
entre a teologia natural e a religiosidade trad@igresente nesse momento tats nos
seguintes termos: “os homens podem sentir grajddo ciclo regular dos dias e das
estacdes produzido pelos céus; mas ndo ha merestdagle que os deuses interromperao
seus belos movimentos para punir 0s perversosommfgensar os justoS’N&o obstante
essa discrepancia, todo o discurso teolégico dmalggtiro da a entender, porém, que a
convivéncia dessas duas perpsectivas religiosasrdpmente opostas é essencial a cidade,

pois a crenca em deuses justiceiros, que se intarepelas coisas humanas, € um fator

92 Cf. J. Moreaul.’ame du monde,, pp. 80-84; O. Reverdiha religion de la cité., pp. 47-50.
% Cf. R. F. StalleyAn introduction to Plato’s.aws..., pp. 175-176.

% LeisX, 903 a-905 ¢

% Th. Pangle, “The political psychology of religianPlato’sLaws..., p. 1077.

29C



indispensavel ao bom funcionamento da ordem cidoaque tudo indica, a cidade néo
poderia, pois, sobreviver sem mitos.

A parte final do livro X dad.eis € consagrada a determinacdo da puni¢do prevista
contra o crime de impiedade. Para tanto, o Atsei@meca por estabelecer uma distingao
basica entre dois tipos de ateus: os ateus querdam nos deuses da cidade, mas que
possuem um carater naturalmente justo, e os atmwgptos, que, além da impiedade,
revelam em seu comportamento incontinéncia em &elaps prazeres e dorésO
Ateniense considera que os Ultimos ateus sdo pesaueis e que, portanto, a Unica pena
adequada ao seu caso seria a morte. Curiosamergatanto, a lei ndo prescreve para tais
homens a pena capital, mas a prisdo perpétua ecanoere centramgsogevwn dhsmwthvrion),
localizado na regido mais isolada e selvagem de (@#&ih/per aln elrhmovg te kaiV whq of@ti
mavlista a*griwvtatoc h%/ tovpog)®’, onde nenhum cidad&o livre podera visita-los. Atésso, a
lei determina que, uma vez que esses homens temioanao, seus corpos seréao lancados
para além das fronteiras da cidade, sem direigpaltira ou a qualquer ceriménia funebre.
% J& em relacdo aos ateus honestos ou justos, @ERista consiste em encarcera-los, por
cinco anos, numa casa de reforma intelectualf{anistevrion), onde eles serdo visitados
apenas pelos membros do Conselho Notunnder(novg suvllogog), que Ihes admoestardo
(nougetein) para a salvacdo de suas almhy ¢h ¢ swthriva/ yuch*¢). Apos o prazo de cinco
anos, aqueles que parecerem ter recuperado seu(seismeVn dokh / tic swironein au*tw 'n)

e se mostrarem reformados por essa puni¢do, podet@mar ao convivio social, no

entanto, os que reincidirem em seu antigo errcerd@vser condenados & matte.

% | eisX, 908 b-e

9 LeisX, 908 a

% | eisX, 909 a-d

% Leis X, 909 a. Segundo G. MorrovRlato’s Cretan City.,. p. 491, a proposta platdnica de punir a
impiedade com a privacao da liberdade é uma inavagérelagdo ao direito ateniense, que recorria@eia
regra, na punicao dos casos de ofensa a religiBlicagia outros tipos de penalidade , tais comdiraia
(perda de direitos politicos), o exilio e a penariete. Ver também T. SaundeRato’s Penal Code,, p.
317. Quanto ao Conselho Noturno, ele constituifarome ja observamos, o supremo 6rgao intelectual da
cidade dad.eis (cf. Leis XIl, 961 c-962 c) e, como se Vvé por esse passo, demsuas principais funcdes
consiste em persuadir e reeducar os ateus apusisn@sophronistérion Segundo a explicagdo dada em
Leis XII, 951 d, seu nome deriva do fato de que as fmmientre seus membros devem se fazer
cotidianamente, entre as primeiras horas do diaagao do sol, no intuito de, “com os olhos fixadobre as
leis”, exercer uma espécie de vigilancia sobre sssirdos mais importantes da cidade. Em vista disso,
Brisson argumenta que a tradugdo usuahylderinds syllogopor “Conselho Noturno” ndo é totalmente
adequada e sugere que uma solugdo mais corristdGeltege de Veille”, expressdo que abarcariahoels
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Comentadores modernos viram nessas medidas pradesipelad.eis contra o
ateismo uma tenebrosa antecipacdo do que serausi¢dq catolica no final da Idade
Média. No entanto, apesar de se mostrar a prieta coerente, esse paralelo historico
nao procede. Com efeito, a Inquisicdo medievahervada, antes de mais nada, por uma
preocupacao de ordem espiritual e seu interessépeeera o de fazer com que os hereges
abjurassem de suas opinides erroneas, a fim dparsaos tormentos da danacéo eterna
que os aguardava na vida futurapmst mortemComo € sabido, a fim de alcancar esse
objetivo, os tribunais inquisitoriais ndo hesitavam recorrer aos meios mais violentos e
ameacadores disponiveis, desde o interrogatérica dtgrtura. Tratava-se, assim, como
observa Dodds, de “salvar a alma a custa do coiesleis porém, observamos um foco
de atencéo diferente: apesar de o Estrangeiro lsen@e punicio como mecanismo de
reforma e se referir a salvagéo das almas nodmaua exposicdo, a preocupacao principal
que subjaz a sua lei contra a impiedade é, como@s/imma preocupacdo de natureza
politica: 0 que interessa ao legislador, em suagpeaihm contra o ateismo, € conservar a
estabilidade da ordem social contra doutrinasidatigais que podem, por seu carater
subversivo, minar os principios religiosos fundataisnque sustentam e justificam a moral
publica, levando com isso a cidade as fronteiraandania. Por outras palavras, o legislador
ataca a impiedade antes de mais nada por motiakqgs e seculares, ndo por razdes
espirituais. Nessa perspectiva, Dodds sugere gaeadelo histérico mais interessante a ser
feito com essa instituicdo ddseis seria, assim, ndo a Inquisicdo medieval, mas o0s

julgamentos de “divergentes intelectuais” no comtelos regimes socialist&¥.

idéias devigilia e vigilancia que sdo consideradas como essenciais a atividad@enbros desse Conselho.
Ver L. Brisson, “Le College de Veillengkterinés sulloggs. In F. L. Lisi, Plato’s Laws and its historical
significance Selected Papers of the | International CongresArient thought. Sankt Augustin: Academia
Verlag, 2001, pp. 161-177. Seja como for, o Eseangconsidera esse 6rgdo de extrema importancaga
vida politica e vé nele a salvacdo da cidade @88 b-c), conferindo-lhe trés outras fun¢des furelaais, a
saber: 1) estudar a natureza e as formas da virtimlesupremo da legislacdo; 2) pesquisar quaisasa
melhores leis que conduzem a cidade a realizacawirtlale; e 3) ouvir as prestacfes de contas dos
observadoresgéwroiv) enviados pela cidade ao exterior para investigainstituicdes de outros regimes (cf.
Leis XIl, 951 b-952a; 963 a- 966 b). Na sequiéncia @eesgosicdo, o Estrangeiro prevé ainda que, adim d
desempenhar a contento as fungdes que lhes sBoidds, os membros do Conselho Noturno deveréo se
submeter a um curso de estudos longo e compleovajula aritmética a dialética, passando peladgénle
pela astronomia. Sobre isso, ver o artigo de 8misstadosuprg G. Morrow, Plato’s Cretan City.,. pp.
500-515; O. Reverdin,a religion de la cité.,.pp. 35-38.

10 cf. E. R. DoddsQOs gregos e o irracionaLisboa: Gradiva, 1988, pp. 241-242.
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Seja como for, essas consideracoes sobre as mtedidprevistas contra a
impiedade encerram o livro X dagis Como pudemos observar ao longo das analises
desenvolvidas anteriormente, o grande interesseddosrsos desenvolvidos nesse livro
esta no fato de que ele torna totalmente eviderdrtr@ma importancia concedida pelo
Ateniense a religido como principio de organizagho vida civii e como base da
moralidade publica, explicitando finalmente, de ufbana radical, a conexdo essencial
entre politica e teologia que permeia quase todalisaussdes do dialogo. Nesse sentido,
pode-se dizer que a idéia central por ele deseichoé que, se 0 regime a ser instituido na
cidade é rigorosamente urteonomia isto €, o governo de uma lei considerada divana,
religido deve ser estabelecida como a instituiggddmental da cidade, pois € ela, e apenas
ela, que conferird a legislagéo instituida pdéis uma justificativa simbdlica de seu valor
transcendente, assegurando, assim, as normasggm cefuncionamento da ordem social
uma sancdo absoluta. A conseqiéncia que se sefju® daidentemente, a de que o
legislador deve se servir da religido como do imsanto precipuo de sua obra de
demiurgia politica, buscando moldar ébhos comunitario de acordo com uma “nobre
retorica” religiosa que, gracas a referéncia a uncipio divino, seja capaz de legitimar as
leis estabelecidas e fundamentar os preceitos dal pablica. Com esse procedimento, o
ato demiurgico de fundacdo da cidade adquirirdmasde alguma forma, um estatuto
divino, o legislador passando a ser visto, entédazantexto da vida politica, como aquela
figura que funciona como o elemento de mediacae enimundo dos deuses e o mundo

dos homens.
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Conclusao

Como notamos na introducdo deste trabalhd,eéspermaneceram, por séculos,
uma obra marginalizada no contextoGaorpus Platonicumpadecendo com a ma vontade
de intérpretes e comentadores, que as viam ora comtexto apdcrifo, ora como um
produto senil, enfadonho e, portanto, acessoéripatsamento de Platdo. Com rarissimas
excecdes (vide o caso de Al-Farabi), tal foi, sé&mwidh, a postura predominante entre 0s
estudiosos do platonismo no que diz respeito apretacao do significado desse didlogo
por longos anos. No entanto, como também tivemasi&c de observar, a situagao
felizmente veio a se modificar nos tempos modersodretudo a partir dos estudos
realizados poscholarscomo Morrow, Strauss, Pangle, Saunders e Lakse entros, que,
empreendendo um trabalho critico e sisteméaticoedbilitacdo do valor fundamental das
Leis acabaram por tornar explicita a relevancia fiieadndiscutivel desse texto no ambito

da producédo platonica. Descobriu-se, assim, gragaempenho hermenéutico desses
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eruditos, que akeisndo se reduzem a um tratado meramente pragmatiEgidéacao e
jurisprudéncia, obra de um velho desiludido e resilp, mas constituem um dialogo rico e
complexo, no qual Platdo nos desvela, em um ulésforco, a esséncia mesma de seu
ensinamento politico.

A presente tese pretendeu se inserir, se assimmosdelizer, na esteira dos
trabalhos inaugurados pelos autores supra-men@snad medida em que ela se organizou
inteiramente a partir da conviccdo de quelass possuem, apesar de seu aspecto
excessivamente pragmatico, uma significagdo fiioséessencial e ndo negligenciavel,
devendo, por isso, serem levadas a sério por tagosles que se consagram aos estudos
platonicos. Fiéis a essa inspiracédo basica, nassibo primordial foi, dessa forma, o de ler
as Leis ndo como um mero tratado de casuismo legislatieotendo uma colegcéo
infindavel de preceitos juridicos, mas como um adairo texto de filosofia politica, que
encerra como tal, em suas paginas, uma reflexadgistente acerca dos problemas
decisivos dgraxis humana coletiva. Akeis, porém, sdo uma obra vasta e complexa, que
desnorteia o leitor com sua multiplicidade de temassuntos. A fim de alcancarmos uma
visdo geral coerente de seu significado, resolveaheger, assim, em seu interior, uma
questdo propria e particular para objeto de undestuais aprofundado, questédo essa que, a
nosso ver, nao havia, até aqui, sido trabalhadardeforma mais sistematica e cuidadosa
pelos comentadores, mas que, por sua gravidadeoeréecia, julgamos que poderia
fornecer um fio condutor privilegiado para umaurit ou interpretacdo dos pressupostos
filoséficos do didlogo: o problema das relacdeseerscionalidade e vida politica concreta.
Conforme avancamos anteriormente no comeco de rrasalho, acreditamos que essa
questdo €, na verdade, ndo apenas a questdo aueigpdoa parte do desenvolvimento
discursivo dad_eis mas também o tema originario donde procede oriprdposofar
platdnico. De fato, pode-se dizer que a reflex&dpica € marcada por uma experiéncia
histérica crucial e muito bem determinada: a coad@&o de Sdcrates pela democracia
ateniense em 399 a. C. Tal é, decerto, o eventongueou definitivamente o pensamento
de nosso filosofo. Ora, 0 que é igualmente cergue& a condenacdo e a execucao de
Socrates foram concebidas por Platdo ndo como em#ngéncia lamentavel, como um

simples percal¢co na historia de Atenas, mas sinroaomepisédio tragico e até certo ponto
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previsivel, que tornou definitivamente manifestéeasdo radical existente entre a vida
verdadeiramente excelente e racional — a vida goada a filosofia — e o funcionamento
da vida politica concreta. Ou seja, o processoodeakes, para Platéo, pds enfim a nu o fato
de que a verdadeirareté a aretéfundada na dimenséo intelectual e reflexivalayos
parece nao ser compativel com as exigéncia praiagovernam a comunidade politica, e
que apdlishumana é, assim, uma realidade imperfeita e colicanp

Pois bem, em vista desse impasse, seria naturdPlgtéo buscasse a saida para o
conflito entre o fildsofo e a cidade no total reghaa vida politica, abandonando de vez a
caverna da histéria para se refugiar definitivameam dimensdo puramente teorética e
transcendente da contemplagdo ou tHaoria Certos passos dos didlogos sugerem
vivamente essa possibilidade, ao nos mostrarentdgofo como aquele que anseia por
viver uma vida inteiramente consagrada ao estug@&squisa racional da verdade, alheia
aos negocios e turbuléncias da cidade. No ent#@aitqossibilidade, em Platdo, nunca
chega a se concretizar de uma forma cabal, pai&dRlaais que nenhum outro, sabia que o
fildsofo, por sua finitude, ndo pode transcendergaumpleto a realidade histérica na qual
esta imerso, e ndo pode, portanto, ignorar a oquditica que o envolve e constitui. Eis
por que, em sua perspectiva, a resolucdo da diacéntre a filosofia e a cidade consistia
nao no abandono da cidade, mas em sua reformaja@&ne@ganizacao, de forma a sanar a
vida politica de parte de suas mazelas e injustigas significa, pois, que, para Platdo, o
fildsofo deve assumir um compromisso politico efee fazer com que a razado, ainda que
de forma limitada, se encontre com a historia, ajaeeté se inscreva na cidade, pois disso
depende a seguranca da filosofia e a restauracdal mda sociedade politica. No
desenvolvimento de nossa pesquisa, assumimos canosga fundamental de trabalho a
idéia de que a abordagem ampla e profunda destderatica, ao contrario do que
poderiamos acreditar inicialmente, ndo deve searduasno interior dRepublica mas, sim,
ao invés, nas paginas dasis cujo imenso programa politico e legislativo reprda a
proposta platbnica mais concreta para inscreveunsgforma de ordem areté nos
dominios instaveis da vida politica. Essa opcaerpmétativa pode parecer, a primeira vista,
anodina e mesmo arbitraria, uma vez que nos acestosia ver n&epublicao texto

politico por exceléncia de Platdo. No entanto, cguigamos ter mostrado no primeiro
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capitulo desta tese, apoiando-nos sobretudo nosrtéarios de L. StraussRepublicando
trata do tema da organizagdo do melhor regime ecoatem, assim, um projeto politico
destinado a uma aplicagdo préatica, mas constitigsa um exercicio reflexivo sobre os
limites de toda acdo e planejamento politicos. @getivo é, nesse sentido, como vimos,
mostrar que a finalidade suprema da comunidadéigaglisto €, a vida justa e excelente,
nao pode ser realizado no ambito da prépria conadeigholitica, mas apenas pela filosofia.
Ora, quando passamos do context&daublicapara o contexto ddseis percebemos uma
nitida mudanca de atmosfera, pois bais ndo se trata mais de pensar os limites essenciais
da cidade, mas de descrever a melhor ordem pofitisaivel adaptada a precariedade da
natureza humana e da historia. Levando em cont dmd0, consideramos, entdo, no
decorrer de nossas andlises, quelLeis sdo a verdadeira obra de Platdo acerca dos
principios da pratica politica efetiva, e que satamento do tema da organizagdo de uma
politeia virtuosa nas fronteiras do devir nos da acessenamamento platonico definitivo
acerca da questao das relacdes entre racionakdada politica concreta.

Ora, a consideragdo de que o problema da organizagi&reta do melhor regime,
naslLeis envolve uma reflexdo sobre o problema das retagdére racionalidade e vida
politica nos levou igualmente a formulacdo de umtaohipétese de trabalho que se
mostrou, acreditamos, de uma extrema fecundidade mpa@ssa leitura desse dialogo, a
saber: a de que existe, nhsis a descricdo de uma demiurgia politica que é um
prolongamento da demiurgia cosmoldgica descritdineeue de que, por conseguinte, a
génese da cidade virtuosa, no ultimo pensamenRiad&o, explica-se, de alguma forma, a
partir do modelo da génese do cosmos. A idéia goeummos explicitar, dessa forma,
com nossas andlises, foi a de qud.eis podem ser lidas como upendantpolitico da
cosmologia ddTimey pois assim como neste ultimo dialogo Platdo nostra o trabalho
de um demiurgo divino para ordenar uma “matéria’sges| cadtica e primitiva a partir da
contemplacao dos arquétipos inteligiveis, assinbémnad eisele pretende nos mostrar o
esforco realizado pelo legislador para ordenar aténm” histérica segundo as exigéncias
da virtude. Ou seja, o legislador dasis ao empreender a organizacdo de yolaeia
sujeita a precariedade da historia, cumpre, de ceado, no plano das coisas humanas, 0

mesmo papel realizado pelo Demiurgo na conformdgadmundo sensivel, havendo, pois,



entre seu trabalho de organizacdo da cidade e enag@o do cosmos uma profunda
analogia.

No desenvolvimento de nossa pesquisa, pudemosatamgue o problema central
explicitado por essa demiurgia politica, consiatées de mais nada, em determinar o tipo
de ordem e exceléncia compativel com as limitagt@entes a esfera da cidade, no intuito
de se elaborar o modelo da melpoliteiapossivel acessivel a natureza humana ordinaria.
E o que chegamos a perceber através da leiturgulesados principais livros dagisque
tratam dos principios da demiurgia politica é quatd® se mostra, nesse dialogo,
perfeitamente ciente do radical desnivel existentee a razdo e a vida politica concreta,
entre o que é mais excelente e o que € meramessévph reconhecendo no decorrer de
toda sua reflexdo que a precéria realidadpdlia humana néo é inteiramente redutivel as
exigéncias superiores da sabedoria do legislafitasse sentido, o grosso das discussdes
daslLeis aponta para as profundas dificuldades envolvidatarefa de fundar uma cidade
virtuosa nas fronteiras do devir, desenvolvenddéside que a razdo, como tal, ndo pode
se inscrever de uma forma cabal e absoluta no glasocoisas politicas e de que, por
conseguinte, a cidade, apesar de possuir no ltdeksaberano nfu'¢ higemwvn) sua
referéncia suprema, nao pode ser integralmentenalizada pela exceléncia ttigos A
constatacao desse estado de coisas implica, enid®, nad_eis, a politica sempre sera
vista como alguma coisa menos do que racionalpdeaf que o legislador deve buscar,
como um bom demiurgo, a cada passo de seu trali@horganizacdo da cidade, um
compromisso entre 0 mais excelente e o possivek anrazdo e a histéria, delimitando,
assim, um ideal de ordem e virtude adaptado asgmslprecérias da vida politica.

Pode-se dizer que, ao longo do didlogo, essa teiadé&®e verifica das mais
diferentes maneiras, mas acreditamos que ela $eiexpom mais evidéncia nos seguintes
pontos:

1) reconhecimento da necessidade da soberaniadare principio de governo: o
melhor regime, afirma Platdo em um dado momentdistaisséo, seria aguele em que um
homem sabio exercesse um poder absoluto e acimagaddacdo escrita, pautando-se
apenas pelas exigéncias de sua ciéncia, visto oehéa nem lei nem prescricdes mais

poderosas do que o saber. Mas uma tal situacautea®latdo, € algo irrealizavel nas
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atuais circunstancias historicas, porquanto os henue carne e 0sso que habitam as
cidades séo arrastados, por sua natureza morsadxaessos do egoismo e da ambicéo, ndo
conseguindo manter a prerrogativa de um poder &itoec em estrita conformidade com
os ditames da justica. Eis por que devemos adotagoverno da cidade, um segundo
recurso — a soberania do ordenamento e das laisim, de evitar os riscos de corrupgao
implicitos no uso do poder absoldto.

2) Reconhecimento de queaaeté popular € umaareté de carater nitidamente
heterbnomo: com efeito, Platdo considera que aderacessivel ao homem comum, sendo
uma virtude derivada dos hébitos e costumes, eda&e@flexdo ou do intelecto, repousa
inteiramente ndo no acordo interno das paixfes Bglms mas no acordo exterior das
paixdes com os comandos da lei publica. Nessedsemtivirtude popular é, portanto, uma
virtude subalterna ou de segunda ordem, que apdrags da mediacdo coercitiva do
némospode participar dos beneficios da racionalidada. dnsequéncia disso, aeis
avancam, assim, o modelo de up#déiacivica que se baseia principalmente no recurso
ao mito, & musica e as encanta¢gbes como instrumdetéormacdo moral e cujo principal
objetivo é a educacéo do cidaddo para o respéiala cidadé.

3) Admissao do prazer como um elemento fundameat&scolha humana do agir
virtuoso: prazer e dor sdao as duas sensacles @aTgue afetam a natureza humana,
proclama o Estrangeiro, os dados inescapaveisuais sg acha suspenso o comportamento
de todo homem. Por conseguinte, é através da magfumudesses afetos primitivos que o
legislador deve conduzir o cidaddo & pratica dadr.’

4) Reconhecimento da importancia dos fatores géogsana conformacdo do
carater ou doethosde um regime: as condi¢Oes fisicas do territédio, clima e da
atmosfera, diz o Estrangeiro, influenciam diretail@entemperamento de um povo. Logo, o
legislador deve leva-las necessariamente em camtastatuir suas leis para a cidade.
Quanto a esse aspecto, em particular, pudemosueellgtao sublinha enfaticamente dois
pontos: em primeiro lugar, que a colénia deve possu terreno fértil o bastante para

torna-la autarquica e independemente da necessidadenportacdo de mercadorias

1LeisIX, 874 e-875d; IV, 715 b-d.
2 Leisll, 653 a-c; 659 d-660 a; XII, 968 a.
3 Leisl, 636 d-e; Il, 653 a-c; 661 d- 664d; V, 732 e+ 23



estrangeiras, mas ndo excessivamente fértil a pntornar possivel, em seu territorio, a

producdo de excedentes agricolas que seriam disdidaexportacdo; e, em segundo lugar,
que a coldnia deve ser localizada em uma regi@ianana, e ndo nas proximidades do

mar. A razdo desse segundo ponto, se nos lembrastdsem que as cidades maritimas se
convertem facilmente o comércio e ao mercantilisasoguais trazem consigo o culto da

usura e das riquezas e, consequentemente, a Gordps costumeé's.

5) Defesa do regime misto: a forma politica do mehegime, segundo Platdo, ndo
deve ser uma forma pura, mas uma forma mistagistona combinagdo de monarquia e
democracia. A explicacéo platdnica para isso, comécobservamos, é que a monarquia e a
democracia podem ser consideradas como as duagasatonstitucionais de todos o0s
demais regimes, a primeira encarnando o principisabedoria e do mérito, a segunda, o
principio da liberdade. Essas dyaditeiai, porém, em suas formas puras, tendem a se
corromper com o0 passar do tempo, degenerando eamipagdes politicas patologicas e
extremadas que engendram ou a serviddo absolutaamarquia generalizada. A fim de
evitar esses extremos, o legislador deve realmarconseguinte, a mistura dos principios
da monarquia e da democracia no seu sistema dibulisio das prerrogativas politicas, o
que lhe é possivel através da mescla das duas dalmagualdade reconhecidas pelos
homens: a igualdade aritimética e a igualdade poipal.”

6) Identificacdo da fortunau(ch) como forca imponderavel que afeta o curso dos
acontecimentos politicos e historicos: Platdo aglmite, na maioria das vezes, ndo é o
homem que legisla, mas os mais variados acasoglentes da vida: fome, catastrofes,
guerras, problemas econdmicos. A fortuna parecg@magdispor de um poder quase
soberano sobre 0s negécios humanos. Diante deage eg coisas, seria, pois, uma grande
tolice, na Gtica platdnica, pretender que o ledmigossa dispor das circunstancias em que
se desenvolve a vida politica ao seu bel-prazer.

7) Reconhecimento da necessidade de um sistemalogEno eficiente: €
vergonhoso, afirma o Estrangeiro, propor um cowojuté leis relativas aos delitos e as

penas numa cidade em que todas as instituicOesstdloelecidas tendo em vista a criacao

4 LeislV, 704 a-708 e.
S Leislll, 691 d-701d.
6 LeislVv, 708 e-713 a.
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das melhores condi¢Ges para a realizacdo da virNmleentanto, é preciso admitir que o
legislador atual legisla ndo para deuses ou heamas, para meros homens, e que, dentre
estes, é inevitavel que surjam alguns individugsral@dos cuja natureza manifestara
inclinacdo para a pratica do crime. Logo, o ledistadeve elaborar um cddigo penal que,
através do uso da punicdo, funcione ao mesmo tempo instrumento de repressdo dos
delitos e como mecanismo alternativo de reformdueacdo dos perversés.

8) Reconhecimento da necessidade social da reliBlatho, naseis vé a religiao
como a instituicdo central da cidade, como a bassustentacdo doomosinstituido,
porquanto é através dela que as prescricdes lpgdism adquirir uma fundamentacao
transcendente, escapando aos Obices do relativitsso. significa, portanto, que o
legislador devera estabelecer, no interior da cadagle, uma teologia civil ou um culto
oficial que, como uma espécie de “nobre retéris&ja capaz de justificar a moralidade
publica e levar os homens a adotar um comportanemtmso.

A conclusdo essencial a que se chega tendo em ees&s elementos é que o
melhor regime politico proposto pelasis €, assim, em grande medida, o melhor regime
adaptado as condi¢Bes “deste mundo”, isto €, uimesgue respeita as contingéncias e
particularidades da vida politica concreta e que pr@&tende subsumir as vicissitudes e
acidentes da histéria e do devir humano nas exig€nie uma racionalidade perfeita. I1sso
significa que Platéo, ndsis revela-se ndo como o absolutista intransigente @gual
comumente identificado, para o qual o mundo dasasohumanas deveria se subordinar a
estrita regulacdo de uma ciéncia imutavel, de theariapura, mas como um pensador
perfeitamente consciente das imperfeicbes e magataafetam o devir historico, as quais,
escapando ao controle da vontade humana, ndo psedentotalmente abolidas pela
sabedoria do legislador. Nesse sentido, poder-shzier que o ensinamento politico
essencial veiculado pelagis € um ensinamento imune a todo fanatismo ou volisnar,
porquanto, ao indicar que a cidade e o devir humgmais serdo plenamente
racionalizados peloo(s reconhece que nossas expectativas em relacamssibifidades
de transformacéo da realidade politica devem seprsemoderadas. O legislador dass

como o Demiurgo ddimey age, sem duvida, sempre tendo em vista 0 mathas; como

6 LeisIX, 853 a-854 a; 857b-864 c.
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seu modelo divino, ele sabe que, neste mundo, lnomsd pode ser realizado na medida do

possivel.
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