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RESUMO

Esta tese defende a unidade do Protagoras de Platdo, a partir da disputa em torno do
tema da educacdo. Este dialogo articula diversos niveis argumentativos: o discurso que
defende a possibilidade de se ensinar a virtude, o debate sobre a unidade das virtudes, a
discussdo sobre um poema de Simonides e a defesa socrética tanto do hedonismo como
do intelectualismo. Propomos uma articulacdo entre essas partes, de modo que este
possa ser reconhecido como um dos grandes diadlogos da primeira fase de Platdo. A
negacdo da ensinabilidade da virtude por Sdcrates, se entendida em conjunto com a
afirmacgdo da virtude como algo divino e impossivel aos homens, antecipa o tema da
filosofia, ndo como um corpo de conhecimentos ja estabelecidos (que é a concepcao que
a sofistica tem de si mesma), mas como uma disposicdo da alma para o saber, como um
amor pelo saber. Do mesmo modo, o0 hedonismo e o intelectualismo, se lidos de maneira
articulada, antecipam a teoria da acdo da Republicae abrem o caminho para a
determinacdo do campo do saber proprio do filosofo: este ndo se interessa pelo
conhecimento impossivel de todas as coisas e afazeres humanos, mas, antes, por aquilo
que pode oferecer uma vida melhor e mais humana, proporcionando, ao mesmo tempo,

maiores prazeres e maior racionalidade.

Palavras-Chave: Ensinabilidade da Virtude, Filosofia versus Sofistica, Hedonismo,

Intelectualismo, Unidade das Virtudes, Virtude.



ABSTRACT

This dissertation argues in favor of the unity of Plato’s Protagoras, taking as reference
the dispute concerning ‘education’. The dialogue articulates several argumentative
levels: the speech in favor of the possibility of teaching virtue, the debate over the unity
of virtues, the discussion of Simonides” poem and the Socratic defense both of
hedonism and of intellectualism. We propose to articulate the dialogue’s different parts
in such a way as to show that it should be recognized as one of Plato’s great first phase
dialogues. The denial of the possibility of teaching virtues on the part of Socrates, if
understood in an articulated way with the thesis that virtue is something divine and
unattainable by humans, anticipates the theme of philosophy, not as pre established
knowledge (which is the conception sophistry makes of itself), but as a disposition of
the soul for knowledge, understood as 'love of knowledge'. Likewise, hedonism and
intellectualism, if read in an articulated way, anticipate the Republic’s theory of action
and open the way to further determination of the field of knowledge that is specific to
the philosopher: he is not interested in the impossible knowledge of all human things
and activities, but rather in offering a better and more human life, providing, at the same

time, more pleasure and more rationality.

Key Words: Teachability of Virtue, Philosophy versus Sophistry, Hedonism,

Intelectualism, Unity of Virtues, Virtue.
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Introducéo

Schleiermacher nos diz que o Protagoras €, por vezes, injustamente acusado de
ser o dialogo platénico mais mal arranjado, em que cada tema - o prélogo, o grande
discurso de Protagoras, a questao acerca da ensinabilidade da virtude, a discusséo sobre
a unidade da virtude, a controvérsia sobre a melhor forma de conduzir um debate
filoséfico, a interpretacdo socratica do poema de Siménides - pareceria nascer um do
outro de forma totalmente acidental. Dai, por exemplo, Bodin afirmar que a parte
argumentativa do dialogo é bastante curta e que, em sua maior parte, o didlogo narra os
discurso de Protagoras e acontecimentos episodicos’. Para compreender este dialogo,
nos diz Schleiermacher, € necessario apreender o todo e 0 modo como suas partes se
conectam®. O objetivo desta tese é justamente este: trabalhar a questdo da unidade do
didlogo Protagoras, ou seja, descobrir um fio-condutor que una todas as diferentes
partes do dialogo, que mostre que todos esses discursos e episddios que compdem o
dialogo tém também uma importéncia filosofica vital.

Exponho j& qual sera minha estratégia de analise do Protadgoras. Uma vez que se
busca, nesse didlogo, os fundamentos da questdo inicialmente proposta, a saber, a
ensinabilidade da virtude, quanto mais se avanca, mais fundamentais os temas se
tornam. De fato, da unidade das virtudes conclui-se o seu carater divino e ndo humano
da mesma e desse carater divino da virtude conclui-se a impossibilidade de se ensina-la.
Portanto, ao analisarmos o Protagoras pelos temas que nele se apresentam, visando
expor a ldgica interna do didlogo, devemos, por assim dizer, virar o didlogo de ponta-
cabeca: a Ultima parte se torna a primeira a ser tratada, a discussdo acerca do poema
vem na sequéncia e, por fim, temos o0 comeco do dialogo e a questao da possibilidade de
se ensinar a virtude.

Além desses trés temas, o dialogo ainda apresenta um quarto: 0 combate entre o
filésofo e o sofista, que é também a disputa pela forma de debate (macrologia versus
braquilogia) e do modo no qual devemos educar 0s jovens: se através de uma relagdo
mestre-aluno em que o primeiro oferece conteidos prontos ou se por uma relacdo
dialética de perguntador e respondedor, na qual mais que oferecer conteudos, busque-se

infundir no proximo a inspiragdo amorosa pelo saber. A crenga na virtude ensinavel

! Platon (1955), comentarios de Bodin, p.3.
* Schleiermacher (1836), p. 85-86.



resulta no método sofistico e a crenga na impossibilidade de se ensinar a virtude resulta
no método filosofico. Dai, também, as referéncias a questdo do amor e da beleza, tema
normalmente negligenciado na leitura do Protagoras.

Temos entdo a seguinte ordem de capitulos e temas: 1) O problema da unidade
das virtudes; 2) O carater divino da virtude — discussao acerca do poema de Simonides;
3) A questdo da ensinabilidade da virtude e 4) O confronto filésofo x sofista e, como
concluséo, a questdo do amor como fio-condutor da discusséo.

Antes, porém, de iniciarmos por esse caminho, gostaria de formular algumas
questdes metodoldgicas e pressupostos hermenéuticos que orientam o desenvolvimento

da tese.

Uma questdo metodoldgica

Este trabalho s6 é possivel na medida em que concordamos que ndo se deve
analisar um didlogo platdnico, especialmente os assim chamados dialogos de juventude,
separado dos demais. Isso se da porque ha fios-condutores que ligam todos esses
dialogos iniciais. Por exemplo, o Protagoras visa a fundacdo de uma nova ética, uma
ética filosofica, diversa da ética herdica homérica ou da ética democrética dos sofistas.
Este mesmo tema pode ser encontrado, provavelmente, em todas as obras platonicas.
Por isso, ndo sO os nucleos de diferentes obras sdo semelhantes, como ha mesmo um
dialogo entre elas.

Creio que o exemplo mais ilustrativo dessa minha posicdo inicial sobre a
impossibilidade de se analisar de maneira completa e isolada um dialogo de juventude
seja 0 Hipias Menor. Caso tentemos interpretar tal didlogo isoladamente, a chamada
“Interpretacdo atdmica”, o que teriamos? Um estranho didlogo, no qual Sdcrates
defende uma posicdo absurda, a saber, que quem erra voluntariamente é eticamente
superior a quem erra involuntariamente. Qual seria entdo a funcdo de tal didlogo? A
Unica resposta possivel, seguindo a interpretacdo atbmica, € pensarmos tal obra como
um didlogo cémico, no qual Sdcrates troca de lugar com Hipias, transformando-se em
um sofista, ao exibir suas habilidades eristicas, sua capacidade de defender com sucesso
uma posicdo sabidamente falsa. Porém, se nos for permitido afastar um pouco das
paginas do Hipias Menor e vislumbrar toda a obra de Platdo, a situacdo se altera.
Veremos que o ponto de apoio de toda a discussdo filosofica desse dialogo é que

Socrates e Hipias aceitam a possibilidade de se errar voluntariamente. Se, porém,
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negarmos tal possibilidade, tal como acontece em varios outros dialogos, todos 0s
impasses ali apresentados se desfazem. Ou seja, Platdo tem como objetivo justamente
por em questdo a possibilidade de se errar voluntariamente, dando assim um passo
importante rumo as questbes que caracterizardo toda a problematica do chamado
intelectualismo socratico. O que nos impossibilita, no interior de uma interpretacdo
puramente atdmica, compreender esse objetivo € que ndo ha em tal didlogo, uma
refutacdo da tese acerca da possibilidade de se errar voluntariamente. Trata-se apenas de
um dialogo no qual tal tese é suposta como verdadeira e, por essa razdo, toda discussdo
desemboca em impasses insuperaveis. E somente ap6s lermos outros dialogos (em
especial, aqui, o Protagoras), que o problema daquela discussao se esclarece.

O Protagoras, porém, é um diadlogo mais extenso e com maior complexidade
dramatica e filosofica, em suma, mais dificil que o Hipias Menor. Dai, entdo, a ilusdo
de que ele teria em si todas as pecas para sua completa compreenséo.

Ora, é claro que, em certo sentido, todos os didlogos platénicos, mesmo o Hipias
Menor, contém em si 0s elementos para uma interpretacdo adequada de si mesmos. Por
exemplo, um leitor ignorante da obra platénica e que resolvesse se iniciar nos dialogos
pelo Hipias Menor teria consigo todas as condi¢gbes para uma interpretacdo correta do
pensamento platonico ali expresso. Ele compreenderia o fracasso da discusséo,
compreenderia que a posicdo de Sdcrates ao longo do didlogo ndo reflete
completamente a posicdo platdnica e, se for um leitor verdadeiramente sagaz, poderia
mesmo compreender que a razdo desse fracasso esta relacionada com a possibilidade de
se errar voluntariamente. Como foi dito, tal interpretacéo estaria correta, mas ndo seria
completa, pois tais consideragdes estdo longe de encerrar o problema do assim chamado
“intelectualismo socratico”. O leitor ndo saberia dizer por que € impossivel errar
voluntariamente, alias, ndo teria nem mesmo uma base firme para defender tal
impossibilidade. Tudo que ele teria é um palpite feliz nascido de uma intui¢do sagaz e o
fato de que tal intuicdo ndo é contradita pelo texto.

Da mesma forma, se um leitor inteligente, mas ignorante da obra platonica,
iniciasse seus estudos sobre Platdo pelo Protagoras, ele teria condi¢cdes de compreender
varias coisas corretamente, por exemplo, a questdo do intelectualismo socréatico ou o
sentido do grande discurso de Protadgoras. Mas, varias questdes permaneceriam sem
respostas, como, por exemplo, aquelas concernentes ao problema da unidade do dialogo

em guestdo. Quais questdes sdo essas?
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E bem significativo que os intérpretes do Protagoras consigam oferecer
interpretacdes solidas sobre as partes isoladas do dialogo, como sobre a questdo do
intelectualismo socrético, da unidade da virtude ou do uso do hedonismo no final do
dialogo, mas ndo consigam dar uma interpretacao tdo solida para o problema da unidade
deste dialogo. Visamos aqui enfrentar questGes tais como: qual a funcdo do grande
discurso de Protagoras dentro do didlogo? Qual a fungdo da longa passagem na qual se
discute um poema de Siménides? Por que Socrates inicia a discussdo com a questdo da
ensinabilidade das virtudes e por que, depois, tal discussdo €, aparentemente,
abandonada? Por que Socrates condena o discurso longo, mas depois faz uso dele?

Creio que os intérpretes ndo conseguem dar uma interpretacdo mais solida para
as questdes a respeito da unidade do Protagoras porque interpretam tal didlogo
atomicamente. Dito com outras palavras, o problema da unidade do Protagoras é
indissociavel do problema da unidade do pensamento platdnico. Isso se da porque
Platdo, ao contrario do que dizem seus detratores, raramente se repete, esta sempre
propondo novas teses ou perspectivas. Dai, entdo, muitas vezes fazer uma referéncia
rapida a algo que ja foi dito antes, ou esperar que o leitor consiga encaixar aquilo que
estd sendo dito com aquilo que foi dito alhures. Como exemplo disto podemos citar a
passagem do Fédon na qual Sécrates alude rapidamente a teoria da reminiscéncia ou o
modo como o problema da unidade da virtude se entrelaca nos dialogos Laques,
Eutifron, Carmides e Protagoras. Dito de outro modo, sé podemos compreender o fio-
condutor do Protagoras se também compreendermos o lugar do Protagoras entre outros
didlogos, ou seja, entendermos como o fio-condutor do Protagoras esté4 enleado ao fio-
condutor das primeiras obras de Plat&o.

No Protagoras, esse entrelacamento com outros dialogos é ainda mais forte,
pois, esse dialogo constitui uma grande sintese dos trabalhos anteriores (penso aqui
principalmente nos dialogos Laques, Eutifron, Carmides e Hipias Menor) e antecipa
muito daquilo que sera dito em outros (penso principalmente nos didlogos Republica,
Banquete e Ménon). Ou seja, trata-se de um didlogo centralissimo e que estabelece
diferentes conexdes com diferentes obras e que s6 pode ser compreendido de maneira
completa se compreendido no interior dessas conexdes.

Observamos, por fim, que hd um consenso atualmente acerca da fraqueza da
divisdo dos dialogos platdnicos por fases incomunicaveis. Porém, as interpretacdes dos
dialogos tradicionalmente chamados da primeira fase sempre esbarram na estranheza

das teses ali defendidas: a unidade da virtude, o intelectualismo, a impossibilidade de se
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ensinar a virtude, as alegacGes de ignorancia; ao mesmo tempo em que os dialogos
tradicionalmente considerados como sendo de maturidade tendem a nos espantar com
sua qualidade Unica na historia da filosofia, sua exceléncia inegédvel e suas teorias
solidas. Um dos meus objetivos é, portanto, preencher tais lacunas e mostrar que as
teses de juventude ndo s6 sdao completamente compativeis com as teorias de maturidade
como s6 podem ser compreendidas na sua relagdo com elas e, portanto, ndo pode haver

um abismo de qualidade entre um grupo de reflexdes e outro.

A tese de Charles Kahn - a centralidade da Repuablica

Minha tese é bastante influenciada pelo trabalho de Charles Khan, que também
ataca a leitura atbmica dos primeiros dialogos. Ora, trata-se de uma afirmacédo polémica
cuja justificativa, embora esbocada acima, merece ser apresentada em detalhe, de
maneira completa. Minha principal referéncia é a tese exposta por Kahn em seu Plato
and the Socratic Dialogue — The Philosophical Use of a Literary Form, cujos pontos
mais importantes passo a sintetizar.

Kahn apresenta duas alternativas classicas de interpretacdo dos dialogos
socraticos: a unitarista (unitarian) e a desenvolvimentista (developmental). A unitarista
afirma que Platdo sempre defende as mesmas posi¢cdes em diferentes didlogos. J& a
desenvolvimentista, afirma que podemos encontrar posi¢6es contraditorias ao longo dos
dialogos e que tais contradicGes seriam mais bem explicadas ndo por uma hipotética
unidade do pensamento platonico, mas pela mudanca de posicao deste ao longo da vida
e que a tarefa do intérprete €, principalmente, desenhar como se deu este
desenvolvimento.

Sem davida alguma, Kahn se identifica mais com a corrente unitarista,
descartando assim a hipotese tipica dos desenvolvimentistas de que, em seus dialogos
de juventude, Platdo estaria interessado em defender as idéias do Socrates histérico
(Kahn, porém, abre uma excecdo para a Apologia e o Criton, nos quais haveria, sim, um
interesse de sustentar as idéias do Socrates historico). Ao invés disso, Kahn aceita a
divisdo ja classica da obra de Platdo entre didlogos de juventude, maturidade e velhice,
mas a reorganiza de modo muito proprio. Primeiramente, ele divide as obras de
juventude em dois momentos. No primeiro periodo, Platdo teria escrito os seguintes
dialogos: Apologia, Criton, fon, Hipias Menor, Menexeno e, ainda, aquela que teria sido

sua grande obra do periodo, o Gorgias.
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Por alguma razdo, porém, Platdo ndo se satisfaz totalmente com o resultado do
Gorgias e decide escrever outro didlogo sobre 0 mesmo tema. O resultado disso teria
sido entdo seu principal livro, a Republica. Mas, antes de escrever sua obra-prima,
Platdo teria escrito varios outros didlogos que serviriam como preparacdo para a
Republica. Estes dialogos preparativos compdem o segundo grupo dos didlogos de
juventude, que ele chama de pré-maturidade ou limite (pre-middle ou threshold). S&o
eles: Laques, Carmides, Eutifron, Protdgoras, Ménon, Lisis e Eutidemo.

Em seguida, estariam os didlogos centrais, ou seja, 0s didlogos que servem como
sintese e resposta aos dialogos de pré-maturidade, sendo o principal dentre eles a
Republica. Temos aqui ainda os seguintes textos: Banquete, Fédon, Cratilo, Fedro,
Parménides e Teeteto.

Por fim, Platdo teria escrito aqueles didlogos que séo tradicionalmente agrupados
como dialogos de velhice: o Sofista, o Politico, o Filebo, o Timeu, o Critias e as Leis.

Kahn reconhece néo ter dados suficientes para afirmar que Platdo teria escrito 0s
didlogos de juventude na ordem por ele proposta e reconhece, por exemplo, que a
posicdo do Gorgias dentro da sua interpretacdo é algo surpreendente e que, talvez, ndao
seja sustentavel. O que ele diz, porém, é que organiza-los dessa maneira seria uma
ferramenta poderosa para compreender a obra de Platio®.

Kahn defende entdo um tipo especifico de interpretacdo unitarista, chamada por
ele de ingressiva (ingressive). A diferenca entre este tipo de interpretacdo e a
desenvolvimentista é que as disparidades encontradas ao longo das obras platdnicas ndo
serdo explicadas, como quer a perspectiva desenvolvimentista, por uma mudanca de
posicdo ou um desenvolvimento da doutrina platbnica, mas, antes, por uma estratégia
platdnica de exposicdo do seu pensamento. Desse modo, pretende Kahn, asseguramos
uma unidade na obra de Platdo sem precisarmos fechar os olhos para as possiveis
disparidades encontradas entre diferentes dialogos.

Desse modo, Kahn podera dizer:

“Através desta hipotese, defendo que os sete dialogos de pré-maturidade
foram planejados para preparar o leitor para as visdes expostas no Banquete,
Fédon e na Republica, e que eles s6 podem ser adequadamente compreendidos a
partir da perspectiva das obras de maturidade®.”

* Kahn (1998), p.46-48.

4 “By this hypothesis | mean the claim that the seven threshold dialogues are designed to prepare the
reader for the views expounded in the Symposium, Phaedo, and Republic, and that they can be
adequately understood only from the perspective of these middle works.” Kahn (1998), p. 59-60.
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E depois, de maneira ainda mais forte:

“Para expor minha posi¢do em sua forma mais drastica: podemos ler
alguns dos dez dialogos do Grupo | (do Laques até o Fédon e o Cratilo) como se
Platdo os tivesse escrito todos a0 mesmo tempo, mas os tivesse oferecido ao
mundo em estagios sucessivos®.”

Kahn ainda nos fornece uma metafora que esclarece bastante o que esta
defendendo: ndo podemos falar de uma evolucdo do Laques até a RepUblica mais do
que poderiamos falar de uma evolucdo do livro | ao livro X da RepUblica®. Com essas
imagens e passagens, fica bem claro que ele trata esses dialogos de pré-maturidade
como um conjunto que sé pode ser compreendido como tal’.

Paul Shorey também defende a unidade do pensamento platdnico, embora
adotando uma estratégia diferente, sem se interessar pelas questdes cronoldgicas. Ele
chega mesmo a afirmar que as tentativas de organizacdo cronoldgica dos didlogos

supbem:

“como certo o ponto mesmo da controvérsia — que a filosofia
apresentada nos dialogos desenvolva no sentido requerido pelo argumento®.”

A estratégia que Shorey utiliza para unir os dialogos platonicos é interessante e
nos sera util: ele observa que as possiveis contradi¢des entre as obras de juventude e as
de maturidade sdo, na verdade, paradoxos que Platdo constri para agucar a curiosidade
do leitor e que serdo respondidos nos dialogos subsequentes ou, muitas vezes, ja nos
proprios dialogos de juventude. Os principais paradoxos desses dialogos sdo 0s mesmos

> “To put my view in its most drastic form: we may read some ten dialogues of Group | (from the Laches
to the Phaedo and the Cratylus) as if Plato had written them all at the same time, but offered them to
the world in successive stages.” Kahn (1998), p.63-64

® Kahn (1998), p.63.

” pPor comprar a tese da centralidade da Republica, que, é claro, ndo é s6 de Kahn, entendo que o meu
jogo de referéncias deve passar por esse livro e também pelos didlogos anteriores a ele e que ajudaram
em sua construgdo. Por essa razdo, estabeleco mais relages entre o Protdgoras e a Republica, Banquete
ou Ménon que com dialogos tardios que, como o Protdgoras, também apresentavam o confronto entre
o filésofo e o sofista, tais como o Teeteto e O Sofista. Ndo obstante o comum do tema, esses didlogos
utilizam estratégias totalmente diferentes do Protdgoras e dos didlogos iniciais, tais como a
problematica do Ser e do Nao-ser introduzida por Parménides.

® “To affirm that more is necessary is to beg the question; it is to assume the very point in controversy
that the philosophy set forth in the dialogues did develop in the sense required by the argument.”
Shorey (2008), p.3
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que enfrentaremos na interpretacdo do Protagoras: a virtude como técnica, a virtude
como conhecimento, a unidade das virtudes e a impossibilidade de se ensinar a virtude®.

Outro a defender certa unidade do pensamento platonico e a necessidade de
interpretarmos os didlogos de juventude a luz dos didlogos de maturidade é

Schleiermacher, que chega a escrever em sua introducdo ao Lisis:

“Planetas apenas tomam emprestadas suas luzes de corpos maiores e
independentes e movem em torno deles. Do mesmo modo, as aparéncias desses

didlogos ndo podem ser entendidas a menos que suas relagdes com os maiores

sejam corretamente compreendidas®.”

A tese de Charles Kahn — a centralidade do Protagoras

Embora a Republica seja, para Kahn, o texto mais central do pensamento
platénico, o ponto para o qual convergem quase todos os primeiros didlogos, ele ndo é o
unico texto que teria uma posicdo central no corpus platdnico. Poderiamos ainda falar
de um segundo centro composto pelo Ménon e pelo Protagoras. Esse centro se da
porque, antes de escrever seus didlogos centrais, Platdo teria escrito aquele grupo ja
denominado antes como ‘“didlogos pré-intermediarios”, composto por: Laques,
Carmides, Eutifron, Protagoras, Ménon, Lisis e Eutidemo™. Kahn reconhece que os
dialogos Lisis e Eutidemo comp&em como que um grupo em separado e, com relacédo
aos cinco restantes, ele considera que o Laques seja o primeiro, Eutifron e Carmides
comp&em o meio deste grupo™ e o Protagores e 0 Ménon sua conclusio. Ora, se assim
for, devemos dizer que Laques, Carmides e Eutifron devem ser lidos a luz do
Protagoras e do Ménon; e ainda, que estamos autorizados a utilizar passagens desses
trés primeiros dialogos para compreendermos melhor os dois Gltimos. Dai, entdo, que
poderiamos falar também de uma centralidade do Protagoras.

Kahn gasta quase cento e cinquenta paginas estabelecendo as conexdes que

tornariam esses sete dialogos um subgrupo dentro dos dialogos de juventude, e mais

° Cf. Shorey (2008), p.9-12.

10w planets, as it were, only borrowing their lights from the greater independent bodies and move
around them. Also of how the appearances of those dialogues cannot be understood unless their
relations to the larger are rightly comprehended (...)” Schleiermacher (1836), p.80

1 Além de Khan, Brisson (2003) p.161, Eleazar Teixeira (1986), p.9 e Jaeger (2010), p.620 observaram
também a centralidade do Protdgoras.

> Também Bodin considerou o Protdgoras um desenvolvimento de certas paginas do Laques e
Cdrmides. Cf. Bodin (1955), p.3.
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outras tantas apontando as relacGes entre esse subgrupo e os dialogos de maturidade.
Nos limitamos aqui a simplesmente apontar algumas dessas relagdes.

Tais di&logos teriam entre suas caracteristicas em comum: topicos semelhantes,
uso dos mesmos argumentos e dos mesmos exemplos, estilos semelhantes e certa
elaboracdo da posicdo, ou seja, partem, muitas vezes, daquilo que foi concluido no
di&logo anterior,

Entre os tdpicos semelhantes podemos destacar a busca da definicdo de
diferentes virtudes (coragem no Laques, temperanca no Carmides, piedade no Eutifron
e virtude em geral no Protagoras e Ménon), a questdo da unidade das virtudes, a
possibilidade de se ensinar a virtude, as relagdes entre virtude, conhecimento e tékhne
(Laques, Carmides, Eutifron, Protdgoras e Ménon) e o que Kahn chama de “logica da
definicdo”, ou seja, textos que explicam o que seria uma boa defini¢cdo (Laques,
Eutifron e Ménon).

Entre os argumentos e exemplos semelhantes, podemos citar a questdo da
relacdo entre o conhecimento técnico de uma atividade perigosa e a coragem necessaria
para realiza-la. No Laques, é dito que quanto maior o conhecimento técnico, menor a
necessidade de coragem®®, mas no Protagoras diz-se exatamente 0 oposto, que O
conhecimento técnico aumenta a coragem®. Outra observacdo que se repete nesses
didlogos é a auséncia de professores de virtude (Laques, Protagoras e Ménon).

Com relacdo ao estilo, 0 ponto em comum mais relevante que uniria os dialogos
em questdo (com excecdo do Eutidemo) é sua estrutura aporética. Esta estrutura ndo
seria encontrada em nenhum outro diadlogo fora deste grupo (Kahn ndo considera o
didlogo Hipias Menor verdadeiramente aporético, ja que ele termina com uma
conclusdo positiva, muito embora inaceitavel).

Por fim, com relacdo a evolucdo e certo sentido de continuidade, pode-se
observar que os didlogos Laques, Carmides e Eutifron buscam a definicdo de uma
virtude especifica e terminam ou encontrando o que seria uma boa defini¢do para a
virtude como um todo ou para uma outra virtude (¢ o caso do Eutifron, no qual a
definicdo de piedade revela-se como idéntica a de justi¢ca). Ja o Protdgoras e o0 Ménon
ndo sO buscam desde o inicio a definicdo de virtude em geral como discutem e
defendem a tese de uma unidade das virtudes. Outro elo entre esses dialogos € o término

do Protagoras defendendo a tese de que, para sabermos se a virtude € ensinavel,

B Laques 193a-c.
" protdgoras 349d-350c.
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devemos antes descobrir 0 que € a virtude e é justamente a partir deste ponto que o
Ménon se inicia™.

Sobre a relacdo entre Protagoras e Ménon, podemos ainda citar os pontos em
comum apontados por Day: 1) Sao os unicos didlogos que falam da virtude como um
todo; 2) Tratam da ensinabilidade da virtude; 3) A exceléncia é conhecimento, mas néo
é ensinavel; 4)Protagoras termina dizendo que precisamos saber o que é a virtude antes

de decidirmos se ela é ensinavel ou nfo e o Ménon comeca exatamente deste ponto®®,

Algumas consideracdes criticas

Antes de partir para outros temas, apresentarei algumas reservas que tenho com
relacdo ao trabalho de Kahn e exporei minhas proprias consideracdes.

Primeiramente, vimos que Kahn aceita a divisdo tradicional dos didlogos de
Platdo em obras de juventude, maturidade e velhice. Vimos também que ele divide os
trabalhos de juventude em outros subgrupos. Ha, de um lado, os primeiros trabalhos de
Platdo, escritos sem um plano anterior e os trabalhos de juventude que serviriam de
porta de entrada para os trabalhos de maturidade. Além disso, Kahn ainda divide o
primeiro subgrupo em dois novos subgrupos. De um lado teriamos a Apologia e 0
Criton, didlogos biograficos nos quais Platdo exporia episédios da vida e a doutrina de
Socrates, e de outro, teriamos fon, Hipias Menor, Menexeno e Goérgias, nos quais Platdo
exporia suas proprias posicoes.

Entendo, porém, que as teses de Kahn se fortalecem sem essas subdivisdes no
interior do primeiro grupo de didlogos. Ele considera que o subgrupo dos dialogos pré-
intermediarios prepara o leitor para os didlogos intermediarios. Embora concorde com
isso, tais didlogos ndo me parecem essencialmente diferentes dos outros dialogos de
juventude. Também podemos dizer que o fon antecipa as criticas que Platdo fara aos
poetas na Republica, além de propiciar uma discussao acerca da natureza da tékhne, ou
que o Hipias Menor pode ser lido como uma introducéo ao grupo de dialogos Laques-
Céarmides-Eutifron-Protagoras-Ménon, nos quais o problema da relacdo entre areté e
conhecimento é apresentado. Também a Apologia e o Criton, didlogos que Kahn atribui
ao primeirissimo periodo da vida de Platdo e que teriam por objetivo registrar a vida e

as doutrinas do mestre Sdcrates, podem ser lidos como uma introducdo as obras de

> Kahn (1998), p. 212.
'° Day (1994), p.10-11.
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maturidade de Platdo. A Apologia visa a distingdo dos pdlos humano e divino, um ponto
importante na discussdo sobre o poema de Simdnides no Protégoras e que voltara a ser
trabalhado no Banquete. Além disso, tal obra funda um espaco legitimo no qual uma
consciéncia filosofica pode questionar a cidade em que viveu. J& o Criton mostra 0s
limites da autoridade dessa consciéncia filos6fica com relacdo a polis, refletindo o
momento a partir do qual a consciéncia filosofica deveria se submeter.

N&o estou querendo dizer que a Apologia e o Criton ndo possuem nenhum dado
verdadeiro sobre a vida do Sdcrates historico, mas antes que todas as obras de Platdo
devem ser lidas como representantes de seu pensamento, seja algo que tenha sido dito
antes por Sécrates ou ndo. A Apologia e o Criton, assim como as obras de juventude em
geral, sdo certamente mais influenciados pelo pensamento socrético, mas ndo creio que
Platdo tenha, em algum momento da sua vida, apenas transcrito acriticamente o
pensamento de Sdcrates. E bem verdade que, em geral, a Apologia e o Criton sejam
vistos como obras biogréaficas de Socrates uma vez que se referem a acontecimentos
sabidamente reais. Mas ndo temos nada que nos obrigue a crer que tudo o que foi dito
ali saiu de fato da boca do Sdcrates histérico, ou mesmo que 0 que € exposto ali seja
essencialmente socratico. Para citar um contraexemplo, o Fédon também tem como
cenario um acontecimento sabidamente real e biogréafico, mas ninguém defende hoje o
Fédon como uma obra socratica no sentido de que a maioria dos intérpretes, como
Kahn, defendem ser a Apologia.

Creio que esta observacao, longe de criar problemas para a tese de Kahn, apenas
a fortalece. Temos aqui um primeiro grupo coeso de didlogos, no qual todos visam
introduzir problemas maiores, que serdo tratados posteriormente em maior detalhe.
Creio também que esta tese ndo necessita da hipdtese altamente especulativa, segundo a
qual Platdo teria desenhado de antemé&o todos os seus didlogos de acordo com um plano
maior, e, relembrando uma passagem de Jaeger que é citada de maneira positiva por
Kahn, ja teria em mente a Republica quando comeca a escrever 0s Sseus primeiro
didlogos®’. Primeiramente, a distingdo necesséria aqui é apenas entre obras exotéricas e
esotéricas. Quando Platdo esta redigindo seus didlogos mais exotéricos, ele certamente
tem consigo algumas opinides para além daquilo que é explicitado no texto, opinides
estas as quais ele apenas alude discretamente. Por exemplo, podemos dizer, com certo

grau de certeza, que Platdo ja tem em mente a tese da unidade das virtudes quando

7 Kahn (1998), p.41. A passagem citada se encontra em Jaeger (2010), p.606.
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escreve 0 Laques ou que ele ja pensa no problema da negacdo da akrasia, quando
escreve 0 Hipias Menor — e, por essa razdo, apoiamos a interpretacdo ingressiva de
Kahn, ou seja, ndo é que simplesmente os dialogos de juventude tratem dos mesmos
temas que alguns didlogos de maturidade e a diferenca entre eles seja uma mudanca ou
um maior desenvolvimento da posicdo anterior; antes, temos a mesma posi¢do sendo
primeiramente introduzida de um modo mais simples e depois em toda sua
complexidade. Mas até que ponto essas teses ja estavam desenvolvidas, ndo nos cabe
dizer.

Em segundo lugar, seguindo apenas os critérios estilométricos, obras como
Ménon, Gorgias, Fédon, Banquete e Crétilo sdo contemporaneas da Apologia ou do
Hipias Menor, e ndo poderiamos indicar, apenas pela estilometria, qual € anterior a
qual. Ndo me parece impossivel imaginar um Platdo que inicia sua obra com o Ménon
ou o Fedon, por exemplo e que, depois, quando da fundacdo da Academia e da
necessidade de educar seus alunos que ndo conseguiriam ler diretamente suas obras
mais dificeis, ele tenha sentido a necessidade de escrever esses dialogos mais
introdutorios e simples.

Da mesma maneira, poderiamos concordar com Kahn e dizer que o Gorgias
pode ter sido um dos primeiros didlogos de Platdo. Mas essa anterioridade, nos parece,
seria apenas temporal e ndo, para usar a metafora de Kahn, espacial. O Gérgias é
claramente um dialogo que tem mais semelhancas estruturais com os dialogos de pré-
maturidade como o Ménon, o Cratilo e o Banquete que com dialogos bem mais simples,
como o fon ou o Hipias Menor.

A0 que me parece, essas subdivisdes foram criadas por Kahn para ressaltar o
agrupamento Laques-Carmides-Eutifron-Protdgoras-Ménon, para mostrar como 0s
cinco dialogos se interconectam e devem ser lidos juntos. Esta é uma tese que também
defendo, mas ndo me parece necessario que facamos todas essas subdivisbes para
aceitar tal agrupamento. Por exemplo, didlogos como o Lisis ou o Eutidemo, que Kahn
classifica como pré-intermediarios, ndo nos auxiliariam a entender diretamente o
problema exposto nesse subgrupo e tém tanta relagdo com este grupo como com aqueles
que seriam os dialogos anteriores aos da pré-maturidade. Isto é reconhecido pelo
proprio Kahn, que diz que o Lisis e o Eutidemo estdo menos relacionados com o

restante do grupo®®. Tudo o que Kahn pode apresentar para relaciona-los é certa

'® Kahn (1998) p.149.
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“atmosfera escolar na cena de abertura” que ligaria o Lisis e 0 Eutidemo ao Laques e ao
Carmides ou entdo pontos e argumentos em comum entre o Eutidemo e 0o Ménon®.
Seguindo esses critérios, porém, poderiamos unir didlogos tdo dispares como o
Protagoras e o Filebo (tema da relacdo entre virtude e prazer) ou o Teeteto (disputa
entre o filésofo e o sofista) ou o Critias (mitos sobre o ser humano e a polis). E claro
que podemos apontar nesses dois didlogos antecipac¢des daquilo que serd mais bem
explicado nos didlogos de maturidade, mas, como disse anteriormente, também
podemos apontar tais antecipacfes nos didlogos de juventude anteriores aos de pré-
maturidade. N&o se consegue, portanto, estabelecer aqui uma relacdo clara entre esses
didlogos, uma relacdo forte como, por exemplo, a que Kahn apresenta entre os didlogos
Laques, Carmides, Eutifron, Protagoras e Ménon.

Aqui observamos, portanto, que os dialogos que menos se encaixam no esquema
cronoldgico apresentado por Kahn sdo o Gorgias, o Lisis e o Eutidemo. Isso se da,
acredito, porque ndo podemos ver neles um conjunto de referéncias que os conecta com
outros dialogos, do mesmo modo como vemos em Laques, Carmides, Eutifron,
Protagoras e Ménon. Os trés dialogos citados acima, assim como todos 0s outros
dialogos de juventude, excetuando a referida sequéncia que vai do Laques ao Ménon,
claramente apontam para temas que serdo tratados nos diadlogos de maturidade, mas nao
possuem relacdes evidentes com os outros didlogos de juventude. Ao mesmo tempo, 0s
trés dialogos acima apresentam certo grau de complexidade que ndo podemos ver no
fon ou no Hipias Menor e, portanto, nio podem ser posicionados com esses
primeirissimos didlogos.

Assim sendo, entendo que o mais correto é ver todo o grupo de dialogos de
juventude como um grupo de dialogos introdutérios aos dialogos de maturidade, sem
divisbes importantes no seu interior. Além disso, podemos identificar um subgrupo que
pode ser pensado como uma sequéncia de didlogos, por discutirem os mesmos topicos,
darem os mesmos exemplos, possuirem o mesmo estilo e apresentarem certa evolucao.
Tal subgrupo seria composto, como quer Kahn, pelos dialogos Laques, Carmides,

Eutifron, Protagoras e Ménon.

¥ Kahn (1998) p. 149.
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O problema Aristoteles

Creio que o maior obstaculo para o tipo de interpretacdo que descrevo acima
sejam os relatos aristotélicos. Aristoteles, quando menciona as doutrinas éticas do
Sécrates historico, refere-se principalmente a negacdo da akrasia®® e ao exagero do
papel do conhecimento nas virtudes morais®*. Ora, essas doutrinas podem ser
encontradas nos dialogos de juventude de Platdo, especialmente no Protagoras. Porém,
quando Aristételes se dedica a criticar as doutrinas éticas de Platdo, ele faz referéncia
principalmente a importancia da teoria das idéias na ética platbnica, teoria esta
encontrada apenas nos didlogos de maturidade.

Creio que esta seja a principal e mais solida evidéncia em favor da leitura de
dialogos essencialmente socraticos em Platdo e da interpretacdo desenvolvimentista.
Dai, entdo, a necessidade de esbocar aqui alguma resposta. Ndo me parece ser
necessario colocar em duvida a confiabilidade do testemunho aristotélico. Podemos
aceitar que tais criticas correspondem, em seus contornos mais gerais, ao pensamento do
préprio Socrates histdrico e podemos também aceitar que este ponto de vista socratico
esteja presente em alguns dos dialogos de juventude, inclusive no Protagoras. Ora, ndo
é segredo algum que Platdo foi largamente influenciado por Socrates e é de se imaginar
que esta influéncia tenha sido maior na juventude, quando teve contato direto com ele.
Depois, porém, da morte de Socrates, é de se imaginar que essa influéncia diminua e
que o entusiasmo pela figura do mestre esfrie um pouco, especialmente se 0 mestre ndo
escreveu nada e tudo o que nos reste sejam lembrancas de tempos longinquos.

Defendemos, porém, que ndo ha uma mudanca de pensamento significativa entre
os didlogos de juventude e os de maturidade, mas antes que ha apenas uma diferenca de
estratégia expositiva, na medida em que os dialogos de juventude seriam mais simples e
introduziriam os didlogos de maturidade. Portanto, se os didlogos de juventude tém um
forte matiz socrético, isso também vale para os diadlogos de maturidade. Os dialogos de
maturidade estariam fundados em bases socraticas, como, por exemplo, na importancia
central da parte racional da alma para as virtudes éticas. Terence Irwin, por exemplo,

nos diz que:

“Alguns dos dialogos socraticos — especialmente o Protagoras e o
Goérgias — sdo de mais facil compreensdo se supusermos que contém reflexdes

% Etica a Nicémaco 1145b22-31, 1147b13-17.
! Ftica a Nicémaco 1116b3-5, 1147b17-30 e Etica a Eudemo 1129214-16, 1246b32-37, 1216b3-10.
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de Platdo sobre as ideias socraticas que, na opinido do proprio Platdo, tais
reflexdes foram sustentadas em outros lugares com argumentos que ja ndo lhe
parecem adequados. Se interpretarmos o Protagoras e o Gorgias deste ponto de
vista, também nos serd mais facil entender por que os dialogos de maturidade
evocam tdo firmemente o Sdcrates histérico no momento preciso em que Platéo
aborda argumentos ndo socraticos. De acordo com a maneira em que
provavelmente ele o contempla, o que ele faz nos dialogos de maturidade ndo
representa uma marcada descontinuidade com o que ele fazia no Protagoras ou
no Gorgias, embora estes, por sua vez, ndo representem uma marcada
descontinuidade em relacdo aos dialogos socraticos breves. Ao longo deste
processo, Platdo considera que estd oferecendo o melhor relato e defesa de uma
postura basicamente socratica; porém, a medida que pensa como obter sucesso

nesta tarefa, termina por ver que deve rechacar ou complementar a concepcéao de

Sécrates em determinados pontos®®.”

Ora, Irwin é ele mesmo adepto da teoria desenvolvimentista e reforca este traco
no final da citacdo, mas ndo precisamos segui-lo até este ponto. O paragrafo é
interessante por nos fazer visualizar este Platdo ja maduro, mas ainda assim socrético,
pensando 0s mesmos problemas do seu mestre. E mais, se é verdade que ele acrescenta
muita coisa a doutrina daquele, é também verdade que estas inovagdes estariam
assentadas em pressupostos socraticos, ou seja, ndo contrariariam o edificio original. E
por essa razdo que, mesmo nos didlogos de maturidade, nos quais o que é dito pelo
personagem Socrates sdo novidades criadas por Platdo e que o Socrates historico
provavelmente nem conheceu, ele ainda se sente a vontade de manter Sécrates como
protagonista de suas obras.

A questdo relativa a existéncia ou ndo de dialogos socraticos na obra de Platdo é
central para entendermos como devemos ler o Protagoras. Caso aceitassemos a
interpretacdo desenvolvimentista, o Protagoras seria o didlogo socratico por

exceléncia®®, uma vez que é nele que encontramos as famosas teses socréticas citadas

2 “Algunos de los didlogos socraticos — especialmente el Protdgoras y el Gorgias — resultan mas faciles
de entender si suponemos que contienen las reflexiones de Platén sobre ideas socraticas que, en su
opinidn, ha sustentado em otros sitios con argumentos que ya no le parecen adecuados. Si
interpretamos el Protdgoras y el Gérgias desde este punto de vista, también nos resultara mas facil
entender por qué |6s didlogos intermedios evocan tan firmemente al Sécrates histérico en el momento
preciso en que Platén aborda argumentos no socraticos. De acuerdo con La maneira en que
probablemente él lo contempla, lo que hace em Iés didlogos intermedios no representa una marcada
discontinuidad en relacién con los didlogos socraticos breves. A lo largo de este processo, Platon
considera que esta tratando de ofrecer la mejor relacién y defensa de una postura basicamente
socratica; pero a medida que piensa como lograrlo, termina por ver que debe rechazar o complementar
la concepcion de Sdocrates en determinados puntos.”  Irwin (2000), p.34.

ZEo caminho, por exemplo, de Bodin que diz ser o Protagoras um didlogo que contem idéias
totalmente socraticas, sem intervencgGes de qualquer teoria platénica. Cf. Bodin (1955), p.3.
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por Avristételes, tais como a negacdo da akrasia e o intelectualismo®. Dai entdo que néo
poderiamos estabelecer relagbes entre ele e outros didlogos de maturidade, ja que se
trataria de dois pontos de vista diversos (um do Socrates historico, outro de Platdo).
Creio que a melhor forma de negar tal perspectiva é mostrar que estes pontos de ligacao
existem, o que desmentiria esse pretenso rompimento. Ora, basta pensarmos no Ménon.
O Ménon é, quase que por principio, um didlogo platénico, ndo-socratico, na medida em
que apresenta uma provavel primeira formulagdo da teoria das Idéias. No entanto, como
observa Khan e como foi dito brevemente acima, as relaces e a continuidade entre o
Protagoras e o Ménon sdo evidentes a qualquer um que leia os dois didlogos sem
reserva — 0s mesmos temas sao tratados, a mesma estratégia é utilizada, as conclusdes
de ambos estdo relacionadas e a posicdo de SAcrates é a mesma.

Podemos, portanto, dizer que Platdo usa o nome de seu mestre da mesma
maneira que os discipulos de Hipocrates usavam o nome de Hipdcrates ou os de Orfeu o
de Orfeu ou os de Pitadgoras o de Pitagoras e os outros discipulos de Sécrates usavam o
de Sécrates. Associar sua tese a uma tradi¢do tinha, na Antiguidade, mais ou menos a
mesma importancia que ressaltar a originalidade de um pensamento na modernidade;
era algo que conferia autoridade ao texto e despertava a atencdo do publico leitor.
Parece-me ainda que a tarefa de procurar por eventuais pequenas discrepancias no texto
é de menor importancia do que entender por que Platdo entendia todos os seus dialogos

como pertencentes a essa tradi¢do socratica.
O significado dialético da aporia e das observacdes conflitantes

Concordo que uma interpretacdo como a de Charles Kahn, que essa tese segue,
segundo a qual a principal funcdo dos primeiros didlogos seria preparatoria para 0s
dialogos de maturidade, pode levar a alguns problemas, em especial, 0 esvaziamento do
significado das aporias nos primeiros dialogos, como bem apontou Marques®. As
aporias ndo teriam, entdo, nenhum outro sentido além de preparar o leitor para o que
esta por vir, tornando-se, assim, meros artificios de escrita.

Desse modo, esta tese, na medida em que busca justamente observar as ligagdes

e a continuidade entre o Protagoras e os dialogos de maturidade, em enfraquecer o mito

4 Kierkegaard chega a afirmar que o Protdgoras é considerado, de maneira unanime, um didlogo
socratico. Cf. Kierkegaard (1991), p.101.
> Marques (2003), p.5-7.
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dos dialogos socraticos em contraposicao aos dialogos platonicos, correria sério risco de
cair no mesmo problema. Entendo, porém, que tal ndo é o caso. Diria, antes, que o
significado verdadeiro da aporia torna-se, muitas vezes, mais claro com a solucéo dada
por Platdo e que, em grande parte, as aporias e as observacdes conflitantes de Platdo nao
foram corretamente compreendidos pela recusa de nossos intérpretes em analisar 0s
primeiros dialogos juntamente com os de maturidade. Pensemos, por exemplo, na
aporia final do Protagoras: a virtude é conhecimento, mas ndo pode ser ensinada. Ora,
primeiramente observamos que as duas proposicfes que a constituem nao sao
observacOes diretas da realidade, mas antes, elas mesmas, teses anteriormente
construidas. Portanto, a aporia ndo é composta por observacdes diretas da realidade
conflitantes, mas antes, por teses conflitantes. As razdes, entdo, pelas quais, Platdo
acredita que a virtude é conhecimento e que a virtude ndo pode ser ensinada ou dos
motivos que levam Platdo a afirmar as duas teses ao mesmo tempo, negando-se a abrir
mdao de uma delas, sé pode ser entendida dentro de uma terceira teoria, que engloba as
duas primeiras. Se, porém, negarmos que ha uma teoria anterior, entdo a Unica saida — e
é esta a saida de boa parte dos intérpretes — é negar a aporia, afirmando que uma das
teses em questdo, a saber, a tese da impossibilidade de se ensinar a virtude, é falsa.
Porém, se conseguirmos montar o quebra-cabeca de unir as pecas dos dialogos em
questdo, entdo esta aporia se torna compreensivel pela tese da virtude como
conhecimento divino, impossivel aos homens. E assim, dessa maneira, podemos
compreender, de fato, a aporia e compreender como Platdo afirma ambas as teses ao
mesmo tempo.

Se as aporias se ddo pelo conflito de teses aceitas, podemos dizer que as
observac@es conflitantes se dao pelo conflito de observacdes diretas da realidade. Um
exemplo de observacdo conflitante é o que da origem ao intelectualismo: de um lado,
observamos que 0s homens sdo livres, ou seja, que fazem o que entendem ser o melhor;
de outro lado, observamos que os homens, por vezes, agem contrariamente ao seu
entendimento, por exemplo, quando tomados de um desejo muito grande. Como
explicar isso? As observac@es conflitantes sdo as fontes das teorias filosoficas. A partir
do espanto com o problema levantado pelo conflito nas observacgdes, podemos construir
varias teses, desde o intelectualismo socratico e a afirmacdo absoluta da liberdade do
homem até a negacdo absoluta da liberdade deste, segundo a qual o homem seria

sempre movido por desejos que ndao pode controlar, passando por teses intermediarias,
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segundo as quais 0 homem, por vezes, € livre e pode agir racionalmente e, por vezes, é
tomado por desejos incontrolaveis que determinam a sua agao.

Constrdi-se, assim, teses para responder o conflito entre observacoes e, quando
ja possuimos varias teses acerca do real, temos que nos defrontar com as aporias, ou
seja, os conflitos de teses ja estabelecidas. O leitor, ao deparar com as observacdes
conflitantes e as solucgdes dadas a essas por Platdo, vai construindo, ele mesmo, as teses
apresentadas. Ao ler vérios didlogos, comeca entdo a unir as varias teses que surgem e
se depara, em algum momento, com as aporias, ou seja, com o conflito de teses.
Posteriormente, ao continuar lendo os didlogos de Platdo, depara-se, finalmente, com a
solucgéo destas aporias e, talvez, com outras aporias ndo mencionadas explicitamente por
Platdo. Temos aqui a questdo do circulo hermenéutico: o intérprete entende o todo pelas
partes e as partes pelo todo®. Dai, entdo, que o leitor partird das observacdes diretas
para entender os paradoxos, e destes para entender a tese, e das teses para entender as
aporias e das aporias para entender as possiveis solucGes destas. Mas o leitor, também,
tentara entender as novas informacGes que aparecem nos diadlogos a partir das
informacBes que ele ja recebeu de outros dialogos, ou seja, tentara também entender a
parte pelo todo.

Portanto, Marques esta certo ao chamar a atencao para a importancia dialética da
aporia. Devemos, sim, compreender a aporia e o0 conflito entre observacgoes
isoladamente, devemos ficar perplexos com esses, pois, como bem observa Aristételes,
é desse espanto que surge a filosofia. Esse espanto ndo €, portanto, apenas uma
preparacdo para a tese a ser apresentada num momento subseqiiente, mas 0 momento
inicial e essencial na construgdo das teses — e Platdo é um filésofo que deseja,
certamente, chamar a atencdo para o problema que o deixou perplexo, convidando o
leitor a discutir junto com ele as solucdes que prop8e. No entanto, um outro momento
fundamental da interpretacdo também deve ser respeitado, que € a compreensdo do
lugar das aporias e das observagdes conflitantes dentro do conjunto da teoria. O objetivo

desta tese é trabalhar sobre esse segundo problema.

*® Minha compreensdo do problema do circulo hermenéutico se deu através da leitura de Gadamer
(1997), p.354-405.
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Capitulo I — Sobre a Unidade da Virtude

O Protagoras parte da questdo da ensinabilidade da virtude. Socrates duvida que
esta possa ser ensinada. Protagoras, porém, garante essa possibilidade e trata de
demonstra-la através de um mito e um discurso. Quando chega a hora de Socrates,
finalmente, colocar algumas questdes a posicdo de Protagoras, porém, ele deixa a
questdo da ensinabilidade da virtude de lado e comega a investigar a natureza da
virtude, mais especificamente, se esta é una ou ndo. Nao é o Unico didlogo no qual isto
ocorre. A primeira fala do Ménon ja é a pergunta sobre a possibilidade de se ensinar a
virtude e a longa resposta socratica a essa questdo pode ser resumida da seguinte
maneira: eu n&o sei 0 que é a virtude, logo n&o sei se ela é ensinavel ou n0?’. A quest&o
da unidade e da natureza da virtude é, portanto, logicamente anterior a questdo da
ensinabilidade da virtude, que abre o didlogo. Como queremos expor a unidade do
didlogo e o fio-condutor deste, ndo devemos seguir a ordem dos temas l& apresentadas.
Por essas razdes, comecemos pelo problema da unidade da virtude.

Exposta a tese de Protagoras defendendo a ensinabilidade da virtude, Sécrates se
esforcard para demonstrar a ma compreensdo que Protagoras tem de areté, explicando-
se, desse modo, o erro deste e a consequente falsidade de suas teses. Sécrates, entdo,
introduzira uma nova questdo: a virtude € una ou ndo? Protagoras defenderd uma
unidade mais fraca da virtude, enquanto Sdcrates defenderd uma mais forte, através de
trés argumentos, sendo dois deles apresentados no meio do dialogo e o terceiro ao final.

No primeiro argumento pela unidade das virtudes, SOcrates aproxima a piedade
da justica, ecoando assim o didlogo Eutifron, onde tal tese é defendida em maior
detalhe. Porém, o carater algo insatisfatério e inconcluso deste argumento,
provavelmente, aponta para uma menor importancia deste no todo do didlogo. Ja no
segundo argumento, Socrates primeiramente une a sabedoria e a moderacgdo e partia ja
para provar a unidade da sabedoria e da justica quando é impedido pelos truques
retoricos de Protagoras. Este segundo argumento certamente ja antecipa aquele que sera
o terceiro, final e mais poderoso argumento pela unidade das virtudes, isto €, a unidade

das virtudes na sabedoria.

" Ménon 70a-71b.
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Defendo, portanto, que a funcdo destes dois primeiros argumentos,
especialmente do segundo, é antecipar e preparar o leitor para o argumento principal
acerca da unidade das virtudes, argumento este que servira de fundamento para uma
compreensdo radicalmente nova da natureza da virtude, distinguindo assim a concepcao
de Platdo da virtude tanto da concepcdo popular e protagérica da mesma quanto da
concepgdo herdica e homérica. Comecemos, portanto, por esses dois primeiros

argumentos.

1. O primeiro e 0 segundo argumentos pela unidade das virtudes

1.1 A posicdo inicial de Protagoras

Apbds o fim do discurso de Protagoras, Socrates dird que foi convencido
(nénewopon) por Protagoras, mas que ha uma “coisinha” (opkpév ) que o detém®.
Essa “coisinha”, nos veremos, ¢ o problema fundamental para o entendimento da
natureza da unidade das virtudes e ndo sera solucionado por Protagoras ao longo do
dialogo.

Antes de iniciar seus argumentos em favor da unidade da virtude, Sdcrates busca
desenvolver qual a posicéo inicial de Protdgoras, mapeando, assim, onde poderia haver
concordancias ou discordancias. A primeira pergunta ja foi transcrita acima: justica,
temperanca e piedade sao partes da virtude ou sdo estes apenas diferentes nomes de uma

3

mesma coisa, a saber, a virtude (chamo esse modelo de “unidade de referéncia”)?
Protagoras optard pela primeira alternativa. Entdo Sécrates oferece dois modelos de
unidade: a unidade do rosto (heterogénea) ou a de uma barra de ouro (homogénea) e
Protagoras opta pela unidade heterogénea do rosto, ou seja, cada uma das partes da
virtude é diferente da outra.

E dificil entender como a unidade homogénea difere da unidade de referéncia da
virtude, pois nenhuma das posicdes é trabalhada no didlogo, sendo, portanto, tambem
dificil saber qual sera a posi¢do de Socrates no debate. O mais provavel é que ele
defenda uma unidade homogénea para as virtudes, visto que a unidade de referéncia
implicaria numa intercambialidade das virtudes que € falsa na linguagem cotidiana. Néo

dizemos que uma resposta sabia numa prova seja corajosa ou temperante; do mesmo

*® protdgoras 328e.
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modo, elogiariamos um soldado que salvou uma vida arriscando a sua chamando-o de
corajoso, ndo de temperante. J& a unidade homogénea permitiria observarmos certas
diferencas de significado entre os nomes. A diferenca entre as partes da virtude, porém,
assim como a diferenca das partes de uma barra de ouro, € apenas relativa. A coragem é
0 comportamento sabio com relacdo a certas coisas, a temperanca com relacdo a outras
e assim por diante.

Sécrates continua sua exploracdo da posicdo inicial de Protagoras e pergunta
agora se é forcoso que, tendo alguém uma das partes da virtude, tenha todas as outras ou
se é possivel que alguém tenha uma parte e ndo tenha as demais. Protagoras optara pela
segunda opgéo, pois, ele nos diz, algumas pessoas sdo corajosas ou justas, mas néo
sébias. Sécrates também discordard dessa posicdo de Protagoras, afirmando que, se
alguém possui uma das partes da virtude, devera possuir todas as demais. Poder-se-ia
sequir aqui a trilha de Vlastos® e rejeitar essa posicdo de Sécrates como absurda,
argumentando, por exemplo, que 0 método de Socrates ndo é empirico e S6 um mago
poderia conhecer a natureza humana por dedu¢do. Assim sendo, o argumento empirico
de que ha corajosos que ndo sdo sabios e vice-versa refutaria, sim, a posicdo de
Socrates. Porém, é claro, os argumentos tanto de Sécrates como de Protagoras foram
escritos por Platdo e, portanto, ele tinha conhecimento de ambos. E como pode ser o
caso que Platdo, tendo conhecimento de ambos, ainda assim decida pela verdade da tese
da unidade das virtudes? Isso se da, seguindo aqui 0 argumento apresentado acima,
porque Platdo parte da concepcdo comum de virtude para defender a existéncia de um
tipo novo e superior de virtude, sempre una, em que uma das partes implica a outra.
Platdo, é claro, sabe que, dependendo de como utilizamos esses termos, hd pessoas
corajosas e injustas — como, por exemplo, salteadores de estradas que, em certo sentido,
sd0 corajosos, pois ndo tém medo de arriscar a prépria vida. Porém, uma vez que este
impeto irascivel ndo é utilizado para fins sabios, belos e bons, ndo devemos chamar tal
tipo de coragem de “virtude”. Em suma, para receber o titulo de “virtude”, algo deve ser
verdadeiramente virtude e ndo apenas sombra ou imitacdo desta.

A pergunta seguinte visa completar o quadro das partes da virtude. J& foram
citadas a justica (dwkowocvvn), a temperanca (co@pocvvn) e a piedade (6c1otng) €
agora sao citadas a sabedoria (copia) e a coragem (avdpeia). Protagoras ainda nomeara

a sabedoria como a maior parte da virtude (uéyotov popiov)®. Sécrates e Protagoras

% Vlastos (1956), p.XXXVI-XXXIX
* protdgoras 330a.
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parecem concordar — tanto com relacdo a supremacia da sabedoria quanto com relagao
aos nomes das partes da virtude.

Por fim, Protagoras responde a Socrates que cada uma das partes da virtude €
distinta e possui uma funcédo distinta das demais — assim como o olho do ouvido, por
exemplo. Uma vez que Sécrates defende uma unidade mais forte da virtude, ele também

discordard com relacéo a esta posicao.

1.2 Primeiro argumento pela unidade da virtude

Ao longo do dialogo, serdo apresentados trés argumentos pela unidade da
virtude®*. Nesse momento do texto, teremos dois argumentos e, ap6s uma longa
digressdo, o Gltimo argumento sera fornecido.

O primeiro argumento pode ser resumido da seguinte maneira: se podemos dizer
que a justica e a piedade existem e que a justica € justa e a piedade pia, entdo também
poderiamos dizer que a justica é pia e a piedade justa. Dai entdo a conclusdo de

Sécrates:

“A justi¢a ou ¢ o mesmo que a piedade ou o que ha de mais semelhante e,
mais do que tudo, a justica é tal como a piedade e a piedade tal como a

justica®®”.

Analisando esse argumento tal como ele é apresentado no texto, somos

obrigados a concordar parcialmente com Protagoras. Diz ele:

“Na verdade, justica e piedade se assemelham: pois também qualquer
coisa com outra qualquer se assemelham. Ha um ponto em que o branco se
assemelha ao preto e o duro ao mole e as demais coisas que parecem as mais
opostas entre si; e aquelas que ha pouco diziamos ter funcdo diferente e uma nédo
ser como a outra, as partes do rosto, de algum modo elas se assemelham e uma é
como a outra; e assim, procedendo deste modo, demonstrarias até isto, se
quisesses, que todas as coisas sdo entre si parecidas. Mas ndo é justo chamar
semelhante 0 que tem certa semelhanca nem dessemelhante 0 que tem certa

dessemelhanca, por menor que seja a semelhanca que tenha®®”.

31 Dependendo do modo como se interpreta o Ultimo argumento, este nimero sobe para quatro.
Trataremos dessa questdo na segunda sec¢do do presente capitulo.

2 Protdgoras 331b:

“OtL ATol TalToV Yy €0Tv SIKadTNG OoLOTNTL fj OTL OMOLOTATOV, KOLMAALOTA TAVIWVY 1) Te Sikaloouvn
olov 60LdTNC Kal 1) 6oLdTNC olov Sikatoolvn”.

> protdgoras 331d-e:
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E bem certo que Protagoras exagera um pouco aqui, pois nio podemos dizer que
0 branco é preto ou que o duro é mole ou que olho é nariz do mesmo modo que
podemos dizer que a justica é pia. Tanto € assim que, na seqiiéncia, SAcrates perguntara
espantado a Protagoras se Ihe parece entdo pequena a semelhanca entre o justo e o pio.
Mas Protdgoras estd certo em observar que Socrates precisaria trabalhar melhor este
ponto do argumento, pois da predicacdo ndo podemos estabelecer uma identidade. De
‘Socrates € homem e branco’ ndo se conclui a identidade entre Socrates, homem e
branco. Em suma, parece estar faltando, de fato, algo no argumento de Socrates, algo
que nos permita passar de “a piedade € justa” para “a piedade ¢ o mesmo que a justica”.
Isso, alids, é observado pelo préprio Sécrates que conclui ndo exatamente pela unidade

da justica e da piedade, mas antes que elas ou sdo idénticas ou algo muito semelhante®

“GMA péviol, N & 8¢, TPOCEOLKEV TL SKAlooUvn OCLOTNTL Kol yap Otodv otwolv apfi vé mn

TIPOCEOLKEV. TO vap AgukOv T@ péENaVL 0TV OTN TIPOCEOLKEY, KAl TO OKANPOV TR ua)\aKw Kal toO\}\a a
Sokelgvavtiwtata ivat GAAAOLG: Kal & ToTe Edapev ANV SUvapL Exelv Kat oUK EI.VG.L 10 étepoV olov
TOETEPOV, TA TOU TIPOCWTIOU MOPLDL, AUfi VE TN TIPOCEOLKEY Kal 0TIV TO £TEPOV Olov TO £TeEPOV. (IOTE
ToUtwye TQ® TPOmMw K&v tadta £Aéyxolg, £i BoUAolo, wg Amavtd éotv Opota AAAAolc. GAN ouxl
TAOMOLOV TL €xovta Opolta Sikalov KoAelv, oU6E TA AVOMOLOV TL €xovia Avopold, KOGV Tavu
OULKPOV €XN TOOUOLOV”.
3 Observemos, no entanto, que a fragilidade deste primeiro argumento de Sdcrates ndo depende de
comentadores para ser percebida, mas é explicitada no proprio texto. De fato, Sdécrates desiste do
argumento. Isso é algo incomum nos didlogos platonicos. Afinal de contas, se o argumento nao era bom,
porque Platdo o incluiu no didlogo? Qual a funcdo dele aqui? Por que ele simplesmente nio partiu
diretamente para os argumentos mais solidos?

Meu palpite é que este primeiro argumento sé pode ser propriamente compreendido se
pressupusermos a teoria das idéias. De fato, dizer que “a justica é alguma coisa” (Protdgoras 330c) é, de
algum modo, hipostasiar a justica. Também é dificil entender a autopredicacdo sem nos referirmos a
teoria das idéias. O que significa dizer que a justica é justa ou a piedade é pia? O sentido disto é confuso,
mas o préprio SAcrates parece nos oferecer uma preciosa dica quando diz: “Dificilmente algo mais seria
pio se a propria piedade ndo o fosse” (Protdgoras 330d-e). Essa frase parece-me referir a teoria das
idéias que afirma que um sensivel recebe certo predicado na medida em que participa da idéia do
predicado correspondente. Assim sendo, algo é pio na medida em que participa da idéia de piedade. Se
for assim, é claro que a Idéia de piedade é a primeira coisa pia, pois é ela o critério para decidir se algo é
pio ou ndo. Algo é pio na medida em que participa da Idéia de piedade.

Este primeiro argumento, entdo, poderia ser reconstruido da seguinte maneira. A idéia de
piedade participa da idéia de justica, pois € justa e, por sua vez, a idéia de justica participa da idéia de
piedade, pois é pia. Ora, se essa relacdo fosse de um lado sd, digamos, se a piedade fosse justa, mas ndo
pudéssemos dizer que a justica fosse pia, entdo poderiamos dizer que a piedade faz parte ou esta
contida na idéia de justica — parece ser esse, alids, o argumento do Eutifron. Mas, o caso aqui é que
ambas participam uma da outra e, portanto, ambas incluem uma a outra. Dai entdo, concluirmos, ndo
pela predicagdio de uma pela outra somente, mas pela identidade de uma com a outra. Se
prosseguissemos por esse argumento, teriamos entdo que cada uma das partes da virtude participa das
outras partes da virtude e, por fim, todas elas estariam unidas, de algum modo, numa unica idéia.

Porém, ndo era a intencdo de Platdo apresentar a teoria das idéias ja nesse didlogo, mas
apenas, entre outras coisas, deixar uma forte indicacdo para este caminho, ou, o que seria mais
provavel, deixar aqui um argumento que sé poderia ser explicado posteriormente com a ajuda de uma
teoria que ele ainda ndo expusera. Se lembrarmos que uma outra forte indicacdo da teoria das ideias é
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Por isso, Protagoras responderd a essa nova interrogacdo de Socrates dizendo que a
semelhanga entre o justo e o0 pio ndo é exatamente pequena, mas também ndo é téo
grande como Socrates a quer.

Ha ainda outro problema na argumentacdo de Sdcrates, pois a escolha das partes
da justica parece ter sido parcial. De fato, no Eutifron, Socrates diz que a piedade é uma
parte da justica®™. Observa-se, entdo, que a justica e a piedade séo, de fato, bastante
préximas, mas isso ndo significa que 0 mesmo se daria com as outras partes da virtude.
Por exemplo, seria a temperanca corajosa? Isto é algo que ndo parece tdo claro quanto

afirmar a justica da piedade.

1.3 Segundo argumento pela unidade da virtude.

Também o segundo argumento é interrompido antes de sua conclusdo final.
Porém, aqui nos € permitido tirar algumas conclusbes positivas, sem necessidade de
remeter a uma teoria exterior ao dialogo.

Antes de mais nada, é preciso estar atento ao sentido original do texto, ja que
trata-se de uma passagem de dificil traducdo. E evidente que Platdo joga aqui com a
ambiguidade do termo coepocvvn. Tal termo ¢ derivado de ppovéwm cujo significado €
“pensar” ou ser “prudente”. Dele deriva @poévnoig que quer dizer “inteligéncia” ou
“prudéncia”. E, por fim, temos cow@pochvn que quer dizer bom senso, prudéncia, a
qualidade daquele que é prudente, pensa bem; e também o seu anténimo, dppocvvn,
que é a falta de bom senso e, conseqlientemente, loucura. De modo que, se entendermos

“ocmepoocivn” do mesmo modo como tal termo era entendido comumente, fora do

também deixada no Eutifron (Eutifron 10e-11b), poderemos concluir que tais indicagdes sdo um sinal de
proximidade entre o Protdgoras e o Eutifron com o Ménon, didlogo no qual, pela primeira vez, Platdo
explica diretamente a teoria das Idéias.

Aqui, no entanto, temos de dar razdo a Teloh quando este diz que as virtudes ndo sdo
explicadas pela teoria das idéias e, sim, como estados psiquicos, seja nos primeiros didlogos, seja nos de
maturidade (Teloh 1981, p.34-42). Com exce¢do desse breve primeiro argumento pela unidade das
virtudes em Protdgoras e da ja referida passagem do Eutifron, Platdo nido parece identificar as virtudes
com ldéias, e, mesmo nas duas passagens citadas, o sentido ndo é claro e outras interpretagdes sdo
possiveis. De modo geral, as virtudes sdo explicadas como estados psiquicos da alma (e aqui o modelo
mais famoso é o livro IV da Republica) ou como fruto do conhecimento, ndo das virtudes em separado,
mas do bem. No entanto, observamos que o conhecimento da Idéia de Bem pode produzir virtude na
medida em que estabelece um paradigma a alma humana para se aperfeicoar e assemelhar-se, de
alguma maneira, a tal Idéia.

De todo modo, deixamos esta questdo em aberto. A tese de uma relagdo entre o problema da
auto-predicacdo e a teoria das Idéias fica aqui apenas sugerida.

* Eutifron 12d-e.
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ambiente filosofico de Sdcrates e Platdo, veremos que € dificil distingui-lo da coia,
isto é, sabedoria.

O problema, porém, é que, em outros dialogos, sendo A Republica o mais
notério deles, ha uma marcada diferenga entre cow@pocivn e copia. Ali, a coEpPocHLVT €
temperanca, a capacidade de controlar seus desejos, enquanto a co@io € sabedoria.
Porém, ndo temos, no Protagoras, uma discussdo sobre o significado de cw@pocivn
que pudesse nos esclarecer com que sentido o termo é utilizado neste texto.

Uma boa indicag¢ao de que Platdo utilize ja aqui “co@pocivn” com o sentido de
temperanca € que tal esta inclusa na lista das partes da virtude, repetindo, assim, a lista
da Republica. Ora, se ambas as listas sdo iguais e se defendemos uma continuagéo entre
os dialogos ditos de juventude e a Republica, entdo haveria uma boa chance de que cada
um dos termos referirem a mesma virtude, tanto num dialogo como no outro. Porém, a
Gltima parte do argumento®® impede tal conclusdo, pois o sentido de “cw@pocvvn” 14 s6
pode ser o de sensatez, como veremos. Porém, ainda assim, deve-se estar atento ao fato
de que s6 se pode compreender completamente a argumentacdo de Socrates aqui, se
tivermos em mente esta ambiguidade.

O argumento comeca com Sdcrates perguntando se ha tal coisa como a
appocvvn. Como vimos, aepocvvn possui a mesma raiz de co@pocvvr, sendo o
antdbnimo deste, dai traduzimo-la por insensatez ou loucura. Entdo a pergunta de
Socrates é: “ha tal coisa como a insensatez ou a loucura”? Protdgoras concorda e
Sdcrates entdo pergunta se a appocvvn Ndo seria 0 oposto de copia, ou seja, sabedoria,
ao que Protagoras, novamente, concorda. Temos aqui, portanto, a primeira premissa do
argumento, a insensatez é o contrario da sabedoria. Observem que, se traduzirmos
appocvvn por intemperanga, temos um estranho resultado, onde a intemperanca é o
contrario de sabedoria, 0 que ndo pareceria muito preciso.

Segue-se entdo a parte de mais dificil traducdo (notem que aqui ainda é possivel
substituir sensatez por temperanca e insensatez por intemperanga, sensato por
temperante e insensato por intemperante):

“- E quando os homens agem com retiddo e utilidade, entdo eles te parecem
sensatos (cm@epoveilv) agindo assim, ou o contrdrio? — Parecem sensatos
(coppoveiv), disse ele. — Assim € pela sensatez que sdo sensatos (ovkodv
coEPocLVY coPpovodcey)?. — Forgosamente. — E 0s que ndo estdo agindo com
retiddo agem insensatamente (dppévwc), sdo também insensatos (o®
co@povodotv) ao agirem assim? — Parece-me, disse. — Agir insensatamente

*® Refiro-me aqui a Protdgoras 333d-e.
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(dppovmg) € o contrario de agir sensatamente (coepdvwc)? —Sim. — Entdo o que

é feito insensatamente (dppovmc) se faz por insensatez (dppocivn) e 0 que €

feito sensatamente (co@povac) por sensatez (coppootvy)? Ele concordava®.”

Além disso, observa-se que Socrates ja fez Protagoras concordar com a
afirmagdo de que “agir insensatamente ¢ o contrario de agir sensatamente” e, ora, se a
causa da agdo insensata é a insensatez e a da sensata é a sensatez, segue-se que a
insensatez e a sensatez sdo contrarias. Assim sendo, temos aqui a segunda premissa do
argumento: a insensatez € o contrario da sensatez.

Na sequéncia do argumento, Socrates faz Protagoras concordar com a terceira
premissa do argumento: “para cada contrario um s6 contrario existe e ndo muitos>>”,

Ora, se € assim, conclui Sécrates ha algum erro no raciocinio, pois dizemos
também que tanto a sabedoria como a sensatez eram contrarios da insensatez. Assim
sendo, uma dessas afirmacdes devemos abandonar: ou é falso que cada coisa pode ser
contraria de apenas uma coisa ou entdo a afirmacdo de que as partes das virtudes eram
distintas uma das outras, concluindo assim, portanto, que sabedoria e sensatez sdo o
mesmo. Até aqui Protagoras ndo apresenta objecdo e, entdo, podemos assegurar que a
sabedoria e a sensatez sdo 0 mesmo. Lembremos ainda que no argumento anterior, ja
haviamos dito serem muito semelhantes a piedade e a justica.

Socrates entdo tenta expandir as conclusdes do seu discurso, mostrando que nao
sO a sabedoria e a sensatez sdo unas como a justica e a sensatez também sdo unas.
Socrates entdo pergunta: “acaso te parece que ao cometer injustica um homem é sensato

enquanto a comete*?”

Ja podemos vislumbrar aqui a linha de agdo que Socrates
planeja, demonstrando que também a justica € um pensar bem. Protagoras entdo deveria
ou se corrigir em algum ponto ou aceitar a derrota no debate, mas ele escolhe uma
terceira via, lancando méo de uma certa teoria com a qual ele mesmo ndo concordava,
mas que era defendida “por muitos” ( ToAroi)*®. Com relago a isso observemos que 1)

Protagoras ndo tem objecOes a fazer em seu préprio nome e, portanto, aceita a verdade e

37 .

Protagoras 332a-c:
notepov &€ Otav mMpATtwoly AvBpwmol 6pB&¢ Te kal wWheAipwg, TOTE cwdpovely ool Sokolowv
oUtwnparttovteg, R €l touvavtiov £mpattov; cwdpovely, €dn. ovkolv cwdpocuvn cwdpovololy;
Aavaykn. oukoUv ol pun 0pBWG mpatTovteg APPOVWE MPATTOUGSLY Kal ol cwdpovololv oUTw TPATTOVTEG;
ouvOokel pol, €bn. TolUvavtiov apa £oTiv TO0 APPOVWE MPATTELY T cwdpovwe, €dn. olkolv TA MEV
Adpovwe mpattopeva dppoouvn MPATTeTal, Td 6 cwdPpovwe cwbdpoclvh; WHOAOYEL.
38 .

Protagoras 332c:
“oukolv, Nv & €yw, EVL EKAOTW TV EVavTiwy €V HOVOV €0TLV évavTiov Kal o0 ToAAG;”
39 .

Protdgoras 333b-c:
“apa tic ool 6oKeTASIKGV AvBpwIog cwdpovelv, OTL ASIKET;”.
40 .

Protdgoras 333c.
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a validade do argumento até aqui apresentado, ou seja, sabedoria, justica e sensatez sdo
0 mesmo; 2) A objecdo levantada por Protagoras é atribuida aos muitos ( mwoA)oi),
expressdo que certamente designa certo desprezo aristocratico - esse desprezo é ainda
confirmado por Protagoras ao dizer que ele se envergonharia de concordar com a
objecéo que levantara*; 3) A objecdo ndo sera respondida porque Protagoras utiliza de
taticas para a anulacdo do debate. Assim sendo, ndo € verdadeiro dizer que o argumento
em questdo é inconcluso. Antes, trata-se de um argumento concluso com uma objecéo
mal intencionada, impedida de ser devidamente respondida por meio de estratégias
retoricas.

Sécrates concorda em analisar a posi¢do popular levantada por Protagoras e
pergunta entdo se é possivel pensarmos que 0s sensatos podem ser injustos. Protagoras

confirma que esta é a posicao dos muitos. O dialogo continua:

- E ser sensato (co@poveiv) queres dizer pensar bem (b @povsiv)?
Confirmou. —E pensar bem (gv @poveiv) € deliberar bem naquilo que cometem
injustica? —Seja, disse. —Enquanto sdo bem sucedidos na injustica ou enquanto
mal?, perguntei. — Enquanto bem sucedidos. — Afirmas entdo que certas coisas

s40 boas? —Afirmo. —N&o & certo que, sdo boas as que s&o Uteis aos homens?*?”
Observemos que esta passagem impede a traducdo de ocw@epochvn por
temperanca, pois Socrates identifica-a com pensar bem, 0 @poveiv e a investigagdo
prematuramente interrompida visava saber se era possivel pensar ou deliberar bem e,
ainda assim, ser injusto (e ndo se era possivel ser temperante e injusto ao mesmo

tempo)*?

** protdgoras 333c.
2 Protdgoras 333d:

“10 6¢ owd)povew Aéyelg eu dpovely; édn. T & €0 ppovelv €0 Bou)\sueoeou otTL oz6u<ouow £0TW, ecbn
notePOV, r]v 6 gyw, €l €0 MPATTOUCY ASIKOUVIEG /| € KaKGC; €l €0. Aéyelg obv dyaba dtta sival;
Aéyw.ap’ olv, AV &' éyw, TAUT £oTiv dyadd & £otv wdEALpa Tolc AvBpwoLg;”.

* Traduzir “owdpoolvn” por “sensatez” ao invés de “temperanga” é a escolha de Eleazar Teixeira.
Lamb, todavia, a traduz por “temperance”. As saidas de Lamb sdo bastante inteligentes. Primeiramente
ele traduz “adpoouvn” por “folly”, evitando assim a estranha conclusdo que determinaria a
intemperanca como o contrario de sabedoria. J4 em Protdgoras 333d, ele traduz “ed ¢poveiv” por
“being sensible”, aproveitando ai o significado secundario de “¢povelv’. Dessa maneira, Lamb
transforma o problema de ser ou ndo justo um problema de uma saudavel sensibilidade, o que estaria,
de fato, diretamente ligado ao problema da temperanca. Porém, podemos ver pela continuagdo do
texto, que Sdcrates ndo investigaria a relagdo entre uma sauddvel sensibilidade e a justica, mas antes
tentaria mostrar que o injusto n3o tinha o bom sucesso do justo. Assim sendo, o “e0 ppovelv” aqui estd
diretamente ligado a questdo de uma deliberagdo inteligente, sensata e ndo ao problema de uma
sensibilidade saudavel. Além disso, o segundo argumento gira todo em torno da questdo da relagdo
entre virtude e sabedoria ou conhecimento, apontando ja para a conclusdo final do livro. Fazer entdo
com que a justica e a temperanca estejam ligadas pela correta sensibilidade, ao invés de liga-la por um
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Como veremos posteriormente, Protagoras ndo responde diretamente a esta
ultima pergunta, tergiversa, irritando Socrates que ameaca deixar o debate. Mas, ainda
assim, vemos que a linha de argumentacdo aqui seguiria a do Gorgias ou a da
Republica, demonstrando que, de alguma forma, a justica €, nela mesma, util e boa aos
homens. E, desse modo, a coisa mais sensata que 0 homem poderia fazer era ser justo,
demonstrando assim a unidade da sensatez e da justiga.

Para concluir, observemos ainda que a direcéo deste argumento é a mesma que a
do didlogo como um todo: todas as virtudes sdo um &b @povelv, um pensar
corretamente. Este, entdo, seria 0 ponto em que poderiamos unir a sabedoria, a sensatez
e a justica. Observa-se também que, sendo este o objetivo de Platdo, € compreensivel
que ele tenha analisado a cwepocsvvn em seu sentido mais lato, como prudéncia ou
sensatez, uma vez que a identidade entre estas e a sabedoria é mais clara e demonstravel
que a relacdo entre a sabedoria e a temperanca. De todo modo, é certo que Platdo estava
pensando a cwepocHvn em sua inteireza, sem excluir nenhum dos significados
normalmente atrelados a este nome, identificando, dessa maneira, também aquilo que
chamamos de “sensatez” e “temperanga”, como, alias, fazia todo grego. Por essa razdo,

ndo é necessario pressupor aqui uma descontinuidade entre a Republica e o Protagoras.

1.4 O problema da unidade das virtudes na discussdo acerca da ode de

Simoénides

Apos o primeiro e 0 segundo argumento pela unidade das virtudes, hd uma pausa
na argumentacao e outros temas sdo tratados, tais como a melhor forma de levar um
debate e uma discussdo sobre o poema de Siménides. E sd apds esses momentos que
Platdo anunciara o seu terceiro e Gltimo argumento pela unidade das virtudes. No
entanto, Platdo aproveita esse momento de pausa na argumentacdo pela unidade das
virtudes para antecipar alguns aspectos da questdo. Analisemos esses momentos.

correto conhecimento ou opinido, ou ainda pela sabedoria, contradiz ndo s a estratégia deste didlogo
em especifico mas também a que Platdo utiliza em todos os outros didlogos sobre este tema, em
especial a Republica.
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A unidade das virtudes prefigurada na anedota dos espartanos— a arte da

medida e a filosofia

Muitos intérpretes ja apontaram para a relacao entre a anedota que abre o grande
discurso de Socrates e o discurso de Protagoras acerca da antiguidade da sofistica, logo
no comeco do dialogo. Porém, mesmo esses intérpretes resistem em observar o uso do
termo ¢1locooeia, logo no comego do grande discurso, como significando ja “filosofia”,
preferindo, antes, dizer que o uso de tal termo aqui é genérico®. Isso me parece
enigmatico, pois se ha uma intencdo de fazer uma parodia por parte de Sécrates aqui, €
porque ele deseja atribuir grande antiguidade a filosofia, assim como Protégoras teria
feito com a sofistica. Dessa maneira, o termo “filosofia” deve designar, sim, a atividade
de Socrates e de seus seguidores. E bem verdade, porém, que o termo aqui ndo esta tdo
definido quanto serd na Republica, o que pode ser atestado pelo fato de os sabios
espartanos serem chamados, duas vezes, por Socrates, de “sofistas”*. Mas, ainda assim,
parece-me clara a distingdo que Socrates tenta fazer entre seus sofistas fildsofos e os
“sofistas de que Protagoras falava®®”.

Mas por que os intérpretes em geral se recusam ou falham em ver isto? Entendo
que isto se da porque tendem a ignorar a importancia central da passagem concernente a
ode de Simonides para a interpretacdo do Protdgoras. Veremos mais a frente que
Socrates pensa que a unidade das virtudes se da pela sabedoria, isto €, alguém so é
virtuoso na medida em que é sabio, mas que sabedoria é esta? Trata-se da sabedoria do
bem e do mal, que aparece em didlogos como o Laques e o Carmides. Aqui no
Protagoras, essa ciéncia é identificada com a arte da medida e com a filosofia.

A anedota acerca dos espartanos comeca da seguinte maneira:

“Pois a filosofia ¢ muito mais antiga e muito maior em Creta e na
Lacedeménia que no resto da Grécia, e 0 maior nimero de sofistas da terra ali se
encontra; no entanto, eles negam e fingem ser ignorantes, como os sofistas de
que Protagoras falava, para ndo revelar que, em sabedoria, superam 0s gregos,
parecendo, antes, que é no combate e na coragem que 0S superam, pois julgam

* Penso aqui em Eleazar Teixeira que, na nota 37 ao texto, afirma a relagdo entre a anedota socratica
dos espartanos e o discurso sobre a antiguidade da sofistica, mas que, na nota 35, afirma que o termo
doocodia nessa passagem tem apenas o “seu sentido etimoldgico e genérico”. Cf. a traducgdo de
Eleazar Teixeira (1986), p. 124.

** Protdgoras 342b e 342c.

* protdgoras 342b:

“Gorep oU¢ Mpwtayopag Eleye Toug codlotdg”.
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que, se fossem reconhecidos em que séo superiores, todos se exercitariam nisso,

na sabedoria*’.”

J& podemos aqui tracar alguns paralelos: a filosofia, assim como a sofistica, é
muito mais antiga do que se pensa e, assim como os sofistas eram 0s responsaveis pela
educacdo dos gregos no discurso de Protagoras, aqui, é também a filosofia que sera a
causa da superioridade dos cretenses e lacedemonios. Essa superioridade se da, nédo
pelas virtudes guerreiras, como era pensado, mas, antes, por certa sabedoria mantida
como segredo de estado. Observemos, portanto, que ja aqui aparece prefigurada a
unidade das virtudes pela sabedoria, tema que sera tratado no final do diadlogo. Os
espartanos sdo superiores em virtude na medida em que sdo mais sabios. Observemos
também que eles escondem tal sabedoria, pois, se outros povos se tornassem sabios
como eles, esses povos igualariam seus feitos em virtude. Temos, entdo, que a filosofia
¢ a causa da virtude aqui, assim como a arte da medida é identificada com a virtude
mais a frente. Podemos, portanto, identificar a filosofia com a arte da medida. Os

filésofos sdo aqueles que buscam a virtude una na sabedoria.

A negacdo da akrasia

Quando Socrates analisa 0 poema de Simonides, ele altera a ordem das palavras
de algumas passagens para que elas melhor encaixem em sua interpretacdo da ode. Um

desses trechos alterados por Socrates € o seguinte:

“A todos porém louvo e amo de bom grado
Quem nada faca vergonhoso

Contra necessidade nem deuses combatem”*®

E na sequiéncia ele comenta suas alteragdes:

* protdgoras 342a-b:

“b\oocodlayap £otv maAalotdtn te Kal mAsiotn TV EAAAvwy €v Kpntn te kat év Aakedaipovt, kal
codlotalmAeioTol Vi kel elow: GAN é€apvolvtal Kal oxnpotifovial AUadelc svat, o pf Katddniot
Qo étoodia TV EAMAVwY mepietoty, Gomep ol¢ Mpwtaydpa éleye ToU¢ codLOTAS, GAA SOKGOLY
TOUdxechal kal avdpeia meplelval, fyoUpevol, €l yvwobelev  Mepleloly, MAVTOG ToUTO GOKAOELY,
tvoodiav.”

8 Protdgoras 345d:

“tavtag & émaivnuL kal pAEw

€KWV O0TLG £pbN

HUN6&v aioxpov: avaykn & o068 Beol payovral”
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“Tudo isso ¢ dito com o mesmo objetivo. Pois Simonides ndo era tao
ignorante (dmoaidevtog) a ponto de afirmar que louvava os que ‘de bom grado’
nenhum mal praticam, como se pensasse que ha os que assim praticam o mal.
Pois eu precisamente penso isto: nenhum homem sabio (copdv avépdv) acredita
que homem algum cometa falta voluntéaria, nem pratique desonra ou maldade
voluntariamente (éxovta &€ouaptdaverv), mas sabe muito bem que, quantos
praticam desonra ou maldade (ta aicypakai ta Kokd), praticam-nas sem querer;

e, sem duavida, Simonides nao diz que louva quem nao pratica o mal ‘de bom
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grado’, mas ¢ a si proprio que atribui o ‘de bom grado™.

Portanto, segundo Sdécrates, ninguém faz nada vergonhoso de bom grado,
voluntariamente. Antecipa-se, assim, a tese da negacdo da akrasia que o préprio
Sécrates defendera nas paginas finais do didlogo. Ora, se assim for, o de “bom grado”
ndo pode modificar o verso seguinte, pois tal seria redundante, mas antes o “louvar e
amar”. E possivel louvar e até mesmo amar de mau grado, segundo Socrates, na medida
em que louvamos e amamos entes proximos (como nossos familiares, por exemplo) que
ndo sdo homens bons. Socrates usard isso, ainda, para satirizar mais uma vez o carater
mercenario de certas odes de Simonides, dizendo que os tiranos para quem ele comp0s
seus elogios o forcaram a tal e, deste modo, o proprio Simonides ja teria elogiado de
mau grado. Seja como for, SAcrates introduz aqui a tese da negacdo da akrasia que o

ajudara a demonstrar a unidade das virtudes.

2 O terceiro argumento pela unidade das virtudes

Depois da discussdo acerca do poema de Simonides e da caracterizacdo da
virtude como algo divino, inalcancavel para o homem, Sdcrates passard a discutir seu
terceiro, ultimo e mais importante argumento em favor da unidade das virtudes,
expondo assim sua nova concepcao acerca da virtude humana. Esta virtude una, fundada
na sabedoria, € bastante distinta da virtude demética de Protagoras, multipla e que pode
ser caracterizada como fundada sobre o costume. Portanto, SAcrates, ao caracterizar sua
virtude como um conhecimento divino, em Gltima analise, impossivel aos homens, esta

aqui ja no caminho de sua ética fundada nas formas transcendentes, uma ética para além

9 Protdogras 345d-e:

“kal ToUT €oTl mMpoc 1O aUTO ToUTo eipnuévov. ol yap oUTwe AmaiSeutog AV Spwvidng Oote
toUtougdaval €malvelv, 6G v EKWV PUNSEV KOKOV TIOLR, WG OVTWV TWV®V ol £KOVTEG KOKA TololoLy. €yw
yop oxeSovtl oipatl todto, Tl oUSElC TGV codiv AvSpdYV Nyeltal oUSEvo AVOPWNWY  E£KOVTO
E€apaptdvelvol e aloxpd Te kal kakd ekovia épydlecBat, AN e {oaotv &tL mdvtec ol T& aloxpd Kal Ta
KakamoloUvteg Gkovteg mololowv: kal &N kol 0 Zwvidng ouy O¢ Gv U KOKA TOL| €KWV, ToUTWV
dnoivénawétnc elvat, GAAQ Tept £autod Aéyel TOUTO TO EKGV”.
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do plano puramente politico de Protagoras. Por essas razdes, podemos dizer que a parte

final é a parte mais importante e conclusiva do dialogo.

2.1 A posicao de Protagoras e sua prova empirica

Sdcrates retoma a discussdo acerca da unidade da virtude relembrando qual era a
posicdo de Protagoras no debate. Segundo Sécrates, Protdgoras ndo considerava que as
cinco virtudes (sabedoria, sensatez, coragem, justica e piedade) fossem cinco nomes que
se referiam a uma Unica coisa: a virtude, mas antes que cada nome correspondia a um
objeto distinto como é o caso das diferentes partes de um rosto.

Protagoras ndo se contradiz, mas, antes, direciona o debate para o ponto que ele
considera mais dificil para a teoria de Socrates. Ele diz que quatro das virtudes sdo
“bastante proximas entre si>"”, isto é, apesar de reconhecer a semelhanca entre quatro
das virtudes, ele ainda ndo afirma que temos aqui uma identidade, como quer Sdcrates.
Protagoras, porém, diz que hd uma virtude muito diferente das demais. Trata-se da
coragem. E a prova disso, segundo Protagoras, é que ha varias pessoas que ndo sdo
justas, nem temperantes ou sabias e, ainda assim, sdo corajosas. Ao dizer isso,
Protégoras direciona o didlogo, para discutir ndo as semelhancas entre as cinco partes da
virtude, mas entre uma virtude especifica e as demais.

Observemos ainda que, coerentemente com o seu grande discurso, Protagoras
oferece aqui um exemplo empirico: as virtudes ndo podem ser todas as mesmas pois
conhecemos, pela experiéncia, pessoas que possuem coragem, mas ndo as outras partes

da virtude

2.2 Primeira parte do terceiro argumento pela unidade das virtudes

A primeira parte do argumento

Como vimos, Sécrates ja apresentou dois argumentos pela unidade da virtude e,
agora, apresentara o terceiro e Gltimo argumento. E bem verdade que poderiamos

considerar que, nessa parte final, Socrates apresenta dois argumentos pela unidade da

virtude. Defenderei, porem que, antes disso, trata-se de um unico argumento dividido

*® protdgoras 349d:
“tapanAnola aAAnAotg”
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em duas partes. O argumento como um todo nos dird que a coragem € idéntica a
sabedoria. Na primeira parte do argumento, SAcrates defenderd que todo corajoso €
sébio e, na segunda parte, que todo sabio é corajoso.

Analisemos, portanto, a primeira parte do argumento. Primeiramente, SOcrates
estabelece duas defini¢Bes: 1) os corajosos (avdpeiovg) sdo 0s ousados (Bapparéovg) e
téem uma certa disposicdo para enfrentar perigos (itog); 2) a virtude €, em toda as suas
partes, boa™.

Depois disso, Sdcrates observa que a sabedoria favorece a ousadia, uma vez que
se certa pessoa sabe lutar ou mergulhar em pocos profundos ela estara mais apta a
praticar tais atividades. E bem verdade, observa Socrates, que alguns, mesmo nio
sabendo lutar, mergulhar em pocos profundos ou fazer alguma outra atividade arriscada,
ainda assim estdo dispostos a enfrentar o perigo. Porém, Protadgoras prontamente
admite, tais pessoas nao podem ser consideradas corajosas de fato, pois alguém que, ndo
sabendo agir numa situacdo de risco, age mesmo assim, ndo age belamente, mas de
maneira irracional. Dai, entdo, que para ser corajoso € necessario ser sabio antes e,
portanto, concluimos, que todo corajoso é sabio, que ambas as virtudes andam juntas.
Conclui-se também que o problema posto por Protagoras, a saber, que ha corajosos que

ndo sdo sabios, € um falso problema.
A resposta de Protagoras

Protagoras, porém, ndo aceita a conclusdo do argumento de Sécrates. Ele nos diz
que o erro de Sdcrates foi identificar a coragem com a audacia, mas, nos diz Protagoras,
além da audacia, ha ainda um outro elemento para a coragem. Este elemento ele chamou
antes de certa disposi¢do para enfrentar o perigo e agora chama de “boa natureza e
nutricdo das almas®®”. Assim, segundo Protagoras, a ousadia pode provir da técnica,
como de outras fontes. Mas a real coragem necessita deste elemento extra, a “boa
nutricdo das almas”.

Para comprovar o que vai dito acima, Protdgoras traca o seguinte paralelo: a
forca é poder da mesma maneira que o saber lutar também é poder, mas disso ndo se

segue que saber ¢ forca, pois ndo se afirmou que poder era forca (se assim fosse, entéo

> protdgoras 349e.
>? protdgoras 351b:
“duoewc kal evTpodlag TV Puxwv”.
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poderiamos dizer que saber € poder e poder é forca, logo, saber € forgca), mas que forca
era poder. Da mesma maneira, foi dito que o conhecimento implicava audacia e que
todo corajoso possuia audacia, mas disso ndo se segue que o conhecimento implica a
coragem, pois a coragem é composta da audacia e algo mais (a boa nutri¢do das almas).

A grande questdo dessa passagem € se, de fato, Protagoras refutou o argumento
de Socrates ou se temos aqui um sofisma. Creio que néo se trata propriamente nem de
uma refutacdo, nem de um sofisma, mas antes de uma nova complicacdo para tese da
identidade da coragem e da sabedoria (e, consequentemente, para a tese da unidade das
virtudes) e que Socrates deve responder a essa dificuldade. Sdcrates devera provar agora
que, além de ser verdade que todo corajoso seja sabio, também é verdade que todo s&bio
€ c0rajoso.

Observemos, no entanto, que esta primeira parte do argumento de Sécrates € sim
um problema para o contraexemplo que Protadgoras usa logo no comeco dessa
passagem. L&, Protagoras nos diz que coragem ndo € idéntica as outras virtudes, pois
haveria certas pessoas que, embora inegavelmente corajosas, ndo possuiam as outras
virtudes. Agora, porém, ao concordar que a virtude era ela toda boa e que a coragem ¢
uma virtude, nao pode mais chamar de “coragem” qualquer ato de enfrentamento, mas
apenas o enfrentamento bom e virtuoso. Assim sendo, todo corajoso deve ser virtuoso e
bom e, portanto, possuir as outras virtudes. Porém, resta ainda esta Ultima saida, a de
afirmar que certas pessoas sao virtuosas nos demais campos da vida, mas covardes ou,

a0 menos, Ndo corajosas.

A relacdo entre o conhecimento técnico e a coragem

Vlastos defende a anterioridade do Protadgoras com relacdo ao Laques, pois
haveria no Laques uma distin¢do entre saber moral e saber técnico que ndo existiria no
Protagoras>. Porém, considero a argumentacdo de Vlastos problematica, pois ao
analisar a passagem Laques 192e-193c, Vlastos toma-a como um todo indiviso. Para
ele, em tal passagem, Sdcrates estaria tratando das artes técnicas (aqui, segundo Vlastos,
nomeadas como conhecimentos relativos as pequenas coisas), como algo dispensavel
para a definicdo de coragem, diferenciando, assim, as artes técnicas das artes morais

(relativas as grandes coisas).

> Vlastos (1994c), p.109-117.
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No entanto, considero que essa complexa passagem pode ser dividida em trés
partes. Na primeira parte temos o0 estabelecimento da diferenca entre saberes das coisas
grandes e das pequenas (to peydlo koi to opkpd). Primeiramente, Socrates da
exemplos de saberes das coisas pequenas aliadas a persisténcia e pergunta se tais

exemplos seriam exemplos de coragem. Laques nega. Cito-a:

— Vejamos, entdo, quando ela [a perseveranca] esta unida a razdo: apenas
em alguns casos, ou em todos, tanto nas coisas grandes como nas pequenas? Por
exemplo: se alguém persevera em gastar o seu dinheiro racionalmente, sabendo
que com esses gastos ganhara mais, das a isso 0 nome de coragem? — Eu néo,
por Zeus! — Ou entdo, no caso de um médico a quem peca o filho, ou qualquer
enfermo com pneumonia, que Ihe dé de beber ou de comer, e que ndo se deixe
dobrar ante a insisténcia, mas persista na recusa: coragem € isso? — Esta mais
longe, ainda, de ser coragem>*.”

Na segunda parte, SOcrates quer entender a relacdo entre o conhecimento dos
saberes militares e a coragem, em especial se ser corajoso & somente entrar em
confronto quando se sabe, pelo saber das técnicas militares, estar em melhor situacéo
que seu oponente. Cito agora essa segunda parte da passagem:

“— E na guerra, 0 homem persistente, que se dispde a lutar depois de
calcular prudentemente, por saber que ndo somente recebera ajuda dos
companheiros, como terd de haver-se com inimigos inferiores e em menor
nimero do que os que combatem ao seu lado, além de contar com a
superioridade do terreno: um individuo nessas condi¢des, que persistisse apos
tanta reflexdo e tantos recursos, seria por ti considerado mais corajoso do que o
antagonista das fileiras inimigas, que se decidisse a permanecer no seu posto de
combate? — A meu ver, Sdcrates, o das fileiras inimigas é o mais bravo. — Mas a
sua perseveranca é mais imprudente do que a do seu contrario. — Tens razao. —
E o cavaleiro conhecedor da arte de bem cavalgar, que num combate de
cavalaria se mostre persistente, ndo considerarias menos corajoso do que o que
carecesse desse conhecimento? — E o que eu penso, também. — E 0 mesmo diras
do arqueiro, do lutador de funda, ou de qualquer outro, cuja persisténcia decorra
de seus conhecimentos da matéria? — Perfeitamente. - E o individuo que se joga
num poco sem ser forte na profisséo de mergulhador e persiste em mergulhar, ou
a arrostar qualquer perigo idéntico, ndo consideras mais corajoso do que o perito
nessa materia? — Quem poderia sustentar o contrario, Socrates? - Ninguém, se

pensar dessa maneira. — Pois é assim que eu penso°>.”

> Laques 192e-193a:

“ISwpev 81, N elg T PpovIHOG A 1 €l Emavta Kol T& peydAo Kal Td oukpd; olov el TIC KopTepel
avaAiokwv dpylplov dpovipwg, elbwg O0tL dvalwoag mMAéov €ktrioetal, ToiTtov Avépelov KaAolg dv; Ha
AU o0k &ywye. AAN otov €l ¢ lotpdg v, meputheupovia tod Uéoc €xopévou A EANoU TG Kol
Seopévou Tuelv i dayelvdolival, pr kapmtolto aAAG kaptepol; o0d’ onwaotiolv oud” avtn.”

> Laques 193a—c:
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Algumas diferengas podem ser notadas entre a primeira e a segunda parte.
Primeiramente a pergunta muda. Na primeira parte, a questdo era se a persisténcia
aliada a certo conhecimento técnico € corajosa ou nao; na segunda é: quem € o mais
corajoso: 0 conhecedor de certo tipo de saber técnico, ou o ignorante? 1sso ndo é sem
importancia, pois se continudssemos com 0 mesmo tipo de questdo, ou seja, se Socrates
perguntasse se a coragem € certa persisténcia para combater quando seu conhecimento
indica que tal é necessario, a resposta de Laques provavelmente seria outra. Também
devemos notar que seria estranho se o tipo de questdo da segunda parte fosse feito com
os exemplos dados na primeira parte, ou seja, se Socrates perguntasse a Laques: “quem
€ mais corajoso: alguém que persiste em economizar sabendo que com isso ganhara
mais no futuro ou aquele que persiste economizar mesmo sem saber se tal, no futuro,
lhe dara mais dinheiro?” Este tipo de questdo seria estranho pois sabemos que a
coragem néo estaria relacionada com nenhum dos dois exemplos. Outra diferenca: a
resposta para as primeiras questdes é Obvia, pois é claro que persisténcia para gastar
com parcimonia ndo € um exemplo de coragem e ninguém diria o0 contrario; ja no caso
da resposta para as questdes da segunda parte trata-se de algo mais complicado, pois é
possivel defender a alternativa oposta, como o préprio Vlastos diz que Sdcrates teria
feito no Protagoras. Outro ponto importante é que os exemplos citados nessa parte, com
excecdo da arte de mergulhar, sdo exemplos de artes militares e é algo duvidoso que
Socrates nomearia as artes militares entre as artes pequenas com a aquiescéncia de dois
generais provenientes de uma cultura guerreira como a da Grécia Antiga. Vlastos,
porém, ignora essas distin¢Bes e toma essas duas passagens como um todo continuo. Em
seu artigo ele nos diz (traducdo minha):

“O que Socrates agora quer saber ¢ que tipo de conhecimento, isto, a
coragem, teria de ser: ‘Conhecimento em que? Em todas as coisas, sejam elas
grandes ou pequenas?’ SOcrates pergunta, e entdo continua citando caso atras de

QAN év ToAépw Kaptepolvra avdpa kal €0élovta paxeobal, dppovipwg Aoywldpevov, €ibota pév
StBondRooucy GANoL alTd, TTPOC EAGTTOUC 8¢ kal GAUAOTEPOUC Haxeltal i HED WV aUTOC éoTwy, £TL
Sexwpla Exel kpeittw, toUtov TOV HETA THi¢ TOlAUTNG GPOVNOEWG Kal TOPAOCKEURG KopTtepolvta
avépeldtepov Gv daing f Tov €v T évaviiw otpatonédw £0EAovta UMOPEVELY Te KOl KOPTEPELY; TOV v
6 évavtiw, Epolye SOoKel, O SWKpATEC. AANY KAV AdpoveoTtépa ve 1 TouTou A 1} Tol £tépou Kaptepia.
GANOA Aéyelc. Kol TOV HET EmoTtAung dpa ks Koptepodvia év Ummopaxie ATtov ¢roeLlg
AvSpelov elvaL fj TOV AVEUETLOTAKNG. EpoLye SOKET. Kol TOV HeTd odevSovNTIKAC A TOEKAC i AAANC TVOC
TéXvng koptepolvra. mAvU ye. Kal oOool Gv €0éhwowv el dpfap kataPaivovteg Kal
KOAUUBOVTEGKAPTEPETY €V TOUTW TQ® Epyw, U 6vtegdewvol, | €v Twi AW TOLOUTW, AVOPELOTEPOUC
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caso de sabia persisténcia cuja sabedoria ndo nos da nenhuma razédo para chama-
la corajosa.”®

E nesse ponto Vlastos cita de maneira indiferenciada os exemplos das passagens
192e-193a e 193a-c.

E por fim, a conclusdo do argumento: se a coragem fosse uma audacia insensata
e ignorante, ela seria algo vergonhoso e prejudicial. Ambos concordam que tal ndo pode

ser o caso e, posteriormente, chamam a ajuda de Nicias. Eis a Gltima parte:

— No entanto, Laques, todos esses que se langam desse modo nos
perigos e neles persistem, sdo bem mais imprudentes do que os que fazem com o
conhecimento das respectivas artes. — E muito certo. — Mas a audacia insensata e
a persisténciaja se nos revelaram como vergonhosas e prejudiciais. —
Perfeitamente. - E concordamos também que a coragem é algo belo. —
Concordamos, realmente. — Agora, porém, afirmamos que esta coisa
vergonhosa: a persisténcia insensata é coragem.- Foi, de fato, o que fizemos. — E
és de parecer que falamos com acerto? - Eu ndo, Sécrates, por Zeus>'!”

Quando analisamos a passagem toda, de 192e-193d, isto é, incluindo a
conclusdo, vemos que hé dois tipos de interpretacdo possivel:

1) Continuidade das passagens 192e-193a e 193a-c, sendo que, por essa
hipdtese, os saberes militares sdo um saber das coisas pequenas e, portanto, saberes
técnicos. Nesse caso, pela conclusdo do argumento (193c-d), os saberes técnicos sao,
sim, necessarios para a coragem (de outro modo transformariamos a coragem em algo
baixo). Se assim for, a coragem sera persisténcia sabia, tanto nas coisas grandes quanto
nas pequenas.

2) Descontinuidade dos momentos a e b acima, nos quais as artes militares
seriam exemplos de sabedoria com as coisas grandes. Assim sendo, Socrates
primeiramente diferencia os saberes das coisas grandes dos das pequenas (192¢), depois
pergunta se a coragem pode estar associada aos saberes das coisas pequenas (192e-

193a), isto &, gastar dinheiro com cautela ou persisténcia no cumprimento de uma

*® “What He now wants to know is what sort of wisdom this would have to be: ‘Wise in what (eis ti
phronimos)? In all things, be they great or small?’ he asks, and then proceeds to cite case after case of
wise endurance whose wisdom gives us no reason to call it courageous”. Vlastos (1994c) p.109.

> Laques 193c-d:

“Kal pAv Tou AdpovesTEPWS Ve, & Adyng ol TowolTtol kwSuvevouoiv Te Kol Kaptepolow f ol
META TEXVNG QUTO rtpou‘rovrs—:q daivovtal. oUkolv aioxpd 1 aAdpwv TOALA Te KOl KOPTEPNOLG sv ™
npodobev €davn NUiv ouoa kol BAaPBepd; mavu ye n 8¢ ye Avdpela wpoloyelto KaAov TL ewou
WHOAOYETTO yap. viv & ad mdhv dausv €kelvo TO aioxpdv, THV dppova Kaptépnoty, avdpeiav sivat.
goikapev. KAAGC 00V oot SokoTpev Aéyelv; ud tov Al', G TwKpateg, ol pev ob”.
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receita médica, chegando a concluséo de que tais saberes ndo sdo importantes para a
definicdo da coragem. E, por fim, Platdo investiga a persisténcia aliada aos saberes das
coisas grandes (193a-193c), isto &, conhecimento sobre cavalaria, arco e flecha,
mergulho, concluindo que tais saberes tém alguma relacdo com a coragem. Nesse caso,
ndo se pode dizer que a divisao entre saberes grandes e pequenos seja uma divisdo entre
saberes morais e técnicos, mas alguma outra divisdo, talvez entre saberes militares e
civis. E dessa maneira, alias que essa mesma divisdo entre saberes grandes e pequenos é
apresentada no Eutidemo®®.

Porém, seja como for, a verdade é que Socrates ndo conclui nem nos dizendo
que a coragem € persisténcia sabia tanto nas coisas pequenas quanto nas grandes, nem
nos dizendo que a coragem é a persisténcia sabia com relacdo as coisas grandes, bem
provavelmente porque a tese da coragem como persisténcia sabia tal como é posta até
entdo é um tanto contra-intuitiva, como fica claro no exemplo do enfrentamento de um
exército mais forte com um exército mais fraco, no qual o exército mais forte é mais
corajoso que o exército mais fraco — basta radicalizar o exemplo para concluirmos que
bater numa velhinha ¢ mais corajoso que brigar com “alguém do seu tamanho”.

Vlastos segue a primeira linha de interpretacdo, mas ignora a conclusdo de
Sécrates em 193c-d, ficando apenas com as palavras de Laques, como se essas fossem a
conclusdo do argumento. Agindo dessa maneira, Vlastos podera dizer em seu artigo:

“Exatamente os mesmos exemplos — mergulhadores experientes,
cavaleiros, peltalstes e arqueiros habilidosos — que sdo usados no Protagoras
para sustentar a coragem superior daqueles que possuem um saber técnico séo
usados no Laques, como vimos, para estabelecer a tese contréria, isto é, que as
pessoas que enfrentam o perigo mesmo sem ter experiéncia em mergulho ou
cavalaria estdo agindo com ndo menos coragem que aqueles que sdo experientes
nessas técnicas enfrentando 0s mesmos perigos™®.”

Ressaltamos aqui a estranheza da situacdo, na qual Platdo nos da exatamente o0s
mesmos exemplos para esclaecer teses opostas, sem, em nenhum momento, estabelecer

uma discussdo entre esses dois pontos de vista e argumentar por aquela que seria a tese

%8 “Estes dois homens, Eutidemo e Dionisodoro, sdo sabios de verdade, Clinias, ndo nas pequenas coisas,
nas muito grandes. Conhecem tudo o que se relaciona com a guerra e que um bom general tem
necessidade de conhecer: a tatica, a estratégia e tudo o mais que precisa saber quem quiser lutar
armado.” Uso aqui a traducdo de Carlos Alberto Nunes, com modificacBes. Eutidemo 273c: “® K\ewia,
Twdepévtol Tw Gvdpe codw, ELBLSNUOG Te Kal ALovucOdwpog, oU TA CUIKPA GAAA TA PeyaAa: T yap
TEPLTOV TOAgpoV Tavta EmiotacBov, 0ca 6el OV péNovia dyaBov otpatnyov £ocecbal, TAg T€
TALELG KALTAG NYyEUOVIiag TV oTpatonédwy Kal 6oa év OmAolg paxeoBat Stdaktéov”.

>? Vlastos (1994c), p.117.
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que os exemplos verdadeiramente exemplificam (a estranheza ndo se da pelo desleixo
de Platdo, que poderia causar futuras mas-interpretacdes, mas antes pelo fato de o
proprio Platdo ter pensado que tais exemplos exemplificavam uma teoria e, depois,
passar a crer que tais exemplos exemplificariam a teoria diametralmente oposta, e ainda
assim ndo considerasse necessario explicar as razdes que o levaram a associar 0s
exemplos ora a uma das teorias ora a outra. Ao invés disso, Platdo ofereceria 0s
exemplos citados como se eles obviamente exemplificassem uma das teses). Creio,
porém, que tais dificuldades cessam, caso sigamos a primeira interpretacédo até o final e
concluamos que Laques 192e-193d é semelhante a Protagoras 349e-350c, isto €, que 0s
saberes técnicos/militares tém alguma importancia para a definicdo de coragem,
seguindo assim a segunda linha interpretativa e concluindo que a distin¢éo entre saberes
grandes e pequenos ndo € uma distincdo entre saberes técnicos e morais, como quer
Vlastos, e assim sendo, novamente, o Socrates do Laques concordaria com o Sécrates
do Protagoras quanto a importancia dos saberes técnicos. Observamos ainda que,
mesmo nessa segunda linha interpretativa, os saberes grandes sdo importantes para a
definicdo de coragem e os saberes técnico/militares estdo inclusos entre os saberes
grandes e, assim sendo, sdo importantes para a defini¢do de coragem.

Desse modo: 1) Ndo é de modo algum claro que a distingdo entre saberes
grandes e pequenos em Laques 192e-193d seja a distincdo entre saberes morais e
técnicos. 2) Tanto o Socrates de Laques como o do Protagoras parecem defender a
mesma tese: 0s saberes militares possuem alguma relacdo com a coragem.

Além disso, devemos nos lembrar também que, no Protagoras, Socrates defende
a unidade das virtudes e uma das consequiéncias disso € que quem possui uma virtude
possui todas as demais. Assim, quem fosse corajoso também seria sabio, justo e pio.

Protagoras, porém, ndo concorda com isso e nos diz :

“Encontrara muitos homens que sdo muito injustos, muito impiedosos,

muito intemperantes, muito ignorantes e no entanto excepcionalmente

. 60
corajosos’’.

Socrates nega tal e tentara demonstrar ao longo do didlogo que a virtude é o

conhecimento do bem e do mal e que cada virtude, a coragem inclusa, participa desse

conhecimento.

60 .

Protdgoras 349d:
“e0pARoELg yap TOAOUE TOV AvOpWITWY ASIKWTATOUG HEV BVTOC KOLAVOOLWTATOUG Kal GKOAQOTOTATOUG
Kal dpabeotatoug, dvépelotdroug 6¢ Sladepoviwg”.
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Ora, Vlastos baseia a distin¢do platénica entre saber técnico e saber moral no
final do Carmides, onde se contrapde o0 conhecimento do conhecimento com o

15, O conhecimento do conhecimento seria um saber

conhecimento do bem e do ma
técnico, pois seria um saber fazer as coisas, enquanto o conhecimento do bem e do mal
¢ um saber moral, que nos ensinaria 0 que é melhor para se fazer. Assim sendo,
voltando agora ao Protagoras, ao definir a coragem como conhecimento do bem e do
mal, Platdo faz dela um saber moral, ndo-técnico. N&o perceber isto é ndo compreender
a tese intelectualista. E impossivel errar voluntariamente com relacdo ao conhecimento
moral, pois esse € um saber acerca dos melhores fins. Ora, como alguém sabendo qual é
o melhor fim, poderia errar, com relagdo aos fins, ao agir? J& com relacdo ao saber
técnico isso é possivel. Isso é trabalhado no Hipias Menor, didlogo que introduz a tese
intelectualista e também a diferenciacéo entre o saber moral e o técnico. Nele, Socrates
observa que é possivel errar voluntariamente no dominio da técnica. Por exemplo, um
arqueiro pode saber que em uma dada situagdo € melhor errar o alvo a acerta-lo e,
portanto, pode errar voluntariamente®. Porém, se ele sabe que um fim é melhor que o
outro, ele ndo pode escolher o outro. Dai, entdo, sé nos restar a conclusdo de que seja
impossivel ser injusto voluntariamente®.

Por essa razdo, de um lado, ndo se justifica a afirmacdo de Vlastos que no
Protagoras a coragem seria um saber técnico, ndo moral. Por outro, justifica-se sim a
duvida de Vlastos: se a coragem é um saber moral, por que Sécrates nos fala de saberes
técnicos que seriam necessarios para a coragem?

A questdo é complexa e aqui apenas esbo¢o uma possivel resposta: os saberes
técnicos seriam condicBGes necessarias para a coragem. Sem tais saberes, a coragem se
torna pura bravata, ndo protege ninguém, deixa de ser racional e, conseglientemente,
deixa de ser virtude e deixa de ser coragem. E preciso primeiramente saber se defender
(conhecimento técnico), para depois saber quando é melhor para n6s nos defendermos
(conhecimento moral). E justamente a necessidade desse saber moral, desse
conhecimento do bem e do mal que faz com que estranhemos o exemplo puramente
técnico do Laques, no qual o exército mais forte é também o mais corajoso. O exército

sera mais corajoso na medida em que possui 0 saber moral de quando se defender ou

®! Vlastos (1994c), p. 114-117.
®2 Hipias Menor 373c-375c.
® £ 0 que Sécrates deixa implicito em Hipias Menor 376b.
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atacar e age em conformidade com isto — e ndo devido a um maior saber técnico no
combate.

Assim, a coragem é um saber moral que distingue quando agir de determinada
maneira e quando ndo agir. Nao obstante, o agir préprio dela é técnico, é o saber lutar
ou mergulhar, por exemplo. Isso pode parecer estranho a primeira vista, mas trata-se de
algo que se repete com as outras virtudes. O juiz justo ndo deve conhecer todos as
questBes judiciais que surgiram na historia humana para ser chamado de justo, mas ele
deve conhecer o caso especifico que julga para tomar uma decisdo justa naquele caso
especifico. Da mesma maneira, alguém sem o saber técnico da luta pode saber julgar
quando seria ideal ou necessario lutar, mas ele so é realmente corajoso se, além deste
saber ele estiver disposto a lutar e saber como lutar. Um outro paralelo, sabemos que €
imoral deixar alguém morrer de fome, mas, para ser chamado de “generoso”, alguém
deve, além de saber, estar disposto a agir generosamente e, também, poder agir
generosamente. Se a pessoa em questdo ndo tem, ela mesma, nenhum alimento, o seu
saber acerca da generosidade é inutil e, certamente, ndo pode ser considerada generosa
em seu sentido mais estrito.

Por fim, a interrupcdo de Protagoras ao argumento de Socrates € importante,
pois tal como ele foi formulado até aqui, pareceria que apenas os saberes técnicos eram
0 bastante para o surgimento da coragem. Com essa questdo, Protagoras forca Socrates
a elaborar melhor sua teoria e introduzir a questdo do saber do bem e do mal, ou seja, de

um saber moral e ndo puramente técnico.

2.3. Segunda parte do terceiro argumento pela unidade das virtudes

Dado o ultimo obstaculo que Protagoras levanta, Socrates agora devera provar
que a sabedoria implica todas as virtudes, mesmo as virtudes ligadas a partes néo-
racionais da alma, como a temperanca e a coragem — de outro modo, a virtude néo seria
una. Para provar isto, SoOcrates lancard mdo de sua tese conhecida como
“intelectualismo”. Segundo Socrates, uma vez que a ciéncia € mais forte que as paixoes,
ela obriga 0 homem a agir sempre de acordo consigo.

Trata-se, provavelmente, da passagem mais dificil do didlogo. Socrates,
aparentemente, defende aqui duas posicdes problematicas e contrarias entre si. De um
lado temos o chamado “intelectualismo”, ou seja, a doutrina segundo a qual cada um

age sempre de acordo com a razdo ou, para usar a expressao do dialogo, é impossivel

49



ser “atropelado pelos prazeres”. Isso, na pratica, impossibilitaria a figura de alguém que,
mesmo sabendo que algo € mau ndo resiste a tentacdo e pratica-o; o que é, claramente,
problematico, ja que conhecemos, pela experiéncia, tais casos. De outro lado, Platéo
defende aqui também o hedonismo, ou seja, uma identidade entre bem e prazer. Tal tese
ndo é tdo absurda como a outra e foi defendia por diferentes filésofos ao longo da
historia. Mas, ainda assim, & problematica, ja que Platdo a nega explicitamente no
Gorgias®, entre outros dialogos. Por fim, tais teses parecem contradizer uma a outra na
medida em que, por um lado, o comportamento humano parece ser completamente
racional e imune as tentacGes dos prazeres, mas, por outro lado, exclusivamente
orientado pelos prazeres. Tentemos desfazer esses problemas através da analise do
texto.

O prazer é bom

O primeiro movimento de Socrates, nessa segunda parte do argumento, é
estabelecer alguma relacéo entre o prazer e o bem. Ele observa que, para uma vida boa,
o prazer é fundamental, a ponto de podermos dizer que viver uma vida feliz € o mesmo
que viver uma vida prazerosa. Protagoras, porém, o corrige. Uma vida feliz é uma vida
prazerosa desde que o prazer se origine de coisas boas (toic kokoic)®®. Da maneira como
foi lancada essa primeira afirmacdo de Socrates, de fato, temos motivos para duvidar de
sua sinceridade. No Filebo, Sécrates trabalhard, entre outras coisas, justamente para
problematizar essa relacdo entre vida boa e prazer adicionando um novo elemento: o
entendimento e, na RepUblica, Sdcrates afirma que é melhor sofrer a injustica que
pratica-la e, portanto, melhor sofrer as dores da justica que os prazeres da injustica.

Socrates, entdo, resolve iniciar por uma afirmacdo mais branda. Diz ele, agora,
que 0s prazeres, enquanto prazeres, sdo bons e as dores, enquanto dores, sdo mas. 1sso é
bem mais aceitavel e ndo parece contradizer nenhum ponto da doutrina platbnica. Isso
quer dizer apenas que numa situacdo que avalidssemos duas a¢fes quaisquer, sendo uma
idéntica em tudo mais com relagdo a outra, havendo apenas a diferenca de que a
primeira seria prazerosa e a segunda néo, deve-se escolher a primeira como melhor do

que a segunda. Da mesma maneira, se a segunda for mais dolorosa, a primeira &€ melhor.

® Gérgias 494b — 495a e Gdrgias 497e-498c.
65 .
Protdgoras 351c.
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Ainda assim, porém, Protadgoras se mostra renitente, ndo aceita de pronto a afirmacéo e
pede que continuemos a investigacao antes de concordar completamente com ela.

Um detalhe importante dessa passagem € que aparece, pela primeira vez, um
personagem que serd bastante importante nessa fase final do didlogo: sdo os muitos, a
maioria (oi moAloi). SoOcrates observa que considerar certas coisas agradaveis mas e
certas coisas desagradaveis boas € uma opinido comum entre os muitos. O sentido da
expressdo é claramente depreciativo.®® No contexto do dilogo, uma crenca defendida
pela maioria € uma crenca vulgar que pessoas sabias como Protagoras e Sdcrates nao

deveriam compartilhar. Mais a frente ficara claro o sentido dessa tese popular.

A nobreza da ciéncia

Depois de estabelecer uma relacdo entre prazer e bem, Sécrates passa agora ao
segundo movimento da segunda parte do terceiro argumento, isto é, tentar nos
convencer de que ndo existe tal coisa como uma ciéncia vencida pelos prazeres. Mais
uma vez, entram em cena “os muitos” como os defensores da tese a ser contraditada, no
caso, a da possibilidade de se fazer algo movido pela paixdo, ainda que se tenha ciéncia
do mal da sua acdo. Dai dizer Socrates que para 0s muitos a ciéncia era como um
escravo, sem poder de agdo, arrastado para onde as paixdes levavam. Contra essa
imagem, Socrates sugere a da ciéncia como soberana, capaz de comandar o homem e
impossivel de ser dominada pelas paixdes.

Protagoras, desta vez, concordara com Sdcrates e discordard dos muitos. Além
de concordar com a fala de Socrates, nos diz que sua posicao praticamente o obriga a
agir assim, pois como professor deve ele valorizar o conhecimento. Resta ainda, porém,
explicar o fendmeno empirico. Muitas vezes, alguém do povo diz que, mesmo sabendo
que tal acdo era ma, a faz, pois foi dominado pelos prazeres ou paixdes. Protagoras ndo
sabe, mas esta é também a posicdo que ele préprio assumiu ao fim da primeira parte do
argumento, ao dizer que todo corajoso era sabio, mas nem todo sabio corajoso, ou seja,
que haveria pessoas que, mesmo sabendo o que deveria ser feito numa atitude de perigo,
ndo fazem aquilo que pensam ser bom devido a falta de uma “boa natureza ou nutri¢ao
da alma”. Mas se ndo existe tal coisa como ser dominado pelos prazeres, o que de fato

ocorre nessas ocasifes? Segundo os muitos, duas crencas explicam esse fendmeno: a

® para um outro exemplo de elitismo nos didlogos ditos de juventude, ver Crito 44d.
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ndo-identidade entre prazer e bem (pois, de outro modo, nao haveria o conflito entre
algo prazeroso e aquilo que ele sabe que é melhor) e a falta de soberania da ciéncia.
Para explicar esse mesmo fendmeno, Sécrates langa méo de duas teorias opostas as dos

muitos: identidade do prazer e bem e soberania da ciéncia.

Construcao da tese popular

Até aqui Socrates estabeleceu os fundamentos do problema. Ele deseja analisar o
fendmeno que os muitos descrevem como sendo a situacdo na qual alguém acredita ser
dominado por um prazer e fazer algo contrario ao que sabe, ou seja, a ciéncia. Os
muitos assim compreendem tal fendmeno porque interpretam-no com base em dois
principios: ndo-identidade entre bem e prazer e ndo-soberania da ciéncia. Sdcrates entdo
apresenta fundamentos contrarios a estes e quer investigar como explicar tal fenémeno
com base naqueles fundamentos que ele proprio estabeleceu.

Nesse momento do texto, apos expor os fundamentos da interpretacdo dos
muitos, Socrates dard um passo além e explicara toda a “teoria popular”, ou seja, o
modo como 0s muitos interpretam o comportamento humano a partir daquelas hipdteses
anteriormente estabelecidas.

Primeiramente, ao dizer que “somos dominados pelos prazeres”, os muitos
dizem, implicitamente, que, mesmo desejando alguns prazeres, sabemos que tais
prazeres sdo maus. Mas por que 0s muitos pensam que certos prazeres sdo maus? Isto
ndo se da porque eles créem que o prazer nele mesmo € mau, mas, antes, porque eles
acreditam que certas acOes, embora prazerosas momentaneamente, trazem muitos
desprazeres no futuro. Do mesmo modo com as dores. Algumas delas sdo tidas como
boas porque evitardo dores futuras ou proporcionardo prazeres futuros. Desse modo,
esclarece Socrates, ndo é verdade que 0s muitos pensem que prazeres e bens sdo coisas
distintas. Eles apenas consideram que certas agcdes, embora proporcionem certo prazer
imediato, sdo causas de muitas dores futuras e, por essa razdo, sao mas. Em dado

momento da sua argumentacdo, Socrates dira:

“- Entdo o que vocés consideram mau é o sofrimento, e bom o prazer, ja
que até a propria alegria vocés dizem que é ma quando priva de mais prazeres
gue os que ela mesma comporta, ou predispde para maiores sofrimentos que 0s
prazeres tem em si; pois se é por outro motivo que vocés chamam de ma a
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prépria alegria, ou por ter em vista um outro fim, poderiam dizer-nos; mas nédo

poderdo. — Também penso que ndo. Disse Protagoras®’.”

Observemos, na passagem acima, como Sécrates e Protdgoras discutem apenas o
modo como 0s muitos pensam ser a relagcdo entre o bem e o prazer, mas néo afirmam
essas posi¢fes como suas. Outro ponto a ser observado é que, aqui, ja ndo estamos mais
no registro simplesmente da bondade do prazer por si s6, mas que 0s muitos consideram
que ndo ha outro objeto de desejo além do prazer, ou seja, ndo hé& outro bem além do
prazer. H4, portanto, uma total modificacdo da primeira hipdtese popular - se na
primeira formulacdo os muitos afirmavam que bem e prazer eram coisas diferentes,
agora, depois de convencidos pela argumentacdo de Socrates, eles dizem que bem e
prazer sdo idénticos, que o prazer é a Unica motivacdo possivel para a acdo humana.
Desse modo, Sdcrates convence 0s muitos acerca da identidade entre o bem e o prazer
e, com tal identidade como fundamento, podera mostrar a impossibilidade da akrasia.

E verdade, porém, que ndo eram apenas 0s muitos que defendiam a n&o
identidade entre 0 bem e o prazer, mas também Protagoras e este, por sua vez, nao
parece ter sua opinido alterada pela argumentacao, pois ele ndo responde as questdes de
Socrates como se tivesse que defender uma posicdo propria, mas antes sempre

incorporando as opinides e 0 modo de pensar dos muitos.

A impossibilidade da vitdria da paixao sobre o bem

Uma vez que os muitos foram convencidos da identidade entre o bem e o prazer,
torna-se facil para Socrates mostrar a impossibilidade de ser vencido pelos prazeres,
pois, se antes diriamos “X faz algo mau mesmo sabendo que o que ele faz ¢ mau, pois ¢
vencido pelos prazeres”, agora, ao aceitarmos a identidade entre o bem e o prazer,
dizemos “X faz algo mau mesmo sabendo que o que ele faz ¢ mau, pois é vencido pelo

bem”, o que ¢ um absurdo manifesto.

¢ Protdgoras 354c-d:

“ToUT dpo NYELOD’ elval Kakdv, TAV AUTNV, Kol dyaBov THv ndovry, £mel Kal avtod Tt Xaipetv Tote
AéyeTe KaKOV v, dtav Peldvwy 18oviv amootepii i doac avtod xel, i Aumac pelloug mopaokevdln
TV év auT® NAdoviv: émel el kot GAoO TL aUTO TO Xalpelv Kakdv Kalelte kal ei¢ dMo T
télocamoPAsPavteg, £xolte AGv Kal NUIv eimelv: GAN olx €€ete. 006 €upol Gokoliow, E€dn O
Mpwtayopag”.
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Socrates, portanto, prova a impossibilidade da akrasia e esta, agora, a um passo
de provar que alguém, sendo sabio, possui todas as virtudes, visto que nada pode vencer

a sabedoria, nem as paixdes, nem 0s prazeres.
A arte da medida

Uma vez explicada, em teoria, a impossibilidade de o prazer vencer o bem,
Socrates devera agora explicar o fenbmeno da akrasia, isto é, o que de fato ocorre
qguando alguem, aparentemente, faz algo que ele sabia ser mau.

Sacrates diz que diferenciamos a¢des melhores e piores com base no que é mais
ou menos prazeroso. O fato de alguém saber que uma acdo é ma e mesmo assim fazé-la,
pelo prazer que pode obter ali, é entdo explicado como alguém que faz uma acdo menos
prazerosa do que outra acdo (ou inacao) possivel. Esse erro de calculo pode ser de
varios tipos. Por exemplo, por nimero, quando alguém troca Vvarios prazeres por um
unico, ou por extensdo ou intensidade, quando alguém troca um prazer maior por um
menor. Por fim, outro exemplo é o erro de perspectiva, quando alguém sobrevaloriza
um prazer imediato em detrimento de um maior prazer futuro. Em cada um desses erros,
0 agente troca um prazer melhor por outro inferior, vencido, ndo pelo prazer, mas pela
falsa aparéncia de um prazer.

O erro provocado pela perspectiva sera mais trabalhado por Socrates. Ele o
compara com o0 erro de perspectiva da vista, uma vez que 0s objetos mais distantes
parecem menores, menos espessos, mais fracos e em menor quantidade. Da mesma
forma, ele nos diz, os prazeres. Dai ser necessaria uma ciéncia que nos ajude a perceber
as armadilhas da aparéncia, que nos ajude a julgar corretamente a quantidade de
prazeres distantes e, assim, compara-los com mais precisdo aos prazeres imediatos. Essa
ciéncia serd, necessariamente, uma ciéncia de medidas, ajudando a identificar as
quantidades reais de prazer em cada acdo. A arte de medir os prazeres e dores e,
conseqlientemente, medir 0 bem e o mal nas coisas permiti-nos vencer a aparéncia, e
possibilita a salvagéo de nossas vidas (o@e;aw)sg, ja que nos capacitaria a escolher o bem

e 0 mal com maior seguranca e acerto.

%8 Cf. Protdgoras 356e.
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Metrética e ciéncia do bem e do mal

Embora isso ndo seja dito explicitamente no dialogo, pode-se perceber que a arte
da medida dos prazeres e dores tem 0 mesmo papel que a ciéncia do bem e do mal em
dialogos como Laques, Carmides e mesmo Republica, uma vez que, no Protagoras, ha
uma identificacdo do prazer e do bem. A metrética é a ciéncia que garante a virtude, a
sabedoria que estd na base de cada uma das virtudes. Quando, portanto, SOcrates nos
fala de uma sabedoria a qual poderiamos reduzir todas as virtudes ele estd falando

especialmente da arte da medida dos bens e dos males.

Funcdes da passagem

Para compreender bem este momento do didlogo € necessario entender o
contexto deste e a funcdo da passagem no todo. Isso pode ser feito em dois niveis.
Primeiramente, podemos nos perguntar sobre qual é a funcdo da metrética dentro da
obra de Platdo como um todo e, em segundo lugar, podemos nos perguntar qual é a
funcdo da metrética dentro do Protéagoras.

Dentro da obra de Platdo, a funcéo da passagem sobre a metrética no Protagoras
é a de antecipar a funcdo da propria filosofia. A filosofia reaparece no Banguete com
uma funcdo analoga a da metrética no Protagoras, como um saber reconhecer 0s graus
de beleza (e, consequentemente, dos prazeres oferecidos em cada um dos graus) no
real®®. Do mesmo modo, no Fédon, apenas pela filosofia a virtude real é possivel,
gracas a capacidade que esta tem de medir corretamente os valores éticos’®. Por fim, na
Republica, o grau maximo de saber é representado pelo filésofo que contempla
diretamente a idéia de Bem’". Em todos esses casos, vemos a importancia central do
conhecimento do bem e do mal e da arte de discernir quantidades do bem no mundo
empirico.

Dentro do dialogo em questdo, a funcdo da passagem é responder ao problema
especifico da akrasia, mais do que construir uma teoria completa da acdo humana.
Quando, portanto, Socrates nos descreve o que € a ciéncia da medida e os problemas

que ela enfrenta, ele descreve-a com o objetivo de responder a esse problema. Dai,

& Banquete 210a-212a.
7 Fédon 68e-69c.
" Republica 514a-517c.
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portanto, seu enfoque na questdo do erro de perspectiva, ou seja, no erro comum de
pensarmos o prazer distante como sendo menor do que ele é.

Sdcrates deseja pensar aqui a acdo de um agente que sabe que sua agao € errada,
mas a faz mesmo assim, em vista de algum prazer. Ele ndo da exemplos, mas podemos
pensar varios: o alcodlatra que, embora deseje, ndo consegue parar de beber; a pessoa
que deseja emagrecer, mas ndo consegue entrar de dieta; 0 homem que compreende a
importancia da guerra, mas, ainda assim, tem medo e se recusa a lutar; o homem que
compreende a injustica de sua acdo, mas ndo resiste a tentacdo dos prazeres futuros
obtidos pelo dinheiro que obterd com a acdo injusta etc. Em todos esses casos,
aparentemente, o0 agente sabia da maldade de sua acdo. Sécrates dira, porém, que tal
conhecimento ndo era real. Os agentes em questdo sabem que sua agdo causara
desprazeres, mas agem porgue consideram que o prazer imediato sera maior. Trata-se,
portanto, de um erro de célculo. Esse erro € causado, principalmente, pela questdo da
perspectiva. O alcoodlatra sabe que o fato de se manter sobrio Ihe causara prazer, mas ele
ndo sabe qual é a medida exata desse prazer futuro. Além do mais, tal prazer se
apresenta diluido por todo tempo futuro, enquanto o prazer da bebida apresenta-se
concentrado, mais intenso.

Se aceitamos que Platdo ndo teve um lapso de hedonismo extremo no
Protagoras, devemos aceitar que ele pensa que a injustica € um mal sempre e que a
justica é sempre uma virtude. Dai, portanto, que 0 agente ndo devera usar a metrética
para saber se a justica Ihe acarretara mais prazer num momento determinado. Ao invés
disso, a justica é agir de acordo com a metrética, ou seja, a acdo justa € sempre a mais
prazerosa. A razdo disso € amplamente analisada na RepuUblica. O justo possui uma
alma saudavel, conseguindo, portanto, obter mais prazer que o injusto e doente. Dali,
portanto, que o injusto é alguém que falha em calcular o seu prazer, que troca um prazer
imediato, como os proporcionados pelos bens materiais, pelo prazer superior da virtude.
O sébio em metrética sabe que, qualquer que seja a situacao, a saida justa é sempre a
mais prazerosa. Dai, portanto, a unidade da virtude na sabedoria, uma vez que
conquistando esta, sabe-se em que consiste a superioridade das demais virtudes e,

portanto, torna-se impossivel agir contra elas.
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Insuficiéncia da passagem

Se lermos a passagem em questéo, com sua fungdo em mente, evitaremos muitos
problemas. Mas, se comecarmos a exigir dela mais do que ela oferece, entdo,
fatalmente, esses surgirdo. A passagem sobre a metrética ndo tem por objetivo oferecer
um modelo tedrico completo da acdo humana, mas resolver uma questdo especifica da
ética socratica. Isso ndo quer dizer que o modelo em questdo seja falso, mas antes,
incompleto. Muita coisa foi deixada de fora, pois a funcdo da passagem, como
dissemos, € a de introduzir algumas questdes relativas a importancia da filosofia como
um todo, questdes que serdo tratadas mais a fundo em outros didlogos.

Dessa maneira, Platdo ndo sente aqui a necessidade de esmiucar mais esse
modelo, de mostrar seu funcionamento pleno e nem mesmo de hierarquizar os prazeres.
De fato, 0 modelo tedrico aqui é bastante simples, enquanto a realidade moral é bem
mais complexa. Se compararmos, por exemplo, as dificuldades que Platdo levanta no
Protagoras com as dificuldades que Aristoteles coloca em sua Etica, teremos uma visio
da insuficiéncia da arte da medida aqui apresentada. Se, por um lado, Platdo cita como
erros apenas os erros de perspectiva e de julgamento simples (quanto ao tamanho e
quantidade dos prazeres), Aristételes observa como a medida exata é algo dificil de
precisar pois varia com o contexto. Em cada situacdo dada, o agente deve reformular o
problema ético, analisar todas as possibilidades e investigar qual a acdo correta e qual
deve ser a intensidade dessa acdo. Platdo parece ainda ignorar uma série de problemas
como, por exemplo, o da imprevisibilidade do mundo real. A acdo baseada num célculo
entre prazeres imediatos e futuros deve sempre levar em conta que os prazeres futuros
podem simplesmente ndo acontecer, impedidos por um imprevisto qualquer. Ou seja,
devemos ter em mente também o problema da probabilidade de um determinado
resultado.

O principal problema da arte metrética, porém, é que ela ndo é simplesmente
uma ciéncia abstrata, mas antes uma ciéncia concreta, ela é a arte de, observando o real,
saber reconhecer o que é bom e o que é ruim. Quer dizer, ainda que haja uma idéia e
uma ciéncia do bem geral, abstrato, devemos saber aplicar essa idéia em situacdes
concretas totalmente dispares como ir para a guerra, cortejar uma mulher, estudar, criar
um filho, governar um reino, trabalhar, conversar com 0s amigos, satisfazer nossos
apetites, assistir um culto religioso, lidar com a pobreza, conviver com pessoas

desagradaveis, saber lidar com dinheiro, etc. Além disso, cada uma dessas situagdes
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pode se apresentar de maneiras muito diversas: lidar com a falta de dinheiro sendo um
monge ou um pai de familia faz muita diferenga. Se é um imperativo moral para o pai
de familia garantir o sustento desta, até que ponto ele esta permitido ir para conseguir o
dinheiro? Quando saberemos que uma situacdo desvantajosa huma guerra justifica uma
retirada ou nao? Ateé que ponto devemos aceitar os defeitos de outrem? Cada uma dessas
situacdes pede uma acdo especifica e o conhecimento claro do que é adequado em cada
uma dessas situacOes estd acima da capacidade humana. N&o h& nenhum mestre capaz
de nos ensinar isto.

Em suma, hd muitas outras variaveis no calculo da metrética que Platdo ndo cita
aqui. Devido a essa simplicidade, tal arte parece ser, no Protagoras, algo fécil. Ora, se
lembrarmos que a posse de todas as virtudes depende da sabedoria da arte metrética e
esta consiste apenas em ndo se deixar enganar pelos erros de perspectiva, a arte
metrética que é também a arte da moral parece mesmo ser algo fécil e simples. Dai,
também, a importancia da passagem sobre a ode de Simonides, que analisaremos no
proximo capitulo, para que possamos vislumbrar o carater divino e impossivel dessa
ciéncia, que essa pretensa facilidade € na verdade uma ilusao.

A insuficiéncia da passagem para a completa caracterizacdo da arte da medida €
reconhecida no proprio didlogo, uma vez que SOcrates encerra esse assunto da seguinte

maneira:

“Que arte e que ciéncia € esta, examinaremos mais tarde; mas que é
ciéncia, eis 0 que basta para a demonstracdo que eu e Protagoras devemos fazer
sobre 0 que vocés nos perguntaram’® .

Quer dizer, o objetivo de Platdo ndo é detalhar em que consiste a ciéncia dos
prazeres que é, também, a ciéncia do bem e do mal, mas, antes, apenas demonstrar que

se trata de uma ciéncia.

& Protdgoras 357b-c:

“ATic pév Tolvuv Téxvn Kkal émotiun éotiv adtn, eic adblg okedoueBa: 6Tl 6¢ EmOTAUN €OTiv,
T000UTOVEEQPKET TTPOC TV AMOSELEWY v Epe Sl Kal MpwTaydpav amodeital mept v fpecd’ AUEC”.

> Nussbaum (2009) ainda langa outra possibilidade de interpretacdo da passagem: o carater temporario
e meramente hipotético do prazer como Unico bem que devera ser revisado em alguma outra ocasido,
parte I1,4, IV.
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Conclusao do argumento

Ap0s explicar que algo como ser vencido pelos prazeres é impossivel, Socrates
passa a explicar o que seria tal fendbmeno. Para ele, a akrasia seria simplesmente
ignorancia ou erro de calculo. Esse fendmeno ocorre, portanto, quando alguém, ao
pensar uma acao futura, ndo sabe reconhecer ou medir apropriadamente os prazeres em
jogo, escolhendo, assim, uma agéo pior, ou seja, uma que resulte em menos prazer e/ou
em mais dor. Como ser virtuoso é justamente saber escolher a agdo que proporcione

maior prazer e menor dor, Socrates pode finalizar seu argumento da seguinte maneira:

“De modo que eis ai o que ¢ ‘ser vencido pelos prazeres: a maxima
ignoréncia. Dela Protagoras diz que é médico, além de Prddico e Hipias; mas por
imaginar que € algo diferente de ignorancia, nem vocés mesmos Vvdo nem
mandam seus filhos frequentar os mestres destas disciplinas, estes sofistas aqui,
como se isto ndo se ensinasse, e preocupados com o dinheiro e lhes recusando,
malogram vocés tanto na vida particular quanto na publica.”"*

Aqui, entdo, Sécrates relembra o tema original do didlogo (a possibilidade de se
ensinar a virtude) e reafirma que sua escolha para conversar sobre tal tema com os
sofistas se deve ao fato de estes se afirmarem como professores de virtude. Socrates
aqui parece, ao contrario do que disse anteriormente, afirmar que a virtude é possivel de
ser ensinada. Porém, se quiséssemos afirmar que tal passagem provaria uma correcdo
em sua posic¢ao inicial, deveriamos também dar uma resposta de por que Sdcrates afirma
aqui serem os sofistas os professores de virtude. Portanto, parece mais racional admitir
o traco irdnico na passagem. Mais a frente retornarei a este tema.

Muito embora Socrates, aparentemente, reconheca gque exista um fendmeno por
tras do que é erroneamente denominado “ser vencido pelos prazeres” e deseja explica-
lo, ele, na verdade, nega a sua existéncia, uma vez que, se aceitassemos que tal
fendmeno fosse real, deveriamos descartar a ignorancia como sua causa por principio.
Isso se d& porque, se ha tal coisa como “ser vencido pelos prazeres”, entdo, quem ¢
vencido, deveria antes saber e, mesmo assim, ter sido vencido — da mesma maneira

como, cito aqui um exemplo anterior de Socrates, apenas alguém que sabe pode ser

74 Protdgoras 357 e:

“GyoTeTOUT €0TlV TO /SOVAC ATTw elval, dpadia 1 peyiotn, NS NpwTtayopag 66 dnoiv latpog eival Kal
Npddikog kat Irtiac: Upelc 6¢ Sud to olecBat dAo L apabiov eivat olte aiTol olTe TOUC UMETEPOUC
naidag mapdtolg TtoUtwv SldaokdAoug ToUode TOUC ocodloTAC TEUTETE, WG oU  Sidaktod
Ovtog, AAAA kndopevol Toldpyuplou Kal oU 8186VTEC TOUTOLG KAKWG TIPATTETE Kal ibla kal Snuooiq”
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abatido, apenas quem est4 de pé pode ser derrubado’. Ao dizer que alguém sé pode
errar por ignoréncia, portanto, Socrates esta, de fato, negando a akrasia.

Retomemos o todo da argumentacdo até aqui. Vimos que a akrasia foi explicada
principalmente como um erro de perspectiva no qual os prazeres e dores distantes
parecem menores do que realmente sdo. Dai, portanto, que ser “vencido pelos prazeres”
¢, na realidade, ser “vencido pelas aparéncias”. O sujeito que conhece a arte da medida
deve, portanto, conhecer algo para além das aparéncias, algo que lhe permita julgar as
aparéncias. Um forte candidato para esse algo, sdo as ldéias, as entidades inteligiveis
que explicam o real. A ciéncia da medida, portanto, ndo seria apenas a arte de “pesar” e
“etiquetar” diferentes prazeres, mas sim o reconhecimento de uma Idéia de Bem que
sirva de critério absoluto para julgar todos os casos’®.

Por fim, podemos dizer que é possivel que alguém tenha a opinido correta sobre
atos morais e virtudes numa determinada situacdo, mas como tal opinido ndo € segura, é
possivel que tal agente se deixe levar pelos prazeres que ele conhece por experiéncia ao
invés de escolher os prazeres morais que ele conhece apenas em teoria e que lhe
parecem menores do que 0s primeiros. Essa posicdo ndo contraria o intelectualismo
socratico nem a negacdo da akrasia, na medida em que os prazeres do corpo também
podem ser levados em conta no calculo. Por exemplo, posso considerar os prazeres de
uma dieta saudavel um bem e o gosto de certa comida ndo-saudavel um bem. Ora, nos
diz Socrates, tanto aquele que escolhe se abster do alimento ndo-saudavel quanto aquele
que escolher comer estdo comportando-se de acordo com suas crencas. Quem escolhe

comer pensa ser o prazer da comida maior que o prazer da dieta.
Dialogo com os trés sofistas

Na sequéncia do texto, Socrates chama Hipias e Prodico para se juntarem a
discussdo com Protagoras. O primeiro topico desse momento é a unidade entre o bem e
0 prazer, com a qual todos concordam concordam. Observe-se, no entanto, que quando
discutia com Protagoras, este ndo concordou totalmente com isto e apenas concordou
em deixar SOcrates prosseguir seu argumento, sem comprometer-se de antemao com 0s

resultados. Além disso, a tese hedonista é feita em nome dos muitos e ndo é claro se

7 Cf. Protdgoras 344c - 345b.

’® Essa tese foi, em grande medida, extraida de Shorey (2008), p. 22-24. Porém, ao contrario de Shorey,
ndo entendo que a introducdo da questdo das Idéias como critérios para a acdo do sabio seja
incompativel com a tese da arte da medida.
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Protagoras ou o préprio Socrates partilha dela. Aqui, no entanto, nenhuma reserva
parece ter sido feita e eles concordam com tal unidade ou identidade sem levantar
nenhuma objecdo de nenhuma espécie’”’. Em seguida, ambos concordam com a
afirmacdo de Socrates segundo a qual uma vida bela, boa e util é uma vida prazerosa e,
mais uma vez, concordam sem envolver a questdo dos muitos na discussao, ou seja, eles
concordam em seus proprios nomes.

Trata-se de um momento dificil do texto, pois até entdo Socrates e Protadgoras
discutiam o que os muitos consideravam ser a relacdo entre o prazer e o bem. Dai,
entdo, que, para entender este momento do texto, parece-me necessario responder a duas
perguntas contrérias: 1) por que Sdcrates evita, primeiramente, concordar diretamente
com a tese da identidade entre prazer e bem, fazendo esta identificagédo, antes, em nome
dos muitos? 2) Por que Socrates funda o seu argumento na identificacdo entre o prazer e
0 bem se ele hesita em concordar sem reservas com relacéo a isto?

Retomemos a argumentagdo: primeiramente, Sécrates diz, em seu proprio
nome, que o prazer € um bem. Podemos atribuir tal tese a Platdo sem problemas.
Protagoras, porém, hesita em concordar, ja que considera que alguns prazeres podem ser
considerados maus. Soécrates se esforcara para demonstrar que os muitos, quando
pensam que um prazer € mau, consideram que mais dores e menos prazeres advirdo
daquele primeiro prazer. Protagoras concorda que 0s muitos pensam assim. Mas, agora,
Socrates e os sofistas parecem defender eles mesmos essa posicdo. De um ponto de
vista estritamente argumentativo, devemos entender, portanto, que Protadgoras e 0s
demais sofistas foram convencidos, juntamente com os muitos, de que ndo ha prazeres
maus em si mesmos, mas apenas maus em suas consequéncias.

Creio, também, que essa hesitacdo com relacdo a defesa de tal tese se da porque
Platdo esta aqui construindo seu vocabulario filoséfico. Defenderei, mais a frente, que
por “prazer” ndo devemos entender aqui apenas o prazer fisiolégico, mas antes a
satisfacdo advinda da conquista de um bem desejado. Dessa maneira, Platdo ndo é, em
nenhum momento de sua obra, um hedonista classico ou um Benthamita, como querem
Shorey e Nussbam™. mas, antes, defende a tese da identidade do prazer e do bem no

interior de sua teoria acerca do desejo, do amor e da beleza.

77 por essa razdo, uma interpretacdo como a de Jaeger (2010), p.641-642 que diz que Sécrates nao
defende o hedonismo no Protdgoras e atribui tal posicdo aos muitos ndo tem suporte textual.
7% Shorey (2008), p.20 e Shorey (2009), parte |1, 4, IV.
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Penso que esta saida, que sera apresentada em maiores detalhes mais a frente, é
mais satisfatoria que a de comentadores como Vlastos que deformam o texto ao dizer
que, embora Sécrates identifique prazer e bem, ele, na verdade, afirmaria apenas que o
prazer é um bem e que tudo aquilo que for um bem sera também agradavel*; ou, como
Idelfonse, que praticamente anula todo o dialogo ao defender que os argumentos finais
pelo hedonismo e pela ciéncia da medida séo, provavelmente, demonstragfes da
habilidade eristica de Socrates e de sua capacidade de fazer o discurso fraco vencer o
forte®®; ou como Shorey, que oferece duas interpretacdes: ou trata-se de uma posic&o
inicial de Platdo, ja alterada no Goérgias ou o hedonismo deve ser atribuido ao carater
eristico do debate, permitindo a Sécrates defender posices sabidamente falsas®, ou
ainda a posicdo de Khan, que entende como meramente estratégica a defesa do
hedonismo na passagem e que a falsidade de tal esta implicita no texto®.

Apds assegurar a identidade entre o prazer e o bem, Sécrates diz algo que

constitui uma novidade com relacéo a discussao prévia com Protagoras:

“Se entdo o prazer ¢ bom, ninguém sabendo (odte €iddC) OU
considerando (obte oidpevog) que outras agbes sdo melhores que as que faz, e
possiveis, continua a fazer as que faz, quando é possivel fazer as melhores

(.“)83”

A distincéo entre saber e considerar, entre “cidmg” e “oidpevos” € importante e
parece ser proposital para evitar um erro de interpretacdo. N&o se trata aqui, portanto, de
afirmar que apenas a ciéncia é invencivel, mas que também a opinido que alguém
possua é invencivel e causa suficiente para a agdo dessa pessoa®, pelo menos assim o é
no Protagoras. Toda acdo humana deve ser explicada com base naquilo que o agente
pensava ser 0 caso, quer seja isto um conhecimento ou uma opiniéo.

Na seqiiéncia, Socrates convence os sofistas de que o “deixar-se dominar” (10

fitto &ivor ovtod) é ignordncia, enquanto o “dominar-se” (kpeittw £ovtod) €

7 Vlastos (1956), p.xxxix-xIv.

80 Idelfonse, Introduction

¥ Shorey (2008), p. 20-25.

8 Kahn (1988), p.46-51 e Kahn (1998), p.243.

8 Protdgoras 358b-c:

“ef &pa, EPnv Eyw, TO NBU AyaBdv éoTwy, oUSELC olTe eldwC olte oldpevog Ma Pertiw givat i & TOLET,
kal duvarta, émnetta molel tadta, €0V Ta BeAtiw”.

# Por essa razdo, também, a negacdo do intelectualismo por Kahn, dizendo que o Protdgoras defende
apenas que a ciéncia € invencivel e ndo todas as opinides, é invélida. Cf. Kahn (1998), p.226-233.
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sabedoria®™. Mas aqui temos que entender o que é dito, pois a ignorancia néo é se deixar
vencer pelos prazeres, visto que o prazer € um bem e, portanto, algo a ser conquistado,
desfrutado e ndo algo perigoso e dominador. A ignorancia é deixar-se vencer por uma
aparéncia de prazer que nos impede de alcancar prazeres maiores. Do mesmo modo, a
sabedoria é dominar-se contra a aparéncia de prazer. Ora, essa linguagem do dominar-se
e do “deixar-se dominar” ¢ tipica de uma discussdo moral a respeito dos prazeres
sensuais e Socrates parece aqui apontar que 0s prazeres sensuais sdo, comumente, tidos
como maiores do que realmente sdo, ao passo que hd também outros prazeres que,
muito embora desprezados pelos muitos, sdo nobres e superiores. Dai que ceder a um
prazer sensual em detrimento de um prazer causado pela saude da alma virtuosa é
pensado como um erro de calculo ou ignorancia por Sécrates.

Por fim, Sdcrates ainda faz com que Protagoras, Hipias e Prodico concordem
que ninguém faz voluntariamente aquilo que pensa ser mau. E, mais uma vez, Sécrates
reforca que ndo é apenas a ciéncia que € invencivel, como poderiamos pensar no
comego do argumento, mas que as opinides também sdo invenciveis, ndo podem ser

vencidas pelas paixdes:

“(...) ninguém enfrenta de bom grado o que ¢ mau ou 0 que pensa ser
mau e que nem mesmo isto, parece, estd na natureza do homem, o querer ir de
encontro ao que se pensa mau em vez de bom (...)%”

Entdo, todo homem é determinado por suas opinides e fara aquilo que melhor
Ihe parecer. Isso, porém, quer dizer que a racionalidade é o Unico motor da natureza
humana? Sim e ndo. Sim, porque toda acdo humana deve estar em acordo com a razao
do agente. N@o, porque esta razao é, por sua vez, determinada pelos desejos. A acdo que
0 homem pensa ser a melhor é aquela que lhe parece mais prazerosa. Ha aqui, portanto,
um circulo entre razdo e desejo e, veremos a seguir, também da parte irascivel da alma.
De um modo geral, todo homem age de acordo com sua razdo, mas sua razdo €
determinada pela aparéncia dos prazeres. Dai, portanto, que ndo temos, no Protagoras,
um Sécrates que cré que antes de cada acdo humana h4 uma deliberagdo racional sobre
0 topico em questdo, mas simplesmente que todo mundo age de acordo com o que lhe

parece mais prazeroso. Por exemplo, suponhamos alguém que, tentado por uma comida

8 Protdgoras 358c.

®protdgoras 358¢-d:

“¢rii ye T KoK OUBELC £V Epxetol oU6E £ml & oleTal Kokd eival, oUS EoTtolto, WC £OoLKeV, &V
avBpwrou duoeL, Mt & oletat Kakd eivat £BEAewV éval Avtt TV dyaddv”.
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que lhe agrade muito, saia da dieta que seguia até entdo. Socrates ndo diz que a pessoa
em questdo, de repente, passou a considerar que a dieta ndo era algo bom e nem que
considera firmemente que o gosto de tal comida é mais prazeroso que as consequéncias
da dieta, mas, antes, que, tentado pela aparéncia de prazer da comida, o agente em
questdo decida por sair da dieta por ndo resistir aquela aparéncia de prazer que, dada a
proximidade, ilude o agente que, como hipnotizado, julga, ainda que por breves
instantes, algo maior do que os prazeres longinquos e diluidos da boa saude.

Observemos ainda, a possibilidade de opinides conflitantes numa mesma pessoa.
Uma mesma pessoa pode, para continuarmos no exemplo, considerar que certa comida é
deliciosa e, a0 mesmo tempo, pensar que tal comida € prejudicial a sua salde e que a
salde Ihe seja um bem e, portanto, tal agente estara em perpétuo conflito acerca do que
fazer com relacdo a tal comida. Sua acdo, portanto, sera determinada por aquilo que
considerar melhor na hora da acdo, muito embora a escolha pela comida ou pela dieta
n&o implique numa crenca de que o preterido seja mau, mas apenas menos bom, menos
desejavel.

Na sequéncia, Soécrates, mais uma vez, faz Protagoras, Hipias e Prddico
concordarem que o temor € a expectativa de um mal futuro. Dai, portanto, que ninguém
enfrentara aquilo que teme, ou seja, que considera mau. Enfrentar o que teme é desejar
algo que pensa ser mau, portanto, um contra-senso. Devemos lembrar aqui, porém, que
muitas vezes um agente esta entre duas opcdes dolorosas e, portanto, méas. Nesse caso,
ele escolhera agir da maneira menos dolorosa e estd disposto a enfrentar as
consequéncias disto. Por exemplo, um cidaddo grego cuja pélis estad na iminéncia de ser
invadida devera escolher entre lutar até a morte ou ser escravizado. Nesse caso,
temendo mais a escraviddo que a morte, 0 agente corajoso e que teme as coisas certas,
escolhera lutar e morrer, ainda que ele ache que, por si s6, a guerra e a morte sdo mas.

Veremos, também, que os desejos da parte irascivel da alma sdo também
determinados por aquilo que o agente considera mais ou menos agradavel. Nesse caso,
entdo, todo agente agira de acordo com o que pensa ser 0 melhor, mas o que ele pensa
ser 0 melhor esta, mais uma vez, dominado por aquilo que parece ser 0 mais agradavel.

A teoria de acdo esbocada no Protagoras, longe de ser paradoxal, como quer a
maioria, €, na verdade, bastante intuitiva. Nega-la é basicamente afirmar que ha acbes
que fazemos contrariando as determinacBes de nosso intelecto, como num filme de
terror onde a médo da pessoa cria uma vontade propria e contraria as determinagdes do

agente; pois Socrates ndo esté dizendo que toda acdo é determinada exclusivamente pela
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razdo (se assim fosse, sua reflexdo sobre o prazer ndo teria lugar aqui), mas que, ainda
quando decidimos pelo prazer corpéreo em detrimento de outro bem mais duradouro,
esta acdo deve ser sancionada pelo intelecto. De outro modo, 0 agente ndo seria livre e
sua acdo seria puro reflexo, como um microrganismo reagindo a estimulos externos. Se

a acdo é livre, entdo ha decisdo e a decisdo € um ato do intelecto.

O corajoso, o covarde e o perigo — Uma nova concepgéo do prazer

Socrates retomara aqui a posicdo inicial de Protagoras no come¢o do argumento,
a saber, que embora quatro das cinco partes da virtude se assemelhassem bastante entre
si, a coragem diferenciava-se de todas as outras. E a prova que Protagoras ofereceu foi a
seguinte: existem homens nada virtuosos e que, nao obstante, Sdo corajosos.

Vimos que a primeira parte do argumento ja responde a objecdo de Protagoras,
uma vez que a simples ousadia ndo configura coragem, pois, para ser corajosa, € preciso
que tal acdo seja virtuosa, ou seja, boa e bela. Protagoras entdo dird que para ser
corajoso ndo basta a sabedoria, ¢ necessaria ainda uma certa “boa nutricdo das almas”.
Ou seja, 0 ponto aqui parece ter mudado. Se antes Protagoras falava que é possivel ser
corajoso sem ser sdbio ou virtuoso, agora ele chama a atencdo para o fato de que é
possivel ser sdbio ou virtuoso sem ser corajoso. Para ser corajoso a sabedoria ndo basta,
é preciso algo mais.

Socrates usard agora de todo o edificio tedrico que construiu com a ajuda dos
sofistas acerca da impossibilidade da akrasia para provar sua teoria acerca da unidade
das virtudes. Chegamos, portanto, aqui, ao apice da segunda parte do terceiro argumento
pela unidade da virtude, argumento este que, por sua vez, € o principal do didlogo.

Socrates retoma a investigacdo acerca da unidade das virtudes, perguntando pelo
objeto que os corajosos enfrentam. Seria este objeto 0 mesmo que o0s covardes
enfrentam? Protagoras ja percebe, aqui, a derrota inevitavel e, num primeiro momento,
tergiversa dizendo que todos concordam que 0s corajosos enfrentam o que é temivel,
enquanto os covardes apenas o confiavel. Socrates, porém, consegue contornar a
situacdo rapidamente. Concorda-se que todos dizem isto, mas e ele, Protdgoras? Ele
reconhece que € impossivel enfrentar aquilo que é temivel, pois seria como ir,
voluntariamente, de encontro ao mau. Porém, prossegue Protagoras, corajosos e

covardes se atiram contra objetos diferentes e da um exemplo concreto: o covarde foge
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da guerra e o corajoso a enfrenta. A partir desse momento, Socrates se esforca em
demonstrar a razdo da distin¢cdo de comportamentos entre corajosos e covardes.

O corajoso, visto ser virtuoso, enfrentara aquilo que for bom e belo enfrentar. J&
0 covarde, Vvisto ser vicioso, ndo reconhece a beleza e a bondade na guerra e, por isso,
foge desta. Respondendo, entdo, diretamente ao exemplo concreto de Protagoras,
Sécrates diz que ir a guerra € bom e belo e, portanto, quem o faz é corajoso, enquanto
quem foge da guerra é covarde.

Socrates completa a descricdo dizendo que, uma vez que ir para a guerra é algo
belo e bom, entdo devera ser também agradavel (759)%’. E um momento interessante do
texto, pois “agradavel” ou “prazeroso” ndo sdo adjetivos que normalmente associamos
a guerra. Mesmo quando elogiamos a guerra, dizemos que ela é nobre, viril, gloriosa,
fortalece os homens e outros adjetivos marciais, mas ndo que ela é agradavel. Por essa
razdo, Protdgoras, ao concordar com Sdcrates diz: “pelo menos assim o admitimosss”,
indicando que, apesar de ser levado a concordar com tal pelo movimento do argumento,
tal afirmacdo ndo deixava de ser um contra-senso. Mais importante, porém, que notar o
carater paradoxal de tal afirmacédo é notar que a guerra é chamada de agradavel por ser
bela e boa, invertendo assim a dire¢do do terceiro argumento como um todo que dizia
que algo era bom porque agradavel. Temos aqui, portanto, um refinamento do sentido
de “agradavel”, onde este termo indica ndo s6 aquilo que produz prazer sensual, mas
também o prazer originado das coisas belas e boas, 0 prazer que podemos associar, com
a ajuda da Republica, a satde da alma®®. Temos aqui, portanto, a origem de um prazer
moral.

Poder-se-ia objetar ainda que nada desse tipo foi dito explicitamente no
Protagoras. Embora isso seja verdade, considero, sim, que tal seja uma indicacao
indireta, mas ndo obscura da existéncia de outros prazeres, através do exemplo de um
prazer ndo sensual. Além do mais, a ideia de associar a virtude a salde da alma nao é

tardia em Platdo, e ja se encontra no Criton:

¥ protdgoras 360a.

8 Protdgoras 360a:

“aA\a kol todto €av Opohoy@pey, Ebn, StadBepolpev Tag Eunpocbev dpoioyiag”.

¥ poder-se-ia objetar que por “prazeroso” aqui Platdo entende algo como “menos doloroso”, na medida
em que lutar causa dores menores do que morrer ou ser escravizado juntamente com familiares e
parentes. Mas, repetimos, ndo é o que Sécrates diz no texto, pois ele chama a guerra de prazerosa por
ela ser boa, bela e nobre. Além disso, se compreendermos aqui “prazeroso” como “menos doloroso”,
seria algo facil chamar a atencdo deste ponto para os covardes, transformando-os em corajosos.
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“- Ora bem! Se nds corrompemos o que se torna melhor com um regime
saudavel e se estraga com praticas nocivas, por seguirmos a opinido de pessoas
carentes de autoridade, serda possivel viver em semelhante estado de
decomposicdo? Tudo isso se relaciona ou ndo se relaciona com o corpo? - Sim. -
Podemos viver com o corpo abalado e arruinado? - De forma alguma. - E valera
a pena viver, se vier a corromper-se 0 que em nos se deteriora com a injustica e
se aperfeicoa com a justica? Ou devemos considerar mais vil do que o corpo
essa qualquer coisa que ha em noés, que se relaciona com a justica e a injustica? -
De forma alguma.”*

Além do Criton, tal concepgdo de justica também ja se encontra no Gérgias™.
N&o temos motivos para ndo incorpora-la também ao Protagoras. O Criton, alias,
parece mesmo esclarecer um ponto do Protagoras. Percebe-se pela passagem acima que
0 corajoso, virtuoso que é, considera a salde da alma, garantida pela justica, mais
valiosa e, portanto, mais prazerosa, do que a prépria vida. Esse parece-me ser o0 sentido
mais evidente para a passagem em questdo do Protagoras, na qual a coragem de ir a
guerra ¢ elogiada.

Desse modo, o covarde foge da guerra porque ndo é capaz de reconhecer o
prazer contido nas coisas boas, belas e nobres, preso que esta aos prazeres sensuais tao
somente. J& 0 corajoso enfrenta a guerra por reconhecer esse prazer e por, como
qualquer ser humano, se atirar na direcdo de tudo aquilo que é prazeroso. Desse modo,
também a coragem est& fundada na sabedoria e a covardia na ignorancia. Dito em outras
palavras, na medida em que alguém conhece a arte da medida, este alguém sabe
distinguir os verdadeiros prazeres dos falsos e sera sempre corajoso.

Observa-se, por fim, que ao término do dialogo, para explicitar aquilo que é o
esboco de uma teoria da acdo humana, Platdo ja nos fala aqui de motivagdes racionais
(crencas), irasciveis (coragem e medo) e desiderativas (prazeres e dores), ou seja, dos
desejos de cada uma das partes da alma, tal como apresentada na Republica. E se a parte
racional da alma parece ter alguma preponderancia é apenas porque ela € quem decide
quais dos prazeres e desejos seguir, e ndo porque ela seria a Unica a desejar. Dai,

portanto, que o intemperante ndo é intemperante por uma simples falha de célculo

% para a presente tese, uso a traducdo de Manuel de Oliveira Pulquério, com modifica¢des. Criton 47d-
48a:

“dépe 6N, €av TO UTO TOU UylewvoD PEV BEATIOV ylyvouevoy, OO tod voowdoug 6¢ SladBelpopevov
SLoAéowpeV TEBOHEVOL Ui Tf TV EMaidviwy SOEN, apa PLwTov ARIV oty SledBappévou altol; EoTt
8¢ mou Ttolto ompo: f oUXL val. &p’ olv BLwTdv AUV oty HETA poxBnpol kol SledpBoppévou
OWUOTOC; OUSAUGC. GANQ HeT ékelvou dp’ ARV BLwTOV StepBapuévou, K TO &Sikov pévAwpBaTal, T 6&
Sikatov ovivnow; fidauldtepov AyolpeBa elval To0 CWHATOC EKelvo, BTL MOT £0TL TAOV AHETEPWY,
niepl 6 1) te adikia kat ) dikatoouvn €otiv; 00SAUKC.

' Gérgias 504d.
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racional e poderia deixar de sé-lo se simplesmente aprendesse a calcular corretamente,
se, enfim, fosse refutado numa discussdo filoséfica por alguém mais sabio do que ele.
Alids, os didlogos de Platdo tém diversos personagens que ndo se deixam convencer
pelos argumentos de Sdcrates, ou seja, Platdo estava inteiramente convencido da
dificuldade da persuasdo pela discussdo racional. O intemperante é intemperante pois
deseja os prazeres sensuais desmedidamente com toda sua alma, preferindo-os aos
prazeres da honra ou da sabedoria. Tudo isso é bem representado pelo Célicles do
Gorgias, especialmente na passagem na qual ele ataca a filosofia como algo que impede
0 homem, mesmo de boa natureza, de obter valores maiores como o conhecimento de
leis, neg6cios e os prazeres e paixdes humanas®. Por fim, Célicles diz mesmo preferir
0s prazeres a razdo, de modo que o valor da razdo é apenas instrumental, na medida em
que ela nos ajuda a obter mais prazeres. Querer fazer a vontade obedecer a razdo, €, para
Célicles, uma perversdo estipida®™. Calicles, coloca-se assim, acima da filosofia e pode
passar todo o final do didlogo ironizando a discussdo, sem leva-la a sério, tratando-a
como uma simples e infantil brincadeira de Sdcrates. Ou seja, Célicles se coloca
completamente fora da possibilidade de ser educado®. Outra figura que exemplifica
muito bem essa questdo é Filebo que, preferindo os prazeres ao conhecimento como
causa de uma boa vida, ndo vé motivos por participar de uma discussdo filoséfica que,
talvez, Ihe trara maiores conhecimentos, mas da qual ele ndo espera maiores prazeres.
Agora que a vitoria de SOcrates parece inevitavel, Protagoras novamente
demonstra-se relutante em responder. Porém € bem verdade gque, ao longo deste terceiro
argumento, o comportamento de Protagoras foi exemplar, ndo dando a Sécrates motivos
para reclamacdo®™, de modo que é dificil precisar porque ele se mostra relutante
novamente aqui. Talvez tenha se arrependido de dialogar filosofica e honestamente,
temendo por sua fama e seus negocios, talvez tenha simplesmente mudado de humor e,
talvez, tenha se irritado com o comportamento de Sécrates no final da discussdo que
parece prolonga-la desnecessariamente, saboreando ao maximo a sua vitéria®™. De todo
modo, Protagoras encontra-se de mau humor ao fim do dialogo e responde a Gltima

pergunta de SAcrates da seguinte maneira:

2 GOorgias 484c-486d, especialmente 484d.

% Gérgias 491e-492c.

* Como o proprio Calicles confessa em Gdrgias 493d.

* Com excecdo, talvez, de Protdgoras 359d.

% E 0 que o proprio Protagoras parece alegar ao dizer “tu me parece, 6 Scrates, gozar da vitéria de ser
eu o respondente”. Cf. Protdgoras 360e.
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“Este favor entdo eu farei e afirmo que pelo que foi admitido, isso me
parece ser impossivel®’.”

Protagoras volta agora a formulas sofisticas que dificultam o didlogo, pois ndo
diz concordar de boa vontade, levado a isso pela razdo, mas apenas “para ser agradavel”
e seguindo “os principios que assentamos”, quer dizer, nao concorda por homologar
com o que foi dito, mas como quem concede algo a alguém apenas para se livrar de uma

fonte de irritacéo.
3. Conclusbes
3.1 Sobre o intelectualismo e o0 hedonismo do Protagoras

Se pensassemos que o intelectualismo socratico consiste na crenca de que a
Unica motivacgdo para acdo humana s@o os desejos racionais, s poderiamos concluir que
o intelectualismo socréatico € uma posi¢do absurda e que ou Platdo mudara de opinido ao
longo de sua vida ou que Platdo nunca defendeu uma posicao intelectualista. Parece-me,
entretanto, inegavel que, na passagem na qual Socrates conversa com os trés sofistas
(Protagoras, Hipias e Prédico)®, Sécrates defenda, sim, uma posicdo préxima dessa
interpretacdo, a saber, que a acdo de cada individuo é determinada somente por aquilo
que ele pensa ser o melhor. Além disso, tal posicdo ainda se mostra presente num
dialogo tio tardio como as Leis* e, portanto, ndo é exclusiva do jovem Platdo. Contudo,
é necessario que entendamos melhor o que é esta posicdo intelectualista para ndo
cairmos no outro erro, a saber, que se trata de uma posi¢do absolutamente falsa seguido
do espanto por Platdo ter defendido, em algum momento, uma posicéao tdo absurda.

Como foi dito nas paginas acima, devemos conciliar aqui o intelectualismo
socratico com o seu hedonismo — outra posi¢do problematica de Socrates neste didlogo.
Temos, entdo, que cada um age de acordo com aquilo que ele pensa ser o melhor, mas o
que ele pensa ser o melhor é sempre o que lhe é mais prazeroso. Ndo se trata, portanto,

como se poderia crer, que cada agente age de acordo com uma doutrina moral

7 Protdgoras 360e:

“xaplodpat oOv oo, Kot Aéyw BTLEK TV WHoAoyNHEVWY A8UVaTOV ot Sokel elval”.
% protdgoras 358a-e.

% Leis 731c-d.
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previamente pensada, como se, para agir, alguém tivesse antes que ter pensado séria e
filosoficamente numa hierarquia dos valores e prazeres. Ao invés disso, pensar a
hierarquia dos valores e prazeres é justamente a novidade que Platdo quer introduzir
com esse dialogo.

Vimos também que devemos ter cuidado com o termo “prazer”, pois Socrates
nos diz que, uma vez que ir para guerra é algo belo e bom, ir para guerra é prazeroso'®.
Ora, mesmo quando elogiamos a guerra, ndo é costume chama-la de prazerosa. Temos,
entdo, uma resignificacdo deste termo. “Prazer” aqui ndo ¢ mais apenas o prazer
fisioldgico, carnal, mas também um prazer intelectual ou moral, nascido de uma agéo
boa e bela.

Notemos ainda que Platdo usa da tese intelectualista e da tese hedonista para
explicar o que é a coragem. Quer dizer, nesta incompleta teoria da acdo, temos ja a
razdo, o apetite e a o irascivel como motores do homem. O homem age sempre de
acordo com a razdo e esta é determinada pelo desejo que, no homem comum, quase
sempre é o desejo dos apetites, dos prazeres carnais, sensuais. Mas h4, ainda, outros
tipos de prazeres, como por exemplo, os prazeres do irascivel, da honra, do orgulho, da
gldria. E, por fim, ha ainda os prazeres racionais, da sabedoria e da justica, da boa acédo
proveniente de uma alma saudavel. E claro que, no Protagoras, as coisas ndo estdo tdo
claras assim, mas defendo que os elementos para uma teoria mais completa da alma ja
estdo todos presentes ali.

Portanto, uma teoria intelectualista extrema s6 é possivel se ndo atribuirmos
nada mais ao pensamento de Platdo a ndo ser 0 que esta escrito no Protagoras e, mesmo
assim, trata-se de uma ma interpretacdo, ja que ele expde a tese intelectualista e a
hedonista para explicar por que é impossivel ser vencido pelas paixdes e ndo como
proposta para uma teoria completa da acdo humana, algo que ele s6 fara na Republica.

Daqui nds vemos também uma saida para outro ponto problemaético do texto: a
tese hedonista, a identidade entre prazer e bem. Esta tese s6 é tdo problematica se
pensarmos o prazer como apenas o prazer fisioldgico, sensual, fisico etc. Porém, se
identificarmos o prazer como o produto da satisfacdo de um desejo qualquer, a tese
hedonista ndo sé torna-se mais aceitavel como parece mesmo ser coerente com o todo

da obra platénica.

%protdgoras 360a.
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Vimos que o sujeito age de acordo com sua inteligéncia, de acordo com o que
ele pensa ser o melhor e isso, 0 que ele pensa ser o melhor, ndo é o fruto de uma longa
consideracao filosofica, mas, antes, simplesmente, o que ele deseja e valoriza. Ou seja,
0 motor de acdo do homem n&o é a razao pura, mas antes o desejo de algum bem que ele
ndo possui. Dai, entdo, o hedonismo presente no Protagoras, onde o prazer € idéntico
ao bem, pois se 0 bem é sempre 0 objeto de nossas vontades, 0 prazer que se segue a
conquista do bem € inseparavel daquele e podemos, em certo sentido, considerar o0s
termos “prazer” e “bem” como intercambiaveis.

Esse desejo pode ser racional, irascivel ou apetitivo. Dai, portanto, que é falso
pensar num conflito entre desejo e razao; o que h& é uma razéo escolhendo entre desejos
racionais, irasciveis e apetitivos.

Estamos conscientes que, ainda assim, o hedonismo do Protagoras é
problematico dentro do corpus platonico, especialmente pelo uso nao sistematico que
Platdo faz do termo ‘“fdovn”, prazer. No Gorgias, a identidade entre prazer e bem é
negada explicitamente’®’. No Timeu e nas Leis, é dito que o prazer (1dovn)) e a dor

102 Mas em nenhum outro lugar o hedonismo do

(MWmm) sao maus conselheiros
Protagoras é contradito tdo diretamente como no Fédon, onde é dito que ndo devemos
pensar a virtude como um procedimento correto quanto as trocas de prazeres e dores,
qualificando tal ética como uma alucinacdo, uma virtude servil, falsa e doente™®.
Portanto, é claro que a identidade proposta entre bem e prazer ndo é valida em todos os
dialogos platonicos e também ¢é falsa a tese de que o prazer e a dor seriam bons critérios
para a acdo do homem.

Defendo, porém, que, embora a diferenca terminoldgica possa afetar sim o
conteudo filosofico da obra de Platdo, o rompimento entre o Protagoras e todos esses
outros didlogos é minimizado, se seguirmos a interpretacdo acima, segunda a qual o
prazer ndo é apenas certa sensacdo fisioldgica, mas também a sensagdo provocada pela
satisfacdo de desejos de outras naturezas. Se pensarmos que O prazer possui esse
significado em Protagoras, entdo encontraremos a0 menos um texto platénico em que
tais consideracdes se repitam: trata-se do livro IX da RepuUblica, ou seja, a conclusdo do

livro mais central e importante do corpus platonico.

191 Gérgias 494b — 495a, Gérgias 497e -498c.

Timeu 69d e Leis 644c.
Fédon 68e-69c.

102
103
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Lembremos aqui a estrutura da Republica. Socrates deseja demonstrar por que
devemos ser justos, sem para isso recorrer aos beneficios provenientes da aparéncia de
justica. Ele passaré o livro todo construindo o arcabouco tedrico que lhe permitira dar a
resposta no final do livro IX. Temos entdo uma alma dividida em trés partes: racional,
irascivel e apetitiva. Cada uma dessas trés partes possui prazeres proprios. Em cima
disso, Platdo construirda uma tipologia de homens: os trés tipos de homem ali
apresentados séo classificados de acordo com o tipo de prazer que eles preferem: o
filosofo prefere os prazeres da parte racional da alma, o amante das honrarias 0s
prazeres da parte irascivel e 0 amante de riqueza os prazeres da parte apetitiva. Platdo,
entdo, conseguird provar o valor da vida justa e virtuosa, na medida em que conseguir
provar que o filésofo esta certo, que os prazeres racionais sao superiores aos demais.
Isto, porque a justica é indiferente ao amante de riquezas, pois tudo o que ele valoriza
sdo os prazeres corpéreos. Dai entdo que a justica lhe sera benéfica ou prejudicial na
medida em que ela Ihe ajudar ou atrapalhar na conquista de maiores prazeres corporeos.
Ja o0 amante de honrarias ndo louva a justica, mas apenas a aparéncia de justica, pois o
que ele deseja é ser reconhecido e honrado como justo, mas nao se importa com a
questdo da justica em si. E apenas o filésofo, 0 amante da sabedoria, que valorizara a
justica nela mesma, na medida em que o comportamento justo lhe proporciona maiores
quantidades de prazeres racionais. Socrates se esforca entdo para provar a superioridade
dos prazeres racionais, provando assim o valor intrinseco da justica. Os detalhes dos
argumentos aqui utilizados ndo nos sdo necessarios, 0 que nos basta é que Sdcrates
provara a superioridade de um modo de vida sobre o outro provando que os prazeres do
modo de vida superior s&o melhores, mais reais ou verdadeiros, que os do modo de vida
inferior. Assim, ele dird que os amantes de riqueza nunca “experimentaram prazer

s6lido e puro'®

e concluird seu argumento dizendo que “o mais afastado do prazer
auténtico e préprio do homem sera, penso, o tirano; o menos afastado, o rei’®”, E o
argumento culmina de maneira surpreendente — Sécrates calcula quédo superior é a vida
do rei-filosofo comparada com a do tirano e chega ao numero exato de setecentos e
vinte e nove, afirmando, logo depois, que trata-se de um numero exato, se

desconsiderarmos o tempo de vida de cada um'®. Ora, o que nos chama a atencdo,

104 Republica 586a:

“oUb£BePaiou te kal kabBapdc RSoviig Eéyeloavto”.

1% Republica 587b:

“rikeloTov 81 olpat dAnBoiic ASoVAC Kal oikelag O TUpavvoc ddeotrifel, © 8¢ dAiylotov”.
1% pepublica 587e-588a.
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entdo, nesse argumento final da Republica € como ele encaixa exatamente, na
caracterizagdo da metrética como arte salvadora no Protagoras. No Protagoras,
também estamos buscando qual o melhor tipo de vida e nos é dito que descobriremos tal
comparando os prazeres de cada um desses tipos de vida, pela arte da medida. O livro
IX da Republica é a execucdo pratica dessa metrética, executada de tal maneira que nos
permite dizer que a vida do rei é setecentas e vinte e nove vezes mais prazerosa que a do
tirano e, portanto, setecentos e vinte e nove vezes melhor. Trata-se, aqui, literalmente,
de uma medicéo dos prazeres a fim de encontrarmos a melhor vida.

Voltemos, agora, ao Protagoras. Os homens podem ser classificados em trés
grupos: 0s que amam as riquezas, 0os que amam a honra e 0s que amam o saber.
Observemos que nessa classificagdo ndo é determinante o quanto cada homem é
inteligente, racional ou sabio, mas antes, o objeto ao qual ele devota o seu amor. Dai,
entdo, a impossibilidade da akrasia. A pessoa que se diz vencida pelos prazeres esta
dizendo que foi vencida por aquilo que ela ama, ou seja, por aquilo que ela considera
um bem. Peguemos o exemplo classico da pessoa que segue uma dieta, mas que, tentada
por uma comida que ela considera gostosa e ndo saudavel, sai desta dieta. A pessoa saiu
porque ela ama e deseja, naquele momento, mais a comida em questdo que a saude que
a dieta pode proporcionar. E claro que ela pode comer e depois se arrepender de ter
comido. Mas isso se d& porque o prazer da comida é fugaz, dai ser facil se arrepender
depois que o prazer proporcionado pela comida acaba, pois o0 prazer mais constante,
embora menos intenso da salde também é um bem que a pessoa deseja. Ou seja,
Sécrates ndo esta dizendo que é impossivel desejarmos dois objetos excludentes, como
uma comida gostosa e ndo saudavel e a salde que a dieta proporciona, mas, antes, que
escolhemos sempre de acordo com 0s nossos desejos, com aquilo que consideramos
melhor. Isso explica também o caso mais problematico do vicio. Um alcodlatra que nao
consegue parar de beber, embora deseje isso, também deseja as duas coisas: parar de
beber e a bebida. Além disso, sabemos que em tais casos de vicios, a auséncia da bebida
provoca dores e, portanto, o alcodlatra deseja também que tais dores se interrompam. O
alcoolatra bebe, mesmo querendo parar de beber, porque ele também quer a bebida e o
cessamento das dores e este Ultimo desejo é mais forte que o desejo de parar.

O exemplo da bebida € muito bom por que nos ajuda a compreender melhor em
que consiste o intelectualismo do Protagoras. De nada adianta para o alcodlatra
simplesmente compreender que, em algum grau, seria melhor que ele parasse de beber.

Ele deve compreender que € melhor parar de beber ainda que para isso deva enfrentar a

73



auséncia da embriaguez e as dores constantes e, mais, ele deve compreender e ter isso
claro em mente a cada momento, pois, a cada momento, deve escolher ndo beber. O
alcodlatra arrependido ndo precisa apenas de informacdo sobre os maleficios da bebida,
mas antes uma reeducacdo da sua vontade e dos seus prazeres que s6 pode ser atingida
pela sabedoria (ou por uma opinido correta conforme a sabedoria) que lhe deixe tdo
claro quais sdo os beneficios da sobriedade que ele passe a desejar mais a sobriedade do
que a bebida.

Em relacdo ao que foi dito acima, portanto, defendemos que dos trés pontos que
Brickhouse e Smith consideram pontos quase incontestaveis em relacdo a doutrina
intelectualista de Socrates ou Platdo, o segundo é discutivel. Os pontos sdo 0s seguintes:
1) trata-se de uma tese eudaimonista, na qual a felicidade ¢ a justificativa Gltima de todo
ato humano; 2) todas as acfes sdo motivadas por desejos racionais e 3) a causa de todo
erro ¢ a ignorancia'®. Como vimos, se entendermos o desejo racional como os desejos
originados pela razdo e, portanto, os desejos superiores, ndo sO é possivel uma acdo ndo
motivada por estes desejos como, podemos afirmar, quase todas as agdes humanas sao
deste tipo. Se entendermos, porém, por “desejo racional”, simplesmente o desejo
daquilo que entendemos como um bem, entdo nao ha diferenca entre “desejo racional” e
“desejo tout court”. E 6bvio, portanto, que uma agio pode ser motivada por desejos
néo-racionais, desde que o0 agente ndo possua nenhum outro tipo de desejo para impedir
este. E sempre a razdo que escolhe a acdo para satisfazer os desejos, mas isso ndo quer
dizer que ela sempre escolherd os desejos racionais da justica e da filosofia, podendo
preferir 0s desejos ndo-racionais dos bens materiais, por exemplo.

Embora Brickhouse e Smith tenham percebido bem os problemas das
interpretacdes tradicionais do intelectualismo, a alternativa que eles propéem nao é
satisfatoria, pois estd fundada na distincdo entre prazer e bem, distincdo esta
explicitamente negada no Protagoras. Porém, se aceitarmos a existéncia e a poténcia
dos prazeres irracionais e substituirmos o que Brickhouse e Smith chamam de desejo
pelo bem por desejo racional e o desejo pelos prazeres por desejo apetitivo, a tese deles
resulta mais solida.

A interpretacdo que apresento aqui do intelectualismo do Protagoras, além de
ser mais palatavel, é conforme a outras apresentacfes do problema, tal como a do

Ménon'® ou da Repblica'®.

'%7 Brickhouse e Smith (2007)

1% pénon 77b-e.
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Dai, portanto, que, como observa Rowe, fundar uma distin¢do entre dialogos
socraticos e de maturidade, tendo como principal argumento a presenca da tese
intelectualista nos didlogos socraticos e a recusa desta nos de maturidade, ndo € algo

legitimo™™°.

3.2 Em que consiste a unidade das virtudes no Protagoras

Uma outra questdo que tem atormentado os comentadores do Protagoras € a
estranheza da tese da unidade das virtudes. Esta tese também parece ser patentemente
falsa, tanto pela razdo ja posta por Protdgoras, a saber, que as virtudes ndo parecem
sempre unidas nos virtuosos quanto pelo fato de que, ndo sé nés, mas o préprio Platdo
quer significar diferentes coisas por “coragem”, “sabedoria” ou “justica”, quer dizer,
ndo podemos intercambiar tais termos em diferentes frases, mantendo o sentido da
mesma. Uma prova disto é que, na parte final do didlogo, Protdgoras argumenta que a
coragem seria algo distinto das outras virtudes e Socrates, para contra-argumentar com
Protagoras, passa a analisar aquela virtude que tanto nds como 0s gregos entendemos
ser a “coragem”. Quer dizer, se a coragem fosse idéntica a piedade, por que Socrates
ndo analisa uma pela outra? Como ele sabe a que Protagoras estd se referindo se ele
acredita que todas as virtudes sdo a mesma coisa?

Uma bela amostra dessas dificuldades pode ser vista no trabalho de Vlastos. A
tese da unidade da virtude Ihe parece tdo patentemente falsa que ele resolve tal
dificuldade da seguinte maneira: trata-se de uma tese sem consequéncia dentro do
corpus platdnico, pertencente a primeirissima juventude de Platdo e ja abandonada no
momento de escritura do Laques. Por essa razdo, Vlastos defendera a anterioridade do
Protagoras frente ao Laques'*’. Ele interpreta a Gltima parte do Laques como uma
refutacdo da definicdo de coragem como conhecimento do bem e do mal, pois tal nos
levaria a tese da unidade das virtudes, quando, na realidade, a virtude seria divisivel em
partes distintas. Para tal interpretacdo, Vlastos utiliza-se de dois argumentos: 1) E o
préprio Socrates que introduz e, posteriormente, relembra a premissa da coragem como

apenas parte da virtude*2. 2) No didlogo Ménon, a teoria da unidade da virtude como

109 Republica 505d-e.

Rowe (2004), especialmente da pagina 141 em diante.
Cf. Vlastos (1994c) p.125-6.
Vlastos (1994c) p.122-3.
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identidade entre todas as partes da virtude é posta em cheque pela comparacédo entre a
unidade da virtude e a unidade da figura'**,

Ao fim do Laques e da argumentacdo entre Nicias e Socrates, este nos diz:
“nesse caso ndo descobrimos o que seja a coragem***.” Porém, néo nos ¢ dito qual seria
0 erro da argumentacdo que nos teria levado ao fracasso da definicdo de coragem - se a
premissa que a coragem é uma parte da virtude ou se a definicdo de coragem como
conhecimento do bem e do mal. Ao fim do di&logo, SAcrates retoma a premissa ja aceita
no comeco da discussdo (a coragem é uma parte da virtude) e demonstra que tal é
contraditéria com a concluséo do argumento que parte da definicdo da coragem como
conhecimento do bem e do mal. Vlastos interpreta tal retomada como uma reafirmagéo
da posicdo inicial e interpreta o fim do didlogo como uma refutacdo da definicdo da
coragem como conhecimento do bem e do mal a partir da premissa da ndo-unidade da
virtude. Porém, defendo que Sdcrates esta apenas retomando a totalidade do argumento
nesse momento do texto e evidenciando assim suas contradi¢Oes, sem nos dizer qual
seria 0 erro responsavel por tais contradi¢des, se seria a definicdo de coragem como
conhecimento do bem e do mal ou se a premissa de que a coragem € apenas uma parte
da virtude.

Analisando o Laques separadamente dos outros dialogos, creio que a resolugdo
sobre qual é o erro na argumentacdo na parte final desse dialogo seria indeterminavel,
pois o didlogo ndo nos da elementos para tal. Assim sendo, ndo é possivel ler o Laques
como uma refutacdo da tese da unidade das virtudes, pois a tese da ndo-unidade das
virtudes é apenas afirmada, postulada, Socrates ndo nos da nenhum argumento em favor
dela. Ora, ndo é uma refutagdo da tese da unidade das virtudes dizer simplesmente “esta
tese € falsa, pois a coragem ¢ uma parte da virtude”. Isto ¢ apenas uma contraposi¢ao;
para ser uma refutacdo é necessario que uma justificacdo se some a essa contraposicao.

Voltemos agora a passagem do Laques na qual Socrates e Laques definem o
objeto da investigagdo. No momento precedente a esta passagem, a conversa girava em
torno da virtude, porém, como Socrates observa que tal tema seria muito trabalhoso de

tratar filosoficamente, sugere um novo objeto: a coragem:

“-De inicio investiguemos apenas uma pequena parte [da virtude], para
sabermos se estamos em condicGes de dizer o que ela [a virtude] seja; é de supor

3 Vlastos (1994c) p.123-4,

Laques 199e:
“o0k apa nupnkKopev, w Nikia, dvSpeia OTL EoTLv”.
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que desse modo a investigacdo se nos torne mais facil. — Sim, facamos assim
mesmo, Socrates, como o desejas. — Entdo escolheremos que parte da virtude?
Tera de ser, evidentemente, aquela a que tende a dlscugllna da hoplomaquia, e
que todo o mundo pensa ser a coragem, nao € assim?”’.

Aqui temos claramente a imagem de um Socrates iniciando uma investigacdo
filosofica sobre a coragem, como que “inocentemente” supondo que tal seja uma parte
da virtude. Assim sendo, ndo se pode considerar que no Laques haja uma refutacdo da
tese da unidade da virtude, pois: ndo ha esforco argumentativo, a tese da ndo-unidade
das virtudes é uma mera suposicdo, uma hipotese a ser trabalhada.

Invertamos agora a ordem proposta por Vlastos. As pecas se encaixam com
muito mais facilidade. Temos no Laques um Sdcrates que inicia sua investigacao
filosofica sobre a coragem partindo da seguinte suposi¢do: “a coragem ¢ uma parte da
virtude”. Esta investigacdo, porém, termina em contradi¢do, pois conclui que a
definicdo de coragem é a mesma que a definigdo para o todo da virtude, indicando assim
uma unidade das virtudes. Dessa maneira, o dialogo termina em aporia. Em seguida
temos o Protagoras, onde a posi¢cdo de partida do Laques ndo é s6 abandonada, como
contradita. Procura-se no Protagoras pela unidade das virtudes e tal é defendida por
meio de varios argumentos. Mais ainda, os diferentes tipos de virtude sdo afirmados
serem idénticos e a definicdo para a coragem aqui é a mesma que Nicias propde no
Laques, porém, ela ndo pode ser aceita no Laques, dada a premissa da nao-unidade das
virtudes. Ja no Protégoras, é justamente a tese da unidade das virtudes que se deseja
provar. Observa-se aqui, porém, que ndo desejamos interpretar o Protagoras como uma
refutacdo do Laques, mas antes um desenvolvimento dos mesmos temas sobre uma
outra base e uma demonstracéo da superioridade de tal base sobre aquela trabalhada no
Laques.

Aqui podemos responder ao dois argumentos utilizados por Vlastos para
defender a interpretacdo do Laques como uma refutacdo da definicdo de coragem no
Protagoras. Primeiramente, o fato de ter sido o proprio Socrates que estabeleceu a
premissa da coragem como parte da virtude ndo prova nada, uma vez que tal premissa é

posta pelo préprio Socrates como suposicao verossimil a ser testada pela argumentacéo.

B Laques 190 c-d:

1A Tolvuv, ® dplote, epl OANG Gpetiic eUBLwe okomwpeBa—TmAéov yap (owg Epyov — MG pPéPOuC
TWOG MEPMPHDTOV Léwuev el lkavQg Exopev MPOG TO st&svou Kal ARV, wg TO €ikdg, pAwv N okEYLG EoTaL.
G\’ oUTw TOLBHEY, M SWKPATEC, WS oU BoUAEL. TL 00V Gv Tpogoipeda THV TAC APETAC pHepdV; r] 6fAov
81y 8T ToUTO €ig & Telvel SOKET 1) v Tolg OMAOIGUABNOLS; Sokel 8¢ Tou Toig MOAOTG ecavSpeiav. A vap;
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Quanto ao segundo argumento, ndo discutirei aqui a tese da unidade das virtudes no
Ménon, mas ainda que seja verdade que tal contradiz a tese da unidade das virtudes
apresentada no Protagoras, isso obviamente ndo nos auxilia em nada sobre qual a
posicdo do Laques nessa questdo, se ao lado do Protagoras ou do Ménon. Prefiro,
portanto, a interpretacdo de Kahn sobre essa questdo. Para este, o Laques é um dialogo
onde um método é testado (analisar cada virtude em separado) e se mostra falho
justamente porque a correta definicdo de cada parte da virtude é igual a toda parte da
virtude. Assim sendo, tanto o Laques, como o Carmides, e o Eutifron sdo dialogos
preparatorios para a tese da unidade das virtudes a ser apresentada de modo mais
completo no Protagoras e no Ménon.

Para concluir, digo que a posi¢édo de Vlastos nessa questdo sobre a anterioridade
do Protagoras parece-me ser mais influenciada por sua resisténcia a tese da unidade das
virtudes que pela forca de suas supostas evidéncias textuais. Mas se a tese da unidade
das virtudes parece ser incontornavel, como devemos interpreta-la?

Ao retomar o tema da unidade das virtudes, Socrates oferece a Protagoras trés
possibilidades: 1) identidade de referéncia, sendo a diferenca entre as partes apenas uma
diferenca de nomes; 2) virtudes sdo como uma barra de ouro partida, onde cada parte da
barra de ouro ou da virtude ndo possui diferencas intrinsecas, mas apenas relativas (a
maior parte, a primeira parte etc); 3) as partes da virtude seriam como as partes dos
Orgdos de um rosto, onde cada uma das partes cumpre uma funcdo diferente e possui
caracteristicas diferentes™*.

Protagoras escolhe a ultima opcdo e esta é refutada. Nos resta entdo dois
paradigmas de unidade; qual deles escolher? N&o considero esta questdo como algo que
possa ser concluido de maneira indisputavel. No entanto, observemos que Sdcrates
explica tal unidade no Protagoras como uma unido na sabedoria, isto €, todas as
virtudes sdo unas pois todas elas sdo redutiveis a sabedoria. E que sabedoria é esta?
Trata-se do conhecimento do bem e do mal.

Essa perspectiva reaparece em outros didlogos de juventude. Podemos dizer,
seguindo Crombie, que em dialogos como Laques, Carmides e Eutifron, mais do que
buscar uma defini¢do, esta interessado em entender por que coisas como a coragem,
temperanca ou piedade podem ser consideradas virtudes''’. Ora, também no Laques a

coragem é definida como conhecimento do bem e do mal e tal tese s6 ndo € aceita

118 protdgoras 349b-d.

7 Crombie (1994).
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porque, ali, a unidade das virtudes ainda n&o esta estabelecida®®. No Carmides, mais
uma vez, a definicdo da temperanca também é dada como conhecimento do bem e do
mal**®. No Eutidemo, primeiramente, o bom éxito é identificado com a sabedoria e,
posteriormente, a sabedoria é posta como o fundamento de todo bem, ja que 0 mau uso
de um bem é pior que a ndo posse desse bem. Apenas aquele que conhece podera usar

um bem da maneira que Ihe proporcione bom-éxito e, conseqiientemente, felicidade.

No livro | da Republica, Socrates defende a virtude como conhecimento™®

. Observa-se,
portanto, que todas as virtudes séo, de fato, a mesma coisa: conhecimento do bem e do
mal. E claro, porém, que elas ndo tem o0 mesmo sentido, pois a coragem é o
conhecimento do bem e do mal com relacdo a certa classe de situacGes e objetos,
enquanto a temperanca é seu conhecimento em relacéo a outros objetos e situac@es. Da
mesma maneira, observamos no Ménon, que Sdcrates nao nega que a virtude apresenta-
se diferentemente no homem, mulher, crianca, velho, senhor ou escravo. O que ele
afirma é que ha um critério Gnico pelo qual todas essas virtudes sdo virtudes'?. Este
critério é o conhecimento do bem e do mal aplicado aquela situacdo especifica. Dali,
portanto, que o modelo da unidade da barra de ouro parece ser mais adequado no
dialogo, uma vez que as partes de uma barra de ouro ndo diferem por caracteristicas
intrinsecas, mas extrinsecas.

Podemos tracar o seguinte paralelo para esclarecer a questdo: o conhecimento de
qguando recuar, quando avancar, quando atacar, quando flanquear, quando manter a
posicao, tudo isso faz parte do conhecimento militar. Aquele que domina a arte militar
sabe quando fazer todas essas acOes; ndo parece possivel ou razoavel que ele saiba
quando recuar, mas que ndo saiba quando manter a posicdo ou avancar, pois tudo isto é
um unico tipo de saber. Da mesma maneira, 0 virtuoso, na medida em que conhece o
bem e o mal em geral, sabera quando é bom combater (e, portanto, é corajoso) ou
quando é bom controlar os apetites (e, portanto, é temperante). Claro, mais uma vez,
estamos falando aqui da virtude perfeita, a Gnica analisada no Protagoras. Mas a idéia,
parece-me ser, a de que nio ha uma diferenca nos saberes. E claro, como Sdcrates nos
diz na analise da ode de Siménides, o0 homem bom pode falhar numa situacdo ou outra,

mas, se ele de fato for virtuoso, isto €, sabio com relagcdo ao bem e ao mal, entdo ele terd

18 Laques 199a-c.

1% Carmides 174b.

2 Eutidemo 279a-282b.
Republica 349c-350c.
Ménon 72a-d
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igual acesso a todas as virtudes. Isto €, ndo haveria entre os verdadeiramente virtuosos,
aqueles mais propensos a falhar em questdes de coragem ou de temperanca. Na medida
em que ele fosse virtuoso, a tendéncia é que ele acerte e saiba igualmente como agir em
relacdo a todos os diferentes objetos e situacdes. Trabalhemos aqui em cima de um
exemplo concreto para tornar tal tese mais firme. Um covarde é alguém que valoriza
demasiadamente a sua vida ou o seu bem-estar fisico. Essa hipervalorizacdo da vida e
do bem-estar € um erro no discernimento do conteido dos valores que se mostra mais
frequentemente pela covardia, mas ndo pode deixar de contaminar também as outras
virtudes, na medida em que, ele também hipervalorizara a vida e 0 bem-estar fisico em
questdes de justica, piedade, temperanca ou sabedoria'?®,

Desse modo, o discurso de Alcibiades no Banquete deve ser entendido como um
exemplo concreto de elogio, ainda que involuntario, a um homem que, pela filosofia,
conseguiu atingir a virtude de uma maneira geral e de como as diferentes partes da
virtude, como a temperanca, a coragem, justica e piedade, encontram-se intrinsecamente

unidas no homem que deve sua exceléncia a filosofia'?*.

123 . . . . ~ . . .
No primeiro anexo deste tese, discorro mais sobre a questdo da unidade das virtudes, discorrendo

acerca do modo como tal tese é apresentada na Republica.

124 Assim sendo, devemos, curiosamente, concordar com o ndo-unitarista Teloh, quando este diz que,
nos didlogos de juventude, a virtude é sempre um estado psiquico da alma, nunca uma Idéia ou uma
Forma (1981, p.34-42). Porém, afirmamos, também que na Republica as virtudes sdo estados psiquicos
da alma, como podemos ver no livro IV. Em geral, tanto na Republica como nos didlogos de juventude, a
virtude é o conhecimento do Bem e, portanto, o conhecimento de uma Idéia, a saber, a Idéia do Bem. O
homem possui exceléncia na medida em que ele prdprio, através da razao, aproxima-se do paradigma
do Bem. Dai, portanto, ndo podermos interpretar com Allen (1981, p.27-28) que em Eutifron 6e, Platdo
teria aludido secretamente a uma Idéia de Piedade. Pensar em uma Idéia de piedade distinta de uma
Idéia de coragem, por exemplo, é ndo compreender a tese da unidade das virtudes (1981, p.47). Parece-
me muito mais razodvel supor que Platdo estivesse aludindo ali a Idéia de bem, pois é por essa Idéia que
alguém ou alguma agdo podem se tornar piedosos ou virtuosos. E claro que Eutifron n3o teria a menor
condicdo de chegar a esse resultado naquela altura do didlogo, mas, uma vez que este diz saber o que é
a piedade, Sécrates tinha o direito de esperar que ele soubesse isso. Além do mais, o objetivo do
Eutifron, como de quase todo didlogo de juventude, é nos aproximarmos da problematica da Idéia do
Bem e ele fara isso mostrando a unidade da justica e piedade que nos levara a unidade das virtudes que,
por fim, sera garantida pelo conhecimento da idéia de bem.
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Capitulo Il — Sobre o Carater Divino da Virtude

No capitulo anterior, vimos que o significado da tese platénica da virtude como
conhecimento. Uma outra tese tdo importante quanto essa para a ética platonica é a de
que a virtude ¢ algo divino e, em Gltima andlise, impossivel aos homens. Essa segunda
tese, porém, é frequentemente ignorada pelos comentadores. Nesse segundo capitulo
discorreremos sobre o significado dela, analisando, principalmente, a passagem do
Protadgoras onde se discute a qualidade da ode de Simonides. Antes, porém, de
passarmos a esse momento do texto, € necessario fazermos algumas considera¢Ges

iniciais.
1 Considerag0es preliminares
1.1 Sobre dois dos sentidos do termo areté

O problema da tradugdo do termo areté é amplamente conhecido. Ele reside
especialmente na nossa dificuldade de entendermos um termo proprio da ética grega, de
uma ética pré-cristd, bastante distinta da ética contemporanea. Para a traducéo do termo
em lingua portuguesa, dois sdo os principais candidatos: “virtude” e “exceléncia.”

O primeiro aspecto que devemos lembrar é a generalidade do termo areté, ja que
ele ndo é exclusivo do homem e do mundo ético, designando antes a bondade no sentido
mais lato possivel; os gregos também falavam da areté de um cavalo ou de uma mesa.
Outro ponto a termos em consideracdo € que, mesmo quando nos circunscrevemos ao
uso propriamente ético do termo, ele ainda assim é polissémico, uma vez que 0s gregos
entendiam que havia varios campos onde o homem poderia demonstrar a sua
exceléncia, por exemplo, na guerra, na politica, nos trabalhos artesanais ou no
nascimento nobre. Além disso, com a emergéncia do pensamento filos6fico e com o
desenvolvimento das artes poéticas no mundo grego, areté também passa a designar um
sentido mais abstrato da exceléncia, mais intrinseco, ou seja, uma exceléncia
propriamente ética.

Embora, como ja apontamos, a reflexdo abstrata acerca do tema da exceléncia

humana em geral ja tinha se iniciado nos tempos de Platdo, ela ainda ndo havia se
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desenvolvido o suficiente para fazermos diferenciaces que, para nés, sdo mais claras.
Nesta secdo, tratarei aqui de dois sentidos latentes do termo areté: a exceléncia politica
e a virtude popular.

A distincdo entre a virtude popular e a exceléncia politica aparece nos proprios
textos de Platdo, quando ele distingue, de um lado, a virtude real, propria do governante
e resultante de um saber e, de outro, uma versdo mais fraca da virtude, préopria do povo
e dos governados, resultante de uma opinido correta. Esta distingdo esta presente em
dialogos como a Republica, o Fédon e o Ménon. Néao se deve confundir a distingdo
entre uma virtude popular e uma exceléncia politica com a distincdo tracada por
Maclntyre entre a virtude da eficacia e a virtude de exceléncia’®, e que sera analisada
mais a frente. Para Platdo, a exceléncia politica é a virtude filoséfica, € o conhecimento
que nos torna capazes de liderar com sucesso 0os homens de uma polis. J& a virtude
demdtica é aquela que garante a bondade de um povo, a capacidade de obedecer o bom
governante e de viver em sociedade. A divisdo que tenho em mente, portanto é entre ser
capaz de governar e ser capaz de viver em sociedade. Por outro lado, veremos que a
virtude da exceléncia, proveniente de filosofia, embora garanta o saber governar, ndo
garante a conquista do governo pelo sabio. As razGes para isso serdo reveladas no
momento oportuno e estdo intrinsecamente relacionadas com a minha tese acerca da
impossibilidade de se ensinar a areteé.

Deixando, por um momento, o texto de Platdo de lado, se pensarmos o problema
da possibilidade de se ensinar a areté, creio que, ao menos inicialmente, diremos que a
virtude popular ou demotica é possivel de ser ensinada, mas a exceléncia politica néo.
De fato, por exemplo, diremos que € bom que a crianca aprenda as regras basicas da
educacdo e da boa convivéncia, sabendo agradecer e se desculpar, por exemplo, e,
dificilmente, alguém negaria que tal coisa é possivel de ser ensinada. Porém, também,
intuitivamente concordamos que ha pessoas mais capazes do que as outras e
desconfiamos se tal capacidade seja algo possivel de se ensinar. E possivel ensinar a
alguém ser excelente ou sera que a exceléncia €, em grande medida, determinada pela
natureza de cada um? Poderiamos tornar qualquer um excelente, capaz de grandes atos e
pensamentos, de liderar com sucesso uma polis? De maneira geral, percebemos que tal é
mais problematico de ser ensinado do que uma virtude popular, tal como a descrita

acima.

> Maclntyre (1991), p.23-40.
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O problema de analisar o termo areté no Protagoras é que, nos discursos de
Protagoras, tal termo parece comportar os dois sentidos ja indicados, embora tal
ambiguidade néo seja explicitada. Por exemplo, no seu longo discurso, ao defender a
possibilidade de se ensinar a areté, Protdgoras faz uma defesa da possibilidade de se
ensinar a virtude popular, ou seja, as caracteristicas positivas gerais que nos capacitam a
viver em sociedade. Porém, nos diz Protagoras, embora todos possuam em algum grau
essa virtude civica que os capacite a viver em sociedade, alguns cidaddos a possuem em
grau maior e, por essa razao, estdo aptos a ensinar a virtude civica mesmo para aqueles
que ndo sdo mais criangas. Ha portanto, segundo Protagoras, uma continuidade entre
virtude demotica e exceléncia politica, onde a segunda é apenas um acimulo de virtude
maior do que o ordinario'®®. Porém, embora tal continuidade seja afirmada por
Protagoras, este ndo apresenta nenhuma argumentacdo que a justifique.

Defendo que Sécrates usa o termo areté, no Protagoras, significando
principalmente “exceléncia politica”. Platdo parece considerar que hd uma
descontinuidade entre a virtude popular e a exceléncia politica. Para ser excelente, ndo
basta receber uma boa educacdo em grande quantidade (como parece sugerir
Protagoras), é preciso ter uma boa natureza que lhe possibilite ser bem sucedido na
anamnese. O tema da importancia da boa natureza para a virtude ndo aparece
explicitamente no Protagoras, mas € corrente em outras obras, como a Republica,
dialogo no qual todos, a principio, receberiam a mesma educacao, mas apenas 0s que se
sobressaissem continuariam os estudos superiores, ou como no Fedro, no qual as almas
de boa natureza conseguiriam vislumbrar melhor o hyperouranion e, assim, garantir a
possibilidade da exceléncia em sua vida futura®?’.

Por essas razdes, usarei trés termos em portugués distintos para pensar a questao
da areté: 1) como “virtude demotica” quando quero chamar a atengdo para uma
concepgdo de areté menos rigida e que pode significar simplesmente um saber
comportar-se adequadamente, um saber viver em sociedade de forma pacifica; 2) como
“exceléncia”, quando com isso quero chamar a atencdo para a concepgao aristocratica e
0 aspecto ndo-ensinavel da areté, onde o simples saber conviver ndo é suficiente, é

necessario também saber liderar, comandar, se destacar, inspirar 0s outros e 3) como

126 . ) ~ , . . , .
Para o Protagoras histdrico essa questdao é mais complexa, pois, além de nem todos ter igual

capacidade, ele recusava alguns alunos que entendia serem incapazes. Porém, Platdo sempre associa o
relativismo de Protagoras com certa falta de critério democratica, onde todos sdo a priori capazes e,
ainda que as capacidade possam variar, verdadeiros. Cf. Crdtilo 385e-396c ou Teeteto
127

Fedro 248c-e.
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“virtude”, quando nao desejo chamar a atengdo para nenhuma das duas concepgoes, ou

seja, utilizando-o como um termo neutro.

1.2 Etica heroica e ética urbana

N&o devemos confundir essas duas éticas tratadas no subcapitulo anterior, a
saber, a ética do governante e a do governado com as duas éticas tradicionais e
concorrentes entre si na Atenas dos séculos quinto e quarto antes de Cristo: a ética
herdica e a ética urbana. Esse ultimo par constitui um par préprio da ética ateniense
antiga, enquanto a ética do governantes e a do governado constitui tipos ideais,
presentes em qualquer sociedade histdrica. A essas duas éticas tradicionais, a saber, a
ética herdica e a urbana, Platdo, provavelmente na esteira do Socrates historico, tentara
implantar uma terceira: a ética filosofica. Sobre o que constitui exatamente essa ética
filosofica de Platdo é assunto para outros capitulos. Devemos falar agora, no entanto,
sobre o0 que caracteriza a ética heroica e a urbana?®.

A ética heroica € mais antiga, propria dos tempos aristocraticos. Entende como
bom aquele individuo que, por sua propria natureza, é capaz de governar e fazer-se
obedecer, além de destacar-se no campo de batalha. Nao se pensa essa virtude, portanto,
como ensinavel; o homem excelente € naturalmente excelente e por isso tem o direito e
mesmo o dever de governar os demais. Caracteriza-se sobretudo pela valorizacdo da
hybris, isto é, do orgulho desmedido, algo louco, que impulsiona os homens para 0s
grandes e memoraveis feitos.

A medida, porém, que a sociedade grega se urbaniza, a ética deixa de se centrar
na figura deste antigo senhor de terras, tipicamente rural, que é ele proprio a lei e a
ordem, completamente livre e responsavel direto pela vida de seus escravos e familiares
e passa a se centrar na figura do cidaddo comum da polis, que obviamente ndo tem o
mesmo campo de a¢do que o0 desse antigo senhor de terra e, por essa razao, precisa de
uma nova ética. Essa nova ética entende a areté como fruto de um esforgo, de uma
educacdo. O homem, para ser bom, ndo basta simplesmente de uma natureza adequada,
mas de disciplina, de askesis e, portanto, o fausto, a riqueza e o prazer, associados a
antiga vida nobre, sdo rejeitados. A riqueza € denunciada como causa de sedicdo e
inveja na cidade. A ambicdo desmedida, propria da hybris, é criminalizada. No lugar da

2% Fundamento-me aqui, especialmente, em Vernant (1984), p.58-61. Conferir também Irwin (1977)
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hybris, a nova ética pde a sophrosyne, a moderacdo, o equilibro que Vernant chega
mesmo a associar com o burgués e a classe média’?®. Trata-se mesmo de uma ética mais
racional, onde o conceito de justica e ordem j& se apresenta desvinculadas da virtude
religiosa e da vontade do rei. A virtude é uma forca em si, separada das concepcoes
humanas e que deve ser alcancada racionalmente.

Isso ndo significa que a antiga ética aristocratica € simplesmente descartada. O
ensino de poetas como Homero e Pindaro, defensores da antiga ética aristocratica,
ainda sdo parte da base da educacdo das criangas gregas e atenienses, ainda fazem parte
do imaginario de tal povo. Porém, deve suportar a concorréncia dessa ética nova,
popular, mais racionalizada e abstrata. E na tensdo entre essas duas éticas que Platdo
proporé a sua ética filosofica, aristocratica, centrada na figura do governante, como a
ética herdica, mas também ascética, mais abstrata e racional, como a ética urbana.

Observemos, portanto, que, com relacdo ao par ética do governante e ética do
governado, a filosofia platbnica trata especialmente da primeira. Porém, Platdo recusa a
antiga ética herdica e homérica, buscando, no lugar desta, uma ética filosofica.

1.3 Protagoras como o defensor da ética urbana

Talvez o principal objetivo de Platdo em seus primeiros didlogos seja a criagdo
de uma nova é€tica que se contraponha tanto a ja entdo ultrapassada ética herdica de
Homero, quanto & ética citadina, democratica da Atenas de entd0™*°. No lugar destas, ele
vislumbra a possibilidade de uma ética filoséfica, racional. O Protagoras é um dos
principais elos na construcdo dessa nova ética platdnica; aqui, a ética filosofica de
Sécrates se chocara com a ética urbana e democratica de Protagoras™:.

O didlogo apresenta a seguinte estrutura: primeiramente Protagoras apresenta
sua posicdo e, em seguida, é interrogado por Sécrates que pretensamente quer dirimir
uma davida que lhe fica ao ouvir o discurso. Mas algo que o leitor aparentemente ndo
poderd deixar de notar é que as objecGes de Sdcrates apds o discurso ndo parecem se
contrapor ao grande discurso de Protagoras.

O problema, acredito, é solucionado quando percebemos que a discordia entre as

duas posicOes € de principios, pois ndo partilham a mesma base; isso explica o fato de

2% Vernant (1984) p.60.

Cf. Irwin (1977), p15-18
Sobre o que constitui exatamente a ética urbana, assim como a ética herdica, ver a secdo 5.1 deste
capitulo.
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Platdo ser obrigado a voltar a questdes fundamentais acerca da natureza da virtude e de
Sécrates ndo objetar contra o discurso propriamente dito, mas visando aquilo que é
presumido nele, pois, de outro modo, ndo conseguiria fazer frente ao discurso de
Protagoras

Seguimos aqui, portanto, a interpretacdo de Wolfsdorf. Segundo esse intérprete,
os primeiros diadlogos de Platdo sempre apresentam como estrutura basica um conflito
entre opinides estabelecidas e concepgdes filosoficas, terminando, quase sempre, em
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aporia~““. Assim sendo, o0 objetivo desses didlogos iniciais é questionar as opinides

estabelecidas e atrair os jovens para a filosofia. Nesse sentido, 0 Laques apresenta o

conflito entre a concepgéo tradicional da coragem, entendida como apenas uma parte da

133 134,

virtude™®, com a concepcao filoséfica que prega a unidade da virtude™"; o Lisis

apresenta a visdo tradicional da amizade por semelhanca™, enquanto a filosofia

socratica questiona tal posicdo™®; na Apologia terfamos um Socrates que parte da

" e a desmente na seqiiéncia™*®; no
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concepcdo popular sobre sua propria pessoa’®
Céarmides partimos da temperangca como quietude e modéstia~> caminhando em direcao
de uma espécie de estado epistémico™’; por fim, o Protagoras representaria o conflito
entre a virtude concebida como tendo partes distintas e a virtude una**'. Porém, com
relagdo ao Protagoras, defenderemos mais do que isso. Todo o grande discurso de
Protagoras apresenta uma concepcao popular e amplamente aceita do que € a virtude e a
funcdo do dialogo é colocar em cheque tal concepgdo, destruindo ndo sua
argumentacdo, mas 0s principios pressupostos que sustentam tal argumentacdo. Muito
embora os sofistas sejam vistos pelos gregos como corruptores da virtude, Protagoras
podera desempenhar o papel de defensor da concepcéo tradicional de virtude, pois, uma
vez que ele se apresenta como professor pago de virtude, ndo pode deixar de ensinar um
tipo de virtude que seja semelhante ao conceito popular, pois de outro modo néo teria

alunos e menos ainda a fama que obteve*?.

B2 As excecOes seriam a Apologia e o Crito uma vez que a natureza destes didlogos impediria um final
aporético. Cf. Wolfsdorf (2004).

133 Laques 190d-e.

134 Laques 199d-e.

B Lisis 214a-b.

Lisis 216c-217a.

w7 Apologia 19b-20c.

138 Apologia 20c em diante.

39 Cérmides 159b.

0 Carmides 174b-c.

Cf. Wolfsdorf (2004), p.23-27.

Esta é também a interpretacdo de Khan (1988), p.40 e Kahn (1998) p.224
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Devido a caracteristica popular do discurso de Protagoras, veremos que a
posicdo que ele apresenta, aqui, € bem menos polémica que as posicOes
tradicionalmente atribuidas aos sofistas e que foram muitas vezes confrontadas por
Platdo como, por exemplo, a famosa tese Protagdrica que colocava o homem como
medida de todas as coisas. Antes o que temos é uma defesa da ética citadina e
democrética mais geral, carregada de senso comum. Platdo quer estabelecer aqui a base
para uma nova ética e, por isso, ndo escolhe um oponente muito especifico. Ele espera
vencer, de uma so vez, através da refutacdo de principios partilhados, a ética tal como
pensada pelos muitos (hoi polloi) e pelos sofistas.

Segundo Protdgoras, o estado natural do homem ¢é deplordvel e sua
sobrevivéncia s6 € possivel com o advento das técnicas e das artes politicas. Assim
sendo, 0 estado de natureza é cadtico, improprio para a natureza racional do homem.
Apenas em sociedade o homem pode atingir sua poténcia maxima. Ha aqui, portanto,
uma relacdo entre Protadgoras e Hobbes — o estado de natureza deve ser evitado e a lei
sempre obedecida, ndo tanto pela qualidade intrinseca da lei, mas para afastarmos
sempre a possibilidade de um retorno ao estado original.

Protagoras, portanto, esta bastante afastado aqui do sofista caricatural, defensor
da physis contra o némos, que defende que devemos respeitar a lei apenas quando
estamos sendo vigiados, posicdo esta bem representada na figura de Caélicles. Pelo
contréario, como Guthrie observa, todos os lugares possiveis da polémica physis versus
nomos estdo ocupados por algum sofista ou outro pensador da época e o lugar de
Protagoras € justamente o da defesa do némos contra a physis. Sua teoria é bem menos
revolucionaria ou polémica que a de um Calicles ou Trasimaco, ndo pregando uma
revisao completa de nossas concepcdes morais, nem defendendo posicdes que
contrariariam o senso comum. De fato, € um tanto exagerado dizer que tal compreensdo
da natureza das virtudes é popular, visto que a maioria ndo possui concepgdes claras
acerca da virtude, mesmo entre as classes mais elevadas. Porém, tal tese é certamente
bem mais palatavel aos cidaddos gregos ou atenienses que a defesa da physis por outros
sofistas™®*,

Um outro ponto importante do discurso de Protagoras, ao qual Socrates se
contrapora é a atribuicdo, de natureza essencialmente democrética, da virtude politica a

todos os cidaddos e, consequentemente, capacitando todos ao exercicio da politica.

143 . / . . ~ . s
Shorey também observa o carater algo tradicional da concep¢dao de virtude em Protagoras,

associando-a a descrenga do homem comum. Cf. Shorey (2008), p.21.
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Protagoras defende esta posicdo, pois observa que um homem sem virtude ndo estaria
capacitado a viver em sociedade. Dai, para a cidade e a politica serem possiveis, Zeus se
viu obrigado a distribuir a virtude politica universalmente (ainda que de maneira ndo
uniforme). Veremos, ao fim deste capitulo, que se Protagoras caracteriza a virtude como
um bem pertencente a todos, SAcrates escolhe o caminho oposto e caracteriza a virtude
como um bem divino, ndo pertencente a nenhum homem.

O mito representa, portanto, um excelente exemplar da virtude citadina da

Atenas de entdo.
2. Andlise do poema de Simdnides

Vimos, no primeiro capitulo, que a virtude € conhecimento, em Platdo. Nessas
considerac@es iniciais que abrem este segundo capitulo, observamos o plano platonico
de construir uma nova virtude filosofica, racional. A consideracdo dessas duas questdes
levaram alguns intérpretes a construirem uma imagem de um Platdo intelectualista, que
pensa ser 0 problema ético puramente epistémico.

No entanto, esta tese nega essa interpretacdo da filosofia ética de Platdo. A nova
concepgdo de virtude que Platdo deseja implantar ndo € epistémica, mas filosofica. E é
filosofica, justamente, porque ndo esta dentro do escopo do ser humano atingir esse
saber, mas apenas deseja-lo e buscé-lo. Essa problematica é tratado em didlogos como
Apologia, Banquete, Fedro e também o Protagoras, na secdo onde Soicrates e
Protagoras discutem uma das odes de Siménides. A partir de agora, portanto, voltemo-
nos para essa passagem.

A longa passagem que iremos agora analisar é tratada, de modo geral,
desdenhosamente pelos comentadores, interpretando-a como um interlddio comico sem
importéncia filoséfica e/ou cuja Unica funcdo no dialogo € a de representar um Socrates

superior a Protagoras mesmo na arte sofistica.** Sécrates, portanto, visaria apenas a

144 . . .
Szlezak também entende toda a passagem acerca do poema como Sdcrates sendo bem sucedido no

campo de Protagoras e com as armas dele. Mesmo um autor como ele ndo percebe a justeza do
discurso de Sdcrates, o ignorar a letra do poema, o reviver o sentido do texto, ou seja, em grande
medida, o cardter ndo-retdrico da resposta de Socrates. Cf. Szlezak (2009), p. 184. OQutros autores,
citados por Beresford (2009, p.168) que entendem que a passagem em questdo tem como principal
objetivo demonstrar a superioridade de Socrates também no campo da sofistica ou de zombar com o
modo de interpretacdo sofistica: Taylor (1926), p.253-7; Chapp (1950), p.494; Adam & Adam (1893) XXV;
Verdan (1928), p.306; Woodbury (1953), p.149-150; Parry (1965), p.299; Halliwell (2000), p.105. Cossuta
cita ainda: Croiset et Bodin (1923), Robin (1950), Gentili (1964) (Cf. Cossuta, 2001, p.120). Outros
autores com opinides semelhantes: Kahn (1988), p.43-44, Gagarin (1969), p.150-152, Thayer (1975), p.6,
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vitdria no debate e ndo hesitaria em lancar mao de argumentos invalidos, distorcer o
poema que deveria analisar e defender posicOes falsas. Quando muito, os intérpretes
dizem que a fungdo deste momento do didlogo é questionar o modo sofistico de
interpretacdo de poemas.

Parece-me claro que tratar dessa maneira um longo trecho do texto é
problematico. Se, por um lado, é evidente que Socrates estd sendo ardiloso no debate,
por outro, isso ndo implica que toda a passagem deva ser desdenhada. Como Beresford
observa, em nenhum momento do texto ha uma mencao direta a0 modo de interpretacédo
sofistica e de seus problemas e, também, nem se deve levar muito a sério a critica as
discussBes sobre interpretacdo de textos poéticos no final do discurso de Socrates™®,
pois o préprio Platdo voltara a dedicar bastante tempo a esse exercicio na Republica®®.
Além disso, se pudermos anular assim longas passagens dos textos de Platdo de que nédo
gostamos ou que ndo entendemos dos textos, torna-se dificil estabelecer um limite e
poderiamos chegar a conclusdo, como Idelfonse, que ndo sé o comentario acerca da ode
de Simdnides é um exercicio retorico de Platdo, mas tal seria também o caso de toda a
passagem final, envolvendo os tépicos do hedonismo e da metrética®*’.

Considero, assim, que tal trecho ndo é uma digressao da discussao filosofica que
entdo se desenvolvia, mas o centro mesmo do didlogo em questdo. Entendo, também,
que Socrates ndao € somente retorico na passagem, mas essencialmente filoséfico.
Imediatamente antes de comegar a responder, Socrates nos promete: “tentarei mostrar
como acho que o interrogado deve responder'*®”. Entendo que Sécrates cumpre o que
promete e tentarei demonstrar isso ao longo deste capitulo.

Meu objetivo central é desvelar ndo s6 a importancia desta passagem, mas
também demonstrar como ela estd intimamente relacionada com as outras partes do
dialogo e com o restante da obra platénica. Minha tese é que, neste momento do texto,
Sécrates finalmente explica as razdes de seu ceticismo acerca da possibilidade de se
ensinar a virtude, caracterizando a virtude como um saber divino, impossivel de ser

dominado pelos homens e, conseqiientemente, impossivel de ser ensinado.

Demos (1999), p.13-23, Cerri (2004), p.490-492, Jaeguer (2010), p. 637, Reale (2004), p.142, Bodin
(1955), p.11-12.

s Protdgoras 347b-348a.

14¢ Beresford (2009), p. 169-170.

1 Idelfonse, Introdution.

Protdgoras 338d:

“é¢yw 6& Amokpwvolpal, kol aupa mewpdoopal alt® Sel€al wg &yw dnuixpfival TOV AmokpLVOUEVOV
amokpiveoBal”.
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Em razdo dessas questbes, o0 objetivo da analise dessa passagem é duplo.
Primeiramente, devemos analisar o sentido do texto. A partir dessa anélise, pretendemos
demonstrar o carater divino e ndo humano da virtude em Platdo. Téo importante quanto
este primeiro objetivo é o segundo, o de provar que a passagem nao é meramente
codmica ou menor, mas uma parte vital do dialogo. Para isso, analiso neste capitulo a
interpretacdo do poema em si e tentarei mostrar sua solidez. No quarto capitulo da
presente tese, trato do conflito entre o filésofo e o sofista e, portanto, volto a essa

passagem la, com o fito de observar melhor as diferencas entre o os dois.

2.1 A contradicdo no poema de Simonides

Siménides fazia odes aqueles que o pagassem adequadamente e 0 poema a ser
analisado pertence a esse grupo de elogios pagos. Trata-se de uma ode que Simonides
criou para Escopas, filho de Creonte. Protdgoras comeca a anélise do poema citando
este trecho:

“Sem duvida, tornar-se homem bom verdadeiramente
E dificil, de mdo, de pés e de mente

Quadrado™®, sem repreensdo forjado™*”

Socrates diz que ndo seria necessario recitar a ode toda, pois a conhecia e, mais
do que isso, interessava-se muito por ela. Quando perguntado se considera que a obra
foi feita com “beleza e acerto” (kaAd¢ 1€ kai 6pOdC) diz que sim. Protadgoras pergunta
se algo estaria bem-feito se se contradissesse, ao que SOcrates nega. Protagoras, entdo,
dada a dica da autocontradicdo como motivo de acusacdo do poema, pede a Sdcrates
que reconsidere seu juizo estético sobre a ode. Porém, Sdcrates, confiante, uma vez que
ja conhece e se interessa muito pelo poema em questdo, diz que esta certo de seu

julgamento e que ja o havia examinado suficientemente™’.

149 O sentido corrente de “tetpaywvog” é quadrado, mas, como Reale aponta, o termo também
designava aquilo que tinha as proporgGes corretas. Um homem tetpdywvog, portanto, € o homem que
tinha as dimensdGes do brago, antebraco, pernas, coxas, tronco e cabeca consideradas harmoénicas. Cf.
Reale (1997), p.236.

10 Protdgoras 339b:

“avdp’ ayabov pev alabewg yevéaBal xalemoy,

Xepolv Te Kal Mool kal vow TeTpdywvov, Gveu oyou

TETUYHEVOV”.

Y1 protdgoras 339b-c.
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Ao demonstrar tamanho interesse pela ode em questdo, Sdcrates parece
confirmar aquilo que dissemos na secdo anterior, ou seja, que Platdo concorda com a
importancia do conhecimento acerca da arte poética na educacdo do homem. Se
Socrates afirma gostar, se interessar e ja ter examinado o poema em questao, é porque,
em alguma medida, entende-o como importante para sua formacdo. Por sua vez,
podemos supor que também Protdgoras conhece e j& analisou o poema, ja que escolhe
questionar acerca dele em uma disputa eristica com um adversario sabidamente forte.
Porém, como veremos, 0 que chama a atencdo de cada um no poema, assim como as
criticas que cada um faz ao poema, sdo coisas completamente distintas.

Na sequiéncia, Protagoras cita uma segunda parte do poema, parte essa que ele

afirma estar em outra passagem, avancando na ode:

“Nem para mim a expressdo de Pitaco com justeza
Se pode admitir, embora proferida por um sabio mortal
E dificil, diz ele, ser bom"*”

Perguntado se entendia as duas passagens como harmoniosas, Socrates confirma,
mas ja temendo o erro. Protagoras, entdo, revela a contradicdo, pois, no primeiro trecho,
diz que “tornar-se bom verdadeiramente ¢ dificil” e, no segundo trecho, censura Pitaco
por ter dito exatamente o mesmo que ele dissera, ou seja, que “E dificil ser bom™*”,

Cossuta nos lembra que Protagoras, autor de uma teoria das antilogias, diz que
sobre cada coisa sdo possiveis dois tipos de discursos contréarios. Dai, entdo, que a
intengdo final de Protdgoras no dialogo ndo seria acusar Simonides de ser mau poeta,
mas apontar a fecundidade da ambivaléncia neste texto. Sdcrates, porém, ndo pode
aceitar esta hermenéutica da contradicdo e deve se apressar em mostrar que tal poema
ndo possui contradicdo alguma, ou de outro modo estaria errado ao elogia-lo como bem
construido™®*. Cossuta transforma, assim, este momento do dialogo, em uma critica
platdnica a hermenéutica da contradicdo tipica dos sofistas. Ndo posso concordar com
tal interpretacdo, pois, primeiramente, em nenhum momento a questdo das antilogias é
citada, tratando-se portanto, de uma interpretacdo nao justificada de Cossuta; e em
segundo lugar, ndo consigo compreender por que Platdo introduziria o tema da validade

12 Protdgoras 339c:

“0U8€ poL EUPEAEWG TO MITTAKELOV VEUETAL,

Kaitol codpol mapd dwtog eipnuévov: xahemov dat’ 66OV
Eupeval”,

>3 protdgoras 339¢c-d.

> Cossuta 2001, p.134-138.
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ou invalidade da hermenéutica sofistica da contradicdo em um dialogo que trata do
problema da unidade da virtude e da possibilidade de se ensina-la. Se seguirmos, porém,
a interpretacdo que dou a esta passagem, ficara clara a razdo da inclusdo de tal discussao

no dialogo.

2.2 O diélogo entre Sdcrates e Prddico

A reacdo de Socrates e a escolha de Prddico como interlocutor.

Pela terceira e Gltima vez no dialogo, Protagoras é aclamado pelos ouvintes™®.
Sécrates também sente o golpe e confessa que inicia a conversa¢do com Prodico apenas
para “ter tempo para examinar o sentido do que dizia o poeta'®®”. Veremos no quarto
capitulo, porém, que o elemento eristico ndo é tdo determinante aqui como se poderia
imaginar.

Sdécrates recorre a Prodico por dois motivos. Primeiramente, porque Prodico é
conterraneo de Simonides, o que lhe atribuiria certa obrigacdo patridtica de socorré-lo,
além de permitir a Socrates que Ihe pergunte certos detalhes do dialeto falado em Céos.
O segundo motivo é que a arte de Prodico, sua exigéncia rigorosa na escolha das

palavras, serd muito Gtil a Sdcrates, em sua anélise da ode de Simdnides.

O primeiro argumento

Fazendo entdo uso da arte de distingdes semanticas de Prodico, Socrates busca
por pistas que possam indicar uma discrepancia entre aquilo que o proprio Siménides
diz e o que € dito por Pitaco. A primeira discrepancia a ser analisada se da entre tornar-
se (yevéoBar) e ser (Eppevor). SoOcrates observa que Siménides afirma que é dificil
tornar-se bom, ndo que era dificil ser bom. Pitaco, por sua vez, afirma a dificuldade de
ser bom, ndo de tornar-se. Ora, “ser” e “tornar-se” nao sdo sinénimos e, portanto, nao
haveria contradicdo no poema de Simodnides. Observemos que, j& neste momento,
Socrates encontra a diferenciacdo entre “ser” e “tornar-se” que sera a base para reverter

sua posicdo inicial desvantajosa.

> protdgoras 328d, 334c e 339d-e.

Protdgoras 339e:
“lva poL xpovog €yyévntal tiiokeP el Tt Aéyol O mowntnc”.
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No entanto, isso s6 se d& posteriormente. No momento, Sécrates prossegue pela
seguinte linha de raciocinio: se Siménides diz que o dificil é tornar-se bom, mas ndo sé-
lo, segue dai que ser bom € facil, o que estaria de acordo com o que Hesiodo teria dito,
ao defender que tornar-se bom é trabalhoso, mas, uma vez alcancado o objetivo, é facil
manté-lo — do mesmo modo que subir uma montanha é dificil, mas, uma vez no topo, é
facil permanecer la.

Protagoras, porém, chama a aten¢do para o absurdo da tese de Hesiodo e diz que
a correcdo de Sdcrates leva a um erro ainda maior do que aquele que pretende corrigir,
ou seja, Protagoras reconhece que a saida desse primeiro argumento de Socrates é
possivel e ndo contraditdria, mas leva a um erro maior do que a contradi¢do apontada,
no caso, a tese da facilidade daquela coisa que é a mais dificil de todas, isto &, a virtude.
Ou seja, se Socrates estiver correto em suas formulacdes, Siménides teria defendido
uma tese absurda, contradizendo aquilo que Socrates defendeu inicialmente, isto €, que
0 poema em questdo era bem feito. Sdcrates reconhece o erro e formula, entdo, um novo

argumento.

O segundo argumento

Sécrates inicia seu segundo argumento referindo-se jocosamente ao discurso
inicial de Protagoras acerca da antiguidade da sofistica, dizendo que também a arte de
Prodico, isto é, a arte das distingdes sutis de significado é antiga, remontando a
Simoénides e, talvez, sendo até mesmo anterior a ele®®’. Com isso, é claro, Platio
relaciona Simonides com a arte de Prodico, afirmando que este também a possuia e,
conseqlientemente, sé podemos compreendé-lo corretamente se também fizermos uso
de tal arte.

Dito isso, Socrates inicia a investigagdo de um outro termo, “yoiemov”. O
sentido mais comum de tal termo ¢é “dificil”, mas, afirma Prodico, no dialeto de Céos,
tal termo quer dizer “mau”. Ora, se Simonides entende entdo que “yoiemov’ quer dizer
“mau”, ele teria compreendido que, Pitaco, ao dizer que “¢ dificil ser bom” teria

desejado dizer que “¢ mau ser bom”, o que seria evidentemente falso e contraditério,

donde a critica feita a Pitaco.

Y7 protdgoras 341a.
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Pradico, surpreendentemente concorda com as formulacGes de Sdcrates, mas
Protagoras ndo as aceita e diz ter certeza que o sentido de tal termo no texto € o de “algo
ndo facil”, ndo o sentido sugerido de “mau”. Sécrates diz que Protagoras tem razao e
que tudo aquilo ndo passou de uma brincadeira dele e de Prédico. Protadgoras nédo
esclarece porque tem tal certeza, mas 0s motivos para isso nao faltam. Primeiramente,
com tal substitui¢do, o texto se torna absurdo e seu sentido € esvaziado, pois se supde
que seu objetivo seja apenas apontar um suposto erro crasso que ndo poderia passar
desapercebido por ninguém, e ndo que o objetivo do poema seja, justamente, discutir a
natureza da virtude. Em segundo lugar, o préprio Simonides afirma, na passagem
citada, que “tornar-se bom é “yolemdév” ¢ é claro que ele quer dizer aqui “dificil”, de
outro modo, estaria cometendo praticamente 0 mesmo erro absurdo que teria imaginado
ser cometido por Pitaco, isto ¢, estaria dizendo que ‘tornar-se bom ¢ mau’. Por fim,
temos uma terceira razdo para a falsidade desse argumento, que é dada pelo proprio
Sécrates, ao apontar que a linha seguinte do trecho em questdo, no qual Simonides
critica Pitaco, diz o seguinte: “Somente um deus teria tal privilégio®®”. Ora, com essa
linha fica claro que ele ndo chamaria de mau algo que fosse, na verdade, um privilégio
divino.

Da mesma forma, também o primeiro argumento é aqui refutado, pois se dizia la
que Simodnides defendia que ‘tornar-se bom ¢ dificil’, mas que ‘sé-lo é facil’. Vemos,
porém, que Simodnides ndo considera ‘ser bom facil’, mas impossivel ao humanos, um
privilégio divino.

Sdécrates, portanto, cumpre seu objetivo inicial e, ganhando tempo ao defender
posic¢Oes sabidamente falsas, para pensar o sentido do poema, encontra, primeiramente,
aquilo que sera a base de sua argumentacdo (a diferenca entre ser e tornar-se) e, num
segundo momento, a passagem de Simoénides ndo citada por Protadgoras que lhe

permitird desenvolver seu argumento (“somente um deus teria tal privilégio™).
2. 3. O grande discurso de Sécrates
Entendo que devemos ler o trecho acerca do poema de Simonides seriamente,

ndo como um mero interludio comico no dialogo, nem como uma demonstracdo das

habilidades de Sdcrates no terreno da retérica, mas como o centro filosofico do

8 protdgoras 341e:

“Be0¢ Gv povog tolT Exol yépag”
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dialogo™® e como o momento em que Sécrates conecta ndo sé o0 Protagoras, mas 0s
didlogos de juventude em geral com os didlogos de maturidade. Assim sendo,
entendemos que a discussdo filosofica a respeito da natureza da virtude ndo é
interrompida aqui, mas pelo contrério, tratada atraves de uma nova perspectiva que nos
permitira unir pontos aparentemente isolados do didlogo e mostrard o carater divino e

n&o-humano da ciéncia.
Esclarecendo a contradi¢do na ode
O laconismo de Pitaco e 0 amor pela honra de Simonides

Socrates encerra a anedota acerca dos espartanos e introduz a analise

propriamente dita do poema da seguinte maneira:

“Por que estou dizendo isso? Porque para os antigos essa era a maneira
de amar a sabedoria: certa brevidade laconica. E sem dlvida também circulava
em particular essa frase de Pitaco, elogiada pelos sabios: ‘E dificil ser bom’.
Simonides entdo, porque ama a honra da sabedoria (pulotinog @v €mi coeiq),
compreendeu que, se pegasse essa frase como quem pega um lutador célebre, e
sobre ela triunfasse, ele mesmo ficaria célebre entre os homens do seu tempo.
Foi, portanto, contra esta frase e por causa dela, tencionando com isso diminui-
la, que ele compds toda a ode, como me parece.'®.”

Ora, se Socrates associa a filosofia a brevidade lacOnica e inclui Pitaco entre os

antecessores dos filosofos, ¢ de se esperar que a tese dele, ‘¢ dificil ser bom’, seja a tese

159 .1z s . st A .
A idéia de que ha teses propriamente socraticas ou platénicas nessa passagem ganha cada vez mais

adeptos. Por exemplo, Demos (1999), p.23: “A confusa defesa, como serd mostrada, também se torna
uma oportunidade para Sécrates dizer suas proprias visGes filoséficas, embora elas sejam atribuidas a
Simonides. Se alguém vé a tentativa de Sdcrates na critica literaria a tal luz, entdo sua interpretagdo ndo
parecerd tdo grotesca”. Outro exemplo: D. Frede (1986), se¢do IV, p.740: “Eu chamaria esta segdo
‘Interpretacdo séria de Sécrates’, ndo por considerar que o texto ndo contenha elementos cOmicos, nem
por considerar que Sdcrates realmente pensa que esta esclarecendo as intengdes do préprio Simonides,
mas antes porque ele impde, consciente e forcgadamente, sua prépria doutrina sobre o poema”. Frede
ainda nos fala de quatro dogmas platonicos presentes na passagem em questdo (p. 746). Rowe (2004)
comenta esses quatro dogmas e, embora levante problemas em relagdo a um deles, aceita os outros
trés.

160 Protdgoras 343b-c:

“tol 8n Eveka todto Aéyw; GTL 0UTOC 6 TPOMOG AV TGV MOAA®V THchhocodiac, Bpaxuloyio TiC
Aakwvikn: kal 6n kal tod Mittakol i6lq mepledépeto To0TO TO PRAHAEYKWULAIOUEVOV UTIO TV codGv,
TO “Yahemov €600V Eupeval’. 0 0OV SIHWVISNC, dte GIITLHOGCHV Ml codig, Eyvw OTL €l kaBENoL TolTo
0 piipa Wonep gudokipolvra ABANTAV Kal meplyévolto autol, autdg €UBOKIUNOEL €V TOlC TOTE
avBpwrolc. eic todto olv T PRAHA Kal Ttoutou Eveka TOUTw EmBoulevwv Kololoal aUTOd rav
10 Aopa emoinkev, K¢ pot daivetal”.
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boa, filosofica. Isso parece se confirmar ainda mais porque Socrates chama Simonides
ndo de fildésofo, ou seja, de amante da sabedoria, mas de amante da honra da sabedoria,
endossando, aparentemente, a tese de Protdgoras que cita Simonides como um dos
antecessores dos sofistas'®. Além disso, Simdnides é célebre por construir odes e
elogios a quem lhe pagasse devidamente, sem se importar com o carater da pessoa — e,
por essa razéo, a associacdo de Simonides com os sofistas que, muitas vezes, se gabam
de fazer vencer o argumento mais fraco, néo é desmotivada'®. E bem possivel, alias,
que a ode a Scopas, que Socrates e Protadgoras aqui analisam, seja um elogio insincero e
que, toda essa introducdo acerca da necessidade de se elogiar mesmo homens que
tenham falhado em algum momento, sirva para justificar o elogio a um homem mau.
Desse modo, portanto, teriamos “¢ dificil ser bom” como uma tese boa ¢ filosofica
contra “¢ impossivel ser bom” como uma tese sofistica e problematica.

Porém, nada no restante da analise do poema permite essa conclusdo, ja que
Sécrates argumentard exclusivamente em favor da tese da impossibilidade da perfeicdo
humana. Além disso, Sécrates ndo analisa o dito de Pitaco separadamente e a auséncia
de um contexto conhecido no qual Pitaco teria dito sua sentenca torna dificil aprofundar
0 sentido de sua maxima.

Sdcrates usa esse embate entre o pré-filésofo Pitaco e o pré-sofista Simonides, o
amante ndo da sabedoria, mas da honra da sabedoria, para propor aquela que teria sido a
motivacdo de Simoénides: mostrar-se mais sabio que um dos sete sabios ao desmentir-
Ihe um de seus ditos. E usando desta clave, Socrates interpretara todo o poema. Nao
devemos, porém, supervalorizar aqui o0 embate entre Pitaco e Simdnides como o embate
entre a filosofia e a sofistica porque, como veremos, Sécrates defendera a interpretacdo
de Simdnides e ignorara o dito de Pitaco, talvez pensando ser algo cujo sentido

originario é obscuro.

Sem duvida (pgv)

Socrates se esforca para provar que Simoénides ndo comete a contradicdo
apontada por Protagoras em sua ode a Scopas. A grosso modo, Sécrates nos diz que
Simonides afirma que tornar-se bom é dificil, enquanto ser bom é impossivel. Esse

argumento inicia-se com a seguinte passagem:

11 protdgoras 341a.

%2 Thayer (1975), p.6; Carson (1992), p.113-114 e Wolfsdorf (1998).
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“Sem duvida (u&v), tornar-se homem bom verdadeiramente
E dificil™®.”

E chama a atencdo para o termo “pév”, aqui usado como advérbio de certeza.
Socrates argumenta que 0 uso desse termo SO se justifica se considerarmos que, ja aqui,
Simonides estaria argumentando contra Pitaco, pois nds s6 dizemos “sem duvida”,
“verdadeiramente”, “de fato” no interior de uma discussao ja estabelecida. Dizemos, por
exemplo, “Sem duvida, tornar-se bom ¢ dificil” apenas se ja estamos inseridos dentro de
uma discussao, se concordamos ou discordamos de alguém, ou se, como Simdnides
aqui, concedemos algo ao oponente apenas para atingi-lo na sequéncia. Enfim, é
estranho usar tais advérbios de certeza fora de uma discussdo ou de um ambiente de
duvida. Por essa razdo, portanto, quando Simdnides afirma que “tornar-se um homem
verdadeiramente bom ¢ dificil” é apenas para esclarecer a afirmacdo que vira na
seqiiéncia: “apenas um deus teria tal privilégio [de ser bom]” e evitar que concluamos
que o ser humano deveria desistir da virtude como uma tarefa impossivel. E, € claro,
ndo ha contradicdo aqui, pois “tornar-se” e ‘“‘ser”’, como veremos mais a frente, tém
significados diferentes. Enfim, o ponto ¢ que Simoénides teria usado o termo “pév”
justamente para depois introduzir os versos que Protagoras acusa de entrarem em
contradicdo com a primeira passagem.

E dificil julgar se essa parte da interpretacio de Sdcrates é fiel ao texto de
Simonides, pois s6 conhecemos essa ode de Simdnides gracas a passagem em questao.
De fato, num primeiro momento, a interpretacdo parece solida, pois vemos a construcao
“Sem duvida, ¢ dificil tornar-se bom, mas ser bom nao ¢ dificil, ¢ impossivel” como
bastante plausivel. O problema, porém, é que antes de introduzir a segunda parte da ode
que contradiria a primeira, Protagoras diz: “Entdo sabes que avangando a ode, ele
afirma noutra passagem (...)'**”, dando a entender, portanto, que as passagens citadas
ndo sdo proximas uma da outra e que a segunda é posterior a primeira, 0 que,

provavelmente, é um indicativo da falsidade desta interpretacéo.

163 Protdgoras 339b:
“avdp’ ayabov pev alabeéwc yeveaBatl xahemov”.

%% protdgoras 339c:

“oloBa oLV, £¢n, OTL mpoLovtog tol aopatog AéyeL touv”.
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Nao ha um falso bom

Ainda nessa mesma passagem, Socrates altera a ordem das palavras para salvar o
poema de Simdnides de uma suposta redundancia'®. A discussdo ali cai sobre que
termo o advérbio “verdadeiramente” (dAn0dc) deve modificar. De acordo com a ordem
do proprio poema, “verdadeiramente” deve modificar “bom” (dyaBov). Assim, teriamos
que ¢ “dificil tornar-se verdadeiramente bom” Porém, para Socrates, tal construgio ¢é
redundante, “sem qualquer razdo”. Mais a frente podemos ver Socrates justificar-se da
seguinte maneira: “como se entao pensasse que uns sao verdadeiramente bons, e outros

166 ~
2P Por essa razdo, resolve deslocar o termo

bons, mas ndo ‘verdadeiramente
verdadeiramente para que ele modifique agora o temo “dificil” (yaienov). Teriamos
assim “E verdadeiramente dificil tornar-se bom”.

Essa passagem é mais importante do que parece e tem sido frequentemente
negligenciada pelos comentadores. Por que Socrates faz questdo de consertar esse
verso? Por que aqui ele estd introduzido seu pensamento acerca do que € uma boa
composicdo poética sobre a virtude — ¢é isto o que ele entende por “provar minha
habilidade em versos”. Ele ndo faz essa corre¢do para vencer o debate com Protagoras.
Pelo contrario, na medida em que o poema de Simonides precisa de correcdo, Socrates
estd admitindo que ele ndo é tdo bem composto assim. Ou seja, Sécrates admite que o
poema pode ter falhas, mas, mesmo assim, ele € bem composto e seu objetivo aqui é
mostrar por que esta ode € bem composta. Sécrates faz suas corre¢des por entender que
tais sdo necessarias para nos aproximarmos do que seria a verdade com relacdo ao tema
da poesia em questdo. Qual é entdo o0 ensinamento socratico nessa corre¢do? Que o
sentido do termo “bom” deve ser univoco™’. N&o podemos falar aqui de um bom
possivel em contraposicdo a um bom ideal, nem de uma virtude demdtica em
contraposicdo a uma virtude real, como parece ser o caso de outros dialogos, como a
Republica ou o Fédon. Ao menos nesse dialogo, devemos sempre nos lembrar disso,
guando nos depararmos com uma passagem nos dizendo que algo é bom ou tornou-se

bom. “Bom”, aqui, ¢ sempre “verdadeiramente bom”.

165 Protdgoras 343d-344a.

166 Protdgoras 343e.

187 A univocidade aqui é de referéncia, ndo de sentido, isto é, o “bom” se refere a uma coisa sé, muito
embora as pessoas possam entender essa ‘uma coisa sé’ de variadas maneiras. Em aparéncia, isso difere
da Republica ou do Fédon, em que ha um bom de fato e um bom demdtico, popular. Em esséncia, ndo,
pois o segundo bom é chamado assim em razdo do primeiro, ainda que ndo seja tdo bom quanto ele.
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Frede observa bem que esta passagem é algo estranha. Por que Socrates age
assim? Por que ele ndo aproveita esse momento para distinguir entre o
“verdadeiramente bom” (exceléncia, fundada no conhecimento) ¢ o “bom, mas nao
verdadeiramente” (a virtude demdtica, fundada na opinido correta), como ele faz em
outros dialogos? Porque, nos diz Frede, Platdo quer aqui chamar a atencdo para outra
distin¢do: a distingdo entre o “ser bom” e o “tornar-se bom” que culminara, em ultima
instancia, na distincdo das condi¢cbes do homem e dos deuses. Comprovando essas

observacdes, o dialogo continua da seguinte maneira:

“Com efeito ele [Simonides] diz a seguir, apos discorrer um pouco, Como
se dissesse em prosa: ‘Sem duvida tornar-se homem bom é verdadeiramente
dificil, no entanto, é possivel, pelo menos por algum tempo, mas, tendo-se
tornado, permanecer neste estado e ser homem bom, como dizes, Pitaco, é
impossivel e sobre-humano, ¢ somente um deus teria tal privilégio’*®.”

O sentido da passagem é cristalino. O homem pode tornar-se bom por alguns
momentos — e lembremo-nos sempre que o sentido de ‘bom’, em toda a fala de Socrates
no Protagoras, é sempre verdadeiramente bom — mas é impossivel ao homem ser
permanentemente bom nesse sentido forte.

Essa distingdo entre bom e ndo-bom € repetida no discurso de Diotima no
Banquete, quando esta separa 0s seres entre sabio e ndo sabio (lembremos que a
sabedoria e a virtude se confundem em Platdo). O filésofo se apresenta como um
intermediario entre o sabio e ignorante, mas ndo como, digamos, a classe média é
intermediaria do rico e do pobre ou a pessoa de aparéncia normal é intermediaria da
bela e da feia. O fildsofo pertence ao grupo dos ignorantes, sendo que o que lhe
distingue é apenas a consciéncia dessa ignorancia e o desejo de mudar de condicdo. E
isso se da porque no Banquete, assim como no Protdgoras, Platdo estd buscando
diferenciar a filosofia humana do saber divino. E s6 depois de estabelecido o lugar da

filosofia € que faz sentido pensar na questdo da virtude demdtica e da opinido correta.

168 Protdgoras 344b-c:

“AéyeL yap petd tolto OAlya SteABwv, we v el AéyoL Adyov, OTL yevéaBal pEv avdpa ayadov

XOAEMOV GAABEWC, OLOV Te HEVTOL £Ttl VE XPOVOV T yevopevov 8¢ Stapévety év tadtn T £€eL kol eivat
Gvbpa ayaBdv, we o Aéyelg, @ Mittaké, adUvatov Kol oUk AvBpwretov, GAAd BedC Gv povoc todto
£X0LT0 Yépag”.
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Ser e tornar-se — segunda parte
Na sequéncia, Socrates elogia novamente a ode em questdo dizendo que:

“Com efeito, em muitos pontos € mesmo com relacdo a cada uma das

expressdes da ode, € possivel mostrar como esta bem feita, pois € muito graciosa

e bem cuidada®®.”

Logo depois, retoma a distingdo ja trabalhada com Prddico entre “ser” e “tornar-
se”. Para 0 homem, é dificil tornar-se bom por alguns momentos, mas nao ¢ dificil ser
bom permanentemente. Na discussdo com Prodico, porém, esse argumento é falseado,
pois conclui-se que ser bom era algo facil. Agora, porém, a passagem € retomada e seu
verdadeiro sentido é esclarecido: ser bom ndo é facil e nem dificil, mas impossivel.

Segue abaixo a passagem:

“Com efeito, ele diz a seguir, apds discorrer um pouco, como se dissesse
em prosa: “sem duvida tornar-se homem bom é verdadeiramente dificil, no
entanto é possivel pelo menos por algum tempo, mas tendo-se tornado,

permanecer neste estado e ser homem bom, como dizes, Pitaco, € impossivel e

sobre-humano e somente um deus teria tal privilégio®™.”

Este tipo de observacdo se repete em outros dialogos. Na Apologia, Socrates diz
que a capacidade de ensinar a virtude é uma sabedoria sobre-humana'™. No Ménon,
Socrates também diz que o conhecimento sobre o que € a virtude e qual a sua natureza é
uma caracterfstica dos bem aventurados'’>. E, mais & frente no mesmo dialogo, Scrates
afirma que um professor de virtude seria como um “Tirésias entre os mortos'”®”. No
Eutidemo, quando Eutidemo e Dionisidoro declaram-se professores de virtude,
Socrates, que até entdo ndo sabia disso, pede perddo e diz falar como que diante de
deuses'’™. Na Republica, ao discutir a possibilidade da concretizagdo dos paradigmas de

justica na cidade ou no homem, diz que basta a0 homem ou a cidade que se aproximem

' protdgoras 344a-b:
“TOMA pEV yap £0TL Kol Tiepl £KAOTOU TOV év TRdopatt elpnpévwy Amodeifal we e memointol—
TLAVU YOP XAPLEVTWE Kal LEPEANUEVWG EXEL”.
0 Protdgoras 344b-c. A passagem é a mesma da nota 168.
7 Apologia 20d-e.
2 Ménon 71a.
Ménon 100a:
“¢v toic teBve®oty TOVTelpesiav eival”.
Y% Eutidemo 273e.
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do paradigma, visto que é da natureza das coisas concretas serem opacas ao 10gos, e que
a semelhanca com o paradigma ja é algo com o que se contentar'”>. No Laques
encontramos outra passagem que ecoa a tese da sabedoria como um atributo dos deuses,
trata-se do espanto de Laques com as respostas de Nicias, quando este também afirma

ser a coragem um conhecimento, mas ndo sabe apontar quem seria aquele que o possui:

“Com franqueza, Sdcrates, ndo compreendo o que ele quer dizer. Nao
considera corajoso nem o adivinho nem o0 médico, nem nenhum outro

profissional, a menos que ele queira declarar que sé um deus € que podera sé-

|0176 9

A impossibilidade de ser bom é a impossibilidade de mantermos o estado de
virtude por um tempo indeterminado, ecoando, o rebaixamento ontolégico da realidade
sensivel frente & realidade inteligivel'””. Algo belo é menos belo que a idéia de Belo
porque ndo pode ser nem eterna e nem puramente belo, como é o caso do Belo em si.
Da mesma maneira, 0 homem ndo pode ser sempre virtuoso ou excelente, pois quando
crianga ndo possui todas as virtudes do adulto e 0 mesmo ocorre quando ja velho e,
além disso, é claro, o ser humano é mortal, ou seja, morreré e deixaré de ser belo*"®.

Mas isso ndo é o ponto principal do argumento de Sdcrates na passagem.
Lembrando-nos aqui que a causa da virtude € a sabedoria, 0 homem ndo pode ser
sempre virtuoso, pois ndo pode ser sempre sabio. A impossibilidade de se manter para
sempre na bondade ou sabedoria plenas remete ao estado precario do filésofo, como

179 ou a dificuldade de

intermediario entre o discernimento e a ignorancia, no Banquete,
controlarmos a carroca dos cavalos alados no Fedro*®.

Sécrates prossegue em sua interpretacdo, citando outro trecho da ode:

“Mas ¢ impossivel que um homem nao seja mau

7> Repuiblica 472b-473b.

Laques 196a:

“GM’ €yw ToUTOU o0 MOVOAvVWw, W SWKpotes, OTL PoUAetal Aéyew: olte yap HAvVIW oUTE
lotpov oltedANov 0USEva SnAoT Svtva AéyeL Tov avSpeiov, el pi) el Bedv Tva Aéyet alTOV elval”.

7 Rowe (2004), p. 465-467, citando Frede (1986), também observa isto e relaciona essa passagem com
Banquete 207e et seq. e Lisis 216c.

78 Ou nas palavras de Luc Brisson: “Em Platdo, ao contrario, o termo philosophia ndo designa mais a
aprendizagem de uma sophia humana, cujo contelido pode variar ao infinito. A philosophia torna-se
aspiracdo a uma sophia que ultrapassa as possibilidades humanas, na medida em que tal sophia visa a
contemplagdo de um dominio constituido de objetos, as formas inteligiveis, das quais o mundo das
coisas sensiveis onde caiu a alma humana, provisoriamente, é apenas uma imagem.” Brisson (2003),
p.162.

179 Banquete 204a-b.

Fedro 247b.
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A quem uma desgraca sem recurso abateu®!”

Entdo a razdo de o homem ser mau ¢ ser abatido por uma “desgraca sem
recurso”. Mas o que Sdcrates entende por uma “desgraca sem recurso”? Isso ele so
responderd um pouco mais a frente, ao dizer: “Pois este ¢ o Gnico insucesso: ter sido
privado da ciéncia'®*”. Grifemos aqui o termo “Gnico”. Assim como a Gnica virtude é a
ciéncia, também € Unico o vicio e o Unico vicio é a privacdo da ciéncia. Logo depois de

ele citar os versos acima de Simonides, Socrates nos diz:

“A quem uma desgraca sem recurso abate na direcio de um navio? E
claro que ndo ao leigo, pois o leigo estd sempre abatido. Entdo, como ninguém
derrubaria quem estd deitado, mas derrubaria quem estivesse de pé, e assim o
deitaria por terra, jamais porém o que esta deitado, assim também ao que tem
recurso uma desgraca sem recurso poderia abater, mas ao que € sempre sem
recurso, jamais. Ao piloto o desencadear de uma grande tempestade tornaria sem
recurso; a um agricultor o sobrevir de uma quadra dificil faria sem recurso;
também a um médico isso mesmo poderia ocorrer. E que ao bom cabe tornar-se
mau, como alias é testemunhado por outro poeta que diz:

‘Mas homem bom, ora é mau, ora corajoso’

Ao mau, porém, ndo cabe tornar-se mau, pelo contrario, € uma
necessidade que ele sempre o seja; de modo que o habil, sdbio e bom depois que
uma desgraga sem recurso o abateu, ¢ impossivel que ndo seja mau’ 8>

O que Sdcrates esta dizendo é que, neste momento da ode, Simdnides esta
tentando demonstrar a impossibilidade de 0 homem ser permanentemente bom, pois é
impossivel ao homem continuar bom se uma desgraca sem recurso o abate. Socrates

entdo se concentrara neste termo: “kofaipeiv”’ ou “abater”. Alguém so ¢ abatido se,

181 Protdgoras 344c:

“avépa &' ouk

€0TL Ur) o0 KaKOV EUeval,

Ov v aunxavog cupdopd KaBEAn”.

182 Protdgoras 345b:

“altn yapuovn éotl kakn mpdfLg, EMoTAUNG otepnBijval”.

18 Protdgoras 344c-e:

“Tival 00V aprxovoc cupdopd kabatpel év mhoiou &pxfi; 6fAov &TL o0 TOV ISLTNV: O HEv yap I8LWTNC
deikadripntat. Gormep o0V ol TOV Kelpevov Tic &v KataBdhot, AANY TOV pHév £0THTA ote kataBdhol &v
TIWwote Kelpevov motfjoal, tOov 6& Kkelpevov ol, olTw Kal TOV edunyovov Ovia TOTE AUAXAVOC
avoupdopd koabéAlol, TOV 6& del Aunyavov 6vta o0, Kal TOV KUBepvATNV HEYOG XELUWV ETUMECWV
AuAXavovav TIOLNOELeY, Kal Yewpyov xaAemr wpa éneABoloa dunxavov v Bein, kal latpdv tadTta
tadta. @ pévyap €0OAQ Eyxwpel Kak® yevéoBal, womep kal map’ GAou mowntod paptupsital tol
eimévtoc—“altapavnp ayaboc ToTE UEV KOKOG, AaM\ote & £00M0G:
T 8¢ Kak® oLK £yxwpel yevéoBal, AAN del elval Avaykn. MOTe TOV pév elPRXaVOV Koloodov Kol
ayaBov Eneldav aunyavoc cupdopd KabEAn,“ouk Eott pf oU Kokov Eppeval”’: o 8¢ ¢rc, MITToKE,
“XaAenov €060V Eppeval”: T0 & éotl yeveéaBal pév xalemov, Suvatov 6€, €000V, Eupeval
6eaduvartov:”.
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antes disso, ele estava bem. Por isso, a passagem refere-se apenas ao homem virtuoso.
O homem virtuoso pode tornar-se bom momentaneamente. Mas, assim que a “desgraga
sem recurso’ o abate, ele devera deixar de ser bom. J4 o homem mau, ndo virtuoso, sera
sempre mau e, por essa razdo, ele ndo pode ser abatido, pois ele ja estava mal antes
disso. Portanto, da mesma maneira que um ignorante em medicina ndo tem condicdes
de, por vezes, se tornar um bom médico, também o homem ignorante da virtude ética
ndo pode se tornar eventualmente virtuoso. Observemos, portanto, que, em Ultima
analise o homem € sempre ignorante; mas ha, entre os homens, aqueles que néo
procuram se elevar desse estado de ignorancia e aqueles que, amando a sabedoria,
procuram fugir desse estado original. Podemos, portanto, relacionar essas distinges
feitas aqui entre 0 homem bom e o mau com outra distincdo que aparece em outro
dialogo, onde temos de um lado os “ignorantes a ponto de serem maus”® e os que
“possuindo, de fato, esse mal, a ignorancia, ndo se tornaram, com isso, de todo

embrutecidos e ignorantes'®>”

. Ou, em outras palavras, os que podem se tornar
verdadeiramente bons, por alguns momentos, sdo os filésofos e 0s que ndao podem se
tornar verdadeiramente bons, todos os demais.

A passagem do Protagoras discutida acima pode causar confusdo. Ora, sabemos
pela experiéncia, que assim como o homem bom pode errar, por vezes, um homem mau
pode também acertar. Eleazar Teixeira, por exemplo, faz questdo de contrapor ao texto

platdnico essa passagem da Hécuba de Euripides:

“Nao ¢ estranho? Se uma terra ma encontra ocasido favoravel da parte
dos deuses produz boas espigas, e se uma terra boa ndo encontra o de que
necessita, ndo é verdade que produz maus frutos? Mas, entre 0s mortais, 0 mau é
outra coisa além de mau e o bom além de bom, sem que jamais corrompa a
natureza por um acidente? O bom nao é sempre bom*®.”

¥ para a presente tese, uso a tradugdo de Carlos Alberto Nunes, com modificagdes. Lisis 218a:

“006’ab &kelvouc pLAocodelv ToUC oUTwWC dyvolay €xovtag MHoTe KaKoug elvat”.
'8 Lisis 218a-b:

“ \elmovtal 61 ol €xovteg PEV TO Kakov TolTo, THV dyvolay, uAmw &€ O’ altol Gvtecdyvwuoveg unde
AuaBbelc, AN’ £TLyoUpevoL ur) eldéval & un loaow”.

1% Hécuba 592-598:

“(...) obkouv 8ewvov, €l yij HEV KaKN

tuxolioa Kalpol BedBev €0 otdyuv bépeL,

XPNoth &8 AUapTOUC’ WV XPEWV AUTAY TUXELY

595kakov §idwaot kapmdv, dvBpwrolg & del

0 UEV movnpOg oUSEV GANO ANV KAKOG,

0 & £€06M0¢ €0OMNOC, 0USE cupdopdc Umo

dUow SLEdBelp’, AANA XpnoToG 0T Ael;”
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Esse estranhamento sé é possivel se esquecermos aqui de dois pressupostos
bésicos do texto: 1) Neste dialogo, ser bom é ser sempre verdadeiramente bom; 2) A
virtude é idéntica a ciéncia. Com isso em mente, vemos que aquele que é bom, aquele
que conhece, pode ser bom e pode ser mau, pois pode esquecer ou pode conhecer certo
ponto, mas ndo outro. J& 0 mau, o ignorante, ndo. Ele ndo pode conhecer, por definicao.
Se 0 homem mau conhece, entéo ele deixa de ser mau. Ele pode, é bem verdade, possuir
uma opinido correta. Mas a opinido correta, aqui, ndo garante a virtude no sentido

absoluto que o dialogo requer. Por essa razdo, de fato, o0 mau nao pode tornar-se bom.

Importancia da tese da impossibilidade da virtude para a unidade das

virtudes: como explicar a falha no virtuoso

Observa-se, portanto, a seguinte classificacdo no texto: 1) Os deuses sdo sempre
sébios; 2) Os homens bons e sébios que, ora sdo sabios, ora ndo sdo 3) Os ignorantes,
sempre ignorantes. Por “homem bom”, portanto, Platdo obviamente ndo estd se
referindo ao homem que é bom, visto que, por diversas vezes, nesse didlogo, ele nos diz
gue o homem néo pode ser bom. Ele, portanto, se refere ao homem que pode tornar-se
bom. O homem mau é aquele incapaz de tal, por ndo possuir 0 conhecimento. Ora, tanto
a impossibilidade do mau tornar-se bom quanto a impossibilidade do homem ser bom

sdo confirmadas pela sequéncia do texto:

“Mas tu dizer, 6 Pitaco, que “¢ dificil ser bom”. Ora, ¢ dificil tornar-se,
embora possivel mas ser € impossivel:

‘Pois bem sucedido, todo homem €é bom,

Mau porém, se mal sucedido’

Qual é entdo o resultado nas ciéncias? Claro que o conhecimento delas. E
que evento torna um médico bom? Claro que o conhecimento da cura dos
doentes. ‘Mau porém se mal sucedido’. Quem entdo se tornaria mau médico?
Aquele, é claro, a quem primeiro é dado ser médico, depois bom médico; este
sim, também se tornaria mau; nds, porém, que somos leigos em medicina, ao
sermos mal sucedidos, jamais nos tornariamos nem médicos nem carpinteiros
nem outra coisa desse género; e quem ndo se tornasse médico, ao ser mal
sucedido, é evidente que também n3o se tornaria mau médico*®’.”

187 Protdgoras 344e - 345b:

“oU 8¢ dAC WMTToké, XaAemov £06NOv Eppeval”: 1O & &otl yevéoBal pév XoAemov, Suvatov 6,
€00M\OV, Eppeval §€aduvatov:

“Tipdfag Pev yap 0 TEC Avip Gyadoc,

KaKOG & el Kak®C.”

tic o0V eic ypdppata ayadr npdsic €otw, Kol tic dvSpa dyadov motel eic ypappota; Sflov 8t AToUTwy
pHabnots. tig 8¢ eumpayla dyabov tatpov molel; Sfjdov OtL [ TV Kauvoviwy tfi¢ Bepaneiag pabnolc.
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Se a desgraca sem recurso & sempre a ignorancia, o sucesso se da pelo
conhecimento. Uma situacdo na qual é possivel ser bom € a situacdo em que alguém tem

0 recurso para agir nela e esse recurso € o saber. O texto continua:

“Da mesma forma, um homem bom, em certas circunstancias, também

poderia tornar-se mau, pelo tempo, pela fadiga, pela doenca ou por qualquer

outro acidente, pois este é o (inico insucesso: ter sido privado da ciéncia'®.”

E uma passagem interessante, pois, a principio, varias causas da maldade s&o
enumeradas: tempo, fadiga, doenca, etc. Porém, na seqliéncia, ¢ dito que o Unico
insucesso € a privacao da ciéncia. O que Socrates esta afirmando aqui é que coisas tais
como tempo, fadiga e doenca sé podem ser causas do vicio na medida em que sdo
causas da privacdo da ciéncia — pois a privacdo da ciéncia é a mesma coisa que 0 vicio.

Dai, entdo, que temos também a unidade do vicio na ignorancia.
Na sequéncia, o texto faz um comentario bastante interessante:

“Mas o homem mau jamais se tornaria mau, pois ele sempre o ¢€; pelo
contrario, para que se torne mau, ele deve antes tornar-se bom.*®.”

Temos aqui, entdo, que o estado natural e primeiro do homem é a maldade, uma
vez gue a Unica causa do mal, como vimos, € a ignorancia e o estado natural do homem
é a ignorancia. E s6 na medida em que o homem torna-se um animal conhecedor que ele
podera tornar-se bom. Por essa razdo, primeiramente, 0 homem deve tornar-se bom, ja
que ele ndo o €. SO depois de tornado bom ele pode, por vezes, falhar, isto €, deixar de
ser bom.

O texto continua:

KakOG &€ Kak®G”: Tl oUv Gv Kakog {atpdg yévolto; 6fAov OTL W TMPWTOV MEV UTAPXEL LoTp®
eivay, Enetta ayaBy iatp®—ouUTog yap av Kol kakog yévolto—npueic 8¢ ol iatpikfig idiwtal ouk av
ToteyevoipeBa Kak®g mpagavteg oUte latpol oUTe TéKToveG 0UTe GANO OUSEV TV TOLOUTWV”.
188 .

Protdgoras 345b:
“oUtw Kal 6 pév ayabog avip yévolt Gv oTe Kal Kakog fj UTIO xpovou A UTO Tovou f UTO vOoou | UTO
GANOU TWVOG TIEPUMTWHATOG— aUTN YAPUOVN €0TL KOKA TIPAELS, EMLOTANG otepnOijval”.
189 .

Protdgoras 345b:
“0 6& KaKOCg Avnp oUK GV TIOTE YEVOLTO KOKOG—EOTLV yapAel—aAN el péA\eL kakog yevéoBal, 6l alTov
npoteEPOV dyaBov yeveoBbal”.
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“De modo que também essa parte da ode tende para esta conclusdo: ser homem

bom ndo é possivel, continuando sempre bom, mas tornar-se bom é possivel e também
190 »»

mau, 0 mesmo individuo—".

Temos entdo que o homem mau é sempre mau, enquanto o que ele chama de
homem bom é alguém capaz de, por vezes, tornar-se bom e, outras vezes, tornar-se mau.
Por que essa inconstancia do homem bom? Por que a causa da virtude é unica: o
conhecimento, e é impossivel ao homem conhecer tudo. O homem fatalmente, vez ou
outra, ira ter que tratar de algo que ndo conhece e, entdo, devera tornar-se mau. O
homem, portanto, é naturalmente ignorante, logo mau. Ja o conhecimento e a virtude
vém como um acréscimo a natureza primeira do homem e € assim que deve ser lido esse

verso de Simonides, também citado por Socrates:

“Mas perseveram por mais tempo e sao também os melhores aqueles a quem os

deuses amam™®*.”

O conhecimento da virtude, é, portanto, um dom dos deuses. H&, entdo, um
curioso paralelo entre este discurso socratico e o grande discurso de Protagoras.
Também Protagoras nos afirma que a virtude politica € um dom de Zeus. Porém,
Protagoras faz Zeus distribuir esta virtude politica a todos os cidaddos — embora de
modo desigual. J& em Socrates, nada nos faz crer que ele compartilha tal opinido, pelo
contrério, a cisdo constante que ele propde aqui entre 0 homem bom e 0 homem mau,
caracterizando sempre 0 homem mau como um ignorante incapaz de tornar-se bom, nos
leva a crer que tal virtude € dom de poucos privilegiados.

O recurso a ideia da virtude como um dom dos deuses também parece responder
a questdo: “entdo ninguém ¢ virtuoso?”. O homem pode ser virtuoso, pode alcancar o
saber divino do bem e do mal através da graca dos deuses, seja como conhecimento seja
como opinido correta. 1sso € importante, pois, se a virtude for conhecimento, como quer
Sdcrates, os atenienses ndo estariam conscientes disso e, logo, ndo possuiriam tal
conhecimento. Dai concluiriamos que nenhum deles € virtuoso, o que é parcialmente
correto, se estamos falando da exceléncia perfeita e divina. No entanto, deveriamos

também explicar como o0s virtuosos dematicos possuem a opinido correta sobre o bem e

190 .
Protdgoras 345b-c:
“Wote kal tolto ol aopatognpdc tolito telvel, OTL elval pév avdpa ayabov ouy oldv te, Slatelolvta
ayaBov, yevéoBal 6£ayaBov olov Tg, Kal Kakov ye TOvV alTov Toltov”.
191 .
Protagoras 345c:
“¢ni mAelotov 6¢ kal dplotol giolv oU¢ av ol BsoldABov”.
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o mal. Dai o recurso ao dom divino, que se repete no Ménon com relacdo a esse mesmo
problema'®?,

Com isso, percebemos a importancia que a tese da impossibilidade da virtude
plena tem para a tese da unidade das virtudes. Pois, da tese da unidade das virtudes,
poderiamos chegar a conclusdo de que, sendo a virtude una, 0 homem virtuoso deve
possuir todas as virtudes - e, Socrates, de fato, defende isso. Ora, mas se € assim, se 0
virtuoso possui toda virtude, ele ndo poderia falhar nunca, em nenhuma situagéo e com
respeito a nenhuma das partes da virtude. O que foi dito acima, porém, impede esta
estranha e falsa conclusdo. A unidade da virtude se da pelo saber, mas isso nao indica
que quem conhece algo da ciéncia do bem e do mal, conhece toda a ciéncia. Aqui,
portanto, também o homem virtuoso é finito, falho e imperfeito. Sendo virtuoso, ele
conhece algo da ciéncia, mas ndo ela toda e nem de modo perfeito. Enfim, usando os
termos de Sdcrates, ter o conhecimento da virtude nao nos abriga de, por vezes, sermos
abatidos pela desgraga sem recurso que é também a condicdo humana, isto é, a

ignorancia.
Critérios para o elogio ou critica

Na seqliéncia da ode, Simdnides tratard do seguinte problema: se é impossivel
ser bom permanentemente, a quem nds devemos louvar e criticar? Este problema é

posto da seguinte forma por Siménides:

“Por isso eu o impossivel de ocorrer
Né&o tentando perseguir,

Jamais a uma vazia esperancga

A minha vida lancarei:

Homem todo impecavel encontrar, de quantos
Da vasta terra o fruto louvamos;

Depois, Se 0 encontrar, vos comunicarei*®*”

E na sequiéncia, ele responde a essa questao:

%2 pMénon 99¢-d.

193 Protdgoras 345c:

“tolvekev ol Mot &yw TO UI yevéoBat
Suvatdv Supevog KeveQy &G G-
npaktov EArtida polpav ai®vog Baréiw,
navapwpov avBpwrov, ebpuedolic doot
Kaprov aivuueBa xBovoc:

€N 0’ OUlv eVpwWV amayyeréw”
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“Basta-me que alguém ndo seja mau
Nem por demais inepto, mas conhega

A justica util a cidade, homem saudavel;
Nao, dele ndo zombarei;

Que ndo sou amigo da zombaria;

Pois dos tolos é infinita raca

Tudo é belo a que o feio ndo se mistura™®*”

Né&o se deve, portanto, censurar um homem por qualquer falta, mas deve-se antes
obrigar-se a elogié-lo, ainda que possua faltas, pois, do contrério, ndo sobraria um Unico
homem elogidvel sobre a terra. Até que ponto essa passagem é sincera é dificil de
precisar. Simonides tinha fama de elogiar qualquer um que lhe pagasse'®,
especialmente os tiranos. Isso, alias, sera apontado pelo préprio texto™®.

Seja como for, o texto coaduna com a interpretacdo que Socrates d& ao poema e
ndo destoa do restante da passagem. De fato, uma vez que ninguém é sem falhas, pois a
ignorancia assombra todos os mortais, ndo se deve esperar a perfeicdo para que se
elogie alguém, mas, antes, devemos ser mais brandos no nosso julgamento. A
interpretacdo que Sdcrates propfe da ode, portanto, parece apontar para o fato de a
exceléncia como sabedoria, em sua completude, estar vedada ao homem, mas que, ainda
assim, podemos falar de uma exceléncia superior a virtude demotica através da posse de
parte dessa sabedoria, ou, a0 menos, da posse do amor por essa sabedoria.

Porém, percebe-se que aqui, também, Socrates distorce o texto para que este se
torne mais préximo do que ele entende ser correto em termos morais. De acordo com a
interpretacdo de Socrates, ndo devemos esperar a perfeicdo num homem para elogia-lo,
mas devemos, antes, s6 chamar de bom aquele que tenha certo saber com relacdo a
virtude, ainda que tal saber ndo seja completo. Simonides, por sua vez, diz que para
elogiarmos alguém, basta que tal pessoa “ndo fagca nada de vergonhoso” e “que nao seja

2 (13 29 ¢

mau”, “nem por demais inepto”, “mas conheca a justi¢a util a cidade”. Parece-me se

%% protdgoras 346c:

“Euoly’ €opkel

B¢ Bv A kakodg A Und’ dyav amdAapvoc, ei-

Swg T ovnolmoAwv dikav

OyLAG avnp: o0 P éyw

pwunooual”

% Um bom elenco de vérias anedotas a respeito disso pode ser encontrado em Thayer (1975), p.4-6.
Também é significativo que Protagoras cite Simonides como um exemplo de sofista avant la lettre em
Protdgoras 316d.

1% ¢f. Protdgoras 346a-c.
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tratar de uma visdo mais proxima a da virtude de todos, defendida por Protagoras em
seu grande discurso, que da virtude mais restrita, dominada por poucos, de Sdcrates.
Ainda assim, Sécrates incorporara este momento da ode a sua posi¢do. Comentando a
ultima linha do trecho citado acima (“Tudo ¢ belo, a que feio ndo se mistura”), SOcrates

dira:

“Simonides nao diz isso como se dissesse que, na verdade, tudo ¢ branco,
a que 0 negro ndo se mistura, o que seria muito ridiculo; mas ele mesmo admite
um meio termo para néo censurar™’.”

A razdo do ridiculo de dizer que “tudo ¢ branco, a que o negro nao se mistura”, ¢
que chamariamos de “brancas”, coisas que simplesmente ndo sdo negras, como o
vermelho ou o azul. Dai, entdo, a necessidade de um vocabulario para cobrir 0s
intermediarios entre o branco e o0 negro. Da mesma maneira, € necessario um
intermediério entre o verdadeiramente bom e 0 mau e é nesse intermediario que
Sécrates encaixa a figura do fildsofo. Frede observa, muito acertadamente, que, nessa
passagem, Socrates esta sugerindo que Simonides, além do verdadeiramente bom,
impossivel aos homens, e do mau e reprovavel, esta estabelecendo um meio-termo, um

estado intermediério, similar ao do Banquete®®

, nem perfeito, nem divino, nem baixo,
nem meramente humano, mas um estado de amor pelas coisas divinas que permitird ao

homem que supere sua terrivel condicdo e aproxime-se da dos deuses.

3. Comentarios Finais

3.1 O carater platonico do discurso de SAcrates acerca da ode de Siménides

Defendo, pois, que o longo discurso de Socrates acerca da ode de Simonides
contém ndo o que nés, modernos, chamariamos de uma interpretacdo honesta do poema,
mas, antes, um discurso sobre o que o proprio SoOcrates entende ser uma boa
composi¢do poética acerca do tema da virtude. Lembremo-nos, por ora, que todas as
teses ali expressas sdo defendidas por Platdo em outros didlogos. A filosofia ou 0 amor

a sabedoria como fundamento da virtude, tese expressa na anedota acerca dos cretenses

7 Protdgoras 346d:

“o0 toUto Aéyel, Momep Qv el EAeye mAvta Tol Aeukd, ol péAava pfy MEHELKTOL—yeNOToV yap v
einmoM\axij— AN OTL a0TOC KAl TA HEoa ATOSEXETAL WOTE Wr) PEyewv”.

%8 Frede (1986), p.744-745. Rowe (2004), também segue a interpretacdo de Frede, p.265.
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e lacedemdnios®, é uma tese que serd defendida por Sécrates ainda neste mesmo
didlogo.”®® Além disso, podemos ver tal tese na Replblica e no Banquete e j&
prefigurada na ciéncia do bem e do mal que aparece em didlogos como Laques e

Carmides®™

. Ainda na anedota dos espartanos, vemos que ha uma relacao forte ndo so
entre filosofia e virtude, mas também entre filosofia e uma boa politica, 0 que reaparece
na Republica e no Gorgias. A tese acerca da dificuldade de tornar-se bom é evidente na
Republica, tanto pelas décadas necessérias para se formar o rei filésofo, quanto pela
imagem da caverna que torna a existéncia dos fildsofos um evento quase impossivel. A
tese acerca da impossibilidade de ser bom, pois tal € um atributo exclusivo dos deuses,

aparece na Apologia®®?, no Banquete e no Fedro.?®®

O intelectualismo de Socrates, que
apresenta-se de passagem aqui’®*, reaparece no argumento final do dialogo.

Assim sendo, parece-me muito mais provavel lermos toda essa longa passagem
como uma exposicdo de certos pensamentos defendidos por Platdo que a lermos como
uma critica ao modo de interpretacdo sofista, tema que ndo é, em nenhum momento,
levantado explicitamente no texto, ou como uma critica ao préprio Simonides®®®, uma
vez que Sdcrates inicia a passagem elogiando a tese como bela e corretamente composta
e passa todo o tempo defendendo-a, ainda que introduzindo algumas corre¢fes, mas em

nenhum momento retira seu elogio ou deixa claro que tal elogio foi falso.

3.2 A divinizacéao pelo saber

Uma vez que o estado natural do homem é a ignorancia, enquanto o que €
préprio dos deuses € a sabedoria, 0 homem que adquire sabedoria se torna mais préximo
deles. Dai que, em determinados momentos de sua obra, Platdo compare os homens
sabios aos deuses, como na passagem do Ménon, quando Ménon pergunta se seu
paradoxo lhe parece um bom argumento e Sdcrates nega, pois ja ouviu ensinamentos

melhores de “homens e também mulheres sébios em coisas divinas?*®”. J4 no fim deste

% protdgoras 342a - 343b.

A tese é reapresentada tanto no final do didlogo, quando a virtude torna-se a arte da medida, quanto
ainda neste discurso acerca do poema de Simonides, quando Sécrates toma a sabedoria como
sustentaculo da virtude. Cf. Protdgoras 344c — 345c.

201 Laques 199b-c, Cdrmides 174b-c

202 Apologia 20d-e.

*% Fedro 248a-b.

Protdgoras 344d-e.

Para este tipo de interpretacdo, cf. Carson (1992) e Beresford (2009)

Ménon 81a:

200

204
205
206
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mesmo didlogo, Sdcrates nos falara da remota possibilidade de haver alguém com a
verdadeira sabedoria politica e moral, capaz de tornar sébio os outros homens, ou seja,
capaz de ensinar a virtude, e nos dira que ele seria como um “Tirésias entre os
mortos®". Na Republica, é dito que o filésofo, por conviver com o que é divino e
ordenado e admira-lo, torna-se ele proprio, divino e ordenado, até onde isso € possivel a
um ser humano®®. No Teeteto, é dito que devemos fugir da terra em direcdo ao divino e
que essa fuga constitui-se em se tornar 0 mais possivel semelhante aos deuses, através

do conhecimento e da virtude®®.

Logo na sequéncia, somos apresentados a dois
paradigmas possiveis para a vida humana: 1) o paradigma divino, abencoado, que é o
paradigma da justica e do saber; e 2) o paradigma nédo divino, ndo-virtuoso e miseravel
ao extremo®®. No Banquete, Diotima, a mulher com quem Sécrates aprendeu sobre o

211 Ainda nesse

amor, € apresentada como uma personagem com poderes sobrenaturais
dialogo, a sophia é apresentada como um estado divino desejado pelo fil6sofo?*?. Uma
vez que a exceléncia do homem est4 nesse saber, o conhecimento do bem e do mal
podera ser qualificado como a arte salvadora da vida humana no Protagoras.?*®

N&o nos enganemos, porém. A divinizacdo é um processo aproximativo, pois a
condicdo humana nunca poderia ser ultrapassada pelos homens. A prova disso é que o
Ménon, esse mesmo didlogo que nos fala de sdbios que possuem, de fato, saberes
divinos, comeca ironizando os tessalios que pretendiam encontrar-se num estado de
bem-aventuranca pelo saber, enquanto ele, Sécrates, juntamente com 0s atenienses,

214

reconheciam suas limitacdes“". A divinizacdo, portanto, é um processo de aproximacao,

mas nédo de transformacdo completa.
3.3 Ironia e virtude

Em contraposicdo a virtude democratica e popular de Protagoras, portanto,
Platdo, através de seu personagem Sdécrates, constroi uma ética filosofica, algo abstrata,

”

“avép@V Te Kal yuvalk®v cop®v mepl ta Bela mpaypota”.
%7 Ménon 99e-100a:

“ ¢v T0iC TeBVeMOLY TOVTELpESiaVY Elval”.

208 Republica 500c-d.

Teeteto 176a-b.

Teeteto 176e-177a.

Banquete 201d.

Banquete 203e-204c.

Protdgoras 356¢-d.

Ménon 70a-71c.
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212
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ideal e irbnica. Aqui nos sera de grande ajuda a interpretacao de Kierkegaard. SOcrates é

irdnico, nos diz Kierkegaard, porque o que ele diz quase sempre significa algo de
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diferente Para compreendermos os diélogos socraticos**, devemos captar néo s a

destruicdo das concepcdes populares que Socrates realiza, mas, também, aquilo que fica
entrevisto, que € a parte positiva de sua filosofia e que ndo é explicitamente dito nesses

primeiros dialogos. Dai a imagem que Kierkegaard usa:

“Existe uma gravura que representa a tumba de Napoledo. Duas altas
arvores margeiam o quadro. Ndo se vé mais do que isto, e 0 observador
superficial ndo enxerga nenhuma outra coisa. Entre as duas arvores hd um
espaco vazio; quando o olhar segue os contornos que delimitam o vazio,
subitamente aparece deste nada o proprio Napoledo, e a partir de entdo é
impossivel deixar de vé-lo. O olhar que o viu uma vez o vé entdo sempre, com
uma necessidade angustiante. Assim também com as réplicas de Sdcrates. A
gente ouve o0s seus discursos do mesmo modo como a gente vé as arvores, suas
palavras significam aquilo que o som delas enuncia, assim como as arvores, nao
h& nenhuma silaba que nos acene com outra interpretacdo, assim como ndo ha
um unico traco que indique Napoledo, e, contudo, este espaco vazio, este nada é

0 que esconde de mais importante®’.”

As perguntas e observacfes de Socrates querem quase sempre dizer algo de
diferente. Esse algo diferente € o vazio que como que delineia ou aponta para outra
direcdo. O método irdnico, portanto, se diferencia do especulativo, nos diz Kierkegaard,
pois o Ultimo consiste em perguntar com a intencdo de receber uma resposta que
satisfaca a pergunta, enquanto o primeiro pergunta para exaurir o contetdo da resposta,

21 . : -
8 mas um vazio, que como vimos, parece indicar algo

“deixando atras de si um vazio
outro. Mas que “outro” exigido ¢ este? “A ironia”, nos diz Kierkegaard, “¢ uma
exigéncia enorme, pois ela desdenha a realidade e exige a idealidade *°.” Para

demonstrar a ironia nos chamados didlogos socraticos, Kierkegaard analisara com mais

> Kierkegaard (1991), p.25.

®* Embora Kierkegaard esteja preocupado primariamente com o Sécrates historico, um problema que
ndo desejamos analisar aqui, entendo que a interpretacgido dele pode ser bastante util para entendermos
os primeiros didlogos platdnicos, também chamados de “didlogos socraticos”.

Y7 Kierkegaard (1991), p.30-31.

18 Kirkegaard (1991), p.42.

% £ ha medida em que SOcrates exige e descobre a idealidade, ali caracterizada como o bem abstrato,
sobre o qual ndo se fala, mas apenas ao qual se chega, nos diz Kierkegaard, que ele é o pai da filosofia
moral. Também é devido a este cardter que uma a profusdo de escolas filosoficas, uma mais dispare que
a outra, seguiram o seu nome, na medida em que ele estabelece o ideal, mas nao discorre acerca dele,
permitindo assim que varias possibilidades de entendimento acerca do que seja esse ideal, esse bem,

surjam. Cf. Kierkegaard (1991), p. 165-168.
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atencdo o Banquete, o Protagoras, o Fédon e a Apologia. Cuidemos agora dessa
analise, deixando, naturalmente, o Protagoras por ultimo.

Como vimos, 0 método abstrato consiste em destruir as concepgdes anteriores e,
apos essa destruicdo, deixar atras de si a dire¢do correta para uma nova concepcao. Os
tratamentos que Socrates dd a morte no Fédon e na Apologia se encaixam nessa
descri¢do. No Fédon, ele abandona uma concepgdo popular da alma bem mais concreta
que a que oferece, segundo a qual a alma é um sopro, localizado em certa parte do corpo
e liberado ap6s a morte para existir no Hades ou como assombracdo na Terra. Ao invés
disso, Socrates oferece uma concepgdo ndo-material da alma, um principio abstrato de
vida, ndo localizdvel em nenhuma parte do corpo e que almeja, assim que possivel,
escapar dele.

Concluida parte da argumentacdo para provar a imortalidade da alma, Socrates
raciocina da seguinte maneira: ou seus raciocinios estdo corretos e a morte € algo bom,
ou ndo estdo e ainda assim é bom que ele, entdo, ndo se lamente, pois, do contrério,

perturbaria seus amigos®?°. Kierkegaard comenta da seguinte maneira a passagem:

“Mas o que exatamente caracteriza a ironia ¢ a escala abstrata com que
ela nivela tudo, com que ela domina todo sentimento exagerado, e portanto ndo
se opde ao temor da morte o “pathos” do entusiasmo, mas acha, isso sim, que
devezzsler um experimento bem curioso este de ser reduzido a simplesmente
nada™-.”

Também na Apologia, esta atitude irdnica diante da morte se mantém. Sdcrates
diz ndo temer a morte pois ndo a conhece e, portanto, ndo sabe se ela é um bem ou um

mal. Kierkegaard comenta esse argumento da seguinte maneira:

“Neste aspecto, Socrates acredita também ter uma vantagem sobre os
outros homens, pois ndo teme a morte, dado que ele simplesmente ndo sabe nada
a respeito dela. Isto ndo é somente um sofisma, mas é também uma ironia. Pois
ao libertar o homem do temor da morte, ele Ihes da em troca a idéia angustiante
de algo inevitavel a respeito do qual ndo se sabe pura e simplesmente nada; e a
gente precisa, realmente, estar acostumado a deixar-se edificar com o consolo
que ha no nada para poder encontrar repouso no que Sécrates propde?.”

20 £édon 91b.

Kierkegaard (1991), p.75.
Kierkegaard (1991), P.77.
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Continua Socrates na Apologia, ainda que a morte for um nada, um sono sem
sonho, ainda assim ela aparece como um bem, pois Socrates estd convencido de que
mesmo na vida de alguém poderoso como o rei da Pérsia, existem poucos dias e noites
tdo agradaveis como aquelas em que dormimos um sono sem sonhos. E, caso haja
algum tipo de existéncia depois da morte, Socrates diz que desejara passa-la filosofando
com os mortos. Ao fim do didlogo, seu ceticismo persiste, na famosa afirmacdo de que
apenas a divindade sabe quem caminha melhor, se Sécrates para a morte ou sua
audiéncia para vida. Ou seja, aqui também o objeto de analise, ou seja, a morte, €
reduzido a uma abstracdo, a um nada que ndo podemos qualificar nem de bom nem de

mau. Kierkegaard chega mesmo a afirmar que:

“A impressdo que se tem ¢ de que ele acha mesmo que a morte seria a
pena mais apropriada, justamente porque ninguém sabe se ela € um mal, quer
dizer, porque aqui a pena, como no caso da multa, se anula a si mesma®?.”

No Banquete, discute-se o amor. A primeira tarefa de Sdcrates, portanto, é
destruir as concepgdes rivais do amor, o que ele faz no comeco de seu discurso.
Sdcrates raciocina de tal maneira que o amor perde sua concretude habitual para ir se
tornando uma abstracdo, ndo mais o amor por algo determinado, mas 0 amor como
caréncia, busca®*.

A imagem do proprio Socrates, no discurso de Alcibiades, € a do irdnico.

Kierkegaard cita o Banquete:

“Socrates diz que ¢ ignorante em todos os assuntos e que nada sabe. Esta
forma ndo é tipica do Sileno? Certamente, pois é aquela com que por fora ele se
reveste, como o Sileno esculpido; mas la dentro, uma vez aberto, de quanta
sabedoria imaginais, companheiros de bebida, estar ele cheio! (...) Ele se oculta
diante dos homens e se diverte sempre com isso, mas, se fica sério e abre seu
interior, eu ndo sei se alguém ja viu as imagens divinas que ha em sua alma. Eu
ja as vi uma vez, e elas me parecem tdo divinas, tdo douradas, belas e admiraveis
acima de qualquer medida, que eu, no mesmo instante, decidi que precisava
fazer tudo o que Sdcrates ordenasse®?.”

* Kierkegaard (1991), p. 153.

% Kierkegaard (1991), p.48.

A citacdo e traducdo se encontram em Kierkegaard (1991), p. 52. O trecho foi retirado do Banquete
216d-217a.
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A propria ironia, portanto, surge como um incitamento ao amor, uma seducéo
para se aventurar nos mistérios interiores da alma de Socrates, “correspondendo, no
terreno da inteligéncia, as trocas, as rusgas de namorados no reino do amor inferior??®.”

Também podemos ver, pela citacdo acima, em que medida o Sdcrates
corresponde a unidade entre tragédia e comédia aludida no final do Banquete: €
justamente pela ironia, que na aparéncia ndo € nada, mas no seu interior é algo de
divino.

Vejamos agora como a interpretacdo de Kierkegaard da ironia socratica ajuda-
nos a esclarecer o Protagoras. O objeto a ser analisado e, consequientemente, abstraido e
negado é a virtude. Socrates recusa a concepgdo de Protagoras, que também é a popular,
de virtudes concretas e reconhecidas, separadas umas das outras, como a coragem, a
temperanca ou a justica e no lugar dela apresenta uma concep¢do sumamente abstrata e
prépria, uma virtude una que ndo se deixa revelar em sua esséncia. Mesmo a afirmacao
de que a virtude ndo pode ser ensinada, que, a principio, poderiamos pensar como
positiva, na medida em que permite deduzir que a virtude seria algo natural ou algo que
chegasse aos homens por alguma espécie de fatalidade, apresenta-se como negativa, ja
que se apresenta como um saber que ndo poder ser compreendido. Falaremos mais sobre
iISSO no momento oportuno. Por ora, devemos completar aqui a interpretacdo de
Kierkegaard dizendo que essa substituicdo da virtude concreta de Protagoras pela
virtude abstrata de Socrates se da justamente na passagem em que se interpreta o poema
de Simodnides, na medida em que ¢é ali que a virtude é caracterizada como algo divino e
impossivel aos homens. O que, de fato, pode ser entrevisto no fim do didlogo, que € a
dificuldade de uma ciéncia da medida, ¢, aqui, afirmado explicitamente: a condicdo
natural do homem € a ignorancia e € apenas por favor divino que ele pode vislumbrar
algo da ciéncia divina da virtude.

Tudo isso resultard na imagem de um Sdécrates irbnico, cuja filosofia é a
destruicdo das antigas concepcOes e a proposicdo ndo exatamente de uma nova
concepgdo, mas antes de certos principios que poderdo nortear essa nova concepcao.
N&o estamos interessados, aqui, no problema do Sdcrates histérico, mas podemos nos
servir da leitura que Kierkegaard faz desses primeiros didlogos platénicos para propor
0s principios da concepcéo platdnica de mundo. Platdo usa da divisdo humano-divino

para fundar sua concepcao de virtude impossivel e sua teoria moral que vé na filosofia a

%% Kierkegaard (1991), p.53.
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virtude humana possivel, sendo que esta inicia-se no reconhecimento dos limites

humanos.
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Capitulo 111 — Sobre a Impossibilidade de se Ensinar a
Virtude

Vimos até aqui que a virtude € conhecimento, mas um conhecimento divino,
impossivel aos homens. Encaminhamo-nos agora para a terceira grande questdo: a
virtude seria ensindvel aos homens? A estratégia que seguirei no capitulo sera,
primeiramente, mostrar como esta questdo foi apresentada e discutida no dialogo,
especialmente no seu inicio. Em seguida, iremos analisar como o restante do dialogo

nos permite inferir respostas as questdes do inicio do dialogo.
1. Discurso de Socrates contra a ensinabilidade da virtude

Apds Protagoras apresentar-se como um professor da arte politica e,
conseqiientemente, da virtude, Socrates elogia a arte desse como muito Util para a
juventude, mas ndo estad muito seguro sobre a possibilidade de se ensinar a virtude®”’.
Sécrates apresenta dois argumentos contra a ensinabilidade desta e, gentilmente, pede a
Protagoras que Ihe mostre seu erro?.

Antes de enfrentar estes dois argumentos, devo explicitar o sentido geral do meu
trabalho. A tese que defendo é referente justamente a possibilidade de se ensinar ou nao
a virtude. O problema é o seguinte: Platdo defende, no Protagoras, ao mesmo tempo,
que a virtude seja uma ciéncia e que também seja algo impossivel de se ensinar. No
final do didlogo, ele nos diz que ha aqui um paradoxo. Como resolver esse paradoxo?
Em geral, os intérpretes dizem que a tese sobre a impossibilidade de se ensinar a virtude
¢ falsa. Eu, porém, defenderei que ambas as teses representam genuinamente o
pensamento platénico, ou seja, defendo a manutencdo do paradoxo que deverad ser
esclarecido de alguma outra maneira.

Meu principal objetivo nesta se¢do € mostrar que nenhum dos dois argumentos
apresentados por Socrates, neste momento do texto, contra a possibilidade de se ensinar
a virtude sera refutado pela argumentacdo do dialogo como um todo e que, portanto,

Sdcrates ndo teria razdo para abandonar esta tese ao fim do dialogo. Mais do que isso,

7 protdgoras 319a-b.

% protdgoras 320b-c.
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desejo mostrar também que essa passagem ndo apresenta tampouco nenhuma
contradicdo com outra obra de Platédo e que, portanto, a tese da impossibilidade de se

ensinar a virtude permanece valida nos outros dialogos.
1.1 A auséncia de autoridade do sabio politico

O primeiro argumento que Socrates utiliza contra a possibilidade se ensinar a

virtude trata da falta de autoridade do sabio politico. Cito-o inteiro:

“Ora, os atenienses, afirmo eu, como também o0s outros povos gregos, sao
um povo sadbio (cogovc). Observo entdo que, quando nos reunimos em
assembléia, quando se trata para a cidade de empreender uma construcéo,
mandam chamar arquitetos que os aconselham em construcao; quando se trata de
armar uma frota, armadores de frota, e assim para tudo o mais que consideram
possa ser aprendido ou ensinado (fyodvrar podntd te Kaididaxtd sivar). E se
algum outro, que eles ndo consideram perito (ur olovran Snpiovpyodv eivon), poe-
se a lhes dar conselhos, por mais belo que seja e rico e nobre, nem por isso 0
acolhem, mas zombam e vaiam, até que por si mesmo se afaste perturbado com
as vaias 0 que tenta falar, ou os arqueiros o arranquem de & ou o expulsem por
ordem dos pritanes. Por consegumte sobre aquilo que eles julgam depender de
uma arte (mepi puév odv @v ofovrar &v téyvn sivan), € assim que agem. Quando
porém € sobre administracdo de negdcios da cidade que se deve fazer alguma
deliberacdo, levanta-se e aconselha sobre este ponto, tanto 0 marceneiro quanto
o ferreiro, sapateiro, comerciante e armador, rico e pobre, nobre e vulgar, e
ninguém lanca em seu rosto, como se faz com os primeiros, a censura de que,
sem ter aprendido em parte alguma nem tido nenhum professor, tenta no entanto
dar parecer. E claro que ndo consideram que isso pode ser ensinado (8fjlov yap
Ot ovy yodvTon S100KTOV etvan).”??°

O sentido mais imediato do argumento € o seguinte: 0s atenienses e gregos sao

um povo sébio e ndo consideram que a arte politica possa ser ensinada. Trata-se, €

229 Protdgoras 319b-d:

“gyo yap Abnvaiouc, homep kai ot EANoL"EAANVEC, dnpt codouc elvat. dpd obv, STav CUNEYGHEV &iC
v ékkAnoiav, €meldav pév mepl oikobopiog T &&n mpdfar TV TOAV, TOUC OikoSOHOUC
HETAMEUMOUEVOUC cUpBoUAoUC Ttepl TV oikodounuatwy, &')tcxv 8¢ mepl vaumnyiag, Toug vaumnyoug,
kaltdAAa Ttdvta oUtwe, doa fyolvial padntd te Kol 6L6aKta glvaL: &dv 8¢ g GAAog Emuxelpfi alTolg
oUMPOUAEVEWY OV £Kelvol uf ofovial Snuwoupyov eival, k&v mavu kahdg f kai TAOUGLOG KALT®V
vevwvaiwy, ou8ev tL udAlov amodexovtal, AAa katayeA®dol kal BopuBololy, £wg av i aUTOC &Moot O
EMelp@OVAEyely KataBopuPnbeig, /i ol tofdtalL avtov ddelklowowv i £€dpwvtal KEAEUOVTWYV TV
TIPUTAVEWY. TEPLUEV 00V MV ofovtal év Téxvn €val, olTw Slampdtrovial: Emeldav 8¢ T mepl TV THig
noAewcdlolknoewsg 6én PouleloacBal, cupPoulelel aUTOLG AVIOTAUEVOG TIEPL TOUTWV OMOILWG UEV
TEKTWY, OUOIWCEE XaAKEUC OKUTOTOUOG, EUmopog vaUkKANpoc, MAoUOoLOG Ttévng, YEWOTOC AYEVVAC, Kal
ToUTOLG 0UBELG TOUTO ETUTANTIEL WOTIEP TOIG MPOTEPOV, OTL oUSaUOBeY pabwv, o06E Gvtog SL6aokdaAou
008evOC aUTH, Emelta CUPBOUAEVELY EMIXELPET: SFAoV yap BTt ouY fyolvtat SL8aKTov vat”.
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verdade, de um argumento fraco. Primeiramente, € um simples argumento de
autoridade. Ainda que concordemos com a atribuicdo de sabedoria ao povo grego em
geral, isso ndo quer dizer que todas as opinides deles sdo corretas. E em segundo lugar,
é estranha essa atribuicdo de sabedoria ao povo. E bem certo que o clima de patriotismo

possa explicar em algo essa posicéo®*°

(muito embora, devemos notar, Platdo atribui a
sabedoria a todo 0 povo grego, ndo sO aos atenienses), mas o carater aristocratico do
temperamento e da filosofia de Platdo sdo evidentes. Ainda nesse dialogo, Platdo usaré
varias vezes o termo “oi moAloi” com um sentido claramente derrogatério. Por fim,
lembremos que, por ser um didlogo de juventude, o Protagoras €, muito provavelmente,
cronologicamente préximo do funesto julgamento popular de Sécrates?*”.

A fraqueza do argumento parece indicar a fraqueza da tese. Mas, podemos ainda
ler o argumento de outra maneira que sera ainda bastante explorada em outros dialogos,
como a Republica, por exemplo. A questdo é: como um ignorante em politica
reconheceria um sabio politico? Podemos reconhecer um técnico em construcdo de
navios por causa dos resultados: se ele de fato for um construtor de navios, construird
navios duradouros, capazes de serem manobrados e de viajarem a uma certa velocidade.
Quer dizer, sdo claros os critérios que separam alguém capaz de construir navios
daquele incapaz de tal, de modo que ndo € necessario sermos nos proprios construtores
de navios para podermos julgar se um terceiro € um construtor de navios ou ndo. Porém,
0 mesmo ndo se da no campo da sabedoria politica, pois tal ndo é s6 uma ciéncia dos
meios, mas principalmente dos fins e o ignorante em politica, desconhecendo os fins,
ndo reconhecera o que é bom ou mau na politica. Poderiamos, por exemplo, achar que
um bom politico fosse aquele que enriquecesse sua polis, ou que proporcionasse um
maior desenvolvimento militar ou que produzisse os melhores cidaddos. Portanto, a
técnica politica ndo seria possivel de ser ensinada porque aqueles que sao ignorantes
nela ndo possuiriam consigo os critérios para diferenciar um bom politico do mau
politico. Se assim for, como os ignorantes poderiam reconhecer que ha algo a ser
ensinado ali e, portanto, como poderiam desejar a correta técnica politica? Por fim,
como poderiam reconhecer o sabio em politica?

O problema da auséncia de autoridade do sabio politico, tal como delineado

acima, reaparece em outros dialogos. No Gdrgias, temos uma demonstracdo pratica,

2%5obre esse tdpico, conferir a se¢do 2.1 do quarto capitulo.

Essa estranha caracteristica do didlogo ja foi notada por antigos comentadores como Amin,
Wilamowitz e Chambry que, por essa razdo, especulam ter sido o Protdgoras, talvez, o primeirissimo
didlogo de Platdo, anterior mesmo a morte de Socrates. Cf. Eleazar Teixeira (1986), p.10.
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principalmente no didlogo entre Socrates e Calicles, da impossibilidade de se convencer
certas pessoas no &mbito moral. Calicles e outros consideram evidente que uma vida
boa é a vida com mais prazeres (ndo importando aqui a nobreza ou a baixeza dos
prazeres em questdo) e com mais poder (ndo importando a capacidade moral ou ndo do
poderoso em questdo) e rechacam como absurdo e como sofisma todo argumento contra

tal posicao®®

. Isso se d& porque todos nds queremos certas coisas e sabemos que
queremos certas coisas; assim sendo, se essa pessoa nédo estiver aberta a repensar seus
desejos ndo ha nada no mundo que possa obriga-la a uma metrética dos prazeres, tal
como a que é apontada no Protagoras. Na Republica, Platdo afirmara que, antes de uma
educacao filoséfica é necessario haver uma educacgdo das partes ndo-racionais da alma e
que, sem essa educacdo desde cedo, pode mesmo tornar-se impossivel salvarmos um
homem ja corrompido.

Essa problematica continuara na Republica de outra maneira — na incapacidade
de se reconhecer o fil6sofo-rei. Ora, tal € impossivel porque o que torna o fildésofo-rei o
que ele é é justamente o conhecimento do bem (e do mal) e, portanto, para reconhecer
se alguém possui esse conhecimento, é necessario saber o que é o bem (e o mal).
Portanto, o povo soO reconheceria o filésofo-rei na medida em que ele proprio tivesse o
conhecimento do bem (e do mal), em suma, se ele préprio fosse o fildsofo-rei. Esta
justamente ai 0 maior entrave para a concretizacdo da polis ideal.

Portanto, se 0 povo ndo reconhece autoridade em ninguém para comandar de
maneira inquestiondvel a cidade, o povo também ndo reconhecera uma técnica que
proporcione tal autoridade. Observemos, portanto, que o paradoxo “a virtude ¢
conhecimento, mas nao ¢ ensinavel” ¢ mantido: Platdo ndo fala que ndo existe tal
técnica, mas que ela ndo é reconhecida. Portanto, ainda podemos falar da virtude ou arte

politica como conhecimento, mas, todavia, como conhecimento ndo-ensinavel.

1.2 A auséncia de professores de virtude politica

O segundo argumento contra a ensinabilidade da sabedoria politica é a auséncia
de professores de virtude. Socrates ndo esta apontando aqui a auséncia de pessoas que
se dizem professores de virtude politica — porque o préprio Protdgoras alega ser um
professor desse tipo e, além disso, ele cita Arifron como tal®®*. O que ele faz é pegar

22 Cf. Gérgias 464¢-466d.

>3 protdgoras 320a-b.
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exemplos concretos de pessoas encarregadas da educacdo dos outros e que falharam
nesse intuito. E o caso de Péricles, citado como exemplo de homem virtuoso e que, ndo
obstante, ndo conseguiu transmitir sua virtude a seus filhos ou a seu pupilo Clinias; é
também o caso do ja citado Arifron, que fracassa em educar esse mesmo Clinias. Além
dos exemplos homeados, SAcrates diz ser capaz de citar muitissimos outros que, embora
bons, ndo conseguiram educar seus filhos ou alunos.

A participacdo de Alcibiades nesse dialogo parece ser bastante exemplar. Ele é
lembrado aqui por ser o irmao que, alega-se, teria corrompido Clinias®**. Parece-me
significativo que seu nome seja citado aqui, justamente a respeito do tépico da auséncia
de professores. Também Sdcrates teve seus casos de fracasso na educacao dos jovens.
Portanto, ndo me parece que Socrates seja a excecdo, 0 Unico ser humano capaz de
ensinar a virtude. E podemos citar, para comprovar isso, o fato de que, além das
repetidas negacdes acerca da possibilidade de se ensinar a virtude, Platdo também faz
Sécrates negar, varias vezes, que ele seja um professor de virtude ou mesmo alguém que
possui algum conhecimento concreto sobre esse topico, como mostrarei na proxima

secéo.

1.3 A seriedade da tese acerca da impossibilidade de se ensinar as virtudes

A tese acerca da impossibilidade de se ensinar a virtude sempre causou espanto
entre os intérpretes, uma vez que nao conseguem concilia-la com a imagem
intelectualista do Socrates histérico, nem com a personalidade educadora de Platdo.
Como exemplos de interpretagcdo desse tipo, podemos citar Shorey, que acredita que a
tese da impossibilidade de se ensinar a virtude é um dos paradoxos que o jovem Platdo
propde para serem resolvidos nos trabalhos de maturidade.?* Pode-se citar ainda outros
intérpretes que negam a seriedade da tese, como Crombie®®®, Pefia®’, Tordesillas?*®,
Bodin®*® ou Vaz**.

N&o obstante, defendo a seriedade de tal tese e como prova maior desta cito o

fato de Platdo repeti-la varias vezes ao longo de seus dialogos, seja sozinha ou

24 Protdgoras 320a.

> Shorey (2008), p.9.
Crombie (1994), p.198.
Pefia (2007), p.15.
Tordesillas (2008), p.29.
Bodin 1955), p.8.

Vaz (2011), p.139-140.

236
237
238
239
240

121



acompanhada de suas teses irmas, como a alegacdo socratica de ignorancia com relagéo
aos problemas éticos, a inexisténcia de professores de virtude ou mesmo de homens
Virtuosos.

Na Apologia, Socrates diz que, ao contrario de sofistas como Gorgias, Prodico e
Hipias, ele ndo ensina exceléncia em troca de dinheiro, pois ele desconhece este
t6pico®*. Ora, se entendermos como irdnica a atribuicdo de tal capacidade aos sofistas,
fica implicita a imensa dificuldade da questdo. E é isto o que ocorre mais a frente,
quando Socrates diz ter adquirido sua ma reputacdo gracgas a posse de certa sabedoria e,
antes de especificar que sabedoria € esta, resolve contrasta-la com a dos sofistas. A
sabedoria dele, Sécrates, € humana, enquanto a dos sofistas € uma capacidade sobre-
humana?*?, o que significa que Sécrates afirma que a capacidade de ensinar a exceléncia
€ uma capacidade sobre-humana. Isso é reafirmado mais a frente, quando ele diz
entender sua atividade como uma missdo divina para exibir toda a nulidade do saber
humano®®; lembremos ainda que, neste di4logo, Sécrates salva o saber técnico, ou seja,
ele esta se referindo especificamente & ignorancia humana relativa ao saber moral®*.
Em seu didlogo com Meleto, Sdcrates pergunta a este quem e o que tornaria melhor a
juventude, mas Meleto n&o sabe responder devidamente?”®. Ja no fim da Apologia,
Sécrates volta a afirmar que nunca foi mestre de ninguém?®®. E se Sécrates ndo foi
professor de virtude, quem mais poderia sé-10?

No Laques, o tema dos filhos mediocres de pais virtuosos reaparece nas figuras
de Lisimaco e Melésias®*’, personagens que abrem o didlogo com um pequeno discurso.
Apos afirmar que uma discussdo acerca da correta educacdo dos jovens deve estar
assentada no conhecimento®®, Sécrates nos diz que o tnico que poderia falar algo sobre
0 assunto seria aquele que tivesse aprendido o tema, seja por si préprio ou por um

249

mestre=™ - e se alcangcou por si mesmo, deve provar o que diz apontando para aqueles

que teriam sido seus pupilos. Logo em seguida, ele confessa nunca ter tido um mestre

0 251

em tais matérias®® e nunca poder, por esforco préprio, alcancar tal arte Nos

a4t Apologia 19e-20c.
242 Apologia 20d-e.
3 Apologia 23a-b.
244 Apologia 22d-e.
243 Apologia 24d-25c.
246 Apologia 33a.

7 Laques 179b-d.
Laques 184e.
Laques 186a-b.
Laques 186b-c.
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discursos que se seguem, Laques e Nicias simplesmente ignoram a questdo de quais
professores 0s autorizariam a discursar sobre a correta educacdo dos jovens®?,
esquecimento que Sécrates ndo deixard passar desapercebido®®. Mais adiante, ap6s
Nicias ter afirmado que a coragem ¢é o conhecimento do que devia ser temido ou ndo,
Laques tentard desmentir o que ele disse mostrando que ndo haveria nenhum
profissional cujo oficio fosse transmitir tal saber. Nicias ndo responde qual profissional
seria este e Laques diz entdo, irritado:

“Com franqueza, Sdcrates, ndo compreendo o que ele quer dizer. Nao
considera corajoso nem o adivinho, nem o médico, nem qualquer outro

profissional, a menos que ele queira declarar que s6 um deus é que podera sé-

|0254 o)

Por fim, apds ser indicado por Laques e Nicias como o professor de virtude, Sécrates
nega e diz que sabe tanto quanto os outros, ou seja, nada®>>. Com efeito, lendo o Laques
atomisticamente, ndo podemos chegar a outra conclusdo além da que Socrates ndo sabe
0 que €é a virtude ou a coragem e, mais, ninguém sabe 0 que sdo essas coisas e, portanto,
que ndo ha professores de virtude.

Ao fim do Céarmides, Socrates confessa ndo saber o que € a temperanga e,
conseqlientemente, confessa-se incapaz de ensina-1a>®.

Ja o Eutifron, inicia-se com Sécrates relatando que acabara de receber uma
acusacdo judicial por corrupgéo da juventude. Em sua primeira defesa, alega ndo saber
COmMO 0S jovens se corrompem Ou gquem OS corrompe e, a seguir, atribui, de maneira
claramente irdnica, tal capacidade a Meleto, seu acusador®’.

No Ménon, a fala inicial de Socrates é emblematica. Perguntado por Ménon se a
virtude pode ser ensinada ou ndo, Socrates faz uma comparacdo entre Atenas e a
Tessalia, regido natal de Ménon. Diz ele que quem é da Tessalia diz tudo saber e
responde a todas as perguntas sem titubear, como quem sabe. Porém, quem é de Atenas,

poderia apenas rir de uma pergunta dessas e alegar que ndao é um bem-aventurado,

>t Laques 186c.

Laques 187c-189b.

Laques 189d-e.

Para a presente tese, uso a tradugdo de Carlos Alberto Nunes, com alteragdes. Laques 196a:

“GA\" gy® ToUToUu o0 pavBdvw, W SWKPATEC, OTL PBoUAeToL Aéyewv: olTe yap HAVTWY olte loTpov
oUtedMov oUSEva Snhot Bvtva Aéyel TOV avSpelov, €l ur el Bedv Tvo AéyeL auTov ivat”.

»> Laques 200e.

Cdrmides 175a-176a.

Eutifron 2b-3a.
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apenas um ser humano comum e, por isso, ndo sabe se a virtude pode ser ensinada,
alis, ndo sabe nem mesmo o que é a virtude®®. Logo ap6s, dira que ele, Sécrates, ndo
sO ndo sabe o que é a virtude, como ainda ndo encontrou quem 0 soubesse

259

(desmoralizando assim a pretensa sabedoria dos tessalios) Seguindo aqui a

interpretacdo de Augusto, para quem um dos temas que perpassa o dialogo é a diferenca

entre o sofista e o filosofo?®°

, podemos dizer que é proprio do filésofo alegar nao
conhecer a virtude, enquanto que é préprio do sofista alegar conhecé-la. Por fim,
Sécrates conclui, ao final do Ménon, que a virtude é algo que ndo se ensina®®!, ndo sem
antes, curiosamente, criticar o poeta Theognis por ser incoerente, pois este afirma ora
que é possivel ensinar a virtude, ora que ndo — tornando assim inverossimil a
interpretacdo de que Sécrates faria 0 mesmo neste dialogo®®.

No Eutidemo, Eutidemo e Dionisodoro se apresentam como professores de
virtude e Socrates demonstra espanto e desconfianca, ndo porque desconfie que
Eutidemo e Dionisodoro sejam incapazes de ensinar a virtude, mas por causa do
“tamanho da promessa” que, como estamo0S vendo, supera a capacidade de qualquer
homem?®®. Na sequiéncia do dialogo, é claro, Sécrates ndo aceitara os ensinamentos de
Eutidemo e Dionisodoro como li¢6es de virtude.

No Cratilo, Sécrates diz que quando Hesiodo chama os primeiros homens de
membros da raca de ouro ndo significa que eles fossem feitos de ouro, mas que eram
bons e belos e a prova disso é que somos pertencentes a raca de ferro (sem sermos,
obviamente, feitos de ferro). Como consequéncia disso, o significado de tal mito é que
hoje ndo haveria homens bons, pois, se houvesse, Hesiodo os teria colocado entre os
homens da raca de ferro®*.

No livro | da Republica, Sécrates alega que nao pode responder sobre o que € a
virtude, pois ndo tem o conhecimento necessario®®°.

Pro fim, mesmo em Xenofonte, Socrates aparece como alguém que “nunca

professou ser um mestre no ensino da virtude®®”.

>8 Ménon 70a-71a.

Ménon 71b-c.
Cf. Augusto (1997).
Ménon 93a-96d.
Ménon 95c-96b.
Eutidemo 273d-274a.
Crdtilo 397e-398b.
Republica 337e-338a.
Para a presente tese, utilizamos a traducdo de Carlos Bini. Memorabilia, livro |, capitulo II, 3:
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Podemos nos perguntar, alias, se ha alguma outra tese que Platdo defenda téo
repetidamente e em tantos diélogos diferentes quanto as teses de que ndo ha homens
bons e que ndo é possivel ensinar a virtude.

De fato, como observa Nehamas, ambos 0s argumentos que Sdcrates utiliza
contra a possibilidade de se ensinar a virtude podem se virar contra ele®®’. Os filhos de
Sécrates ndo alcangam o grau de exceléncia deste e, entre seus pupilos, muitos tornam-
se mediocres e outros maus. Socrates também ndo é reconhecido pelo povo grego como
um professor de virtude, muito pelo contrario, € condenado a morte por corromper a
juventude. Socrates também recusa varias vezes o papel de professor, como fica claro
nas passagens da Apologia citadas acima; além disso, em outros didlogos, muito embora
seus interlocutores ndo consigam responder as objecdes de Sécrates acerca da moral,
eles ndo se deixam convencer e aferram-se em suas posicdes®®®, enquanto outros
interlocutores parecem n&o acompanhar verdadeiramente a argumentac&o.®® Portanto,
sua recusa ndo é meramente uma observacdo de que até agora este mestre de assuntos
morais ndo existiu e Sécrates seria entdo o primeiro, mas antes que tal professor é

impossivel e que mesmo Sdcrates ndo poderia ensinar a exceléncia.

1.4 A questdo da possibilidade de se ensinar a virtude e suas implicagdes

politicas

Como observa Nehamas, o debate sobre a possibilidade de se ensinar a virtude €
mais antigo que Platdo. Entre os que defendem esta impossibilidade, podemos apontar
Pindaro e Isdcrates?”®. Em ambos 0s casos, a negacéo da possibilidade de se ensinar a
areté esta atrelada a uma concepcdo aristocratica do mundo, na qual ndo sdo todos os
que sdo naturalmente aptos para se sobressairem em relacdo aos demais. Por outro lado,
a defesa da possibilidade de se ensinar a virtude parece estar atrelada a uma visdo
democrética do mundo — nédo é casual que seja Protdgoras quem a defende — segundo a
qual, todos sdo capazes de atingir os melhores resultados, desde que recebam uma

educacdo adequada. Portanto, ndo devemos esquecer que este debate tem uma

%%’ Nehamas (1994), p.232.

E o caso de Pdlo e Calicles no Gdrgias e de Trasimaco na Republica. Segue uma lista de todas as
passagens nas quais PAlo ou Calicles ndo aceitam os argumentos socraticos, muito embora ndao possam
refutd-los: Gorgias 468e, 475e, 480e, 489a, 494e-495a, 497¢, 498d, 501c, 504d, 505a, 505c, 505c, 510a,
511a-c, 513c, 513e, 5144, 515b, 515d-e, 516b, 516¢, 516d, 516d, 521a.

% £ 0 caso do Ménon e de Céfalo na Republica.

Nehamas (1994), p.222-223.
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motivacao politica. Dizer que a exceléncia possa ser ensinada implica em ignorar 0s
ideais aristocréaticos de Platdo e, portanto, cometer um erro.

A associacdo entre uma concepc¢éo de virtude democratica, segundo a qual todos
podem ser virtuosos, e a visdo de mundo de Protagoras € explicitada no Cratilo. Nesse
dialogo, Socrates pergunta primeiramente a Hermdgenes se ele considera verdadeira a
méaxima de Protdgoras que diz ser o homem a medida de todas as coisas, e ele responde
que, por vezes, considerava tal tese verdadeira, mas ainda tinha suas duvidas. Para
refutar essa posicao, Socrates pergunta se ele acredita entdo que nenhum homem € mau.
Hermaogenes responde que ndo s6 ndo acredita nisso, mas, pelo contrario, que a maioria
dos homens é mé& e que o nimero dos bons é pequeno. Logo, conclui Sdcrates, a
maxima de Protagoras € falsa, pois, segundo ela, nenhum homem poderia ser tido como

sem exceléncia ou sabedoria, mas apenas sem a educacdo adequada®™

- que €
exatamente o que o grande discurso de Protagoras afirma no Protagoras. Dai, entdo,
podermos afirmar que a posicdo da possibilidade de um ensino universal da virtude é
claramente democrata. Se isso for verdadeiro, ndo ha nenhuma razdo para o ideal de
uma sociedade altamente hierarquizada, tal como aparece na Republica.

Se, no Protagoras, o arsenal argumentativo de Socrates parece estar voltado
contra a tese democrata do ensino das exceléncias, no Ménon, Sdcrates parece focar na
impossibilidade de transmissdo de exceléncia pelos esforcos dos pais e,
conseqilentemente, frustrar as pretensdes de jovens de pais ricos como Ménon ou Anito,
atacando assim uma concepcdo hereditaria da transmissdo da exceléncia propria da
aristocracia ateniense?’?>. Ao invés da democracia de Protagoras ou da aristocracia
hereditaria de Ménon e Anito, Platio escolherd a aristocracia meritocratica da

Republica.

2 O discurso de Protagoras

Instado a defender a possibilidade de ensinar a virtude, Protagoras oferece duas
possibilidades de resposta: pelo mito e pelo 16gos. Sécrates e a platéia dizem que
Protagoras pode escolher a melhor maneira de expor o que pensa e Protdgoras comecara
pelo mito e, depois, continuara seu discurso respondendo tambem pelo 16gos. Néo

poderia ser de outra maneira ja que, como veremos, 0 mito responde apenas a primeira

1 cratilo 385e-386¢.

%2 cf. Ménon 92¢-95a.
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objecdo, acerca da auséncia de autoridade no sabio politico, enquanto o 16gos responde
apenas a segunda objecdo, acerca da auséncia de professores da virtude.

Antes de iniciarmos a analise de cada uma das partes do discurso de Protagoras,
devo comentar aqui 0 que acredito ser a estrutura deste dialogo. Como foi dito, em seus
dialogos iniciais, Platdo tenta fundar uma nova ética que se contraponha as éticas
herdica e citadina entdo correntes — assim como também devera combater os defensores
de tais éticas, respectivamente, o poeta e o sofista. O Protagoras faz parte deste esforco,
que tera na Republica seu ponto culminante. No Protagoras, o0 alvo é a virtude citadina
e Protagoras sera seu defensor. Primeiramente, portanto, devemos ouvi-lo defendendo a

ética urbana e é justamente isto que ocorrerd no grande discurso que se segue.

2.1 O mito de Epimeteu e Prometeu

O mito de Protagoras comega como comegam os mitos em geral: “Era uma vez

27 - . :
% estabelecendo o cendrio num tempo primordial e

um tempo (v yép mote ypdvoc)
oferecendo, assim, a explicacdo mitica modelo: isto € assim porque se originou, ou
nasceu, ou foi feito ou aconteceu assim. Essa origem, nascimento ou acontecimento
devem, portanto, ter se dado num tempo anterior ao tempo comum, pois s6 assim
poderia explicar todas as ocorréncias de um caso. E que tempo foi esse? “Em que os
deuses existiam, mas 0s géneros mortais ndo existiam?’*.”

E o que deve ser explicado por esse mito? A natureza humana. A primeira coisa
a se observar, portanto, é que 0s homens surgem junto com 0s outros animais mortais.
Os homens sdo feitos dos mesmos materiais daqueles, isto é, terra e fogo; e sdo
fabricados pela mesma dupla que fez os animais, isto €, Prometeu e Epimeteu.

O mito conta que Epimeteu encarrega-se sozinho da criacdo dos mortais,
cabendo a Prometeu a tarefa de inspecionar, jA& no fim, o trabalho de Epimeteu.
Epimeteu distribui, entdo, diferentes capacidades aos diferentes animais, tornando-os
todos, dessa maneira, aptos a sobreviver. Entdo, alguns animais se tornam fortes, outros
rapidos, outros alados, outros com refligio subterraneo e outros grandes. Além disso,
ndo é sé a disputa entre si que ameaga a sobrevivéncia dos animais, mas também a

disputa contra a natureza, as estacdes fria ou torrida, os ambientes agrestes, espinhentos.

3 protdgoras 320c

Protdgoras 320c-d:
“&te Beol pév, BvnTd 8& yévn oUK AV”.
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Portanto, o fabricador também distribui pelos, couros e cascos. Mas falta a Epimeteu
sabedoria e este gasta todas essas capacidades com 0s animais irracionais, ndo restando
nada aos humanos. Dai, portanto, termos o homem “nu, descalgco, sem cobertor e
desarmado®’®.”

Esta é, portanto, a descri¢do da natureza humana. Pode-se identificar dois tracos
principais: a racionalidade e a fragilidade. O homem é descrito indiretamente como
racional, quando é dito que Epimeteu gasta todos os seus poderes com os irracionais

276

(ta dhoya), ndo sobrando nada para os humanos~". A outra caracteristica € a fragilidade

natural do homem, tanto com relacdo a disputa com 0s outros animais como com
relacdo ao ambiente, condigdo essa descrita poeticamente na citacdo acima: “nu,
descalgo, sem cobertor ¢ desarmado”.

Ora, toda esta fragilidade tornaria 0 homem inapto para a sobrevivéncia e
Prometeu percebe isto no dia de sua inspecdo. Para amenizar a situacdo do homem,
Prometeu rouba as técnicas de Atenas e o fogo de Hefesto, crime pelo qual sera punido.
Agora 0 homem pode construir para si roupas, sapatos, agasalhos, armas, casas, leitos e
pode plantar. Porém, ele ainda ndo possui a arte politica, ndo conseguindo, entdo, viver
em sociedade e também ndo podendo se defender dos animais, uma vez que a arte da
caca é derivada da bélica e esta é também uma arte politica.

A humanidade recebe entdo a segunda ajuda, desta vez proveniente do proprio
Zeus que oferece aos homens a arte politica, aqui identificada com a vergonha e a
justica (cid® te kol diknv). Diferentemente das artes técnicas, porém, que foram
distribuidas desigualmente — certos homens ganham a arte médica, outros a de
construcdo de navios, outros a marcenaria — desta vez, todos recebem a arte politica
(embora, como veremos, alguns recebem maior porcdo dela que outros). A explicacao
para isso € dada pelo préprio Zeus: de outro modo, apenas 0s homens agraciados com a
arte politica poderiam viver em sociedade.

Portanto, para compensar a fragil natureza dos homens, lhes sdo dadas as
técnicas e as artes politicas. Observa-se, no entanto, que a razao € natural do homem, ou
seja, ele é naturalmente dotado da capacidade de aprender estas artes, muito embora nédo

Ihe venham naturalmente, sendo necessarios esfor¢o, estudo e exercicios.

> protdgoras 321c:

“YuUUVOV Te Kal Avurtodntov kal AoTpwTov Kal dormAov”.
276 .
Protagoras 321c.
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2.2 A explicacdo do mito

Apo6s o relato do mito, segue-se uma explicacdo deste, através da qual
Protagoras visa explicitar uma resposta a primeira objecdo de Sdcrates que ja se
encontra compactada no mito. A técnica e a arte politica ndo sdo naturais, mas algo que
devemos adquirir através de esforco e aprendizado. Nao obstante esta semelhanga, elas
também guardam uma importante diferenca, a saber, enquanto as artes técnicas ndo sao
obrigatdrias e ninguém culpa um outro por ndo saber uma arte técnica especifica, as
artes politicas sdo obrigatorias para a pélis e constitui mesmo um crime desconhecé-las.

Dessa maneira, pressupomos como obrigatoria a posse das virtudes politicas e,
por essa razdo, acreditamos que qualquer um tem o direito de se pronunciar na agora e
propor acBes politicas, ao contrario do que ocorre com as técnicas, em relacdo as quais
ndo pressupomos que 0S outros as possuam e sO permitimos que aqueles que
consideramos possui-las possam pronunciar sobre tais topicos.

Observemos que Protagoras ndo diz que todos os homens sdo virtuosos em
politica — isto sera esclarecido adiante — mas que 1) Zeus, através de Hermes, da a cada
homem algum grau de virtude politica; e 2) conforme as palavras de Protagoras: “todos
0s homens julgam que todo homem participa da justica e de outras virtudes
politicas?”’.” £ para provar essa segunda afirmagdo que Protigoras langa méo do
seguinte exemplo: se alguém afirma, com verdade, que desconhece certa técnica,
nenhum de seus amigos ou parentes o repreenderd; se, porém, ele afirma, ainda que com
verdade, ndo ser justo, sera repreendido pelos amigos e familiares, pois todos julgam
que todo homem participa da virtude.

Podemos dizer, portanto, que o mito e sua explicacdo estdo de acordo com a
doutrina mais conhecida de Protagoras que afirma ser o homem a medida de todas as
coisas, tal como esta é apresentada no Teeteto. Ora, é afirmado no mito que todo homem
participa, em alguma medida, da virtude politica e se pensarmos como 0s gregos em
geral que a virtude é aquilo que torna um homem bom e verdadeiro, todo homem
participa entdo, em alguma medida, do bem e da verdade e €, portanto, medida de todas
as coisas. Principalmente, o mito é uma clara defesa e justificativa dos ideais

democraticos, estando, portanto, de acordo com os ideais da Atenas de seu tempo.

"7 protdgoras 323a:

“riyodvtal mavteg GvBpwmoL mavtadvopa HETEXELV SIKALOOUVNG TE Kal TG GAANG TOALTIKAG ApETiS”.
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Podemos novamente dizer que o mito de Protagoras é um belo exemplar da ética

citadina que Platdo pretende questionar nesse diélogo.
2.3 O l6gos de Protagoras
A crenca geral na ensinabilidade da virtude

Terminada a explicacdo sobre o mito, passemos ao 16gos de Protagoras.

Analisemos as primeiras linhas dessa passagem:

“Que eles, portanto, admitem com razdo qualquer homem como
conselheiro no ambito dessa virtude por julgar que qualquer um dela participa,
eis 0 que afirmo; que porém ndo a consideram natural nem espontanea, mas
ensinavel, e que pelo esforco esta presente naquele em que se apresenta, € iSSO
que a seguir tentarei mostrar®’®.”

Ou seja, Protagoras afirma aqui ja ter tratado da questdo acerca da autoridade do
sabio em politica e agora esta partindo para outra questdo, acerca da crenca geral na
possibilidade de se ensinar a virtude. Ora, veremos que 0 argumento que Protagoras
utilizara para demonstrar a existéncia de professores de virtude esta fundado nessa
crenga geral da possibilidade de se ensinar da virtude e, portanto, depende desta crenca
para 0 seu argumento. Ja a passagem acerca da crenca geral na possibilidade de se
ensinar a virtude ndo apresenta nenhuma relacdo com a questdo da auséncia de
autoridade do sabio politico, a ndo ser uma aparente contradicdo, pois se as pessoas
julgam que a virtude possa ser ensinada, deveriam aceitar a autoridade daqueles que a
conhecem melhor. Dai, portanto, que a passagem 323c-324d esta relacionada com o
discurso e ndo com o mito.

Observemos, antes de prosseguir, que essa aparente contradicdo entre a
possibilidade de se ensinar a virtude e a universalidade desta é o nucleo da longa fala de
Protagoras, pois ele defende de fato estas duas posi¢des. Essa aparente contradigdo ndo
é inventada por Platdo, mas apresenta-se no nucleo dos pensamentos do sofista: de um

lado ele se apresenta como professor, de outro ele diz que cada homem é a medida de

78 Protdgoras 323c:

“GTL pév olV TIAVT Gvdpa eikdTwe Amodéxovtal mept TavTNG TS APeTic cUUBOUAOV SLa TO ryeioBaL
novtipeteivan aUThc, tadta Aéyw: &t 8& avthv ol puoeL fyolvral ival ovd amd tod aUTopdTou,
AAABLEaKTOV Te Kol € émpeheiac mapayiyvesBatl @ &v mapaylyvntal, Todtd ool petd tolito
nelpacopal anodei€al”.
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todas as coisas e, portanto, que toda opinido é verdadeira; da mesma maneira, de um
lado ele cré na possibilidade de se ensinar a virtude politica e de outro ele ndo concede a
ninguém uma autoridade especial que permitisse decidir pelos demais?”.

Protagoras nos diz que ndo acreditamos que se deva punir as caracteristicas que
alguém possui naturalmente, por exemplo, a feiura ou a fraqueza. Porém, acreditamos
que a punicdo das mas caracteristicas adquiridas é boa até mesmo para quem sera
punido, pois a punicdo o ensinara a alterar seu comportamento. De fato, por mais que
um pai queira que seu filho seja alto, ele ndo o castigara caso seja baixo e, no entanto,
por menor que seja a virtude de uma crianga, o pai, na medida em que cré que ainda
haja possibilidades de educacdo para seu filho, o castigara na esperanca de remenda-lo.

Lembremo-nos da objecdo de Socrates: o ateniense € um povo sabio e ndo cré na
ensinabilidade da virtude, uma vez que ndo consideram que haja professores de virtude.
A resposta de Protagoras se da nos seguintes termos: o ateniense, assim como 0s demais
povos, cré na ensinabilidade da virtude, visto que castigam seus filhos quando percebem
a falta dela. Mas, se assim for, resta responder por que ndo ha professores de virtude?®.
Para responder essa questdo, Protagoras apenas desenvolve o que foi dito anteriormente:
a arte politica, que é possivel de ser ensinada, é a mais importante das artes, pois € a
Unica obrigatoria para a convivéncia humana sendo, portanto, essencial para sua
sobrevivéncia. Ora, se assim for, é claro que os atenienses, assim como todos 0s outros
povos, procurardo ensinar a seus filhos essa arte.

Outro detalhe importante desta passagem ocorre quando Protagoras diz: “a
justica, a moderagéo, o ser piedoso, em suma, 0 que eu chamo em sua unidade virtude
do homem®.” Ora, como foi dito acima, Protagoras até entdo nomeava o seu objeto de
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“arte politica” (v molTucnv téxvnv) ©°-, agora, porém, pela primeira vez, nos fala de

“virtude” e, ainda, de uma unidade desta. Socrates retomara este ponto mais a frente.

7% cf, Teeteto 161c-162a.

280 Protdgoras 324d.

8 Protdgoras 325a:

“Sikatoolvn kal owdpoolvn Kol T dotov elval, Kol cUMABSAVEY alTod pooayopeliw elval GvSpoc
apetnv”.

%2 protdgoras 319a.
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Os professores de virtude

Mas quem sdo esses professores? Protdgoras deseja mostrar que 0s atenienses
acreditam na possibilidade de se ensinar a virtude e, portanto, ndo deve inventar ou
propor um novo sistema, mas citar o modelo classico de educacdo grega. A primeira
etapa, pois, é a dos pais, que ensinardo desde cedo o que é bom e belo para seus filhos, o
que deve e 0 que ndo deve ser feito — seja pela persuaséo, seja por meio de castigos. Em
seguida, os professores ensinam poesia as criancas, forcando-as a decorar as passagens
mais educativas, e também musica, “forcando os ritmos e as melodias a se alojarem na

28355

alma das criancas a fim de que sejam mais ddceis™”’. Além disso, as criangas sdo

enviadas aos mestres de gindstica para que “o corpo estando em melhor forma, sirva ao

pensamento?*”

e, assim sendo, ndo se acovardem nas guerras e demais atividades. E,
por fim, quando se tornam responsaveis, a cidade obriga-os a aprender as leis e a agir de
acordo com elas.

Numa analise mais detida desse programa educacional de Protagoras,
observaremos que ele é bem semelhante ao processo educacional exposto e proposto
pelo proprio Socrates na Republica. E bem certo que, nesse momento, Platio ndo faz
mencao a um dos pontos mais polémicos da Republica que é a substituicdo da familia
pela cidade (o0 que seria completamente despropositado aqui) e, portanto, se diferencia
do programa tradicional neste ponto. Mas, com relacdo ao restante, os paralelos sdo
evidentes: uma educacao baseada em musica e ginastica para a formacao das partes ndo-
racionais da alma — a musica torna-os mais doceis, controlando a parte apetitiva da alma
e a ginastica controla a parte irascivel, tornando-os mais corajosos.”® Por fim, h4 a
educacdo das leis, pela qual os jovens as recebem, sendo treinados a cumpri-las. Porém,
é claro, essa € a explicacdo mais curta, mais facil e também menos precisa da natureza
da virtude na Republica. A outra explicacdo, a mais longa, dificil e precisa, relaciona a
verdadeira virtude com o conhecimento — como se dara no final do Protagoras. O que

Platdo esta sugerindo aqui, portanto, é que a virtude civica, representada aqui no

8 Protdgoras 326b:
“kai TOUC¢ pubpolg te Kkai tag appoviag dvaykalouowv oikeloboBattailc Puxaic tOv maidwv, iva
Auepwtepol”.
***protdgoras 326b:
“lva td owpata BeAtiw €xovreg Umnpet®ol T Stavoiq xpnoti”.
285 L.
Republica 376e.
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discurso de Protagoras, € um tipo de virtude inferior a virtude filosofica e que o filosofo

ergue-se como um lider e um legislador frente ao bom cidaddo comum.

O caso dos pais excelentes com filhos mediocres

Até 0 momento, provou-se que 0s gregos acreditam que a virtude politica é
ensinavel e que eles observam certas pessoas como responsaveis por este ensino. Na
seqiéncia®®, Protagoras se ocupa de explicar por que, por vezes, um pai virtuoso tem
um filho mediocre. Observe-se, portanto, que ha um salto aqui. Protadgoras parece
aceitar a qualificacdo de sabio dada ao povo grego e, parece concluir que, uma vez que
tal povo séabio cré na possibilidade de se ensinar a virtude e na existéncia de professores
da virtude, entdo ambos os fatos sdo verdadeiros. Ora, se aceitarmos entdo que a virtude
é ensinavel e que ha professores de virtude, nos resta entdo perguntarmos como explicar
a existéncia de casos onde o pai € virtuoso e o filho néo.

A resposta a este paradoxo esclarecera alguns pontos acerca da concepcao da
natureza da virtude por Protadgoras. Como vimos, a virtude ndo é algo natural ou inato,
mas uma arte a ser aprendida. Porém, ao mesmo tempo, todos possuem a virtude. Como
algo que é universal pode ndo ser natural, mas artificial? A resposta de Protagoras é a
seguinte: a sobrevivéncia humana s6 é possivel no interior da cidade e a cidade s6 é
possivel para aqueles que possuem a arte politica. Desse modo, ndo possuir a arte
politica implica em exclusdo da cidade e, conseqlientemente, morte. Devido, entdo, a
alta importancia desta arte, todos 0s pais, parentes e concidaddos se apressam em
ensina-la as criancas. Porém, isso ndo quer dizer que todos a recebem por igual. Devido
a discrepancia, ndo s6 da qualidade dos professores como da natureza dos alunos,
alguns dos pupilos se tornam mais virtuosos que outros. Para esclarecer isto, ele propde
0 seguinte experimento de pensamento: se a arte de tocar flautas fosse essencial para a
vida na cidade, todos os pais ensinariam aos filhos esta arte. Porém, isto ndo quer dizer
que todos seriam excelentes flautistas ou que os pais que fossem melhores flautistas
conseguiriam sempre produzir os melhores filhos flautistas. Ainda assim, mesmo o pior
dos flautistas de entdo seria melhor flautista do que alguém de fora desta cidade e que
ndo sabe nada da arte de tocar flauta®®’. Da mesma maneira, nos diz Protagoras, o

menos virtuoso dos cidaddos da polis €, ainda assim, bem mais virtuoso que um

286 Protdgoras 326e em diante.

**” protdgoras 326e-327c.
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selvagem a quem nunca foi ensinada a virtude. E, para finalizar a discusséo, Protagoras
ainda traca o seguinte paralelo: também a arte de falar grego ndo é natural, mas todo
aquele que nasce na polis grega é educado para falar tal e, assim como o falante nativo
de uma lingua ndo saberia dizer quem foi que Ihe ensinou a falar sua lingua, pois 0s
professores sdo muitos, também a crianca ndo saberia apontar quem Sd0 0S Seus
professores de virtude, pois eles também s&o muitos®®,

Percebe-se, portanto, ainda mais claramente, 0 modo como o l6gos de
Protagoras coaduna com a moral popular, tomando-a mesmo como base para a prova da
existéncia de professores de virtude.

Por fim, Protagoras finaliza sua longa fala, se apresentando como um professor

de virtude, capaz de fazer com que um homem se torne belo e bom.

2.4 Comentarios de Sdcrates apos o grande discurso de Protagoras

Terminado o grande discurso de Protagoras e ap6s 0s comentarios acerca do
fascinio causado pelo discurso deste, Socrates retoma a discussdo do ponto onde esta foi
interrompida. O discurso de Protagoras foi motivado pela seguinte questdo: “é a virtude
ou a arte politica algo ensinavel?”. Ao fazer tal questdo, Sécrates nos diz: “Isto [a
virtude ou arte politica], Protagoras, eu ndo imaginava que pudesse ser ensinado?*®”,
Complementando essa primeira afirmagdo, Socrates nos diz agora: “Com efeito, até
agora eu achava que néo era por esforco humano que os bons chegavam a ser bons?**”.
Entdo, aqui nds temos as duas posi¢des iniciais de Sdcrates: 1) N&do cré que a virtude
possa ser ensinada e 2) N&o cré que a virtude possa ser alcangcada por esfor¢co humano.
Seré que algumas dessas duas posicdes foi alterada pelo discurso de Protagoras?

Socrates parece ter se convencido do discurso de Protagoras, a ndo ser por uma
“coisinha”, da qual pede explicacdo. Porém, essa “coisinha” ndo ¢ um mero detalhe,

mas um ponto essencial da questdo, a saber, a natureza da virtude. Nos diz SAcrates:

“Dizias que Zeus enviara a justi¢a € a vergonha aos homens, e por outro
lado, vérias vezes no seu discurso era por ti explicada a justica, a sensatez, a

288 Protdgoras 327e-328a.
2 Protdgoras 319a-b:
“¢yk yap TolTo, G MpwTtoyopa, oUK MHUNV SLBAKTOV elval”.
290 .
Protagoras 328e.
“Ey® YOp &V pév TH EpmpoaBev xpovw AYoUHNV oUK elval avBpwrivnvémipélelay i dyabot ol dyabot
yiyvovtad”.
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piedade, tudo isso, como se fosse em suma algo Unico, virtude. 1sso mesmo
entdo peco que me expliques com precisdo em teu dizer, se a virtude é algo
unico e dela sdo partes a justica, a sensatez e a piedade, ou se estas sdo todas,

como ha pouco eu dizia, nomes do mesmo ser Unico; € isso 0 que eu ainda

desejo saber®®*.”

A partir daqui, Protagoras e Sdcrates parecem ter se esquecido da questdo
original acerca da ensinabilidade da virtude e passam todo o restante do didlogo
discutindo a questéo da unidade da virtude. Inicia-se, entdo, uma segunda parte do texto
completamente solta e independente da primeira?

A objecao de Socrates pode ser resumida da seguinte maneira: “serd que estamos
chamando a mesma coisa de ‘virtude’?” A duvida surge, pois Protdgoras, de fato, usa tal
termo com ambos os significados ja analisados: virtude demotica e exceléncia. Ele
primeiramente nos diz ensinar a “arte politica”, depois nos fala de vergonha e justica
como dons de Zeus e, por fim, une justica, temperanca e piedade como o que é, em sua
unidade, a virtude do homem. Por essa razdo, SOcrates pede que Protagoras discurse
sobre este ponto com precisdo (Gipipidc)>®2. Sécrates, por sua vez, parece mesmo ser
bastante rigoroso neste ponto, pois ele deve distinguir, por um lado, a virtude real em
sua unidade e, por outro lado, as sombras ou aparéncias da virtude. Se assim for, o
discurso de Protagoras pode ser verdadeiro acerca dessas sombras ou aparéncias de
virtude, mas ndo acerca da virtude real e una. Socrates nao esta preocupado com essa
virtude através da qual adestramos nossas criangas para o convivio social, a virtude de
todos de Protagoras, mas com a virtude de ninguém, divina, modelar, proveniente do
conhecimento do bem e do mal. Em suma, Platdo estd aqui classificando a virtude
citadina defendida por certo grupo de sofistas como uma virtude menor, demética,
incompleta, em contraposicdo a nova virtude que ele deseja implantar, uma virtude

filosofica, real e completa®>.

*' protdgoras 329c:

“ gheyec yap 6TL O Zevc THY Stkaoolvny Kal TV aidé méupete ol avBpwmote, kai ad roAaxod év Toic
Aoyolg €Aéyeto UMoOool 1 Sikaloouvn Kal cwdpoolvn Kal OoLOTNG Kal mavta tadta wg €v T €in
OUMABSNY, dpeth: TalT o0valtd SiehBE pot AkpLRGIC TG Adyw, TtOTEPOV £V pév T £oTv 1) dpeTh, nopla
8¢ aUThg éotv R Sikatoolvnkal cwdpoolvn kal 60wdtNG, A TalT €otiv & vuvdn éyw EAeyov mavta
ovopata tol autol £vogévTog. Tolt €otlv O £TL émumob®”.

%2 Protdgoras 329c.

*» Dada essa diferenca entre as concepg¢les de virtude em Sdocrates e Protdgoras, ndo podemos
concordar com a interpretagdo de Gagarin, que afirma que Sdcrates e Protagoras concordam quanto a
questdo da ensinabilidade da virtude, sendo o discurso de Protagoras uma prova socioldgica de tal coisa
e os argumentos de Socrates uma prova ontoldgica da mesma. Cf. Gagarin (1969), secdo lIl.
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Essa divisdo pode ser observada em varios didlogos platénicos. No Ménon,
Sécrates fala primeiramente da exceléncia como sabedoria, mas, diante da dificuldade
desta, aponta, como opgdo, para a exceléncia como opini&o correta®®*. Na Republica,
Platéo fala da educacdo nos termos que Protagoras tratou-a aqui’*®, mas fala também de
outro caminho, mais longo e mais preciso, que resultard numa compreensao mais
completa da virtude?®®. No Banquete, esta divisdo reaparece, pois temos as sombras de
virtude em contraposicéo a virtude real, proveniente do conhecimento do belo®’. No
Fédon, também se fala de uma virtude demética inferior & virtude real 2%

Claro, essa questdo ainda deve ser mais bem trabalhada ao longo deste texto,
mas, partindo dessa diferenciacdo entre exceléncia e virtude demdtica, podemos nos
perguntar agora: O discurso de Protagoras pela ensinabilidade da virtude continua
valido caso entendamos a virtude apenas como exceléncia?

O modelo de virtude de Sécrates é mais elevado, de acordo com o qual o
comportamento politicamente aceito ndo basta para qualificar algo como virtude. Dai
ser ainda duvidoso que o novo tipo de virtude, a virtude filosofica, possa de fato ser
ensinada. Como Protagoras aponta, a virtude demotica pode ser ensinada por
adestramento, como ocorre, por exemplo, com o cidaddo comum da Republica que
recebe suas virtudes dos seus superiores, passivamente, sua Unica missdo sendo nédo
deforma-las. Ja a virtude real ndo pode ser ensinada, mas deve ser perseguida
individualmente e, com esforc¢o, pela dialética e s6 pode ser verificada individualmente,
pelo esforco noético.

A sofistica sé pode ser justificada num nivel de virtude superior, que seja mais
do que o mero produto da educacdo normal de Atenas e que vise algo mais do que a
formacdo de homens que saibam se comportar de maneira politicamente aceitavel. E
necessario uma virtude real aqui, que ensine os homens a se orientarem, que dé aos
homens o critério pelo qual eles avaliardo a retiddo moral de uma a¢do. Em suma, que
permita aos homens ndo s6 obedecerem, mas liderarem e orientarem. Para este tipo de
virtude, que tanto Sdcrates como Protadgoras almejam, uma virtude tal como a

apresentada e defendida por Protadgoras em seu grande discurso néo é suficiente.

% Ménon 96d-98a.

2% Protdgoras 325b-326e ; Republica 435d em diante.
% pepublica 504b em diante.

Banquete 212a.

Fédon 68e-69c.
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Com isso, podemos concluir que o grande discurso de Protagoras nao refuta os
argumentos de Socrates, visto que Protagoras entende o termo “areté” de maneira
distinta da de Sdcrates.

E, mais importante, vemos que SAcrates ndo tem motivo para mudar sua posicao
no final do didlogo. Pelo contrario, a justificativa que ele da aqui, apés o grande
discurso de Protagoras é que a virtude ndo é ensinavel pois ndo é alcangada por esforco
humano. Ora, o restante do dialogo confirma o que € dito aqui, pois, ao caracterizar, em
sua discussdo com Protagoras acerca da ode de Simonides, a virtude como algo divino
e, em Ultima analise, impossivel aos homens, Socrates confirma o que é dito aqui: “a
virtude ndo pode ser alcangada pelo esforco humano”. Socrates, portanto, s6 pode ter
dito estar convencido pelo discurso de Protadgoras com relagdo ao tipo de virtude de que

0 Protagoras falava, isto é, da virtude dem@tica.

3. O problema da ensinabilidade da virtude em outras passagens do
Protagoras

3.1 A anedota dos espartanos e a antiguidade da filosofia

Analisemos, agora, a passagem onde Socrates defende a antiguidade da filosofia
e a associa com a virtude dos espartanos. Se concordamos que a intencdo de Platdo,
aqui, € fazer um contraposto comico a defesa da antiguidade da sofistica por Protagoras
no comeco do dialogo e que, portanto, Platdo ja trabalha aqui com um conceito de
filosofia para se diferenciar da sofistica comum, notaremos que é essa filosofia que
garante a virtude dos homens e da polis. Ora, como ja vimos, esse € o papel que esta
reservado para a arte da medida, no fim do dialogo. Portanto, temos razdes para
concluir, que a arte da medida é a prépria filosofia.

Isso é mais importante do que pode parecer num primeiro momento. Qual seria a
distingdo entre a arte da medida e a filosofia? Lendo isoladamente a parte final do
dialogo, temos a impressao que a arte da medida € uma arte como outra qualquer e que
guem se dedicasse a ela poderia domina-la. Por essa razdo, ao final do dialogo, Sdcrates
se espanta com o rumo que toma a argumentacao e se pergunta se ndo deveria mudar de
idéia, ou seja, se ndo deveria considerar que a virtude pode ser ensinada. Por sua vez, o
termo “filosofia” ndo remete exatamente a um tipo de saber, mas, antes, ao desejo pelo

saber e esta intrinsecamente ligado a idéia de que a sabedoria plena € um atributo dos
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deuses e que, aos homens, 0 maximo concedido era esse amor ou desejo pela sabedoria,
mas ndo a sabedoria em si. Ao igualarmos arte metrética e filosofia, pretendemos dizer
que Platdo d& indicacdes da complexidade da arte da medida, explicando assim que, da
mesma maneira que a sophia ndo pode ser dominada pelo homem, também o dominio

pleno da arte da medida esta para além de nossas capacidades.

3.2 O discurso sobre 0 poema de Simdnides e a ensinabilidade da virtude

N&o sO o grande discurso de Socrates acerca da ode de Simonides é verdadeiro,
de um ponto de vista filoséfico, como também tal passagem é o centro mesmo do
diélogo, respondendo a questdo inicial sobre a ensinabilidade da virtude.

O discurso longo de Protagoras defendendo a ensinabilidade da virtude ndo sera
abertamente comentado por Sécrates. Logo ap0s o discurso, Sécrates deixa-o de lado e
inicia sua investigacao filosofica acerca do tema, com uma pergunta um tanto abstrata: a
virtude é una ou sdo muitas? Por ai ja temos uma boa pista do que ocorre ao longo de
todo o dialogo, enquanto os argumentos de Protagoras e suas contestacfes sdo todos
empiricos, o caminho de Socrates, como ja havia observado Kierkegaard, é o da
abstragdo e da ironia®®. Essa caracteristica ndo é de modo algum irrelevante para a
nossa interpretacdo. Os argumentos de Protagoras sdo empiricos, pois quando ele fala
de virtude esta se referindo a virtude comum do homem grego de entdo. J& SOcrates
recusa o sentido aceito de virtude, falando, ao invés disso, de uma unidade abstrata das
virtudes. Socrates esta querendo repensar o que seja a virtude humana e, por essa razao,
a virtude comum do homem grego de entdo ndo lhe é (til; ao invés disso, ele defende
que essa virtude abstrata, una, ndo ensinavel seja mais positiva e real que a virtude
demdtica. Se a virtude de Protdgoras ou do homem grego de entdo é obviamente
ensindvel, 0 mesmo ndo se pode dizer da nova virtude filoséfica fundada por Socrates.
Enquanto Protagoras defende a universalidade da virtude, Socrates defende o pdlo
oposto: em Gltima instancia, nenhum homem € bom ou virtuoso. Aqui, comegamos a
entender a negacdo inicial de Sdcrates: a virtude ndo pode ser ensinada pois ninguém a
possui de modo completo. Esta é uma das razdes pelas quais SOcrates constantemente
nega a existéncia dos professores de virtude. A impossibilidade de se ensinar a virtude

deve-se, portanto, ao carater abstrato e ndo-empirico da ética platébnica. Um comentador

*® Kierkegaard (1991), p.54-61
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que percebeu bem o carater ndo-empirico do dialogo foi Vlastos. Ele observa que este
método ndo empirico de Sdcrates é bastante perigoso, pois arrisca-se a defender
opinides absurdas, tais como a negacéo da akrasia ou a unidade das virtudes®®. Esta
falta de empiria no método socratico é a principal razdo para um comentador de
tendéncia analitica, como Vlastos, ndo poder simpatizar com o Protagoras e,
conseqiientemente, entendé-lo. E preciso aceitar o carater ndo empirico da discussio
ética, sob pena de se cair inevitavelmente no relativismo moral de Protadgoras. Nao é a
toa que Vlastos simpatize mais com as posi¢cdes de Protagoras do que com as de
Sécrates®™.

Muitos comentadores observam que o argumento da falta de professores de
virtude € circunstancial e, portanto, ndo é um argumento legitimo para refutar a
ensinabilidade da virtude®®%. Dessa maneira, dizem eles, o argumento é sabidamente
fraco e Platdo ainda poderia defender a ensinabilidade da virtude sem cair em
contradigdo. Porém, defendo que ndo ha professores de virtude porque ndo ha ninguém,
nem mesmo Sdcrates, capaz de ensinar aos demais um critério para definir o que é bom
e 0 que ndo é. Ndo ha nada a se fazer além de contarmos com nossos proprios recursos e
com nosso poder de rememoracdo, capaz de relembrar as formas que vimos antes de
nascermos. Tudo que podemos fazer uns pelos outros é tentar, de algum modo, apontar
para a direcdo correta, ajudando nessa rememoracéo.

Por essas razGes, ndo posso concordar com um comentador como Crombie que
diz que a tese da impossibilidade de ensinar a virtude é falsa e serve apenas para mostrar

que ensinar é algo mais do que introduzir idéias prontas na cabeca do aluno®*

. O ponto
é que ajudar o outro a relembrar algo ndo é ensinar nada, assim como se eu ajudo
alguém a relembrar algum acontecimento que ele havia esquecido, ndo estou ensinando-
Ihe sobre este acontecimento. A rememoragdo ndo é ensino, pois quem rememora ja
sabe. E, principalmente, quem rememora deve fazer todo o trabalho sozinho, deve, ele
préprio, julgar a verdade da questao.

E essa, alias, a razdo de todo esforco de Socrates, no Ménon, ao ajudar o escravo
de Ménon a chegar a certas verdades matematicas. Observemos que Sdcrates comeca

por dizer que a rememoracdo é aquilo que os homens chamam de aprendizado®®.

3% v/lastos (1956), p. XXXVI-XLV.

Vlastos (1956), cap. IV

Wilkes (1994), p.208-209; Day (1994), p.29-30; Crombie (1994), p.198; p.198, Stone (2010), p.26-30.
Crombie (1994), p.198.

Ménon 81d.
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302
303
304
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Depois disso, Socrates passa a discutir problemas de geometria com 0 escravo e pede a
Ménon que observe se 0 escravo estd rememorando ou aprendendo com Sécrates®®. E

Sdcrates concluira os resultados dessa investigagdo da seguinte maneira:

“Socrates: - E ele terd ciéncia, sem que ninguém lhe tenha ensinado, mas
sim interrogando, recuperando ele mesmo, de si mesmo, a ciéncia, ndo €é?

Ménon: - Sim. Socrates: - Mas recuperar alguém a ciéncia, ele mesmo em si

mesmo, ndo é rememorar? Ménon: - Perfeitamente®®®.”

Essa crenga de Sdcrates na impossibilidade de se ensinar a virtude deve ser
contrabalanceada com sua afirmacdo de que é possivel nos tornarmos bons. Mas o
essencial, porém, é que ndo se pode ser sempre bom, pois ndo se pode sempre vencer a
ignorancia. 1sso parece deixar sempre uma brecha, uma imperfeicdo em nosso
conhecimento que impossibilita a virtude completa, uma ciéncia completa da virtude na
experiéncia vivida.

Observemos que é possivel tornarmo-nos bons e, mais, € possivel que alguém
nos ajude nesse processo — e é exatamente isto 0 que Sdcrates esta tentando fazer.
Porém, esse alguém pode apenas apontar as direcdes, cabendo-nos percorrer o caminho
apontado por nossas proprias forcas. E nesse sentido que devemos compreender a
afirmacdo de Socrates no Gérgias quando diz ser o unico politico, pois € 0 Unico a
tomar providéncias para melhorar o povo de sua pélis.**" Observemos que o préprio
Sécrates dird que tais providéncias ndo equivalem ao ensino da virtude, mas antes a
“transformar os desejos” (petoPipaiewvtac émbopioc) dos cidaddos®®. Sécrates,
portanto, pode ajudar os outros a obterem a virtude, ndo por ensinar o conhecimento
dela, mas por incutir nos outros o desejo por esse conhecimento que deve ser buscado
por cada um com seus proprios recursos.

Esse é um ponto importante e que diferencia o Socrates platénico de um cético
comum. Embora ele esteja constantemente procurando refutar seus interlocutores,
parece que seu objetivo central ndo é este. Por exemplo, analisemos a seguinte fala de

Laques no dialogo que leva seu nome:

3% Meénon 82b.

39 \1énon 85d:

“oUkolv 006evog SLdatavtog AN\ épwtroavtog £miothoetal, avalafwv avtog €€ altod Thv
grotnuny; vai”.

%7 Gérgias 521d-e.

3% Gérgias 517b.
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“Por minha parte, Socrates, estou disposto a ndo desistir, apesar de pouco
afeito a essa ordem de pesquisas. Mas uma certa irritacdo se apodera de mim
ante o que conversamos, e me sinto verdadeiramente contrariado por ser incapaz
de encontrar a expressdo adequada ao que penso. Em pensamento, imagino saber
0 que seja a coragem; mas ndo posso compreender como ela me escapa, de

forma que ndo consigo apanha-la no discurso e dizer o que ela seja®®.”
Observamos que Laques afirma saber o que seja a coragem, mas ndo consegue
encontrar a expressdo correta de seu pensamento. SoOcrates ndo s ndo procurard
desmentir a pretensdo do saber de Laques, como parece estimula-la, ao dizer, na

sequéncia:

“Mas nao ¢é verdade, amigo, que o bom cacador deve acompanhar o

rastro e nunca desistir’°.”

Também é este o tom do final do didlogo em questdo, quando, apds recusar o
papel de professor de virtude, uma vez que, como todos 0s outros debatedores, ele ndo
sabe 0 que seja a coragem, Sécrates aceita continuar debatendo sobre a questdo das
virtudes com Lisimaco, Melésias e seus filhos®'. Sécrates ndo se vé como um
educador, mas, antes, como uma espécie de companheiro de luta daqueles que também
desejam a virtude e a sabedoria.

Sdcrates, portanto, ndo esta apenas interessado em espalhar a sabedoria humana
nos moldes da Apologia, ou seja, demonstrar a nulidade de nosso saber, mas parece
também incentivar a busca por um saber mais alto e que sera capaz de nortear e salvar a
vida humana, isto &, o saber da virtude®2. E se ja pudermos identificar tal saber com a
busca pelas formas inteligiveis, em especial, a Idéia de Bem, veremos que Laques esta

fazendo uma boa descricdo do que ocorre: ele, de fato, sabe, de alguma maneira, 0 que

*% | aques 194a-b:

“éyl pev ETOLHOC, G SWKpATeC, pUA mpoadiotacBal. kaltol ARBNC vy elpl TGV TololTwY Adywv: GAAG
ticpe kol povikia endev mpoc T eipnpéva, Kol we AANBGHC dyavaktd el ovTwol & vo®d pr oloc Teipl
elnelv. voelv pév yap Epolye Sok® mepl avbpeiog 6Tl oty, oUK oida & Omn pe dptt Siéduyey,
wote PNoUAAOBETV T AOYyw a0TNV Kal einelv OtL EoTLv”.

310 Laques 194b:

“o0kolv, ® diAe, TOV AyoBOV KUVNYETNV LETABETY XpR KoL 1r Qviévar”.

3 Laques 200c.

Por essa razao, ndao posso concordar com a interpretacdo geral de Stone (2010), pois ele entende que
a ambiguidade das teses 1)virtude é conhecimento e 2) virtude ndo é ensindvel deve-se ao carater
cético do ensinamento de Sdécrates, aos moldes da Apologia, onde Sécrates teria como interesse
especial a aniquilagdo do valor do o saber humano.
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seja a coragem ou a virtude. Porém, para poder se expressar melhor, ele deve ser capaz
de trabalhar melhor sua rememoragao®®.

Trata-se aqui de uma interpretacdo bastante proxima da de Pierre Hadot, que
observa que, no Banguete, Diotima divide os seres entre sabios e ndo sabios, sendo o
filosofo um ndo-sabio, condenado a jamais alcancar a sabedoria. Sua ressalva com
relacdo aos filésofos € que estes sdo um subgrupo dentro do grupo dos ignorantes,
opondo-se aos ignorantes inconscientes®**. Hadot defende ainda que o sébio e 0 bem séo
entidades absolutas em Platdo, ndo havendo graus de saber ou de bem e que é
impossivel ao homem alcancar tais graus absolutos. E justamente pela impossibilidade
da sabedoria, nos diz Hadot, que a filosofia de Platdo ndo pode ser considerada um

simples saber tedrico, tratando-se antes de um exercicio, de uma pratica ou um modo de

313 Beresford também afirma gue o motivo dessa longa passagem ndo pode ser um simples pastiche das
interpretacbes de texto dos sofistas e nem uma mera pausa ludica no didlogo, concordando que, aqui,
temos também uma questdo filoséfica (2009, p.168-170). Em linhas gerais, Bersford afirma que Platdo
estaria, nessa passagem, apagando e reescrevendo Simoénides, do modo como o proprio Platdo afirma,
na Republica, que o filésofo deveria fazer com as obras dos poetas na cidade modelar. Segundo
Beresford, Simonides afirmaria, no poema em questdo quatro teses gerais que sdo todas negadas por
Platdo: 1) ndo ha perfeicdo moral na Terra; 2) mesmo os bons ndo podem evitar fazer o mal; 3) ser bom
(de modo ordinario) ndo é dificil ou raro e 4) a bondade comum é aquilo a que devemos aspirar (2009,
p. 180).

Ndo desejo aqui avaliar a interpretagdo que Beresford faz do poema de Simdnides. Parto do
principio de que pode ser verdade que as quatro teses acima sintetizam bem o sentido original do
poema. Porém, a interpretacdo de Beresford acerca do posicionamento de Platdo diante das quatro
teses me parece equivocada.

Com relagdo a primeira tese, a de que nao ha perfeicdo moral na Terra, basta dizer que Platdo
parece lancar mdo da sua teoria das Idéias justamente porque os objetos e acontecimentos terrestres
ndo preenchem o carater absoluto que nogdes tais como o “bem” e o “belo” parecem exigir. Dai, entdo,
recorrermos a nogdes tais como a Idéia de Bem que garantiria a bondade das coisas terrestres, ainda
que nenhum objeto sensivel pudesse ser chamado de absolutamente bom.

Beresford apoia a rejeicdo de Platdo a segunda tese, a de que mesmo os bons ndo podem
deixar de fazer o mal, na tese de que o conhecimento moral garantiria a infalibilidade moral do sabio.
No entanto, devemos entender a tese da infalibilidade moral do sabio como estando sempre
acompanhada de suas observagdes acerca da impossibilidade de se obter tal conhecimento de maneira
completa, como aparece em outros didlogos como Apologia ou Banquete. Em outras palavras, apenas o
amor pela sabedoria ou filosofia é permitida aos homens, ndo a sabedoria ou sophia. Dai, portanto, que
esse conhecimento moral absoluto e infalivel é préprio dos deuses, ndo dos homens.

Mais importante, porém, que buscarmos apoios em outros didlogos, é observar que, na prdpria
discussdo, Socrates, em nenhum momento, nega qualquer uma das duas primeiras teses acima, pelo
contrario, sua argumentagdo sempre apdia ambas.

Com relacdo as teses terceira e quarta, de fato, hda um conflito entre o sentido original do texto
e aquilo que é defendido por Sécrates. Sécrates da um novo significado ao texto de Simodnides, ao
afirmar que, uma vez que a exceléncia em seu sentido pleno é impossivel aos homens, devemos nos
contentar, pelo menos em parte, com o conhecimento moral parcial proporcionado pela filosofia (e,
nao, a bondade comum, posi¢do defendida por Protagoras em seu grande discurso). Portanto, mesmo
aqui, a discordancia de Sdcrates nado é radical como imagina Beresford, que sustenta a possibilidade de
um conhecimento moral infalivel em Platdo.

A fungdo do poema, portanto, é mostrar que a metrética que sera apresentada logo a frente, é,
como a sophia, inalcangavel para o homem, mas, nem por isso, deixa de ser desejavel.

% Hadot (1999), p.77
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vida®®

, a filosofia ela mesma ¢ o “pdr-se a Si mesmo em questdo, experimentar o
sentimento de n&o ser o que se deveria ser*'®”. Dai que, para tornar-se um filésofo, ndo
é tdo importante seguir uma determinada doutrina, mas antes adotar uma certa postura,
um certo modo de vida. Hadot falard ainda dos exercicios espirituais que qualificam
alguém como um filésofo académico, entre eles, o principal, o preparar-se para a morte
e a anulacdo do medo desta®’

Além de Pierre Hadot, podemos também convocar Kierkegaard para a defesa
desta posicdo. Ja vimos como o carater irdnico do método socratico ajuda a esclarecer o
carater abstrato da virtude filosofica, una, divina e impossivel proposta por Socrates,
mas apenas citamos que tal também tem importancia na negagdo da impossibilidade de
seu ensino. Vejamos, portanto, agora, 0 que isso significa.

Kierkegaard responde a esse problema de duas maneiras. Primeiramente, pela
questdo da reminiscéncia que transforma a educacdo ndo em ensino, mas em
rememoracgdo. Comentando acerca da tese da impossibilidade de se ensinar a virtude,

Kierkegaard diz:

“(...) mas a reminiscéncia ¢ justamente o desenvolvimento retrogrado,
regressivo, e com isso é a imagem oposta do que se chama estritamente
desenvolvimento. Nés temos assim, ndo apenas uma determinacdo negativa na
proposicdo de que a virtude ndo pode ser ensinada, mas também uma
determinacdo ironicamente negativa, que se move em dire¢cdo completamente
oposta. A virtude esta tdo longe de poder ser ensinada que até, pelo contréario, se
situa bem para tréas do individuo, tdo antes dele, que até seria de se temer que ela

estivesse esquecida®®.”

Kierkegaard, porém, adiciona um segundo fundamento para a tese da
impossibilidade de se ensinar a virtude: embora a virtude seja um saber, ela € um saber

impossivel. Diz ele:

“Assim, a ironia de todo 0 dialogo, antes mencionada, se mostra no fato
de que Socrates, que declarara ndo poder a virtude ser ensinada, mesmo assim a
reduz ao conhecimento e comprova assim 0 oposto; e isto também acontece com
Protdgoras; mas esta ironia se faz notar por SoOcrates apresentar um
conhecimento que, como foi dito, finalmente suprime a si mesmo, na medida
que o célculo infinito da relagdo de gozo impede e sufoca o proprio gozo. Vemos

*> Hadot (1999), p.78-79.

Hadot (1999), p.56.
Hadot (1999), p. 103-110, especial 105-7.
Kierkegaard (1991), p. 60.
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entdo: o bem é agradavel, o agradavel baseia-se no gozo, 0 gozo baseia-se no
conhecimento, o conhecimento num infinito medir e pesar, quer dizer: o
negativo consiste numa insatisfagdo desgracada, necessariamente ligada a uma
empiria sem fim; o ir6nico consiste nequele “faga bom proveito!” que Socrates,
por assim dizer, deseja a Protagoras. Deste modo, Socrates retorna, num certo
sentido, novamente para a sua primeira tese, a de que a virtude ndo pode ser
ensinada, na medida que a soma infinita da experiéncia, tal como um monte de
consoantes, quanto mais se aumenta tanto menos se deixa pronunciar. Na
primeira poténcia, o irdnico consiste portanto em apresentar uma tal doutrina do
conhecimento que aniquila a si mesma; e na segunda poténcia o irdnico leva
Sdcrates, como por uma casualidade, a defender a tese de Protagoras, embora, na
verdade, com a sua propria defesa, ele a acabe aniquilando®'°.”

Cabe a nds, agora, conectar essas duas explicacbes de Kierkegaard para a tese da
impossibilidade de se ensinar a virtude em Sdcrates. E justamente por que a metrética é
impossivel enquanto ciéncia que vise medir e prever o quanto de bem e mal pode advir
de cada acdo que, Platdo, devera apelar para algo de fora da experiéncia, para uma ldéia
de Bem que sé pode ser alcancada pela reminiscéncia. Dai, portanto, que as duas
significacBes que Hegel d& a tese da impossibilidade de se ensinar a virtude, a saber,
uma tese socratica baseada na postura sempre negativa de sua filosofia e uma tese
platdnica que aponta para a questdo da reminiscéncia sdo antes dois momentos de uma
mesma tese, a saber, que a virtude é impossivel de ser ensinada pois ndo é apreendida
pela experiéncia e, sendo apreendida apenas pela inteligéncia, deve ser buscada no
interior da alma de cada um, tarefa na qual podemos receber alguma orientacao externa,
mas deve ser sempre realizada por nds mesmos, atraveés de nosso proprio esforco

memorativo.

Pequeno excurso acerca da assim achamada “falacia socratica”

Este ponto também ajuda solucionar o problema da chamada “fal4cia socratica”,
isto é, a tese que diz que s6 poderiamos atribuir uma qualificacdo qualquer a um objeto
apos ter conhecimento da definicdo desse objeto. Esta tese € falaciosa, pois, contraria
claramente o que fazemos no nosso dia-a-dia, por exemplo, ndo precisamos de uma
correta definicdo de beleza para dizer que certa pessoa é bonita. Santas observa como,
embora uma ou outra passagem possa dar a entender isto (ainda que haja outras

interpretacdes possiveis a essas passagens), 0 comportamento de Socrates em momento

' Kierkegaard (1991), p.61.
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algum seria consistente com tal tese®*°. O Ménon parece exemplificar o acerto de tal
interpretacdo. Em um primeiro momento, Socrates diz ndo saber o que é a virtude e
questiona Ménon sobre a definicdo desta. Como Ménon falha e Socrates insiste em
dizer que ndo sabe o que é a virtude, Menon propGe seu famoso paradoxo. Tal paradoxo
é justamente a falacia atribuida a Sécrates: se ndo sabemos de anteméo a definicdo de
algo, ndo temos como falar desse algo. Sdcrates, porém, nega o paradoxo e nega a

falacia reconhecendo, finalmente, que, de algum modo, ele sabe, sim, o que é a virtude.

Uma passagem em sentido contrario

Parece-me que a passagem mais problemaética para a tese da impossibilidade de
se ensinar a virtude encontra-se na Republica. Trata-se da imagem da cidade como um
navio e a disputa pelo poder é representada ali como um conflito entre o capitdo e os

marinheiros. Eis 0 momento mais problematico:

“(...) os marinheiros, em luta uns contra os outros, por causa do leme,
entendendo cada um deles que deve ser o piloto, sem ter jamais aprendido a arte
de navegar, nem poder indicar o nome do mestre nem a data do aprendizado e,
ainda por cima, asseverando que nao € arte que se aprenda, e estando prontos a
reduzir a bocados quem declarar sequer que se pode aprender (...)***”

A passagem € problematica, pois, certamente, 0s marinheiros sdo um exemplo
negativo, a imagem daqueles que buscam o poder a qualquer pre¢o, mesmo nao estando
capacitados para isso e, a0 mesmo tempo, o que eles dizem para justificar os seus
comportamentos é também dito por Sécrates em varios momentos: que ele ndo sabe o
que é a areté (aqui, a arte de navegar), nem tiveram professor de tal topico e afirmam
ser impossivel aprender a exceléncia®?.

E preciso aqui levar em conta o contexto da passagem. Socrates acabou de

argumentar em favor do governo do rei-filésofo, isto €, em favor da figura do rei que

320 ¢f, Santas (1972), p.134-139.

Para a presente tese, uso a traducdo deMaria Helena da Rocha Pereira, com modificagdes. Republica
488b:

“tou¢ 6évavtag otaotalovrag pdc GAARAOUG TiEPL TG KUBEPVAOEWC, EKOOTOV OlOpEVOV BETV KUBEPVAY,
HATERAOOVTA TIWMOTE TNV TEXVNV HETE £xovia AmoSeifal S18dokalov €autol pndé Xpovov €v @
gpdvBavev, Tpog 8¢ ToUTolC pAoKoVTaS UNSE SBaKTOV elval, GAAA Kol TOV Aéyovta w¢ SLSaKTOV

€TOlHOUC KATATEUVELY”.
322

321

A

Seguindo as determinag¢des descritas no segundo capitulo desta tese, traduzirei “areté” neste
momento como “exceléncia”, ja que estamos falando da arte de governar e ndo, simplesmente, de um
comportamento humano socialmente aceito.
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governa com base nos paradigmas inteligiveis buscados pelo conhecimento. Agora,
porém, ele estd argumentando no sentido de mostrar a dificuldade de se instalar esse
modelo, uma vez que a populagdo ndo reconhece esse saber no rei (mais uma vez, o
problema da falta de autoridade do justo em questbes politicas). O povo diz que tal
conhecimento é impossivel e que o Unico critério para saber quem € o governante € a
forca e a vontade superior deste e, assim sendo, os cidaddos justificam as atrocidades
daqueles que buscam o poder. Ou seja, a tese dos marinheiros, de que a exceléncia “néo
¢ coisa que se aprenda,” assim como suas afirmacdes de que ndo sabe o que ¢ a virtude
e nunca tiveram um professor sobre tal topico, esta fundada na crenca de que a virtude
ndo é um saber, sendo portanto, uma tese falsa para Plat&o.

A principal questdo aqui, portanto, ndo € se a virtude pode ser ensinada ou ndo,
mas se ela é um conhecimento, se a justificacdo de legitimidade de um governante passa
pela questdo do conhecimento — porque, se for assim, os marinheiros estdo
injustificados em suas agdes. Ora, se a exceléncia é um conhecimento, quem a possui
deve, de alguma maneira, ser capaz de aprendé-lo. Como foi visto, esse é um
conhecimento que depende, absolutamente, de nossos proprios recursos. Portanto, ndo é
possivel ensinarmos a exceléncia aqui também, muito embora ainda possamos falar de
aprendizado. O que, alias, é representado pela prépria imagem do navio. Se fosse
possivel ensinar a exceléncia, bastaria entdo que 0 capitdo ensinasse 0S Seus
marinheiros, ou que o prisioneiro liberto se explicasse aos prisioneiros da caverna,
assim como bastaria ao justo expor sistematicamente suas idéias para adquirir
autoridade politica e, mais, para fazer com que seus ouvintes adquirissem também esta
autoridade. Dai, portanto, que a tese segunda a qual ndo se pode ensinar a virtude, em
Platdo, é essencialmente antidemocratica; a exceléncia é um saber e tal saber ndo se
ensina, deve ser conquistado com nossos préprios recursos e, mais, nem todos

conseguirdo obté-lo.

4. Carater inconcluso do dialogo

Encerrada a discussdo propriamente argumentativa do dialogo, SAcrates faz suas
considerac0es finais. Primeiramente diz que seu unico objetivo no didlogo foi apresentar

questdes relativas a natureza da virtude, especialmente, como vimos, acerca do que

consiste sua unidade e se ela é algo ensinavel.
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Em seguida, SoOcrates aponta para a aporia final do didlogo. Observa Socrates
que ele, defendendo a impossibilidade de se ensinar a virtude, argumenta pela unidade
destas no conhecimento, 0 que seria a maneira mais segura e l6gica de defender a
possibilidade de se ensinar a virtude; e que Protdgoras faz justamente o oposto,
defendendo a possibilidade de se ensinar a virtude, argumenta pela ndo reducao das
virtudes ao conhecimento; o que, novamente, seria a maneira mais segura e ldgica de
demonstrar a impossibilidade de se ensinar a virtude.

Muitos comentadores interpretam esta conclusdo como uma mudanca de posicao
de Socrates, segunda a qual ele passaria a defender a possibilidade de se ensinar a

323 nsisto,

virtude, sendo a unidade delas no conhecimento a razdo de tal mudanca
porém, que tal ndo é o caso. As razdes para isso sdo varias. Retomo aqui 0s argumentos
ja apresentados e acrescento alguns novos:

1) Logo apds apresentar o paradoxo acima, Socrates diz:

“Eu, por conseguinte, 0 Protagoras, observando que todas essas questdes
estédo de cima abaixo terrivelmente transtornadas, tenho o mais vivo interesse em
que elas se tornem claras e desejaria que nods, apos discuti-las, chegassemos,
enfim, a virtude no que é, e entdo de novo examindssemos este ponto, se ela é
ensinavel ou ndo ensinavel*?*.”

Ou seja, é claro, pela passagem acima, que a questdo nao estava concluida para
Sécrates e que ainda seria necessaria uma longa discussao para esclarecer esse ponto.
Portanto, ndo € possivel de modo algum enxergar este dialogo como um diédlogo
concluso. Dai ndo podermos saber por este final se Socrates desejava mesmo alterar sua
posicdo acerca da possibilidade ou ndo de se ensinar a virtude ou se ele desejava
demonstrar que, ainda que a virtude seja conhecimento, ela ndo pode ser ensinada por
alguma razdo.

2) Se a tese da virtude como conhecimento bastasse para inferirmos que Socrates
defende a possibilidade de se ensinar a virtude, neste dialogo, entdo, o ataque a tal tese,
por parte de Protagoras, deveria bastar para inferirmos que ele é contrario a tese da

32 por exemplo, Jaeger (2010), p. 644, Benoit (1996), p.50, Szlezak (2009), p.184, Bodin (1955), p.8,
Tordesillas (2008), p.29..

324 Protdgoras 361c:

“¢&ye olv, & Mpwtayopa, mdvto tadto KaBop@vevw Katw Tapattdpeva Sewdc, niocav mpobupiav
€xw katadaviy alta yevéoBal, kal Pouloipunv avtadta O&ie€eABovrog nuag €EsABelv  kal
£ML TV APETNV OTL £0TLY, Kal TAALY €mokEPacBal ept altol €(tedLdakToV elte un SL6aktov”.
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possibilidade de se ensinar a virtude; isto, porém, também néo fica claro ao fim do
dialogo.
3) Sécrates ndo afirma apenas no Protdgoras que a virtude ndo pode ser

325 tanto nos assim considerados

ensinada, mas também em varios outros dialogos
primeiros dialogos, como em didlogos de maturidade.

4) A parte do didlogo na qual Socrates e Protagoras analisam o poema de
Simdnides parece nos oferecer uma interpretacdo alternativa, segunda a qual é
impossivel para 0 homem dominar de maneira completa o conhecimento do bem e do
mal, algo exclusivo dos deuses. Dai que, embora seja um conhecimento, ndo € um
conhecimento propriamente humano, mas divino, o que implica a impossibilidade de ser
ensinado.

5) Para reconhecermos se um dado ensinamento acerca do bem é verdadeiro ou
ndo, devemos antes possuir um critério de verdade e este critério s poderia ser um
conhecimento prévio do bem. Dai, portanto, que o conhecimento de tais coisas sO é
possivel pela rememoracdo, ndo por um ensinamento novo, ou seja, 0 conhecimento
moral é de tal natureza que ndo pode ser ensinado por outra pessoa, como se fosse uma
simples informacdo, sendo, antes, um conhecimento inteligivel e, como tal, necessita
que o aprendiz reconstrua, por si mesmo, o conhecimento em questdo. Dai a auséncia de
autoridade do sabio, pois quem ndo é sabio ndo pode reconhecer a sabedoria apenas
ouvindo o sabio. E necessério que a pessoa em questio seja, em alguma medida, sabia
para poder avaliar a sabedoria de outrem.

6) O paradoxo da virtude-ciéncia ndo ensinavel é mantido no Ménon. L4,
primeiramente, Sdcrates nos diz que, se a virtude é ciéncia, ela é ensinavel®®. Em
seguida, Socrates se preocupa de demonstrar que a virtude é ciéncia®’ e, quando o faz,
conclui que ela é ensinavel®®, mas apenas para se desmentir ja na linha seguinte,
dizendo haver um erro e que a virtude nao € propriamente ciéncia e o argumento para tal

mudanca de posicdo é o mesmo do Protagoras: auséncia de professores de virtude®?.

No Ménon, porém, Sécrates acaba por concluir que a virtude deve ser opini&o correta®,

**Ver a lista completa de didlogos com tal afirmagdo ou semelhantes na se¢do 1.3 do presente capitulo.
2% Ménon 87b-c.

Ménon 87c-89b.

Ménon 89b-c.

3% Ménon 89¢-96d.

3% Ménon 96d-97d.

327
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uma afirmacdo exclusiva desse dialogo. Posteriormente, Platdo afirmara a virtude como
filosofia, isto €, como amor ao conhecimento.

7) No Fédon, Sécrates primeiramente defende que apenas o intelecto puro seria
capaz de apreender os verdadeiros objetos, como 0 Bem em si ou 0 Belo em si*** e que,
por essa razdo, enquanto estivermos ligados aos nossos corpos nao poderemos conhecer

332 Ora, sendo a metrética um conhecimento do bem e do mal,

completamente tais idéias
esta sO € possivel, em sua completude, se pudéssemos compreender plenamente a Idéia
do Bem. Dai, portanto, que, sem esse conhecimento completo do que é o Bem em si,
ndo podemos ser virtuosos e muito menos ensinar aos outros o que € a virtude. A
filosofia, é claro, é um exercicio de separacdo do corpo®® que nos permite vislumbrar
algo da Idéia de Bem, mas, é claro também, a separacdo completa s6 pode se dar depois
da morte®*,

8) Quando analisamos mais detidamente a natureza da arte metrética
percebemos a dificuldade de tal arte, pois ela deve lidar com muitas variantes de
contexto, conflito entre principios morais e imprevisibilidade do real, entre outros. E
justamente esta dificuldade que impede a precisdo do saber moral, como aponta
Aristoteles, que impede que tal seja uma ciéncia exata nos moldes da matematica.

9) Se a virtude fosse conhecimento e pudesse ser ensinada, entdo o elitismo de
Platdo néo teria razdo de ser; bastaria que todos fossem educados propriamente para,
ndo apenas serem todos governantes, como abolirmos mesmo a politica, de uma
maneira geral. O homem se tornaria, entdo, perfeito, o que contraria afirmag6es contidas
no préprio Protagoras e também no Fedro®* e na Apologia.**®

10) Assim sendo, a tese intelectualista que Sdcrates defende no Protagoras fica
mais interessante, menos ingénua. Se fosse o caso de aceitarmos que a razdo comanda o
homem e que a virtude pode ser ensinada, entdo bastaria convencermos racionalmente
0S criminosos para que estes se tornem bons. Porém, como defendo ao longo da tese, a
razdo comanda o homem com base nos prazeres que ela deseja ou foi treinada ou
acostumada a desejar. Portanto, ndo basta convencer moralmente o criminoso, mas,

antes, é preciso que este entenda de tal forma a natureza do bem e da virtude que passe a

3! Fédon 65d-66a.

Fédon 66b.
Fédon 67d.
Fédon 66e-67a.
Fedro 248a-b.
Apologia 23a-b.
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desejar mais isto do que os bens materiais ou qualquer outro bem que o tenha desviado
da virtude. E isso sO é possivel mediante avanco na virtude real e ndo simplesmente
demotica. Porém, tal virtude ndo é ensinavel e ndo sabemos até que ponto alguém pode
ir nela. Dai a necessidade também de educarmos as partes ndo-racionais de nossa alma,
tal como é dito na Republica.

11) Apresenta-se assim uma interpretagdo mais solida para o problema da
negacdo de conhecimento de Socrates®’. Sécrates nada sabe porque lhe falta o saber
acerca do bem e do mal, que € o saber préprio da virtude humana. Nao so isso, como é
papel de Socrates mostrar para todos que ele ndo € o Unico ignorante com relagéo a tal

topico, mas toda humanidade sofre do mesmo mal.

Porém, algumas objecdes precisam ser respondidas. Primeiramente, é claro que
Platdo ndo vive aqui um momento cético. O que precisamos compreender é que, ao
mesmo tempo que ele nega ao homem a possibilidade da sophia, ele deixa em aberto a
possibilidade de um amor pelo conhecimento, que nos levaria a nos aproximarmos mais
do saber, ainda que nunca de maneira definitiva.

Além disso, a descrenca na possibilidade de se ensinar a virtude ndo significa
que Platdo, entdo, ndo se preocupa com a educacao, o que seria patentemente falso. O
ponto todo é que a exceléncia, a real virtude — ndo nos esquecamos que, no Protagoras,
Socrates fala sempre da real virtude, nunca da demotica — ndo pode ser ensinada, mas
apenas rememorada. Portanto, podemos ter pessoas dedicadas a apontar para tais
saberes, mas ndo se pode ensina-los. Para usar a famosa frase da Republica, mostrar
algo a alguém é apontar na direcdo deste algo e ndo fazer a pessoa ver este algo, o que é
impossivel®®. Além dessa educacdo superior, Platio também se dedica a pensar a
educacdo popular, na qual ndo seria transmitida a exceléncia, mas a virtude demdtica.
Nesse caso, porém, tal virtude ndo seria propriamente um saber, mas apenas opinido

correta.

337 Apologia 23a-b.

%8 Republica 518b-d.
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5. Conclusdes

5.1 A escolha do interlocutor

Por que Platdo teria escolhido Protdgoras como antagonista de Sdcrates? Na
Unica passagem na qual Protagoras comeca a expor um pouco de suas famosas teses,
quando fala da relatividade do bem, ele é logo cortado e ndo pode dar continuidade a
seu discurso. Sendo assim, ficamos com a impresséo que sua defesa da ndo-unidade das
virtudes poderia ter sido igualmente apresentada por outros interlocutores. Explico
melhor o meu ponto: entendemos por que Platdo dialoga com Protdgoras no Teeteto,
pois ali discute-se a natureza do conhecimento e Protagoras possui uma teoria do
conhecimento contra a qual Platdo argumenta. Em contraste, porém, até onde sabemos,
Protagoras ndo possui uma tese acerca da ndo-unidade das virtudes. Além disso os
argumentos apresentados por Protagoras para tal defesa sdo bastantes genéricos,
enraizados no senso comum ou na percepcao direta. Dai, entdo, que a escolha de
Protagoras como o principal interlocutor deste dialogo ndo é imediatamente clara.

Entender porque Platdo escolhe Protdgoras como antagonista de Sdcrates nesse
didlogo nos é essencial. Primeiramente, observamos que Socrates diz que quem pensa
sozinho sobre um tépico, procura sempre alguém a quem expor seus pensamentos>>®.
Portanto, trata-se de um assunto que ndo surgiu no momento, mas sobre o qual Socrates
ja havia pensado antes. Isso é verdadeiro ndo sO porque o Sécrates historico se
interessou pela questdo da virtude e da ética, mas, principalmente, por ser um tema que
aparece em varios momentos da obra platbnica, especialmente naquele grupo de
dialogos sobre o qual chamei atencdo na introducdo desta tese: Laques, Carmides,
Eutifron, Protagoras e Ménon e, além destes, Apologia, Gérgias, Republica e outros.
Assim sendo, é natural que Sécrates deseje falar sobre estes temas, mas por que com
Protagoras? A isso Sdcrates responde na seqliéncia:

“Pois que outro sendo tu? Tu que ndo apenas te presumes belo e bom,
como alguns outros sdo pessoalmente honestos, mas incapazes de tornar 0s
demais; tu, porém, ndo sO és bom como és capaz de tornar os outros bons. E és
tdo seguro de ti mesmo que, enquanto outros dissimulam essa técnica, tu
abertamente a ti mesmo proclamando diante de todos os gregos e te
denominando sofista, declaras-te mestre de educacdo e virtude, tendo sido o

% protdgoras 348d.
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primeiro a julgar digno de receber em troca um salario. Como entéo ndo deveria
convidar-te para o exame dessas questOes, interrogar-te e comunicar? Ndo ha
como néo fazé-lo.”*

Protagoras € escolhido como principal interlocutor desta discussdo porque é nao
s0 um sofista, ou seja, professor de virtude, mas o principal deles e, portanto, a0 menos
em teoria, capaz de nos ensinar 0 que seja a natureza da virtude e se ela é ensinavel ou
ndo. Dai, portanto, que a questdo da possibilidade de se ensinar a virtude ndo é uma
questdo lateral do dialogo, mas central neste — tdo ou mais importante que a questao da
sua unidade.

Apo6s demonstrar a impossibilidade da akrasia, Sdcrates traz Hipias e Prddico a
discussdo, pois todos os trés se declaram sofistas e, portanto, professores de virtude.
Dessa maneira, é importante para Platdo que todos os trés se comprometam com o
argumento e que Socrates ndo venca apenas um dos sofistas, mas faca a sua visdo

prevalecer sobre todos eles. Por isso, Socrates diz:

“(...) e agora com Protagroas eu pergunto a Hipias e Prédico — pois a
discussdo deve ser comum a vocés — se acham que eu digo a verdade ou que
341 2
minto

Por essa razdo, Sécrates repassa toda a discussdo com Hipias e Prédico para
conferir se ha alguma discordancia ou se todos eles aceitam o que foi posto. Ao fazer
todos os trés sofistas concordarem com sua posicao, pode-se dizer que Platdo desejava

fazer Sdcrates triunfar ndo so sobre Protagoras, mas sobre a sofistica em geral.

5.2 Alcibiades

Uma multiddo de personagens assiste o dialogo entre Sécrates e Protagoras.
Dentre todos esses personagens, Alcibiades se destaca. Seu papel é pequeno no didlogo

>0 protdgoras 348e-349a:

“Tiva yap GANov A o€; B¢ ye o0 povov alTdC olel Kahdg Kayabog gva, wcmep TWVEC aMOL aumLp.ev
gnLewkelc eiowv, BAAOUC 8& ol Suvavtal ToLelv: oU 8& Kal alTog Ayadog €l Kol BAoUC olo¢ T €L MOLETV
AayaBoug, kal oUTw MEMIOTEVKAG COOUTH, WOTe KOl AAMwWV TAUTNV THV TEXVNV QITOKPUTTOUEVWY OU Y
avapoavbov ceautov Umoknpuéauevog €ic mavtag toug “EAAnvacg, codpLlotiv £MOVOUACOC CEQUTOV,
anédnvac mabeloewc Kal APeTAc SL6AoKalov, TPGITOC ToUTou HaBoV afiwoac dpvucBal. THCouV ol
o€ Xpfv mapakaAelv €ml TV ToUTWV oKEPLV Kal EpwTdv Kal dvakolvoloBat; ouk £660° Omwc 00.”
*! protdgoras 358a:

“tadta pév Tolc ToANOTC GmoKeKpLUEVOL v AeY: DUEC 8¢ 8 Hetd MpwTaydpou €pwtd, K Trutia te Kol
Mpddike (kowdg yap 6 Eotw UPIv 6 Adyog) mdtepov Sok® LIV GANBA Aéyewv | heldecbal”.
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- ele é um dos personagens que tenta intermediar a discérdia entre Protagoras e
Sécrates, que quase pde um fim antecipado ao didlogo. N&o obstante esta pequena
participacdo, Alcibiades, quando aparece, aparece sempre em posicao de destaque - 0
didlogo abre com uma pergunta sobre ele e vemos ele entrar no cenario do didlogo
juntamente com Socrates, Hipdcrates e Critias - e isso se da, eu defendo, porque
Alcibiades tem uma importancia exemplar no dialogo.

Pode-se pressentir no Protagoras, o esfriamento das relagdes entre Socrates e
Alcibiades: este esta envelhecendo, Sdcrates comeca a se tornar indiferente em relacdo a
ele e é 0 mais jovem que vem em socorro do mais velho. Alguns anos depois, veremos
esse mesmo Alcibiades invadir a festa de Agatdo e acusar Socrates de frieza e falsidade,
descrevendo o0 que estda comecando a acontecer aqui: ndo obstante todos os seus
esforcos de aproximacdo, Sécrates o evita®*2. E por que isso? No Banquete, podemos
ver que Alcibiades ndo completa sua ascensdo ao belo, parando no meio do caminho,
nos prazeres do corpo e da honra. Na medida em que ndo cumpre a promessa de sua
beleza, ele deixa de atrair Socrates.

E bem verdade que nada disso pode-se ler no Protagoras, onde ndo podemos
prenunciar seu destino trdgico na pequena participacdo que tem no diadlogo. Mas, uma
vez que tal destino era conhecido de todos os contemporaneos atenienses de Platdo, fica
patente que sua presenca nesse didlogo ndo é casual, pois um dos temas centrais do
Protagoras € a possibilidade de se ensinar a virtude. Num primeiro momento, Socrates
nega a possibilidade de fazé-lo e, no fim do didlogo, ele se demonstra confuso com as
conclusbes da discussdo, o que faz com que boa parte dos comentadores que néo
consegue conciliar a imagem do intelectualista Socrates e do jovem Platdo com a
negacdo da possibilidade de se ensinar a virtude afirmem que Sdcrates teria alterado sua
posicdo®*. Nao é isso, porém, o que defendo. Defendo que Platdo mantém sua posicao
acerca da impossibilidade de se ensinar a virtude e, se ndo a explica cabalmente no
didlogo, aponta para um exemplo concreto: Alcibiades. Como se sabe, Alcibiades néo
foi apenas um dos discipulos de Sdcrates, mas foi seu preferido, seu amado e protegido.
Ora, Platdo nomeia Sécrates como o mais sébio dos homens*** e, portanto, é de se
esperar, que, se a virtude fosse passivel de ser ensinada, o mais sabio dos homens

conseguiria ensinar a virtude a alguém a quem ele mesmo dedicou seu amor. Porém,

32 Banquete 213c-e.

Por exemplo, Jaeger (2010), p. 644, Benoit (1996), p.50, Szlezak (2009), p.184.
Fédon 118a.
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ndo é isso o que acontece e Alcibiades acaba por ser acusado de sacrilégio e torna-se um
traidor da patria ao procurar reflgio entre os espartanos.

Dessa maneira, Alcibiades tornar-se o maior exemplo da impossibilidade de se
ensinar a virtude; mesmo alguém como Socrates, 0 homem mais virtuoso de Atenas
pode falhar nessa tarefa. O fato de que Socrates, Hipdcrates e Alcibiades entrem junto
com Critias, s6 aumenta a possibilidade da referéncia exemplar. Critias é o tio de Plat&o,
um dos discipulos de Socrates e, ndo obstante, um dos trinta tiranos que pés fim
temporariamente a democracia ateniense, para fundar em seu lugar, como diz o préprio
Platdo, um governo que fazia o regime anterior parecer a era de ouro®**. Ou seja, mais

uma vez, um discipulo que Sdcrates falhou em tornar virtuoso.
5.3 As alegacdes de ignorancia

Paralelamente as recorrentes afirmagdes socraticas acerca da impossibilidade de
se ensinar a exceléncia e as negacdes de que ele préprio seja um professor, temos
também as ndo menos recorrentes e constantes alegacdes de ignorancia do mesmo
personagem. Estas afirmacdes, € claro, ndo se contradizem, mas antes corroboram umas
as outras e, portanto, é realmente estranho que os intérpretes prefiram, de modo geral,
negar a veracidade de cada uma dessas afirmacdes, ao invés de aceita-las em conjunto.

Socrates ndo sabe nada e, por isso mesmo, ndo é um professor. E ele ndo sabe
nada e nem é um professor, pois é impossivel a0 homem conhecer a virtude. E isso que
apreendemos imediatamente da Apologia.

Interpreta-se esta problematica de varias maneiras. Uma delas é ver na alegagdo
de ignorancia socratica uma estratégia para estimular o interlocutor a expor sua
opiniao®®. Outra alternativa é ver em tais alegacBes um truque para que 0S
interlocutores cheguem por conta prépria & verdade®*’. Outra saida é reconhecer a
sinceridade da alegacdo de ignorancia em Socrates, mas se refugiar no dominio da
opinido correta para explicar os posicionamentos positivos, ndo-céticos que Sécrates
parece adotar ao longo dos dialogos de juventude®*®. Uma quarta interpretacdo é

defender que a duvida é sincera, que Sécrates é um cético tentando demonstrar a

3% carta VIl 324d.

Gulley (1968), Cf. Vlastos (1994b); Ritter (1931), Robinson (1953), Cf. Forster (2007), p.1.
Cornford (1939), Veresenyi (1963), cf. Forster (2007), p.2.
Vlastos (1994b), Forster (2007), p.7 em diante.

346
347
348

154



verdade do ceticismo**. Por fim, a opcéo de interpretagdo que parece-me mais acertada:
a duvida de Socrates € sincera, pois seus padrdes sdo elevados e ele esté se esfor¢cando
para atingi-los**°,

De fato, temos um problema aqui, pois Socrates alega nada saber ao mesmo
tempo em que afirma certas posicGes, de modo que apenas com muita dificuldade
alguém poderia defender a tese de um Socrates puramente cético. A saida de Vlastos é
diferenciar um saber humano do saber divino, tal como Socrates faz na Apologia e
afirmar que tudo aquilo que Sdcrates faz de positivo é saber humano, enquanto tudo
aquilo que afirma nédo saber € proprio de um saber divino, ndo-humano e desprezado,
visto se mostrar inalcancavel.

Mas essa interpretacdo também é problematica, pois Socrates afirma, na
Apologia, que a capacidade de ensinar a exceléncia € sobre-humana, e, portanto,
podemos concluir que o conhecimento moral é um conhecimento sobre-humano®?. O
conhecimento humano, de que Socrates fala na Apologia, € o reconhecimento dos
limites estreitos da sabedoria humana e sua alegacdo de ignorancia é o nlcleo desse
saber. N&o obstante, Socrates ainda nos fala acerca da exceléncia humana nos outros
dialogos socraticos. Como interpretar isso?

Parece-me que a saida mais adeqilada para esse impasse € observar que o
conhecimento moral, em sua plenitude, ndo é possivel ao homem. Pois, se 0 homem
fosse capaz de obter tal saber, ele seria perfeito e ndo poderiamos nem mesmo atribuir
uma maior perfeicdo aos deuses que ao homem sabio. O homem, porém, nao pode ser
completamente sébio. Ele pode, como Sdcrates, chegar a algumas verdades sobre o
conhecimento do bem e do mal, mas tal conhecimento deve ser reconstruido sempre,
além de ser impossivel uma compreensdo completa da realidade moral.

Portanto, a alegacao de ignorancia socratica ndo esta associada a uma defesa da
modéstia e do contentamento com a opinido correta, mas, antes, ao reconhecimento da
finitude do homem, da impossibilidade de se chegar a um estagio tal que pudesse ser
chamado de “sébio” ou “bom” sem nenhuma ressalva. Isso ndo implica, porém, que o
homem deva se contentar com o saber meramente humano e ignorar o impossivel saber
divino. Se Sdcrates assim o fizesse, ele seria um simples cético. Porém, o interesse da

filosofia do Socrates platonico esta em que, apesar de reconhecer esses limites do saber

** Grote (1865) e céticos académicos antigos, Cf. Forster (2007), p.2.

Stenzel (1894), Zeller (1962), Irwin, (1985), Kraut (1984), Guthrie (1977) e Penner (1999), Cf. Forster
(2007), p.2.
1 Apologia 19d-20c.
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humano, ainda assim deve-se buscar compreender ou captar o que lhe for possivel.
Sdcrates € ignorante, pois se reconhece como um ndo-sabio, mas pode afirmar e tentar
indicar a seus interlocutores o que ele sabe ou, ao menos, aquilo de que considera estar
préximo em termos de conhecimento moral.

Enfim, a diferenca entre o saber humano e o saber divino ndo é uma diferenca de
campos dos saberes, como se SAcrates estivesse aqui antecipando Kant e condenando a
metafisica como impossivel, mas, antes, uma diferenciacdo propria de Platdo relativa as

modalidades de saber: a “sofia” e a “filosofia”.

5.4 Conhecimento e opini&o correta

A unidade da exceléncia se da na sabedoria ou conhecimento. Ja a virtude
demdtica é mera opinido correta. Na Republica, ha um abismo entre o conhecimento e a
opinido correta. A opinido correta esta voltada para os objetos empiricos. No campo da
moral, portanto, parece estar ligada com a virtude demética, empirica, enfim, com o que
é elogiado pelos homens de uma determinada polis, durante um determinado tempo, tal
como a virtude caracterizada por Protdgoras em seu longo discurso; trata-se, portanto,
de algo instavel. J& a exceléncia s6 pode ocorrer quando o sujeito moral deixa de se
guiar moralmente pela experiéncia e opinides estabelecidas para procurar, ele mesmo,
as verdades imutaveis sobre tais temas, através do conhecimento do bem e do mal.

Dai, portanto, a importancia das paginas finais do Ménon, nas quais Socrates nos

fala da virtude demética pela opinido correta®?.

Alguns comentadores néo
compreendem tal passagem e dizem que ela é apenas um recurso de Sécrates para
encerrar a discussdo com um jovem que ndo captou que a virtude é ciéncia e seu modo
de aprendizado é a anamnese®:. Observamos, no entanto, a estranheza de pensarmos
um argumento conscientemente falacioso nos dialogos platénicos, uma vez que Socrates
parece discutir seriamente mesmo com personagens bem mais hostis que o Ménon,
como Calicles ou Trasimaco®*.

Ainda que, de fato, haja uma exceléncia superior e que tal seja conhecimento,

ndo podemos menosprezar a virtude demdtica, que é também real e possui um

2 Sigo, portanto, as interpretagdes de Taylor, Gould, Black e Shapples. Cf. Day (1994), p.28.

Cf. Teloh (1981) p.63; Wilkes (1994), p.211-2313 e Day (1994), p.30

O mais préximo disso ocorre no Hipias Menor, onde Sécrates defende uma posi¢cdo sabidamente
absurda. Mas, ao fim deste didlogo, Sécrates reconhece a estranheza do argumento. Nada disso ocorre
no Ménon.
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importante papel. Observemos, primeiramente, que, uma vez que a exceléncia € ciéncia,
a auséncia de professores de exceléncia levou Ménon a perguntar se haveria entdo
homens bons®>°. E para responder essa quest&o que Sécrates falara da virtude demética
pela opinido correta, pois é evidente que o numero de virtuosos pelo conhecimento é
reduzidissimo e que chamamos de “virtuosos” pessoas que ndo dominam tal ciéncia.
Dai, portanto, ele sentir a necessidade de explicar que, embora este tipo superior de
virtude seja mesmo algo raro, h& ainda uma virtude mais popular, da opinido correta,
que ndo varia quanto a qualidade, mas apenas quanto a firmeza®®, que era prépria dos

%7 e que a feliz existéncia da opinido correta s6

bons politicos que guiavam a cidade
poderia ser explicada como um dom dos deuses®® — descricdo essa, nés ja vimos, néo
muito diferente da relatada por Protdgoras em seu mito.

Além do Ménon, a diferenciacdo da exceléncia e da virtude demotica reaparece
em outros diadlogos. No Banquete, a exceléncia € a virtude real, fruto da contemplacéo
do Belo em si, enquanto a virtude demdtica é ndo filoséfica, ndo contemplativa, mera
sombra da virtude real®®. No Fédon, Socrates contrapde a exceléncia baseada na
sabedoria e na purificacdo da alma, enquanto a virtude dematica € uma mera técnica de
troca de prazeres, chegando mesmo a desqualifica-la como falsa, doente e servil*®°,
Além disso, essa distingdo parece estar presente no mito contado ao fim do Fédon sobre
0 destino das almas humanas ap6s a morte, quando Socrates distingue dois tipos de
homens salvos: os piedosos e os filésofos®®!. Na Apologia, a exceléncia é qualificada
como um conhecimento divino e vedado aos homens®® e, portanto, embora nio fale de
uma virtude demotica, deixa implicita a sua necessidade.

Portanto, em Platdo, ndo ha a continuidade entre a virtude demotica e a
exceléncia, continuidade esta que s6 podemos encontrar no discurso de um democrata
como Protagoras. Ja em Platdo, ha um abismo entre a virtude demotica e a exceléncia
analogo ao abismo entre o conhecimento e a opinido correta, abismo este que fundara
sua visdo aristocrata do mundo e esta por tras de um ideal de uma sociedade altamente

hierarquizada, como a apresentada na Republica. Os capazes de conhecer o bem e 0 mal

>3 Ménon 96d.

Ménon 96d-98a.
Ménon 99b-d.
Ménon 99e.

39 Banquete 202a.
%0 Fédon 68e-69c.
Fédon 114b-c.
Apologia 19e-20e.

356
357
358

361
362

157



serdo 0s verdadeiros aristocratas, capazes de verdadeiramente ajudar 0s seus pares e,
portanto, os verdadeiros politicos.

Este abismo ndo podera ser ultrapassado pela completa posse do conhecimento
moral, 0 que é impossivel aos homens, mas antes pelo desejo de obter tal conhecimento.
Dai, portanto, que a impossibilidade da obtencédo total do saber da virtude ndo impede
que busquemos alcancar parte deste saber, busca essa que é sempre individual e
intransferivel. Essa busca pelo conhecimento do bem e do mal é ardua e, portanto,
impropria para os jovens (que, como vemos na Republica, devem primeiramente ser
educados na virtude demotica da opinido correta), exclusiva dos adultos. Dai, por
exemplo, que enquanto Laques afirma implicita e descuidadamente que ndo se interessa
muito pelo tema da educacéo porque ndo tem filhos pequenos®®, Sécrates diz que eles
préprios, os adultos, é que devem buscar um professor de virtude, visto desconhecerem
0 que seja tal®®*.

Observamos, entdo que temos dois pdlos: de um lado a ignorancia, que é o vicio
e de outro o conhecimento inatingivel, que é a virtude. Entre estes dois pdlos temos dois

intermediarios que sdo também os dois tipos possiveis de virtude: a filosofia®®

366

que é a
exceléncia e a opinido correta™" que é a virtude demdtica.

Os primeiros dialogos de Platdo ajudam assim a fundar o lugar da filosofia no
seu pensamento. A filosofia esta entre a ignorancia e o saber, como uma terceira op¢do
que sO serd plenamente caracterizada nos dialogos eroticos Lisis e Banquete. Ndo é a
toa, portanto, que Sdcrates freglientemente enfrentara, nesses primeiros dialogos,
sofistas e seus defensores, pois é a sofistica, e ndo a filosofia, que alega possuir o saber
— tal é bem claro na contraposicao entre o filésofo e o sofista no comecgo do Ménon.

A essa altura da minha argumentacdo, alguém poderia estar confuso: “Se Platdo
acredita que ha um abismo entre a exceléncia real e a virtude demotica, por que ele
defende a tese da unidade das virtudes? E se Protagoras defende que ndo ha esse
abismo, por que ele ataca a tese da unidade das virtudes?”. Se analisarmos
cuidadosamente a questdo, porém, veremos que ndo ha contradi¢cdo alguma entre as
duas teses. E justamente porque Protdgoras vé uma continuidade entre a virtude
demdtica e a exceléncia real que ele defenderd a ndo-unidade das virtudes, e isso

porgque, como sabemos pela experiéncia, a virtude demotica ndo é una. Muitas vezes,

363 Laques 200c.

Laques 201a-b.
Banquete 204a.
Banquete 202a.
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aqueles a quem chamamos de “justos” ndo sao sabios e vice-versa. Dai, portanto, que
Protagoras ndo pode aceitar a tese da unidade das virtudes. Platdo, porém, ao diferenciar
as virtudes demoticas das exceléncias reais pode, também, defender a tese da unidade
das virtudes, ja que a multiplicidade das virtudes demdticas ndo contamina a unidade da
exceléncia real. Observamos ainda que, em Platdo, a multiplicidade das virtudes
demoticas sdo analogas a multiplicidade das opinifes corretas. Um leigo pode ter
algumas opinides corretas sobre um determinado assunto, mas dificilmente todas as
suas opinides sobre um assunto serdo corretas. Ja aquele que conhece o assunto,
compreende mesmo o fio-condutor que une todos os topicos desse assunto e, portanto,

conhece a verdade de cada um dos tépicos.

5.5 Kierkegaard e Hegel sobre os primeiros dialogos platonicos

No comeco do século XIX, dois grandes filésofos se ocuparam da filosofia
apresentada nos didlogos iniciais de Platdo: Kierkegaard e Hegel. Talvez, ndo seja
exagero dizer que, ndo obstante ambas interpretacGes serem conhecidas, publicadas,
lidas e discutidas até hoje, a interpretacdo hegeliana tenha sido bem mais influente entre
os estudiosos de Platdo e que tenha aberto uma trilha que é seguida até hoje. Esta tese,
porém, defende que a trilha aberta por Kierkegaard, menos visitada e seguida por quase
ninguém, é mais interessante e acurada.

De acordo com Kierkegaard, Sécrates oferece um principio abstrato (a idéia de
um bem universal) e um principio pratico (a ironia, ou seja, 0 constante apontar para a
nulidade de nosso saber). Além desses dois principios, ndo haveria mais nada de
positivo na filosofia de Socrates. Desse modo, esses dois principios, além do carater
meramente negativo de sua filosofia, seriam as causas da variedade e disparidade das
escolas filoséficas que surgiram em seu nome. O negativo € como um terreno propicio e
o infinito, apontado pelos dois principios, a semente fecunda da filosofia de Sdcrates.
Nesse sentido, a Apologia de Platdo é um excelente exemplo e defesa do que teria sido a
filosofia socratica. Nela, vemos a filosofia de Socrates como um desejo de auxiliar a
divindade a mostrar aos homens a nulidade de seu saber e, ao fazer isto, ja aponta para
um novo modelo, inacessivel aos homens, divino, que lhes permite vislumbrar uma

saida para o ambiente meramente humano, social e politico em que se encontram. 3’

%7 Kierkegaard (1991),p.42-44.
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E claro que ndo estamos interessados, aqui, no problema do Sdcrates historico
do qual Kierkegaard se ocupa. Investigamos, antes, as relagdes entre as primeiras obras
platbnicas e os dialogos de maturidade. Ainda assim, o insight de Kierkegaard se mostra
frutifero. Podemos dizer que as primeiras obras de Platdo, assim como o Sdcrates
historico de Kierkegaard, ndo so preparam o terreno para a filosofia positiva de Platéo,
mas também plantam a semente e essa semente é justamente a infinitude apontada
nesses didlogos. Nesses primeiros didlogos, Socrates estd constantemente afirmando nédo
sO sua ignorancia, mas também a ignorancia alheia e, também, a impossibilidade de
escaparmos dessa ignorancia, ou seja, ele afirma a ignorancia como condi¢do humana.
Como vimos, a virtude é conhecimento, mas trata-se de um conhecimento proprio dos
deuses, algo impossivel. Observa-se ainda o carater irdnico, abstrato e destruidor da
filosofia de SAcrates em sua caracterizacdo da virtude, ao abandonar a virtude tal como
era conhecida pelos gregos e nos remeter a uma virtude abstrata, filosofica, até entdo
desconhecida.

Se Sdcrates parasse ai, nos diz Kierkegaard, ele seria um cético comum e ndo
teriam surgido tantas escolas filosoficas em seu nome e, inclusive, ndo haveria a
filosofia platénica, pelo menos ndo como a conhecemos. Mas, além disso, Sdcrates esta
constantemente apontando para o0 bem como principio regulador de nossas agdes. 1sso,
na filosofia platdnica, aparece refletido na virtude como ciéncia do bem e do mal. Além
disso, Socrates parece ndo se conformar com a nulidade da sabedoria humana, tal como
expressa na Apologia, mas, antes, estad constantemente buscando esse saber moral que
ele qualifica como divino. Essa busca, nos explica Platdo posteriormente, é causada pelo
amor, pelo desejo das coisas divinas que aparece entdo como um principio formador,
capaz de nos elevar da condicdo natural da humanidade que é a ignorancia e,
conseqlientemente, o vicio.

Portanto, o papel de didlogos como o Laques, 0 Carmides e o Protagoras € o de
preparar o terreno — isto €, destruir as concepcdes alternativas de virtude - e plantar a
semente dos dialogos posteriores — ou seja, uma nova concep¢do da virtude,
fundamentada no saber humano, que aponta ndo apenas para 0 meramente humano, mas
também para o divino.

Também Hegel reconheceu a seriedade da tese da impossibilidade de se ensinar

a virtude e chamou a atencdo para o carater essencialmente negativo da filosofia do
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Sécrates historico.*® Diferentemente de Kierkegaard, porém, Hegel separa, quase
esquematicamente, os elementos negativos dos didlogos como elementos socraticos e 0s
elementos positivos como platonicos, ndo deixando espaco, portanto, para aquilo que
seria a “semente” socratica que resultaria nas variadas escolas filosoficas gregas que
surgem posteriormente em seu nome.

Hegel faz observagdes bastante interessantes sobre esse carater negativo da
filosofia de Sdcrates. Por exemplo, ele observa que Socrates reinterpreta de maneira
radical a exortacdo do oraculo de Delfos “conhece-te a ti mesmo”, como um exercicio
de humildade e dos limites do homem,**® ou que Aristofanes caracterizou Sdcrates

como um professor da nulidade da lei.>”

Ao focarmos no aspecto negativo da filosofia
de Socrates, ndo é dificil entender a causa de tal tipo de interpretacgao.

Hegel defende que a tese da impossibilidade de se ensinar a virtude desdobra-se,
na verdade, em duas teses diferentes com o mesmo nome. Haveria, primeiramente, uma
razdo socratica para essa tese, qual seja, a ignorancia universal sintetizada na famosa
frase “so sei que nada sei”. Por outro lado, haveria também uma razdo platonica para tal
tese, qual seja, a questdo da reminiscéncia. Desse modo, Platdo teria se aproveitado da
existéncia prévia de uma tese socratica semelhante e alterado seu contetdo.

Defendo, porém, que ndo ha essa descontinuidade na obra platdnica, que ndo ha
didlogos socraticos e platbnicos, mas, antes, que tudo € Platdo. As duas teses acima, a
saber, a ignorancia universal socratica e a teoria das Idéias aparecem, por exemplo,
unidas exemplarmente no Banguete, onde temos uma descri¢cdo da condicdo humana
apartada dos bens divinos, a0 mesmo tempo em que, pelo amor, o homem pode
aproximar-se do divino, especialmente através do conhecimento dos inteligiveis. Desse
modo, ndo ha o Socrates negativo de um lado e o Platdo positivo de outro, como quer
Hegel, mas antes o Platdo que funda sua ética na filosofia negativa do Socrates histdrico
e 0 Socrates historico que, em sua filosofia negativa, contém o germe para a filosofia
positiva de Platdo, como quer Kierkegaard. Assim sendo, ndo podemos ignorar que
Hegel distorce a imagem de Platdo para fazer dele um companheiro de iluminismo e,

mesmo, do hegelianismo, ao retrata-lo da seguinte maneira:

“[Platdo] expressa continuamente as mais sublimes nog¢des acerca da
dignidade da filosofia, assim como o mais profundo sentimento e a mais

%8 Cf. Hegel (1955), p.17-18.

Hegel (1955),p.80-81.
Hegel (1955), p.86-87.
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decidida consciéncia de considerar tudo o mais como secundario ao lado disto.
Fala em filosofia e de sua elevada posicdo com o maior convencimento, com
toda energia, com o grande orgulho da ciéncia, como ndo nos atreveriamos a
fazé-lo hoje. Ndo encontramos nele nem rastro da chamada atitude modesta da
ciéncia ante outras esferas ou do homem ante Deus; Platdo abriga a plena
consciéncia de quao proximo se acha de Deus e de até que ponto forma a razédo
humana uma unidade com Ele.”®"*

Dai que Hegel ndo consegue explicar o elemento mitico da filosofia de Platdo
sendo como um resquicio de sua época atrasada.’’® Esta interpretacdo iluminista de
Platdo vem contaminando a interpretacdo de seus textos até 0s nossos dias e é o pano de
fundo das interpretaces tradicionais do intelectualismo socrético, da ensinabilidade da
virtude e da imagem de um Platdo profundamente dogmatico. Defendo, porém, que,
embora Platdo faca, sim, uma filosofia que valorize a razdo, esta razdo ndo € uma
entidade abstrata ou idealizada, mas, antes, a razdo humana, enraizada numa alma ligada
indissoluvelmente a um corpo, que ama a beleza e os mitos e que busca um
conhecimento que supera suas capacidades atraves do amor e da vontade; uma razédo
cujo principal interesse ndo € a ciéncia nela mesma, mas antes o bem, a correta ordem
da pélis e do homem, a vida boa , enfim, questes que hoje néo classificariamos como

cientificas, mas morais, politicas e teoldgicas®’.

! Hegel (1955), p.153

Hegel (1955), p.149-150.
No segundo anexo da presente tese, tento demonstrar como as leituras de Michael Foster e Werner
Jaeger foram influenciadas pela interpretacdo hegeliana dos primeiros didlogos platénicos.
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Capitulo 1V — O Conflito entre o Filésofo e o Sofista

Chegamos, por fim, ao Gltimo capitulo dessa tese. Ele trata do pano de fundo de
todo o diélogo, o conflito entre o filésofo e o sofista. Por essa razéo, o prélogo, onde o
didlogo é apresentado, é de grande valia para nos. Diferentemente, porém, do que
ocorreu nos capitulos anteriores, onde cada tema correspondia a um momento do
dialogo, aqui, cada parte do didlogo é importante, pois cada parte do didlogo contém o

contexto a ser analisado.
1. Os Prdlogos

O Protagoras é um dialogo de grande riqueza dramatica e isso pode ser
percebido pelo longo prélogo que pode ser dividido em trés momentos ou, se
preferirmos, podemos mesmo dizer que se trata de trés prologos distintos: 1) a conversa
entre Socrates e um amigo, que lhe pede para narrar o recente encontro com Protagoras
e Alcibiades; 2) a conversa entre Socrates e Hipdcrates 3) Socrates e Hipdcrates chegam
a casa de Cdlias, onde Protagoras esta hospedado e, entdo, ocorre uma descri¢do do
principal cenario do dialogo. Defendo que essa profusdo de prélogos se da porque o
didlogo em questdo trata de diversos temas e, portanto, sdo necessarios diversos
prélogos para anunciar a riqueza filosofica da discussdo que se seguird. Analisemos,
portanto, cada um desses prologos.

1 - No primeiro prélogo, Platdo introduz a questdo da beleza, essencial para a
correta compreensédo do didlogo como um todo, colocando o Protagoras, assim, ao lado
de didlogo como o Lisis e 0 Banquete, onde o tema da relagdo entre beleza e virtude sao
trabalhados em maior detalhe. Minha tese é que, ap6s a compreensao dos temas que
serdo tratados em maior detalhe neste dialogo, o leitor que deseja compreender a
filosofia platonica deverad se empenhar nas teorias sobre a beleza e Eros em Platdo e na
relacdo destas com o tema da metretica.

2 — Se 0 primeiro prélogo anuncia o lugar do Protagoras dentro do corpus
platdnico, o segundo prologo anunciara o conteddo que é proprio a este dialogo, isto é, a
disputa entre o filésofo e o sofista. As criticas de Platdo ao sofista e a seu método de
educacdo ja se fazem anunciar aqui, no didlogo entre Socrates e o jovem Hipdcrates,

que expde a dificuldade de especificar o que caracteriza os ensinamentos do sofista.
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Subsumida nesta critica ja se encontra dificuldade que levara Platdo a teoria das ideias:
sO se pode desejar algo se ja consideramos, de antemdo, que algo é bom. Dai ndo ser a
educacédo acerca da virtude, da exceléncia, do desejo pelas coisas boas, uma simples
introjecdo de valores ou saberes, mas antes um exercicio solitrio pela correta
compreensdo da natureza do bem.

3 - No terceiro prélogo, temos a descri¢do do cenério do didlogo. Defenderemos
aqui que, nesta descricdo, j& estdo subsumidas algumas criticas aos sofistas, sendo a
principal delas a adoracdo da figura do sofista como um professor de virtude. J& vimos
como, ao longo do dialogo, Platdo descarta tal concepc¢do como impossivel ao homem.

Trataremos, primeiramente, do segundo prdlogo e de algumas partes do terceiro,
deixando o primeiro prélogo e a parte restante do terceiro para 0 momento final da tese.

1.10 segundo Proélogo

O publico-alvo dos sofistas

A historia do encontro entre Sdcrates e Protagoras se inicia ainda de madrugada,
quando Hipdcrates praticamente invade a casa de Socrates, pedindo-lhe que o apresente
a Protagoras, recém-chegado em Atenas. A passagem € certamente comica; Hipocrates
esta tdo empolgado que ndo pode nem ao menos esperar 0 sol nascer e acaba por se
esquecer das mais basicas regras de educacdo ou bom senso - além do horario da visita,
Hipdcrates bate com muita forca na porta, entra apressado e grita por Socrates.
Entusiasmo, impulsividade e facilidade para se deixar impressionar sdo caracteristicas
que representam muito bem o publico alvo dos sofistas em geral e de Protagoras: 0s
jovens.

A figura de Hipdcrates sintetiza o publico alvo de duas maneiras: primeiramente,
pelas suas acBes e, em segundo lugar, pelo modo como responde as questdes de
Socrates. O dialogo que se segue € uma fiel descrigdo do espirito jovem com toda sua
ansia por conhecimento, poder e virtude, e, a0 mesmo tempo, com toda sua imaturidade
e falta de pericia para buscar tais bens.

Hipdcrates chega pela madrugada, acorda Socrates, comunica-lhe da chegada de
Protagoras (fato ja sabido por Socrates). Um detalhe interessante: um escravo de
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Hipdcrates fugiu, mas ele se desocupa deste problema para procurar Protagoras®’

. Aqui
temos Hipdcrates abandonando um problema mundano (um escravo fugido), para se
ocupar de um problema ético-pedagogico, o de colocar-se sob a tutoria de um sabio. A
figura de Hipdcrates, portanto, ndo € totalmente negativa, ele representa o jovem que
realmente estd interessado pelas questbes ético-politicas. Mas, o0 mesmo exemplo
também pode esconder uma critica a Hipocrates, na medida em que ele se descuida de
sua propriedade, abre mé&o de um escravo (um bem, obviamente, caro), em troca de algo
que, como veremos a seguir, ele mal sabe explicar.

Ao perceber todo este furor de Hipdcrates a procura de Protagoras, Socrates lhe

pergunta, introduzindo aqui os temas filosoficos que nos ocupardo nesse dialogo:

“~ Que tem isto a ver contigo? Protagoras é culpado de alguma coisa
contra ti? Ele riu e disse: - Sim, pelos deuses, Socrates, pois s6 ele € sabio

(copdg) e a mim ndo me faz. - Mas, por Zeus — repliquei — se lhe deres dinheiro

e 0 convenceres, ele te fara sabio também®">.”

O tema da possibilidade de se ensinar a virtude é aqui introduzido. Raciocina
Hipdcrates: uma vez que Protagoras é sabio, ele pode me tornar sabio também. Num
primeiro momento, poderia parecer que Socrates ndo vé problema na afirmacdo do
jovem: Protagoras poderia, de fato, tornar os outros sabios, mediante certa quantia. Mas,
é claro, para todos aqueles que conhecem um pouco os textos de Platdo, percebe-se o
traco tipicamente irbnico da passagem, na medida em que Socrates finge reconhecer nos
outros uma capacidade que, na verdade, sabemos, ele ndo reconhece em ninguém. Além
disso, resta como um evidente absurdo a possibilidade de se adquirir sabedoria como se
fosse um bem econdmico qualquer. HipoOcrates, porém, em seu entusiasmo, ndo percebe

essas sutilezas e responde:

“~ O Zeus e deuses — exclamou — se dependesse s6 disso! Pois nem dos
Meus recursos eu pouparia nada nem dos meus amigos. Mas por isso mesmo é
que eu agora vim ter contigo para que fales com ele por mim. Pois eu, além de

muito jovem, jamais vi Protagoras nem ouvi nada dele®’®.”

74 Protdgoras 310c.

e Protdgoras 310d:

“r{ o0V oL’ fiv & €yw, ‘TolTo; PGV T oe ASWKET Mpwtaydpag;’ kal 8¢ yeAdoag, ‘viy ToucBeoulc,” £dn,
‘@ SWKPATEC, OTL Ve HOVOC €0TL codAC, £ut 8¢ ol moLtel.” GAQ val pud Ala,” Ednv éyw, ‘Av adTte L8GC
Aapyuplov Kal Teidng £kelvov, mour ol kot o€ codov.””

7% protdgoras 310d-e:
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Ou seja, Hipdcrates ndo levanta objecdo a absurda hipotese de compra de
sabedoria, mas, antes, vé como entrave um problema pratico de pouca importancia - a
apresentacdo e a recomendacdo de si a Protagoras por alguém conhecido. Além disso,
Hipdcrates aqui reafirma seu entusiasmo - ele ja sacrificou um escravo e esta disposto a
sacrificar muito mais, estaria pronto para sacrificar ndo sé todos 0s seus recursos, mas
também os dos amigos, desde que Protagoras Ihe transmitisse sua sabedoria. Por fim,
Hipdcrates revela que Protagoras esta hospedado na casa de Calias. Mais a frente,
Socrates e Hipdcrates encontrardo, de fato, Protagoras na casa de Calias, o cenario de
quase todo o didlogo, com exce¢do do primeiro e do segundo prélogos. Como ainda é
muito cedo, antes de se dirigirem a casa de Calias a procura de Protagoras, eles decidem
perambular e conversar no patio da casa de Sdcrates. Um detalhe curioso é acrescido:
Sécrates tranquiliza Hipdcerates dizendo que “Protdgoras passa a maior parte do tempo
dentro de casa®’.” Trata-se de uma conhecida critica dirigida aos sofistas, levantada por
Aristéfanes nas Nuvens, segunda a qual os sofistas e intelectuais em geral seriam
homens domésticos, distanciados do ideal viril e guerreiro de Homero®®. Em
contraposicdo, no Protagoras,Socrates seria o filésofo da agora, da multiddo, movido

por valores préaticos, desejoso de auxiliar a cidade.
O que é um sofista?

Este segundo prélogo do Protagoras pode ser dividido em trés momentos. No
primeiro, sdo descritas a impulsividade e imaturidade tipicas do jovem a procurar 0s
sofistas®”®. No segundo momento, essa fragilidade da juventude é exposta através do
primeiro dilogo argumentativo do livro®®. Por fim, o comportamento tipico dos jovens
aqui analisados é criticado severamente por Sdcrates®®!. O primeiro momento ja foi

descrito acima, analisemos o segundo.

“elyap,’ f & 8¢, ‘D Zel kaiBeoi, &v “toltw eln: WC oUT Av TV UGV EmoLpL 0U8Ev olte TdV dbilwv:
OGN aUta tadta kal viv Akw mopd o€, (va Umép €pol SLadexdiic alT®. éyw yap GO HEV KAl VEWTEPOC
el dpo 6€ oUbE éwpaka Mpwtayopav Mwote o0’ Akrkoo o0SEV”.

7 Protdgoras 311a:

“kal yap tamoAAd Mpwtayopag Evéov dlatpiPfel, hote”.

*’8 As Nuvens 1009-1023.

Protdgoras 310b-311a.

Protdgoras 311b — 312e.

Protdgoras 313a — 314c.
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Uma vez que Hipocrates parece ndo ter reparado na ironia de Socrates acerca da
possibilidade de se comprar a sabedoria, o Ultimo tenta chamar a atengdo do primeiro
para essa impossibilidade. Diz Sdcrates:

“Responde-me, tu, que tentas agora ir ver Protagoras, pagando-lhe um salario

por ti. Com quem vais encontrar-te e para ser o qué*??”

Vimos que Sécrates ja fez essa mesma questéo, utilizando outros termos>®* e que
Hipdcrates Ihe respondeu que iria se encontrar com um sabio para tornar-se um sabio.
Mas, tal resposta, é claro, é ainda muito vaga. Portanto, SOcrates agora quer explora-la e
investigar se por trds dessa vagueza ha alguma esperanca justificada ou se ha somente
ilusdo.

Hipdcrates, porém, falha no teste. Num primeiro movimento, Sécrates traga o
seguinte paralelo: se temos aulas com um médico, nos tornaremos médicos, se temos
aulas com um escultor, nos tornaremos escultores; ora, se é assim, ao tomarmos aulas
com um sofista, como Protagoras, nos tornaremos sofistas. HipoOcrates se envergonha
dessa conclusdo. Vemos por aqui, portanto, que a figura do sofista € ambigua, sendo
causa a0 mesmo tempo de fascinacdo e repulsa. Esse ponto ainda é explorado,
posteriormente, no discurso sobre a antiguidade da sofistica de Protagoras. Por ora,
porém, o importante € observar que Hipdcrates ndo consegue se desembaracar nem
mesmo desse primeiro problema apontado por Sdcrates; é o proprio Sécrates que
apontard para uma possivel solucdo: talvez a arte do sofista ndo seja como a medicina
ou a arte de esculpir, mas seja mais proxima de artes como a gramatica ou a ginastica.
Ao tomarmos aulas com um gramético ou com um ginasta, ndo desejamos nos tornar
gramaticos ou ginastas; 0 que queremos € certo resultado: saber escrever ou ficar em
boa forma fisica. Assim sendo, ao procurar um sofista, HipOcrates ndo precisa querer ser
ele mesmo um sofista, mas antes, adquirir algum tipo de educacdo (moudeict)®.

Hipdcrates aceita a sugestdo de Socrates. Voltamos aqui, entdo, ao ponto levantado
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anteriormente>®

, no qual a razdo para buscar as aulas de um sofista era adquirir
sabedoria.

A partir dai, Socrates muda o foco da discussdo mostrando como Hipocrates esta
pronto a confiar sua prépria alma, seu bem mais valioso, a outra pessoa sem saber quem
ou 0 que ela é. Como Hipdcrates insiste em continuar dizendo que sabe 0 que é um
sofista, Socrates lhe pede a definigdo deste. Sua resposta é: “um conhecedor de coisas
sabias®®®.” Mas que tipo de coisas sabias sdo essas? Por exemplo, nos diz Socrates, os
pintores sdo sabios em relacdo a producdo de quadros. Hipdcrates responde que eles sao
sabios na arte de ensinar os outros a falar*®”. Scrates ndo se satisfaz. Falar sobre o qué?
Por exemplo, um citarista é habil em falar sobre a arte de tocar citara. Desse modo, 0
sofista também deve ter um topico especifico sobre o qual ele sabe falar bem e sabe
ensinar os outros a falar bem. Que topico é este? Hipdcrates reconhece que ndo € capaz
de responder>®.

Expde-se, portanto, a imaturidade tipica de um jovem que busca o sofista como

guem busca um professor de virtude.

A critica ao sofista

Em geral, observa-se que o Platdo dos didlogos de juventude é muito mais
tolerante e amigavel com os jovens que o Platdo da Republica, que lhes veda o ensino
de filosofia. Isso se explica, provavelmente, pela maior influéncia de Socrates neste
periodo que, reconhecidamente, vivia cercado pela juventude de entdo (o préprio Platdo
incluso). Mas ja podemos ver aqui um primeiro alerta quanto aos perigos de se deixar,
livremente, o jovem a filosofar sem nenhuma orientacdo adulta.

Socrates nos diz que s6 deveriamos confiar a satude de nosso corpo a alguém
ap6s um longo exame e, com relagdo a nossa alma, que é ainda mais importante que
nosso corpo, deveriamos ser ainda mais cuidadosos. Mas ndo é essa a disposicdo
original de Hipdcrates que, ao ouvir a noticia da chegada de Protagoras a cidade mal
pode dormir, tamanha sua ansiedade de se entregar aos cuidados dele sem nenhum

exame anterior. Mas que tipo de exame é cobrado aqui, nesta primeira parte da critica?

8 Protdgoras 310d
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O primeiro passo é o conselho com seus familiares (pai, irmédo, parentes) e amigos.
Devemos fazer isto, antes de entregar nossa alma a um “recém-chegado estrangeiro”.

Isso é interessante, pois Platdo faz Socrates afirmar varias vezes nesses didlogos
de juventude que ndo ha professores de virtude e nega que 0s pais ou 0S parentes
possam ser esse professor moral que ele busca. Entdo, por que os parentes e amigos
aparecem aqui como conselheiros sobre qual seria 0 mestre a quem nds deveriamos nos
submeter? Creio que podemos esbocar uma resposta a essa pergunta a partir do que sera
dito na sequéncia.

Socrates continua seu sermd@o comparando o sofista a um comerciante de
alimentos. Ambos vendem mercadorias que podem ser boas ou méas para seus clientes,
mas, uma vez que seu negécio consiste em vender a maior quantidade de mercadorias
possivel, elogiam todas, sem distin¢do. Portanto, ndo podemos confiar no sofista com
relacdo a suas proprias mercadorias: ele elogiard todas e nada nos sera esclarecido.
Observa-se aqui a velha critica platdnica aos sofistas de um modo geral que, ao
cobrarem pelos seus ensinamentos, acabam tornando-se imediatamente suspeitos. O
interesse primeiro do sofista ndo é o do amor pela areté alheia, mas financeiro,
comercial.

Se ndo podemos confiar nos sofistas com relacdo a quais dos seus ensinamentos
séo bons ou maus, como podemos entéo exercer nosso discernimento? A quem devemos
recorrer? A segunda opgdo que o texto nos oferece é que devemos recorrer a nés

mesmos. Diz o texto:

“Se, por conseguinte, tu és conhecedor do que, nestas coisas, € o Util
(xpnotov) e o prejudicial (movnpov), podes com seguranca comprar

conhecimentos de Protagoras ou de outro qualguer. Sendo, toma cuidado, 6 feliz

(nakdpie), para que ndo jogues nem te arrisques naquilo que te é mais caro®®.”

Trata-se de uma passagem curiosa, pois, como vimos, a definicdo de virtude ¢é
justamente esse conhecimento do que é bom e do que é mau. Ora, mas um jovem como
Hipdcrates, ao procurar um sofista esta justamente buscando um professor de virtude,
de exceléncia, ou, usando aqui o vocabulario platénico, um professor que Ihe ensine o

que € bom e o que € mau. Ora, se um jovem busca o sofista justamente para saber o que

3 Protagoras 313e:
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€ 0 bom e 0 mau em geral, como pode ele dizer o que é 0 bom e 0 mau, o Util e 0
prejudicial “nestas coisas”, nos ensinamentos dos sofistas? E, mais importante ainda, se
guem vai ao sofista, ndo importando sua idade, vai para buscar justamente o
conhecimento do que é bom e do que é mau, como ele poderia decidir ir ao sofista se
ele, por pressuposto, ndo sabe o que é bom e 0 que € mau e, portanto, ndo sabe se as
aulas dos sofistas Ihe serdo boas ou méas?

Temos aqui, portanto, uma apresentacédo antecipada daquilo que ficou conhecido
como o “paradoxo de Ménon”. No Ménon, Sdcrates tenta convencer o jovem Ménon a
procurar, juntamente com ele, uma definicdo da virtude. Porém, uma vez que ja havia
confessado anteriormente ndo saber o que era a virtude, é interrogado por Ménon nos

seguintes termos:

“E de que modo procurards, Socrates, aquilo que ndo sabes
absolutamente o que é? Pois procuraras propondo-te que tipo de coisa, entre as
coisas gue ndo conheces? Ou, ainda que, no melhor dos casos, a encontres, como
saberas que isso é aquilo que néo conhecias®*®?”

Sabemos que a resposta platonica para este paradoxo no Ménon é que, de algum
modo, talvez numa outra vida, conhecemos o que buscamos aqui — a virtude ou o bem.
Porém, por alguma razdo, nessa vida, esquecemos essas definicdes e, portanto,
precisamos rememorar o que foi esquecido. Dai, entdo, que ndo ha, num sentido mais
estrito, ensinamento de tais matérias, mas apenas rememoracdo. O professor ndo ensina
nada, apenas ajuda o aluno a se lembrar de algo que ele ja sabe, mas esqueceu.

Caso aceitemos a tese geral de que ndo ha grandes diferencas de posicdes entre
os dialogos de juventude de Platdo, o que podemos concluir com relacdo ao
Protagoras? O jovem possui, sim, algum conhecimento do que é bom e mau, — sem
esse discernimento, ndo poderiamos desejar nada, nem mesmo desejar as aulas dos
sofistas - mas este saber, em sua maior parte, esta esquecido e € preciso certo esforgo e
pratica para relembréa-lo.

Dai entdo, o conselho final de Socrates: “isto entdo examinemos também com 0s
mais velhos que nés, pois ainda somos jovens para resolver tio grave questdo®®.” Os

mais velhos possuem mais experiéncia de vida e, portanto, € provavel que tenham

3% pénon 80d:

“Kal Tival TpOToV INTACELS, W TWKPOTES, TOUTO O UR 01000 TO mapdmay dTL £0Tiv; Tolov yap Wv oUKoloBa
npoBepevog INTAOELS A € Kal OTL paAlota eviuyolg alt®, ¢ elon OtL todto éotwv 6 oL oUk(dnoba;”
3! protdgoras 314b:

“Tafta 00V OKOMWHEDQ KO LETA TV TIPECRUTEPWVAUDV: AKETC yap £TL véol (ote TocodTov

npdypa SteAécBal”.
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obtido mais sucesso em rememorar esse conhecimento acerca do que é bom ou mau. O
problema, porém, é mais complexo do que o que é apresentado aqui: se 0 jovem nao
possui conhecimento acerca do que é bom e do que ndo é, ele deveria procurar um
professor de virtude, mas, justamente porque ndo tem um conhecimento do que é bom e
do que ndo ¢, ele é incapaz de separar 0s bons ensinamentos dos maus. Ora, se 0 jovem
ndo pode aceitar acriticamente um mestre qualquer, ele deveria entdo pedir conselhos
aos mais velhos. Mas, se ele mesmo ndo tem conhecimento do que é bom e do que ndo
é, como podera discernir os bons dos maus conselhos dos mais velhos? Esta questdo
sera retomada abaixo. Por ora, observo ainda que Socrates se exclui do grupo que
possui conhecimento acerca dessas questdes — ele também é muito jovem. Ou seja, mais
uma vez, Socrates recusa o papel de professor ou do sébio.

Ainda neste prologo, Soécrates volta a comparagdo entre o sofista e o
comerciante, mas desta vez para marcar uma diferenca: o comerciante de alimentos,
com sua pratica de elogios indiscriminados com relagdo a seus proprios produtos, acaba
por fazer um mal menor que o sofista. Isto porque, com relacdo aos alimentos, ndo é
necessario que nos alimentemos imediatamente, sendo possivel guarda-los e
posteriormente consultar um especialista em alimentacdo que nos orientara no seu
consumo. Porém, com relagdo aos saberes que o sofista vende, ndo ha essa
possibilidade, pois, ao adquirirmos o conhecimento, j& 0 consumimos ou O
internalizamos e o mal, se houver, é feito imediatamente. Esta €, entdo, mais uma razéo
pela qual devemos nos precaver de avancar precipitadamente em direcéo ao sofista.

Detenhamos-nos um pouco por aqui. Esta tese é verdadeira? Tomando-a no seu
sentido mais imediato, ela é patentemente falsa. Podemos ouvir um ensinamento e ndo
nos convencermos dele e podemos também ouvir um ensinamento, sermos convencidos
e, posteriormente, mudar de ideia. O que estamos deixando escapar aqui? Que tipo de
situacdo Platdo estaria levando em conta nessa passagem?

Primeira situacdo: a relacdo entre mestre-discipulo, na qual o discipulo segue
cegamente o seu mestre. Nessa situagdo, o discipulo ndo tem, por si s6, nenhuma
autoridade para avaliar a verdade ou a falsidade do que €é dito pelo mestre, o que faz
com que ele aceite as doutrinas propostas sem nenhuma barreira, acriticamente. Nesse
tipo de relacdo, o discipulo estd totalmente nas méos de seu mestre, 0 que é, como
Platdo nos adverte, uma situacdo extremamente arriscada, s6 valida se o discipulo

conhecer e confiar bem em seu mestre. Veremos, no terceiro prélogo, que Platdo da a
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entender que a relacédo entre Protagoras e seus discipulos € deste tipo, e, como ja vimos,
ndo € o caso que Hipocrates possa confiar sua alma desse modo a ele.

Outra situagdo é quando o discipulo ndo tem consigo nenhum critério para
avaliar a verdade ou a falsidade dos ensinamentos propostos. Por exemplo, imaginemos
que um alienigena comece a nos ensinar sobre a historia das civilizacGes extraterrestres.
Ora, num primeiro momento, como ndo sabemos nada sobre esse assunto, teriamos que
aceitar acriticamente aquilo que nos é dado. A relacdo entre o sofista e seu aluno nédo ¢é
deste tipo, pois se aceitarmos que o sofista pretende ensinar acerca do bem e do mal, ja
vimos que todos possuimos algum conhecimento neste campo. Mas, tendo em mente
que tal conhecimento € apenas parcial e algo inconsciente, vemos 0 quanto estamos
sujeitos a erros e enganos. Assim sendo, por ndo termos conosco uma nogdo clara
acerca do que € bom e do que é mau, facilmente podemos cometer erros e aceitar como
verdadeiras muitas das falsas doutrinas dos sofistas. E o que Platio aponta no Gorgias,
ao mostrar que o sofista confunde propositadamente o agradavel e o bom, convencendo
por bajulamento o seu publico.

Ainda assim, alguém poderia dizer que Platdo exagera, pois, mesmo depois de
convencidos dos ensinamentos falsos, os jovens poderiam ser chamados novamente ao
bom caminho da virtude, mediante uma refutacdo daquilo que Ihes foi ensinado — ao
contrario do que ocorre com o alimento cuja acdo ndo pode ser eliminada ap6s sua
digestdo. Aqui s6 podemos responder lancando méo da doutrina exposta na Republica
onde a ma educacdo da dimensdo irracional da alma € muito nociva, pois, uma vez
corrompida, ndo se deixa controlar facilmente pelos imperativos da razdo. Dai entdo que
este paralelo do sofista com o comerciante de alimentos se ndo é verdadeiro de uma

maneira geral, parece-nos bastante exato dentro do contexto do dialogo.

1.2. O terceiro prélogo (314c-316a)

O Cenaério e a data dramatica

Socrates e Hipocrates finalmente chegam a casa de Calias, cenario principal do
nosso didlogo. Calias, assim como Hipaocrates, representa o jovem empolgado, publico-
alvo do sofista, mas Calias ndo encontrou nenhum Sdécrates no seu caminho para salva-
lo dos sofistas. O resultado disso é conhecido de toda a Atenas de entdo: a dissolucao

total de toda a fortuna de uma riquissima familia, em razdo dos gastos com 0s
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sofistas>®?

. Wolfsdorf € preciso ao comentar a escolha da casa de Calias como cenéario
do diélogo, ao observar que, também por este exemplo, vivo na memdria de todos seus
contemporaneos de entdo, Platdo questiona e desmente a suposta habilidade que

393 A faléncia de

Protagoras clama para si de ensinar a administracao da casa e da cidade
Caliasa, inclusive, parece ser implicitamente aludida na enorme quantidade de hdspedes
presentes da casa de Célias. Sdo citados como convidados, além dos personagens que
participam do ativamente do dialogo, isto é, Socrates, Hipocrates, Alcibiades, Hipias,
Prodico e Critias: Carmides, Fedro, Eriximaco, Agatdo, Pausanias, Paralo e Xantipo,
filhos de Péricles; Filipides, filho de Filomeno; Antimero, discipulo de Protagoras;
Andron, filho de Androtion; Téantalo, Prédico de Ceos; Adimanto, filho de Cepes;
Adimanto, filho de Leucol6pides, além de muitos outros ndo nomeados. A presenca
desta multidao pode ser explicada pelo contexto das raras vindas do renomado sofista as
terras atenienses, mas também pode nos indicar outras coisas, como, por exemplo, uma
alusdo aos excessivos gastos de Calias, o anfitrido, que acabaria por leva-lo a bancarrota
— uma despensa esvaziada para dar lugar aos hospedes®** me parece uma boa imagem
disto. E bem verdade que a data dramatica do didlogo é determinada pelas
circunstancias, afinal, se Platdo desejava escrever um dialogo no qual Sécrates e
Protidgoras se confrontassem, ele deveria localizd-lo em uma das duas viagens de
Protagoras a Atenas, ja que foram essas as Unicas datas onde eles poderiam ter se
encontrado. No entanto, ndo deixa de ser frutifero observar com Nussbaum que a data
dramaética do dialogo se da dois ou trés anos antes do inicio da Guerra do Peloponeso e,
portanto, durante o auge politico de Atenas®®°. Podemos pensar, portanto, que se trata de
uma data significativa, historicamente decisiva e que, se os cidaddos atenienses
pudessem ter ouvido os ensinamentos que Platdo pde aqui na boca de Socrates, e se
empenhado em perseguir a arte metrética, eles teriam agido melhor e impedido a

derrocada ateniense, assim como a manutencédo de seu poderio politico.

Protagoras como Orfeu

Outro ponto que nos chama a atencao nesse terceiro prologo é a comparagdo que

se faz entre Protagoras e Orfeu:

%2 Wolfsdorf (1998), p.127-129

3% Wolfsdorf (1998), p.129
% protdgoras 315d.

3% Nussbaum (2009), p. 81.
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“Via-se que eram estrangeiros que Protagoras traz de cada uma das

cidades por onde passa, encantando-os com sua voz como Orfeu e eles,

encantados, acompanhavam a sua voz>®.”

Como demonstra Bernabé, Platdo era essencialmente hostil ao orfismo, muito
embora fosse também influenciado em alguns pontos por esta doutrina®’. O
comentador espanhol aponta o seguinte padréo de citacbes do orfismo que aparecem na
obra de Platdo: 1) favoraveis, cuja fonte, invariavelmente, é oculta por formulas como
“nos diz uma antiga tradi¢ao”, ou 2) hostis e, entdo, Orfeu ou os 6rficos sao nomeados.
Isso se da, nos diz Bernabé, pela péssima fama de charlatdes de boa parte dos

3% Ora, se é

seguidores de Orfeu, o0 que impedia Platdo de cita-los como uma fonte séria
assim, podemos afirmar com certa seguranca, que a comparacdo de Protagoras a Orfeu €
negativa. Platdo, se aproveitando da imagem de Protadgoras como sofista renomado,
atribui-lhe o poder de convencer e encantar pela fala o seu publico, muitas vezes de
forma ndo totalmente honesta. O fato de que, logo depois, 0 proprio personagem
Protagoras inclua o mitico Orfeu®® na lista dos antigos sofistas parece apenas confirmar
esta posicao.

Protagoras é comparado a Orfeu por sua capacidade de encantar os ouvintes e
isso é representado comicamente na cena do didlogo na qual os ouvintes se esforcam
por segui-lo, indo sempre atras dele e, quando Protagoras da uma meia volta, eles sabem

como se reagrupar sincronicamente com perfeicao®®

. Aqui é também reforcada a figura
de autoridade de Protagoras e o carater hierarquico de seu grupo. Essa comparagdo
jocosa de sofistas e oradores com encantadores se repete na abertura do Menexéno,
qguando Sdcrates se diz de tal modo enfeiticado pelos oradores que demora de trés a
quatro dias para voltar a se lembrar de onde esté e descer da altura a qual foi elevado®®’.

H& uma grande diferenca entre esta imagem de Protdgoras e a imagem do
Sécrates conversando de igual para igual em praca publica com qualquer um,

interessado genuinamente em conhecer e testar a opinido do outro. Sécrates sempre

% protdgoras 315a-b:

“toUtwv 8¢ olémioBev AKoAoUBoULV £mMakoUOVTEG TV Aeyopévwy TO PEV TOAD Eévol £daivovto —olg
Gyel €€ EKAoTWVTMOV TIOAEWY 6 Mpwtayopag, St Qv Slefépyetal, KNAGOV T dwvij Gomep Opdeic, ol 6&
Katd TAvdwvnv Emovtat keknAnuévol”.

%7 Bernabé (2011) p. 409-410.

Bernabé (2011), p.119-120.

Protdgoras 316d.

Protdgoras 315b.

Menexeno 234c-235c.

398
399
400
401
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reconhece, no outro, autoridade suficiente para dialogar sobre as questdes apresentadas
e Platdo, seguindo seu mestre, ndo soube escrever uma obra filoséfica que ndo tivesse a
forma de um diélogo — e, justamente por isso, ambos compreendem melhor a natureza
da educacéo do que Protagoras.

Além disso, a mencdo a Orfeu nos remete, € claro, aos mistérios que, por ndo
serem um discurso racional ou filosofico, ndo eram transmitidos por conversagdes, mas
como dogmas a serem memorizados, 0 que sugere que Platdo aponta, talvez, para uma
critica aos intelectuais que transmitem da mesma maneira seu ensinamento filosofico,
ndo dando espaco para réplicas, fazendo assim com que seus alunos ndo aprendessem
ou interiorizassem, de fato, seus ensinamentos.

Por fim, observamos ainda que Protdgoras, com seus poderes encantatdrios,
consegue convocar 0S jovens estrangeiros a segui-lo, ndo apenas em suas aulas
peripatéticas, mas também pela vida afora, acompanhando-o em suas viagens, levando-
o0s assim a abandonar polis e familia. O ensinamento de Protigoras parece antes ser um
elemento de dissolucdo da pélis que um elemento agregador. Por onde passa, Protagoras
deixa a cidade mais fraca, por levar alguns dos melhores jovens consigo. A isso, Platdo
contrapBe 0s espartanos que, teoricamente, seriam 0 povo mais Virtuoso e corajoso por
serem aqueles que apresentam maior desenvolvimento filoséfico, protegendo tal
desenvolvimento pelo segredo. A boa filosofia une a cidade e deve ser protegida,

enguanto a sofistica a dissolve e se faz anunciar com alarde.

1.3 A apresentacdo de Hipdcrates

Apds a entrada de Socrates e Hipocrates, segue-se, finalmente, o encontro entre
Socrates e Protagoras. Conforme o prometido, Sécrates apresenta Hipdcrates nos

seguintes termos:

“Hipdcrates € natural daqui, filho de Apolodoro, de familia importante e
préspera, e de natureza ele parece estar em condicGes de concorrer com 0s de
sua idade. Ele deseja, penso eu, tornar-se célebre na cidade, e pensa que isso lhe
sucederia sobretudo se te fregiientasse**>”.

402 Protdgoras 316b-c:

“Inmokpatng 08e €otiv pEV TV Emywplwv, AmoAhodwpou UOG, oikiag peydAng te kal evdaipovog,
aUTOCSE THY GUGLY SOKET EVAAOG Elvatl TOTC AAKLWTALG. EMBUNETV 8¢ ol SOKET EANOYLHOC yevéaDal
€v TfimoAeL, tolto 6£ oletal ol paAlot Gv yevéoBal, i ool ouyyévolto”.
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Quatro caracteristicas s@o apresentadas no discurso acima. Primeiramente, ele é
de familia rica e portanto capaz de pagar pelas aulas de Protagoras. Em segundo lugar,
ele é um jovem tipico e, portanto, seu fracasso, descrito no prélogo, em definir o sofista
ndo é devido a suas limitacGes, mas significa que ele &, como dissemos acima, um bom
representante do puablico-alvo dos sofistas. A terceira caracteristica me parece ser a
principal. Uma vez que Hipocrates ndo consegue explicar o que é um sofista e o que ele
deseja ao procura-los, Socrates da um palpite (penso eu, pot dokel) acerca dos desejos
do rapaz e assim o expressa: ele deseja tornar-se célebre. E um momento interessante do
texto, pois, mais a frente, quando Protagoras explica o que ele faz, dira que ensina arte

politica (moltuciv téyvnv) e forma bons cidaddos (éyofodg mohritac)*®®

, 0 que sera
recebido com certa surpresa por parte de Socrates — “Serd que estou seguindo seu
discurso?*®* H4 aqui, entdo, uma contraposicéo entre fama e virtude. Platio parece
reconhecer que Protagoras e os sofistas sdo capazes de dar alguma notoriedade a seus
alunos, mas ndo a virtude. Para os sofistas e o cidaddo grego médio, porém, ha uma
confus@o ou mesmo identificacdo entre os dois termos. Pode-se utilizar aqui a estrutura
dicotdbmica do Gorgias que opde lisonja e arte, mostrando que a ginastica, uma arte, é
capaz de propiciar salde; ja o fabricante de roupas e aderecos, mestre da lisonja, é capaz
de propiciar uma beleza fisica que é a aparéncia da satde, sem, no entanto, dar satde de
fato. Algo semelhante ocorre entre o sofista e o filésofo. O filésofo possui uma técnica
da virtude (a arte metrética), ja o sofista, mestre da lisonja, é capaz de oferecer a fama,
algo como a aparéncia da virtude, sem se importar se a virtude acompanha a aparéncia
ou n&o*®. Por fim, em quarto lugar, Hipdcrates espera que Protagoras o torne célebre,
prenunciando aqui a questdo da possibilidade de se ensinar a virtude, uma vez que

Protagoras substituira a fama pela virtude como objeto de estudo.

3 protdgoras 318e-319a.

Protdgoras 319a.
Gorgias 464b-466a.

404
405
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2. Primeiro dialogo entre Socrates e Protagoras

2.1 Discurso pela antiguidade da sofistica

Apresentado Hipdcrates, Socrates deixa subentendida sua questdo: € possivel
tornar alguém célebre? De que maneira, Protagoras e os sofistas conseguirdo isso? E
pergunta a Protagoras se este deseja falar em particular ou em publico sobre tal assunto.

E apenas ap0s o grande discurso de Protagoras que Socrates comegara a mostrar
alguma insatisfacdo com a extensdo de suas respostas. Neste momento, portanto,
Protagoras esté livre para responder como quiser € ndo economizara no tamanho das
respostas. Além disso, essas respostas tém um sabor marcadamente retérico. Com
relacdo a essa primeira indagacdo de Sdcrates, por exemplo, Protdgoras comeca dizendo
que entende o cuidado de Socrates e a justificativa para a legitimidade dessa
preocupacédo se da em termos muito parecidos com os que o proprio Sécrates usara. Diz

Protéagoras:

“Correta, Socrates, ¢ tua preocupacdo comigo. Pois um homem
estrangeiro que vai as grandes cidades e nelas persuade os melhores jovens a
deixar o convivio dos outros, de parentes e de estranhos, de mais velhos e de
mais jovens, e a conviver com ele, na idéia de que se tornardo melhores
(Bertiovc) pelo seu convivio, um homem que age assim deve tomar precaucao.
Em torno disso surgem ndo pequenas invejas e outras animosidades e
maquinagdes*®.”

Ou seja, mais uma vez o conflito esta posto entre os concidaddos que amam o
jovem ou gque ao menos possuem um interesse direto na virtude do rapaz e o sofista
estrangeiro e desconhecido cujo interesse na educacdo do rapaz ndo é claro. Esse
estrangeiro rouba os melhores jovens do convivio de seus amados com o pretexto de
educa-los. Vale mencionar que Protagoras, desde o inicio, ressalta que seu objetivo ndo
¢ simplesmente tornar seus alunos célebres, mas torna-los melhores (Beitiovg
goouévouc). Bem, esse tipo de homem, obviamente, atrai ciimes e invejas (pois atrai

para si 0s amados, afastando-os de seus amantes). Vemos, entdo, que Protagoras aponta

406 Protdgoras 316c-d:

“0pBRC, Edn, MPopundfi, O Twkpateg, UMEp éRol. Eévov yap AvSpa kal iovta eic mOAel peydhag, Kol
£vtautalg neibovia TV véwv ToUG Bedtiotoug dmolsimovtag tag tOv &AAwv cuvouoiag, kol olkeiwv
KaldBveiwv, kal TpeoPutépwv Kal VEWTEPWY, £aUt® ouvelval wg PBeltioug éoopévoug Sl TRV
€autoliouvouoiav, xpn eUAafeioBal tov talta mpattovia: oU yap opikpol Tepl autd ¢Bovol te
yiyvovtat katdAAat Suopévelal te kat érmBouial”.
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para 0 mesmo problema anteriormente levantado por Socrates, mas o deturpa. O
problema, segundo Socrates, é que o sofista ndo tem interesse na educacdo do jovem
como tem os pais do jovem ou seus amantes; ja, segundo Protagoras, o problema é o
ciime que o sofista desperta ao seduzir os melhores jovens da cidade e as conspiracoes
decorrentes de tais sentimentos, ou seja, 0 problema ndo esta no sofista, mas nos
amantes enciumados que atrapalham o desenvolvimento pleno dos jovens amados.

Esse cilme, nos diz Protagoras, forca os sofistas desde a época de Homero e
Orfeu a esconderem seu saber sob falsos titulos, como os de poesia (aqui Protagoras cita
Homero, Hesiodo e Siménides como sofistas disfarcados de poetas), iniciacdo e oraculo
(os citados aqui sdo Orfeu e Museu), ginastica (Ico de Tarento e Herddico de
Selumbria) e masica (Agéatocles e Pitoclides de Céos). Pode-se interpretar a passagem
de duas maneiras. Primeiramente, Protagoras esta acusando apenas alguns homens bem
especificos de sofistas disfarcados. Esse seria 0 caso de Homero, Hesiodo e Simonides,
mas nada garantiria que outros poetas, como Pindaro ou Arquiloco, por exemplo,
fossem sofistas. O mesmo vale para as outras profissdes ou disfarces. Embora esse tipo
de interpretacdo seja possivel, ndo o adoto pois ndo conseguiria entender bem o que
Protagoras estaria dizendo aqui. J& de acordo com a segunda interpretacdo, ndo sao
esses individuos em especifico que sdo sofistas disfarcados, mas, antes todos os poetas
seriam sofistas disfarcados — e 0 mesmo se daria para as outras ocupacoes citadas. Mas
por que as ocupacOes citadas acima — poetas, iniciados, ginastas, musicos — seriam
disfarces do sofista? O que elas teriam em comum? Parece-me que 0 elemento
agregador aqui é a educacdo - todas essas profissdes desejam, de algum modo, educar o
homem. Assim sendo, o objetivo de Protagoras é a indiferenciacdo do sofista frente aos
demais educadores para que, desse modo, o sofista ndo seja mais discriminado como um
estrangeiro perigoso. Por essas razdes, Protdgoras pode confessar abertamente ser
sofista e educar 0s homens (taudevew avOpdmovc)*””.

Por fim, Protagoras diz preferir conversar com Sdcrates e Hipdcrates em publico
e Sdcrates interpreta tal afirmacdo como um desejo de se vangloriar, na frente de outros
sofistas de renome, como Prédico e Hipias, de que ainda tem apaixonados (épacsrai)4°8,

isto é, jovens interessados em seus ensinamentos.

*7 protdgoras 317b.

% protdgoras 317c.
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De onde (m60<v)

Passo, agora, a confrontar 0 que essa passagem acerca da antiguidade da
sofistica significa tanto para o filésofo como para o sofista.

Um antigo método de interpretacdo dos dialogos platdnicos consiste em
observar a primeira palavra ou expressao de cada didlogo como uma poderosa sintese de
toda a obra em questdo*”. No caso do Protagoras, esta primeira palavra é “m60ev”.
Podemos traduzi-la pela expressdo portuguesa “De onde”. Assim, temos a primeira
frase: “De onde, 6 Sdcrates, vens?”. Como, entdo, interpretar a expressao “moOev”
enquanto sintese do didlogo? Se tivermos em mente a estrutura dramética global do
didlogo, veremos que se trata de uma disputa entre o filosofo e o sofista. Nessa
perspectiva, a anedota acerca da maestria filoséfica dos espartanos*® contraposta a
defesa da antiguidade da sofistica por Protagoras é bastante significativa.

De acordo com a anedota, 0s espartanos deviam sua superioridade, ndo a
coragem ou a algum treinamento militar especifico, mas, antes, a sua sabedoria. Tal
fato, porém, era desconhecido dos demais povos, pois o0s espartanos filosofavam
escondidos e, por vezes, expulsavam os estrangeiros de sua terra, apenas para filosofar
abertamente. Além disso, 0s espartanos ndo deixavam que seus jovens saissem da
cidade, para ndo desaprenderem o que foi ensinado.

Podemos observar um paralelismo entre essa anedota e a defesa da antiguidade
da sofistica de Protagoras. Essas duas historietas deixam entrever dois modelos de
educacéo bastante distintos. Por um lado, temos o sofista que vai de cidade em cidade
vendendo seus conhecimentos a quem puder pagar. Devido a ma fama da sofistica,
porém, os sofistas precisam esconder sua arte, a fim de protegerem tanto a si mesmos
como aqueles que compram seu saber. Os individuos enfeiticados por Protagoras
seguem-no em suas andancas, deixando para tras a familia, os amigos e a pélis**. Por
outro lado, a anedota acerca dos espartanos parece ter sido pensada especificamente
contra a imagem da antiguidade do sofista. A filosofia espartana ndo serve a individuos,

mas a comunidade politica. Se ela se esconde, ndo é para proteger os individuos, mas

% Luciano de Samésata, em Verae Historiae, livro 2, se¢do 20, ja cita tal método para interpretar a

lliada. Voegelin (1956) também utiliza tal método para interpretar o Gdrgias (pg.24) e a Republica
(pg.52-62). Em palestra na UFMG, intitulada “Eutidemo: Platdo contra a retdrica” e proferida em
17/08/2012, Scolnicov usa tal método para interpretar o Eutidemo.

10 protdgoras 342a - 343b.

1 protdgoras 316¢-d.
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para garantir a supremacia da pélis mediante 0 monopdlio da mais elevada sabedoria. E
aqui retomamos a questdo do sentido da expressao “pdthen” como sintese do didlogo. O
sofista € quase sempre um estrangeiro que visa dar uma educacdo universal e
cosmopolita ao habitante local da polis. H4 em volta do estrangeiro uma aura de
sofisticacdo que pode ser percebida pelo entusiasmo de Hipdcrates com a chegada do
sofista. Ele ndo consegue nem mesmo esperar 0 nascer do dia para visitar Socrates e
comunicar-lhe a chegada de Protagoras na cidade.

Esse frisson pelo estrangeiro é certamente um elemento importante no dialogo.
Hipdcrates mal consegue dormir na expectativa de finalmente conhecer o famoso
sofista. Sua ansiedade € explicavel, uma vez que Protagoras foi a Atenas apenas uma

vez, dez anos antes, quando Hipdcrates era ainda garoto**?

e, apds essa segunda visita,
nunca mais teria voltado a cidade. O estrangeiro € envolvido por uma aura de
inacessibilidade e, na medida em que representa o desconhecido, passa a significar uma
possivel resposta as grandes perguntas, a sintetizar uma possivel solu¢do para 0s
grandes problemas. Quando Sdcrates pergunta a Hipocrates se Protagoras havia lhe feito
algum mal, ele responde: “Sim, pelos deuses, Socrates, pois so ele ¢ sabio e a mim nao
me faz*'*.” Hipocrates entdo deposita nesse estrangeiro a esperanca de que ele possa lhe
tirar do mal da ignorancia, ignorancia que para SAcrates (ou Platdo) € a propria condicao
humana.

O estrangeiro, pela alteridade que representa, traz consigo a possibilidade de
uma ordem diferente, de uma outra visdo de mundo. Um sabio estrangeiro, entdo, é sem
diuvida uma figura muito atraente. A visita de Protadgoras €, certamente, um
acontecimento significativo e o jovem Hipdcrates esta disposto a colocar sua alma a
disposicao do sabio de Abdera.

A empolgacdo de Hipdcrates contrasta com a nonchalance de Sécrates, que ja
sabia que Protagoras estava na cidade, mas ndo se interessa muito por isso. Diante da
empolgacdo de Hipdcrates, Socrates chega mesmo a perguntar-lhe, ndo sem ironia:
“Que isto tem a ver contigo? Protagoras é culpado de alguma coisa contra ti***?” Toda a
cena, alias, que se inicia com a empolgacgéo juvenil de Hipdcrates invadindo a casa de

Sécrates ainda de madrugada, € carregada de humor. Também é algo humoristico o fato

2 Protdgoras 310e.
o3 Protdgoras 310d:
"vr) ToucBeoUg (...) ‘W TwKpATEG, OTL Y HOVOG 0Tl 000G, EUE O£ ol ToLel”.
414 .
Protdgoras 310d:
“ti olv ool (...) ToUT0; uidv Tl ot ASKEeT Mpwtayopac”.

180


http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=nh%5C&la=greek&can=nh%5C1&prior=gela/sas
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=tou%5Cs&la=greek&can=tou%5Cs2&prior=nh/
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=tou%5Cs&la=greek&can=tou%5Cs2&prior=nh/
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=w%29%3D&la=greek&can=w%29%3D1&prior=e)/fh
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=*sw%2Fkrates&la=greek&can=*sw%2Fkrates1&prior=w)=
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=o%28%2Fti&la=greek&can=o%28%2Fti2&prior=*sw/krates
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ge&la=greek&can=ge5&prior=o(/ti
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=mo%2Fnos&la=greek&can=mo%2Fnos0&prior=ge
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e%29sti%5C&la=greek&can=e%29sti%5C0&prior=mo/nos
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=sofo%2Fs&la=greek&can=sofo%2Fs0&prior=e)sti/
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e%29me%5C&la=greek&can=e%29me%5C0&prior=sofo/s
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=de%5C&la=greek&can=de%5C5&prior=e)me/
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ou%29&la=greek&can=ou%291&prior=de/
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=poiei%3D&la=greek&can=poiei%3D0&prior=ou)
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ti%2F&la=greek&can=ti%2F2&prior=ptoi/hsin
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ou%29%3Dn&la=greek&can=ou%29%3Dn3&prior=ti/
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=soi&la=greek&can=soi1&prior=ou)=n
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=tou%3Dto&la=greek&can=tou%3Dto0&prior=e)gw/
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=mw%3Dn&la=greek&can=mw%3Dn0&prior=tou=to
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ti%2F&la=greek&can=ti%2F3&prior=mw=n
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=se&la=greek&can=se0&prior=ti/
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=a%29dikei%3D&la=greek&can=a%29dikei%3D0&prior=se
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=*prwtago%2Fras&la=greek&can=*prwtago%2Fras2&prior=a)dikei=

de Hipdcrates pedir aquele que seria, de fato, o verdadeiro professor*® que Ihe
apresente o sofista estrangeiro. Hipdcrates ndo é capaz de ver Sécrates como 0 mestre
de sabedoria, porque Sdcrates é apenas uma figura local, de fécil acesso, conhecida por
todos.

Platdo, certamente, ndo € um autor conhecido pelo seu amor pelo estrangeiro.
N&o que ele seja imune ao frisson desse, mas tal tendéncia o atinge negativamente. O
estrangeiro, para ele, representa a novidade, outras possibilidades, o desafio a tradi¢do
estabelecida, ou melhor, a tradicdo que ele pretende estabelecer. Nos dialogos nos quais
Platdo preocupa-se com a legislagdo das cidades, tanto na Republica quanto nas Leis*®,
séo feitas leis para diminuir o poder e o grau de liberdade dos estrangeiros, ou mesmo
bani-lo da polis. O estrangeiro é visto como uma ameaca & ordem estabelecida, como
um fator de instabilidade.

No Protagoras, esta recusa do estrangeiro ja é anunciada na figura dos
espartanos, mestres supremos da sabedoria e, portanto, de toda virtude; eles negam esta
sabedoria ao estrangeiro. Negam também o acesso dos jovens ingénuos e
impressionaveis as diferentes ordens e costumes das cidades estrangeiras. Desse modo,
quando perguntamo-nos “quem deve educar nossos jovens?”, devemos responder com
outra questdo: “De onde?” De onde vém as pessoas que se propdoem como educadoras
dos cidaddos? S&o elas naturais da prépria cidade, estdo comprometidas com ela?
Discutem elas com seus cidaddos maneiras de melhorar a cidade, de garantir sua
supremacia? Ou ndo, sdo de outro tipo, estrangeiras, ndo residentes, que logo sairdo da
cidade em questdo? Pessoas que ndo tém interesse nas melhorias da polis e que
espalham seu saber apenas em interesse proprio, em razao de algum lucro financeiro?”

Devemos, ainda, relembrar aqui o carater paroquial da religiosidade grega, que,
como nos lembra Fustel de Colanges, tradicionalmente, excluia o estrangeiro dos cultos
da cidade e dos cultos familiares, impedindo-o0 assim de participar totalmente da vida
urbana. Ou seja, 0 estrangeiro ndo cultuava os mesmos deuses dos habitantes locais e,
por essa razdo, ndo estavam sob a mesma lei. E bem certo que Platdo é um dos

reformadores da espiritualidade grega, mas em momento algum de sua obra podemos

415 . T . . . . . A .
Esta tese defende a impossibilidade de se ensinar a virtude e, conseqlientemente, a inexisténcia de

professores de virtude. Porém, em certo sentido, podemos dizer que Sécrates era sim um professor.
Isso se tornara mais claro adiante, até o fim do presente capitulo e da conclusdo.

“° Na Republica 562e-563a, a igualdade entre cidaddos e metecos é vista como um sinal de anarquia e
degeneracgdo. Nas Leis, o meteco é caracterizado como um cidaddo de segunda categoria e ndo possuem
os mesmos direitos dos cidaddos residentes. Exemplos: Leis 880c, 917d, 920a.
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vé-lo questionando esse carater paroquial da religiosidade grega ou lutando por uma
concepcao mais abrangente ou universal de espiritualidade. Ou seja, podemos dizer que,
para Platdo, assim como para o cidaddo grego comum, 0 estrangeiro pertencia a uma
outra ordem, era um corpo estranho na cidade, um elemento perturbador. Claro, nem
Platdo nem os gregos em geral, desconsidera 0 estrangeiro apenas por ser estrangeiro
(pensemos, por exemplo, no respeito que ele devota a figura de Parménides de Eléia e
na importancia do personagem Estrangeiro de Eléia), mas, de todo modo, de acordo
com a visdo tradicional, que Platdo aqui respeita, 0 estrangeiro nunca podera pertencer
totalmente a polis onde reside e, portanto, seus interesses ndo poderdo ser 0 mesmo do
cidadao local comum*’.

Devemos, agora, unir os dois elementos principais do segundo prdlogo: a critica
ao estrangeiro e a questdo do critério para a escolha de um mestre de virtude.

Vimos acima o drama dos jovens e daqueles que se preocupam com suas
educacdes. Eles ndo possuem conhecimento acerca do bem e do mal e, portanto, devem
buscar mestres que os dirijam. Mas, se eles sdo ignorantes nisso, como entdo poderiam
escolher adequadamente seus professores ou mesmo conselheiros?

Também vimos que Platdo oferece outra op¢édo de conselheiros: ndo somente 0s

mais velhos, mas também familiares e amigos**®

. Ora, Platdo, logo depois, negara que
tais possam ser os professores de virtude buscados e, se eles ndo tém autoridade para
ensinar a virtude, como teriam para discernir os bons dos maus professores de virtude?
Creio gque a chave para compreensao desta passagem esteja na contraposicdao do
primeiro grupo composto pelos familiares e “nossos amigos” (Mudv T@V £Taipmv) COM 0
“recém-chegado estrangeiro” (1@ dpopéve tovte EEve). O que é contraposto aqui é a
proximidade do primeiro grupo (“nossos”) com a estranheza, a nao-familiaridade do
sofista (“recém-chegado”). Isso é reforcado ainda no final desta fala de Socrates,
quando Protagoras é caracterizado como alguém que Hipdcrates ndo conhece e com
quem nunca conversou, a quem ele chama de “sofista”, muito embora ndo saiba explicar
o sentido do termo*®. Creio, portanto, que ndo seria estranho sugerir que o fator
fundamental que diferencia os locais (parentes e amigos) do estrangeiro sofista é o amor
que o primeiro grupo sente pelo jovem, ausente no segundo, substituido pelo simples

interesse comercial. Com relacdo aos parentes e amigos, podemos afirmar que eles

*¥ para maiores informag@es, ver COLANGES (1961), p.314-321.

Protdgoras 313b.
Protdgoras 313b-c.
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amam 0 jovem em questao e, por essa razdo, estdo interessados no seu bem. Quer dizer,
mais do que um conhecimento especifico, a confianga nesse grupo surge do amor e do
interesse em comum (a boa educacdo do jovem). Outro ponto em comum aqui, ja
descrito acima, é o interesse que os concidadaos tém na correta educacao de seus jovens
que garantiria, assim, o sucesso, a forca e a supremacia da pélis frente as demais.

Portanto, parentes e amigos apresentam-se como 0s Unicos grupos confidveis a
guem os jovens podem consultar acerca de sua educacdo moral. Porém, como veremos,
eles também néo sdo professores da virtude, ndo possuem tal conhecimento. Tudo o que
podemos fazer é juntar nossas experiéncias com as dos familiares e amigos, a fim de
buscar, com um pouco mais de seguranga, o0 conhecimento ético-politico necessario.

Por fim, outro ponto em favor dos locais é que, assim como nao precisamos
comer um alimento para saber se este é prejudicial a nossa salde ou ndo — basta
observarmos seus efeitos nos outros — também podemos antecipar os bons ou maus
resultados dos ensinamentos atraves dos frutos destes nos jovens que foram educados de
acordo com tais ensinamentos. Dai, também, a maior confianca nos locais - seguindo o0s
melhores modelos que conhecemos, sabemos quais serdo os resultados desses esfor¢os;
0 que ndo podemaos dizer com relacdo aos sofistas.

Porém, é muito claro, Platdo ndo é um conservador comum que simplesmente
aceita a moralidade herdada dos familiares, amigos e concidadaos. Ele, obviamente, faz
varias criticas a comunidade ateniense de seu tempo. Podemos ver o Sécrates da
Apologia dizer, por exemplo, que entre a divindade e o povo, ele seguiria a divindade*?°.
O que podemos ver em Platdo ¢ a auséncia de uma autoridade moral indubitavel. Nesse
campo da ética e da politica, a cidade, os familiares, os mestres e intelectuais podem e
devem ser questionados. Cada um esta sozinho, tem a si mesmo como Unico juiz moral
e deve escolher o seu préprio caminho. Tudo em que alguém pode confiar sdo as
pessoas que, assim como ele préprio, tem um alto interesse na sua virtude, mas, assim

como ele prdprio pode se enganar nesses topicos, também os demais podem.

2.2 O que é um sofista? — segunda parte

Reunido o publico que assistira o debate, Socrates pergunta a Protagoras aquilo

que ja havia perguntado a Hipdcrates: o que obtém um jovem que procura o sofista? E a

420 Apologia 29d.

183



resposta de Protagoras é que ele se tornara melhor (Beltiovt yeyovott) — 0 que esta de
acordo com outra fala sua, que iguala o sofista ao educador. A exemplo do que ocorreu
no didlogo com Hipdcrates, SAcrates ndo se satisfaz: melhor em qué? E, para deixar sua
pergunta mais clara, ele exemplifica: se tivéssemos aulas com Zeuxipo, também nos
tornariamos melhores, uma vez que saberiamos mais sobre a arte da pintura e 0 mesmo
com Ortagoras, flautista. Assim sendo, como Hipdcrates se tornaria melhor do que € ao
assistir as aulas de Protagoras? Percebe-se aqui, de um lado, o esforco de Protagoras em
obscurecer o topico, respondendo vagamente, ao dizer que o sofista era simplesmente o
educador. Socrates ndo esta satisfeito, quer saber qual a diferenca entre um educador
tradicional, como um musico ou um ginasta, e um sofista; ele quer saber, enfim, qual é a
especificidade do sofista.

Antes de responder propriamente a questdo, Protagoras diz: “Tu perguntas bem,
Sécrates*??”. Aqui, pela primeira vez no didlogo, surge o tema de como deve ocorrer um
debate de ideias, com Protagoras dizendo que 0 modo de perguntar de Socrates propicia
um bom debate. Veremos que, quando as posi¢6es de perguntador e respondedor forem
trocadas, Socrates ndo devolvera o elogio.

Apbs o elogio, Protadgoras responde que os demais sofistas ensinam de tudo,
numa critica certamente dirigida a Hipias (a quem Protagoras fita enquanto critica esta
posicao), conhecido na antiguidade por vangloriar-se de saber fazer e falar sobre todas
as coisas. Se Hipias ensina tudo, Protagoras ensina aquilo que os jovens buscam, a boa
deliberacio (edBoviia) tanto nas coisas particulares quanto nas coisas publicas*??. Para
ser um bom deliberador das coisas publicas, Protagoras acrescenta, ele ensinara a seus
alunos a serem habilissimos no falar e no agir (dvvatdtorog v gin kai TparTey Kol
Ayew)*2,

Como foi dito antes, Socrates parece surpreso com esta resposta. “Sera que eu
estou seguindo o teu discurso?”, ele pergunta, e, para confirmar seu entendimento do
discurso, pergunta se Protdgoras estd prometendo ensinar a arte politica (moAttiknv

424

téyvnv) e tornar os homens bons cidaddos (moEiv dvopag dyabolg mokitag) .

Protagoras o confirma.

2 Protdgoras 318d:

“oU te KOA®DG £pwTdcg”.
*2 protdgoras 318e-319a.
Protdgoras 319a.
Protdgoras 319a.
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O motivo da surpresa de Sdcrates ou talvez do fingimento de surpresa de
Sécrates € a evolucdo apresentada com relacdo a matéria ensinada pelo sofista. Esta
matéria comega como algo misterioso no dialogo com Hipdcrates; quando € iniciado o
didlogo com Protagoras, Socrates sugere como hipOtese para tal objeto a fama;
Protagoras, por sua vez, sugere o tornar o homem melhor ou a simples educacédo. Agora,
porém, apos a critica a esta definicdo por parte de SAcrates, Protdgoras propde como seu
objeto a boa deliberagdo, que depois igualard a arte politica. Veremos ainda que, mais a
frente, este objeto sera igualado também a virtude ou exceléncia - de fato, ser virtuoso é
deliberar, falar e agir bem.

Observemos, por fim, que esta definicdo do objeto do sofista ndo cai na mesma
falha da tentativa de definicdo de Hipdcrates que nos diz que o sofista ensina a falar
bem*®. A diferenca, porém, é que Protagoras determina os objetos sobre os quais ele
ensinara a falar bem: a boa administracdo da casa e as questfes publicas (6mwg ta.

TG TOAEWQ).
3. Primeira intervencéo contra os grandes discursos

Na seqliéncia do texto, Socrates e Protagoras iniciam uma discussdo acerca da
possibilidade se ensinar a virtude que culminara em um grande discurso retorico de
Protagoras. Ao acabar o grande discurso de Protagoras, Socrates encontra-se como que
hipnotizado. Calado, ainda espera por ouvir mais e, quando percebe que Protagoras
encerrou sua fala, desperta-se, mas ndo sem dificuldade*?. Toda a passagem remonta &
ja referida comparagéo entre Socrates e Orfeu*’, o heréi mitico que com sua habilidade
com a flauta era capaz de fascinar passaros, animais e até mesmo arvores e pedras. Esta
pequena passagem, € claro, abrird uma sequéncia de criticas de Socrates ao estilo de
Protagoras que visava mais ao deleite que propriamente a busca da verdade.

Além da disputa entre Socrates/filosofia e Protagoras/sofistica, ocorre também,
no dialogo em questdo, uma disputa pela extensdo correta de um discurso. A primeira
vez que tal discussdo vem a tona se da logo depois do grande discurso de Protagoras

acerca da possibilidade de se ensinar a virtude e que ocupa oito paginas Stephanus

2 protdgoras 312d.

Protdgoras 328d
Protdgoras 315b.
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(320d-328c). A reacdo inicial de Socrates € de fascinio (328d), porém, logo Socrates se

recompde e diz:

“Pois se igualmente qualquer um de nossos oradores publicos
interrogasse alguém sobre essas mesmas questdes, talvez ouvisse também
discursos assim eloquientes, ou de Péricles ou de qualquer outro que fosse habil
orador. Entretanto, se perguntasse algo mais a um deles, tal como os livros, eles
nada responderiam nem eles mesmos perguntariam, mas, interrogados numa
pequena questdo tratada por eles, tal como os vasos de bronze, que, tocados,
ressoam por muito tempo, 0 que se prolonga se ninguém interrompe, assim
também ?2% oradores a uma pequena questdo estendem longamente o
discurso.”

Como veremos adiante, essa € a critica mais sensata que Socrates faz ao longo
discurso nesse dialogo. Este tema reaparecera, de maneira mais trabalhada, no Fedro*?.
O longo discurso é pior que o curto, pois ndo é possivel ao ouvinte interrompé-lo e
perguntar acerca de davidas pontuais. Ou seja, o discurso longo deve ser aceito em sua
completude ou ser rejeitado inteiramente. O método socratico, porém, tal como
representado por Platdo, consiste em discutir uma posi¢do em seus minimos detalhes,
em realmente conhecé-la por completo e s6 entdo declarar até que ponto ela é valida.
Em suma, Socrates se preocupa em oferecer todos 0s passos necessarios para se chegar
a uma conclusdo, enquanto Protagoras contenta-se em j& oferecer a conclusdo pronta.
Dai também a diferenca de pedagogia entre os dois, uma vez que Sdcrates entende que
um problema filosofico s6 pode ser transmitido para aqueles que estdo interessados em
conhecé-lo e sdo capazes por si s6 de compreendé-lo e de buscar para ele uma resposta,

enquanto Protagoras entende o ensino como uma transmisséo de saberes ja dados.
4. Discusséo ao fim do segundo argumento pela unidade das virtudes

Ao fim do segundo argumento pela unidade da virtude, SGcrates ndo conseguira

dar prosseguimento a seus raciocinios, pois é sabotado por Protagoras e suas técnicas

428 Protdgoras 328e- 329b:

“kal yap el PV TIg tepl AUTWVTOUTWY CUYYEVOLTO OTWOTV TWVENUNYOpwY, TaX GV Kal ToloUToug AGyoug
akouoelev A MepkAéoug A GAAOU TVOC TV IKavVelnelv: el 6£ émavépolto Twva T, Womep PBiPAia ovdev
€xouolv olte anokpivacBat olte avtol €pécBatl, AANEAQV TIC KAl OULKPOV EMEPWTAON TL TV pnBEvTwV
WoTEep TA XOAKLO TANyEvVTto HAKPOV AXEL Kal Amoteivelédv pn €mAafntail T, Kal ol prTopeg
oUTw, OULIKPA €pwTnBEvVTeG SOALYOV KaTateivou ot ToUAOyou”.

** Fedro 275d-e.
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retoricas. Esse impasse serd causa de um debate entre Socrates, Protagoras e o publico
do didlogo acerca da correta forma de um debate de ideias.

Essa discussdo, porém, ndo estd solta no texto, mas também mantém relagdes
importantes com os outros momentos do dialogo. Por trds deste impasse esta ndo so
uma discussdo acerca da correta forma de um debate, mas mesmo um embate entre
concepgdes de educacdo distintas. Se, como quer Socrates, estamos discutindo ndo para
nos vangloriarmos de nossas performances retéricas, mas para esclarecer a Hipocrates e
outros jovens, qual a melhor forma de educar o homem, entdo, de fato, a performance
puramente retérica de Protdgoras ndo deve ser tolerada, pois ndo possui nenhuma
funcdo educativa, ndo nos esclarece em nada com relacdo a natureza da virtude, ndo nos
aumenta em nada nosso saber (que &, como veremos, nossa virtude), servindo apenas
para confundir seu pablico e impedir a investigacdo realmente boa e Util sobre o tema.

A funcdo deste momento do didlogo, portanto, é expor ao ridiculo os
ensinamentos que os sofistas acreditam ser util e melhorar a natureza do homem,
aumentando-lhe a virtude; e, principalmente, o que nos é dito aqui por Socrates e
Alcibiades nos ajuda a entender melhor a natureza da forma dialégica em Platdo que é,
também, a natureza da propria forma da educacdo: nada deve ser tomado como dado ou
seguro, o aluno ignorante deve construir, por si sO, desde o comeco, os fundamentos
para o saber que deseja aprender. Isso s sera possivel se o professor e 0 aluno estejam
dispostos a debater amigavelmente e terem paciéncia e disposicdo o suficiente para
realizar este arduo trabalho intelectual de descer até as fundacGes da discussdo em

questdo. De outro modo, tudo que teremos serdo palavras bonitas e trugues retoricos.

4.1. O conflito

Lembremos o contexto. Socrates e Protagoras discutem acerca da unidade da
virtude, Sdcrates defendendo que h&d uma unidade bem mais forte entre as diferentes
virtudes que a unidade defendida por Protagoras. Para tentar convencer Protagoras de
sua posicdo, Sdcrates lanca mdo de alguns argumentos. Estamos aqui no segundo
argumento e Socrates ja demonstrou que sabedoria e sensatez/temperanca sao idénticas.
Agora estd tentando demonstrar que a justica e a sensatez/temperanca sdo idénticas.
Como vimos, esse argumento, provavelmente, seria algo proximo dos argumentos

apresentados no Gorgias ou na Republica, onde ser justo é apresentado como o0 mais
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proveitoso para nés e, conseqlientemente, 0 mais sensato a se fazer. Porém, nada disso
ocorre.

O argumento, porém, foi interrompido. Quando Sdcrates pergunta se ha coisas
boas, Protagoras confirma. Mas, quando instado a qualificar o que entende por bondade,
Protagoras diz que mesmo as coisas inUteis para os homens podem ser boas, pois 0 que
é bom para 0 homem pode ser prejudicial para o cavalo ou outros animais ou plantas e,
vice-versa, 0 que é bom para eles pode ser mau para 0s homens. Protagoras acrescenta a
essa explicacdo uma série de subcasos (por exemplo, 0 que € bom para a raiz de uma
planta pode ndo ser bom para suas folhas) e exemplos que comprovaria o seu dito.

Terminado o discurso de Protégoras, os presentes aplaudem ruidosamente e
aprovam-no*°. Sécrates, porém, rejeita de tal modo a resposta de Protagoras que
ameaca mesmo abandonar a discussdo caso ele ndo se comprometa a mudar seu modo
de responder**. Por que ele reage de tal maneira?

Na passagem em questdo, Socrates se justifica dizendo que tem curta memoria e,
portanto, ndo poderia seguir as longas respostas de Protagoras ja que, quando este
estivesse no meio do discurso, ele ja teria esquecido 0 comeco do mesmo, assim como
da questdo que o motivou. Ora, essa justificativa certamente ndo é satisfatoria ou
verdadeira; € SOcrates mesmo que esta narrando todo o discurso de Protagoras a seu
companheiro e, portanto, ndo se pode critica-lo por uma ma memdaria. Além disso, a
resposta de Protagoras ndo é tdo grande assim e certamente ndo seria dificil encontrar
exemplos de respostas mais longas de outros interlocutores. Por exemplo, a resposta
dada pelo proprio Protagoras e que faz Socrates desistir do primeiro argumento pela

#32 ¢ t40 longa quanto esta e o problema que Protagoras colocaré &

433

unidade da virtude
primeira parte do terceiro argumento de Sdcrates pela unidade da virtude™” é ainda
maior que este discurso e ambas as intervencdes de Protagoras ndo sdo censurada pelas
suas extensdes. 1sso sem contar, € claro, a longa resposta que Sécrates da na discussao
sobre o poema de Simonides.

Se é assim, porém, o que significa a preferéncia de Socrates pelo discurso curto?
Ja tratamos dessa questdo ao analisar o primeiro momento em que ela é posta no
dialogo, logo apds o discurso de Protagoras defendendo a possibilidade de se ensinar a

virtude. L&, Socrates compara o discurso longo a um livro que ndo responde as nossas

430 Protdgoras 334c
*protdgoras 335c¢.
Protdgoras 331d-332a.
Protdgoras 350c-351b.
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dividas**. De acordo com essa passagem, a preferéncia pelo discurso curto significa é
por esse ser mais propicio a analise logica, racional e argumentativa. Através dela
podemos analisar frase por frase, os argumentos dos interlocutores e observar onde
estdo os possiveis erros ou acertos de uma posicao. Mas isso, é claro, ndo significa que
todo discurso curto é melhor que o discurso longo, apenas que ele € mais facil de ser
analisado racionalmente. Por outro lado, o discurso longo é mais dificil de ser analisado
e, em certa medida, sO é possivel analisa-lo transformando-o em um conjunto de varios
discursos curtos.

N&o obstante, ndo ha uma proibicao do discurso longo, assim como ndo ha uma
proibicdo da escrita, em Platdo. Diriamos antes que ha certo tipo de discurso que deve
ser longo, que s6 pode ser entendido dentro de um longo contexto - é o caso, por
exemplo, do discurso simbolico, ndo-racional, e portanto ndo analisavel. Para entender o
que digo, basta imaginarmos a construcdo de um mito através do didlogo. Tal s6 pode
ser feito de maneira atabalhoada, pois a sequéncia de um mito ndo segue uma
necessidade I6gica e, portanto, ndo pode ser adivinhada pelo outro. Um mito s6 pode ser
narrado, assim como uma anedota também s6 pode ser narrada.

Temos, entdo, acima, dois argumentos contra os discursos longos em geral. Mas,
como vimos, um dos argumentos é falso e circunstancial (a curta memoria de Sécrates),
enquanto o outro é verdadeiro, mas apenas dentro de certos limites. Com isso podemos
defender que ndo ha uma proibicdo do discurso longo, apenas certa preferéncia pelo
discurso curto. Por essa razdo, a irritacdo tdo grande de SOcrates na passagem
permanece inexplicada. Com relacdo a ela, esclareceremos quando formos falar da
tentativa de solugdo deste conflito por parte de Alcibfades, logo mais & frente*®.

Se a irritacdo de Socrates nao é justificada aqui num plano puramente filosofico,
por outro lado, ele apresenta um bom argumento eristico para sua posicdo. Ao apelar
para sua fraca memdria, SAcrates garante de antemdo a vitdria de Protagoras sobre ele
no terreno dos discursos longos, esvaziando, assim, o interesse nessa disputa. Por outro
lado, convida-o a uma disputa dentro do terreno do adversario, por assim dizer, no
terreno dos discursos curtos, onde ele se diz mais capaz. Sécrates deixa Protagoras
assim numa dificil situacdo, onde ou ndo reconhece sua inferioridade nesse terreno e
disputa com Socrates como este deseja ou permite o fim da discussédo e sua consequente

derrota.

4 protdgoras 329a-b.

* protdgoras 336b-d.
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4.2. Resolucéo do conflito

Uma vez que Sécrates ndo aceita 0 modo de discursar de Protagoras, ele se
levanta e ameaca ir embora. De pronto, varios dos espectadores do debate intervém,
comentando o conflito e propondo solugdes. Comentarei, a seguir, cada uma dessas

intervencdes.
Célias

Os dois primeiros a se pronunciarem sdo Célias, o apaixonado de Protagoras e
Alcibiades, o apaixonado de Socrates, ambos defendendo as posi¢des de seus mestres.

Posteriormente, Socrates elogiara o “amor pela ciéncia ((plkococpiav)436” de
Calias, que o obriga a insistir que Sécrates continue a discussdo. Mas sera mesmo esse
amor pela sabedoria o fator decisivo aqui? Calias insiste que Socrates continue a
discussdo, porque ele ndo ouviria nada “com mais prazer” (fj610v dkovoout) que essas
discussdes, ¢ pede para que Socrates “satisfaca” (ydpioar) a todos**’. Sécrates mantém
sua posicdo e nos oferece uma imagem que demonstra bem o carater eristico de seus
argumentos: Sdcrates compara Protagoras a Crison de Himera, um famoso corredor.
Ora, se desejamos fazer uma caminhada com Crison, é Crison que deve acertar 0 passo
conosco e ndo o contrario, pois ndo seriamos capazes de acompanhar sua velocidade.
Da mesma maneira, é Protagoras que devera alterar a extensdo de seus discursos de
modo a fazer com quem tenha uma ma memdria, como Socrates pretensamente teria,
possa acompanha-lo. Apesar dessa saida que instiga a disputa eristica com Protagoras,
Sécrates parece ter também outra intencdo em vista e justifica sua negativa em
prosseguir dizendo: “Pois eu por mim pensava que reunir-Se para conversar entre si
fosse diferente de fazer discurso para o povo*®®. Calias, entdo, defendera Protagoras
dizendo que a cada um deveria ser permitido falar como quisesse**. A defesa de Calias,
portanto, ndo se da por um “amor a sabedoria”, mas antes, em nome do prazer de ouvir
belos discursos. Que a cada um seja permitido falar como deseje, cada um explorando

a0 maximo suas habilidades retéricas, resultando assim num fantastico confronto dessas

436 Protdgoras 335d.
7 Protdgoras 335d.
8 protdgoras 336b:
“Xwplic yap Eywy’ GHNV ivat toouveival te GAAAAOLS SLaAeyopéVouC Kal TO Snunyopelv”.
9 protdgoras 336b.
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habilidades, proporcionando o maior prazer possivel aos seus ouvintes. Além disso,
Sécrates deveria ceder por simpatia e gentileza, por cavalheirismo, como prova de um
espirito democrético, cortés que ndo tenta impor a todo custo sua forma de pensar ou de

falar.

Alcibiades

Como ja dissemos, o ataque de Socrates aos discursos longos ndo estd bem
fundamentado. Das duas justificativas encontradas ao longo do texto, uma é falsa (a
curta memoria de Sdcrates) e a outra ndo chega a ser proibitiva, revelando antes certa
preferéncia por um outro tipo de discurso, mais facil de analisar. Quer dizer, essa Ultima
justificativa nos diz que certos discursos ficam melhores se expostos de maneira curta
pelo didlogo. Porém, resta ainda demonstrar que a questdo que foi respondida por
Protégoras poderia ser mais bem respondida se feita de modo mais curto.

Curiosamente, ndo é Socrates, mas Alcibiades que ira fazer esse servico, que ird
de fato explicitar os motivos pelos quais o0 segundo discurso de Protagoras é realmente
mais longo que a medida e ineficaz. Claro, a figura de Alcibiades é sempre suspeita,
mas é o préprio Sdcrates quem ja havia dito que Alcibiades teria falado por ele e o
auxiliado**°. Diz Alcibiades:

“Nao ¢ certo o que dizes, Célias, pois Socrates aqui admite que ndo lhe
compete o discurso longo e cede a Protagoras, mas quanto a ser capaz de
discutir saber dar e receber razdo, eu me espantaria se nisso ele cedesse a
qualquer homem. Se entdo Protagoras também admite que é inferior a Sdcrates
no didlogo, € o bastante para Sdcrates; mas se ele pretende o contréario, que
discuta perguntando e respondendo sem desenvolver um longo discurso a cada
pergunta, sem desviar 0s argumentos e sem nao querer dar razao, prolongando-
se até que a maioria dos ouvintes esqueca sobre 0 que era a pergunta; pois,
quanto a Sdcrates, garanto que nao se esquecera, a ndo ser no que ele brinca e
diz que é esquecido. Parece-me entdo bastante razodvel o que Socrates diz; pois
é preciso que cada um revele seu préprio saber**"”.

*9 protdgoras 309b.

** protdgoras 336b-d:

“00 kaAGIC Aéyelg, €dn, © KoMhio: Swkpdtng pév yap 68e opohoyel pApetelval ol pakpoloyiac kol
nopaxwpel Npwtayopq, To0 ¢ SlahéyeoBal 0ld¢ T slval kaiéniotacBat Adyov Te Sodval kai 8é€acBat
Bavpdlow’ av el Tw AvBpwNwy mapaywpel. i uév obV kal Mpwtoyopos opoloyel daurdTEPOC Elval
Jwkpatoug OSlaAexbijval, €Eapkel Iwkpatel: €l 6& Avtutoleltal, OlaleyécBw Epwtiv te KOl
QATOKPLVOUEVOG, WA £’ £KAOTN £PWTNAOEL HOKPOV AOYOV AMOTEiVWY, €KKpoUWVTOUG AOyoug Kal oUk
£0EAWV 8L8AvaL Adyov, AN Amopnkuvwy Ewe dv érAdBwvtal ept tou TOEpWTNHA AV ol oMol TGV
AKOUOVTWV: el SwKpATN Ve &Yk Eyyuipat uf érkfoecBal, ol 6Tt mailewal dnowv EmMAfopHWY glvat.
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Primeiramente, observamos que Alcibiades reforca o carater eristico da defesa
de Sdcrates, de um modo que o prdprio Socrates ndo faz explicitamente, o que, se
deforma a fala de Socrates, reforca o espirito de seu argumento. Socrates diz apenas que
ndo esta interessado no discurso longo, que cede a primazia deste a Protagoras, mas que
tem interesse, sim, no discurso curto e gostaria de discutir nesse formato com
Protagoras. Uma vez que ele cede a vitoria no primeiro terreno, esta subsumido que
desafia Protagoras no segundo. Nao se trata simplesmente de um interesse socratico
pela disputa eristica, mas, também, pela disputa propriamente filosofica, que busca a
definicdo de quem estd mais proximo da verdade e, conseqlientemente, quem teria
maior autoridade para ser o mestre moral da juventude.

Segue-se a isso uma elencagem de todos os problemas do discurso de
Protagoras. Trata-se de um momento importante, pois o proprio Sécrates ndo apresenta
tais razbes. As criticas ao discurso de Protagoras sdo as seguintes: 1) discutir
perguntando e respondendo, desenvolvendo um longo discurso; 2) desviar dos
argumentos; 3) recusar dar razdo, prolongando-se desnecessariamente. Por fim,
Alcibiades reconhece que Socrates possui uma boa memoria e que, 0 argumento
apresentado por Sécrates em defesa do discurso curto era reconhecidamente falso.

Vejamos, agora, se a critica de Alcibiades condiz com a realidade do texto. A
primeira acusagdo é que a estratégia de Protagoras evita o didlogo, ao desenvolver um
longo texto. Essa acusacao ja estava implicita na primeira critica de Sdcrates ao longo
discurso*?, quando ele diz que o longo discurso evita a analise. Essa critica é
inegavelmente verdadeira. Com o objetivo de desenvolver seu argumento pela unidade
da virtude humana, Socrates pergunta sobre a identidade do bom e do util. Protagoras,
porém, responde desenvolvendo sua tese relativista, segunda a qual mesmo o que é
inatil pode ser bom, uma vez que é Util a outros seres. Talvez isso pudesse ser levantado
como uma observacdo passageira, mas certamente uma longa discussdo sobre isso ndo é
justificavel, dentro do argumento em questdo, uma vez que toda a discussdo versa
apenas sobre a virtude humana (e ndo sobre o problema da areté dos animais e plantas)
e, além disso, a relacdo entre bondade e utilidade ndo foi questionada por Protagoras.

Protagoras, porém, desenvolve bem o tema, que certamente lhe era familiar; nos fala de

€uol HEV olv Sokel £TMLELKEDTEPQ JWKPATNG Aéyev: XPN yap
£KaoToV TNVEAUTOD yvwunv anodaivecbal”.
*2 protdgoras 328e-329b.
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cavalos, cdes, arvores e suas raizes e ramos, estrume, azeite e sua relagdo com a
medicina de entdo, pélo dos animais, pélo dos homens, exterior e interior do corpo
humano e aspereza da sensacdo provocada pelos alimentos cozidos. Nada disso, é
desnecessario dizer, possui a minima relacdo com a questdo das unidades das virtudes e
vale apenas pelo prazer retorico que tanto animou Calias e 0s ouvintes, além de, € claro,
impedir o debate.

A segunda acusac¢do € de que Protagoras desvia dos argumentos. Observamos o
uso desta tatica ainda antes do discurso sobre a relatividade do bem e da utilidade,
quando Socrates pergunta a Protagoras sobre a sensatez ou ndo de se cometer uma
injustica*”®. Protagoras concorda que o sensato sera sempre justo, mas, vendo que tal
resposta levaria a conclusdo pela unidade das virtudes, Protagoras responde que alguns
consideram que, as vezes, a injustica € algo sensato. Esta tatica é repetida por
Protagoras logo a seguir, quando se recusa a dar prosseguimento a argumentacdo de
Sécrates e, para isto, pronuncia um longo discurso sobre a relatividade do bem, com fins
apenas digressivos.

Por fim, também ¢ verdade que Protagoras recusa ceder a SOcrates e, para isso,
prolonga-se desnecessariamente. Antes mesmo de pronunciar seu discurso pela
relatividade do bem, Protdgoras parece estar encurralado pela argumentacao socratica
em favor da unidade das virtudes e pressente sua derrota, embora ndo possa admiti-la.
Isso j& comeca a ser representado quando Socrates e Protadgoras discutem ainda o
primeiro argumento pela unidade da virtude. Primeiramente***, Protagoras concorda
“muito a contragosto”. Em seguida, parece se negar a responder a Sécrates, sé falando
depois de exortado por Sécrates a fazé-lo: “vamos, Protagoras, ndo desanimemos, mas
também o que resta examinemos”.

Esses sdo 0s primeiros sintomas de sabotagem do dialogo por Protagoras. Antes
de passarmos ao segundo argumento pela unidade da virtude — que é quando podemos
pressentir o nascimento da sabotagem por Protagoras - observemos alguns aspectos
dramaticos daquele primeiro argumento que terminou inconcluso. A uma pergunta de

Sdcrates, Protagoras responde:

“De modo algum me parece, 6 Socrates, ser assim tdo simples que eu
concorde que a justica é piedosa e a piedade justa; pelo contrario. Alguma

*3 protdgoras 333b-c.

** protdgoras 333b-c.
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diferenca nisto me parece haver. Mas que importa? Pois, se queres (el yop
BovAet) , concedamos que a justica seja piedosa e a piedade Justa445 ”?

Trata-se de uma tatica para anular o discurso. Protdgoras ndo concorda com a
afirmacdo de Sdcrates, mas para ndo se ver obrigado a refutd-la, deixaria
magnanimamente a questdo de lado e concordaria. Desse modo, Protagoras ndo se
compromete com o resultado do final da discussao, pois 0 argumento todo repousaria
sobre uma premissa com a qual ele ndo concorda. Socrates, porém, ndo se contenta com

tal e responde:

“Nao me fales assim, pois absolutamente ndo preciso examinar féormulas:
‘se queres isto’ ou ‘se te parece’, mas ‘amim e a ti’; e esse ‘a mim e a ti’ eu digo
pensando que assim a questdo seria examinada da melhor forma, se
eliminassemos dela o ‘se’**.”

Sécrates e Protadgoras retomam o primeiro argumento, mas ndo conseguem
chegar a uma concluséo que agrade a ambos. Sécrates entdo inicia o segundo argumento
e quando a discussdo parece caminhar para vitoria de Socrates, Protagoras repete a

estratégia lancada no primeiro argumento:

“Eu por mim me envergonharia, 6 Sdcrates, de concordar com isso,
embora muitos homens afirmem que sim [que 0 homem que comete a injusta
seja sensato]. Se queres (ei Povier), discuta primeiro essa afirmagdo, a da
maioria*’.”

Talvez por notar o desanimo de Protagoras e querer encoraja-lo, talvez por estar
ele mesmo desanimado com o curso da conversacdo, Socrates aceita, dessa vez, a

formula ‘se queres’ e responde:

o Protdgoras 331b-c:

“ou navu poL Sokel, €dn, W TWkpate, oUTWE AmMAolv €ival, MOTE GuyXwPoaL THYV =3 Swatoolvnv
dolov elval kal TtV oowdtnta Sikaov, AANG TL pot Sokel &v aUt® Siddopov elval GAA T
tolto SladépeL;Edn: €l yap BouAel, Eotw AUV KAl Sikatoolvn OCLoV Kal 0oLotng dikatov”.
* protdgoras 331c-d:
“Un oy, Av & éyw: oLSEV yap Séopal T ‘el BoUAel ToUTO Kal ‘el ool SoKeT EAéyxeoBat, AAN €ué Te Kol
0£:T0 & ‘€ué te Kal o€’ TolTo Aéyw, oldpevog oUTw TOV Adyov BEATLOT av €AéyxecBat, €l Tig TO
‘el adENoL alTol”.
“ Protdgoras 333c:
“aioyuvolunv av éywy, &édn, & Twkpoteg, TOoUTO OpoAOyely, émel oAOL yé paov v avBpwnwv.
ndtepov o0V TPOC ékelvouc TOV AOyov Totjoopat, Ednv, A mpdc of; el Pollet, &dn, mpodc todtov
TPQTOV TOV AOyoV SLaAEXONTL TOV TWV MOAGV”.
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“Ora, para mim ndo faz diferenca, desde que tu pelo menos respondas,
quer assim te pareca quer ndo. Pois é sobretudo a afirmacdo que eu por mim
examino, mas sucede talvez que tanto eu que pergunto quanto o que responde
sejamos também examinados.”**®

Temos entdo que, novamente, Protdgoras ndo se compromete com o argumento,
ou pode ao menos ganhar algum tempo antes de voltar a responder. Ele abre aqui um
paréntese na discussdo e pede para que se argumente por algo que ele proprio nao
concorda. Quando entdo, finalmente, chegamos ao segundo longo discurso de
Protagoras, observa-se de modo definitivo a ma vontade deste ao procurar sempre
tergiversar do argumento. A estratégia consiste em sempre colocar problemas novos e
ndo diretamente relacionados as perguntas levantadas, de modo que ndo haja

possibilidade de nenhum progresso na discussao.
Critias

Em seguida, € a vez de Critias se pronunciar. Critias possui boas relacdes tanto
com os sofistas em geral como com Sdcrates, por isso ele ira denunciar a parcialidade
de Cédlias e Alcibiades. Ele deseja o prosseguimento da discussdo, mas ndo oferece
nenhuma saida concreta para o0 impasse.

A fala de Critias tem seu interesse, pois acusa Alcibiades de ser “sempre muito
apegado & vitdria naquilo a que se langa**®”. Vemos, portanto, que a fala de Alcibiades
ndo fica sem critica da parte de Platdo. Ele é acusado de reforcar o elemento eristico da
fala de Socrates que, de fato, ja estava presente na fala original dele, mas de uma
maneira mais sutil. O problema é que Sdcrates, talvez, ndo conseguiria convencer
Protagoras a prosseguir na discussdo apelando apenas a um amor pela verdade e pelo
conhecimento. Se isso fosse possivel, Sécrates poderia demonstrar as vantagens de um
discurso curto, como, alids, ele tentou fazer. Porém, a estratégia eristica do desafio em
determinado campo provou-se mais eficaz, gracas, em grande parte, a fala de
Alcibiades.

8 Protdgoras 333c:

“GA\" 0USEV oL Sladépel, EAV UOVOV oU ye Amokpivy, €T oOv Sokel ool Tadto eite pr: TOV yap
Aoyovéywye paAota é€etalw, oupPaivel pévtol Towg Ko €UE TOV £pWTOVTA KAl TOV AMOKPLVOUEVOV
€€etalecBbal”.

* protdgoras 336e:

“ ANKLBLASNG 6£ Al PLAOVIKOG €oTL TTPOC O Gv opunon”.
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Prodico e Hipias

ApoGs as falas de Calias, Alcibiades e Critias, é a vez dos sofistas Prddico e
Hipias intervirem. Platdo aproveita 0 momento para parodiar o estilo e o discurso de
ambos. Primeiramente, fala Prodico e, em seu discurso algo empolado, saltam aos olhos
as diferenciagdes semanticas dos termos debater (augeiopnteiv) e altercar (épilew),
aprovar (evdokiuelv) e elogiar (émawveicBor), alegrar (edvepaivesOor) e sentir

prazer (idecfar)**°

, imitando assim o estilo e as preocupac@es do sofista em questao.
Por trés, porém, de todas essas diferenciacfes, o sentido do texto é que Socrates e
Protidgoras deixem de se confrontar e passem a debater tranquilamente, ndo como
adversarios, mas como amigos, 0 que, é claro, condiz muito com o que Socrates
pensava ser um bom debate. Repete-se, assim, a figura ambigua que Prédico
normalmente possui nos didlogos platdnicos, nos quais, por um lado, tem sua préatica
ridicularizada e, por outro, é visto com certa simpatia € mesmo como mestre de
Sécrates™. De fato, as pesquisas semanticas de Prodico precedem, de alguma maneira,
a busca pela correta definicdo de Sdcrates, presentes em didlogos como o Laques, o
Céarmides e o Eutifron.

J& na intervencdo de Hipias, o que € parodiada é a oposi¢do physis versus nGmos.
Hipias coloca-se do lado da natureza, entendendo que ela irmana os homens, enquanto a
lei os tiraniza. Os reunidos no debate, sendo sabios, sdo entdo irmdos por natureza e,
segundo Hipias, deveriam se entender. O impasse, portanto, é vergonhoso e coloca em
posicdo de xeque a pretensa superioridade dos ouvintes e, por isso, urge resolvé-lo.
Hipias propde duas solugdes: 1) que Socrates e Protagoras cedam, cada um, um pouco,
ou seja, que Protadgoras ndo faca discursos tdo longos e que Socrates permita uma
extensdo maior do que a brevidade desejada, permitindo, assim, que Protagoras
demonstre sua técnica; 2) que seja eleito um arbitro que julgue se os discursos de cada
um estdo na extensdo correta.

Em ambos os casos, vemos o0s sofistas sendo parodiados por Platdo na medida
em que lancam méo de complexas teorias e sofisticados instrumentos tedricos para

resolver questdes simples como a mediagdo de um debate.

*9 protdgoras 337a-c.

**1 Ménon 96d e Protdgoras 341a.
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Comentarios sobre a proposta de Hipias e solu¢éo do impasse

Sécrates ndo chega a comentar a primeira proposta de solu¢do de Hipias que
envolve o estabelecimento de discursos médios, nem tdo grandes como queria
Protagoras, nem tdo curtos como queria Sécrates. Ora, 0 que Sécrates visa aqui € a
resolucéo verdadeira para a questdo em debate, logo, a medida correta ndo deve ser dada
pela média estabelecida pelo publico, mas sim pela natureza das coisas.

Com relacdo a segunda proposta, Socrates também a rejeita, pois ou o juiz é
inferior ou igual aos contendores e, portanto, inferior ou igual em conhecimento para
julgar a extensdo correta para cada resposta — e, nesse caso, ndo pode fazer nada melhor
do que os contendores poderiam fazer por si s6 — ou ele seria superior, 0 que é
impossivel, ja que Protagoras seria 0 mais sébio dos homens**?. Essa segunda parte do
argumento tem um certo tom irdnico, pois, muito embora seja sempre elogiado,
Protagoras é também sempre, nesse dialogo, ndo so, contraditado por Socrates, mas
também refutado por ele. Mesmo assim, nos diz Socrates, ainda que consideremos que
haja alguém superior a Protagoras na platéia, seria deselegante com Protagoras
estabelecer um juiz para a discussdo, como se ele fosse um incapaz que necessitasse de
um supervisor*®, Dixsaut também observa que a recusa de uma mediac&o por Sécrates
estd baseada no fato de que é impossivel uma mediacdo exterior entre dois discursos
distintos; a unica mediagdo legitima ¢ a do préprio “l6gos e sua circulacdo®™*”. De fato,
para o julgamento desse juiz ndo ser arbitrario ele deve ser justificado pelo 16gos, 16gos
este que poderia receber também questionamentos. Dai a impossibilidade de um juiz
nos debates intelectuais — o0 suposto juiz é, na verdade, mais um interlocutor.

Socrates, entdo, propora, ele mesmo, uma solucdo para o impasse: que ele e
Protagoras troquem de lugar, que Protadgoras pergunte e ele responda. Num primeiro
momento, Protagoras rejeita essa proposta, mas, instado por todos, acaba por

concordar*®.

2 Protdgoras 338c.
*3 protdgoras 338c.
Dixsaut (2001), p. 25.
Protdgoras 338e.
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5. O confronto entre o fildsofo e o sofista na discussdao acerca da ode de

Simonides

5.1 A educacéo pela poesia

A discussédo sobre o poema de Simonides se inicia da seguinte maneira:

“Acredito, Socrates, que, a parte mais importante da educagdo para um
homem € que ele seja habil em poesia, isto &, com relacdo ao que é dito pelos
poetas, que ele seja capaz de compreender o que estes criaram de correto e 0 que
ndo, saber distinguir (as duas coisas) e, interrogado, dar razdo .”***®

Muito se fala do comentario final bastante critico de Socrates com relacdo a toda

essa discussdo sobre a ode de Simonides®’

, mas sera que Platdo teria algo a dizer sobre
esse programa inicial? Também ele ndo consideraria a educagdo em poesia, tal como
formulada por Protagoras aqui, ou seja, saber reconhecer aquilo que foi corretamente
poetizado e o que ndo foi, como uma parte central da boa educacdo do homem? Parece-
me inegavel que sim. Lembremos que o filésofo, na Republica, s6 podera se tornar o
censor dos poetas na medida em que ele préprio possui uma teoria acerca do que é uma
poesia corretamente composta. Nussbaum nos lembra, ainda, que, quando discute
questdes morais, Platdo discute-as principalmente no interior da problematica levantada
por poetas como o préprio Simonides ou Homero, Hesiodo, Pindaro e os tragicos*®.
Simonides, alids, serd novamente alvo de discussdo no livro | da Republica. O
tratamento dele Ia é curiosamente 0 mesmo do de Protagoras: Simonides é elogiado

459

como sabio e inspirado™~, mas seus ditos sdo criticados ou modificados.

Apos revelar o programa da discussdo que se seguird, Protagoras diz:

“E também agora a pergunta Sera sobre aquilo mesmo que eu e tu

discutiamos ha pouco, sobre virtude, mas transposto para poesia; apenas nisto

diferira*°.”

*¢ protdgoras 338e-3392:

“RyoUuay Ebn, & SWKPATEC, £yw AvSpl TaSelog HéyLoTov PéPOC elvaL Tepl EMMV Sewvov elval: oty 6€
T00TO TA UTO TGV TMOT®V Aeydpeva olov T eival cuviévol & te Opddcnemointal kai & pr, Kol
€niotaoBal Slehelv te kal Epwtwpevov Aoyov oldval”.

7 Protdgoras 347b-348a.

% Nussbaum (2009), Interlddio |

Republica 331e e 335e.

Protdgoras 339a:

459
460
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Ou seja, Protagoras promete discutir um tdpico que, como o proprio Platdo
concorda, € importante para a educacdo do homem e se manter no mesmo tdpico que
entdo discutia. Por que, entdo, Sdcrates se irritara com o rumo do debate? Defendo,
pois, que a irritacdo de Socrates com a discussdo ndo se deve ao programa inicial de
Protégoras, isto é, a transposicdo da discussao para o terreno da poesia, mas ao modo
como tal discussdo foi levada. Protagoras, descumprindo sua promessa, conduz a
discussdo de tal modo que ela difere completamente da discussdo anterior e tal

deturpacdo s6 ndo ocorre de fato dada a rapida acdo de Socrates no debate.

5.2 Comentarios sobre a escolha de Prédico como interlocutor.

Apds Protagoras apontar para Sécrates qual seria a contradicdo escondida na ode

de Siménides, ele é aclamado pelos ouvintes**

pela terceira e Gltima vez no dialogo.
Sécrates também sente o golpe e confessa que inicia a conversacdo com Prddico apenas
para “ter tempo para examinar o sentido do que dizia o poeta462”. Veremos que ambos
0s argumentos que ele discute com Prodico sdo fracos. O elemento eristico é bem forte
aqui; Socrates dispara a falar e ndo com o objetivo de encontrar a verdade, mas de
ganhar tempo. Porém, tal elemento eristico ndo é tdo determinante da passagem, como
se poderia imaginar, pois Sdcrates deseja ganhar tempo, ndo para formar uma estratégia
que lhe permita reverter seu mau comego na discussdo, mas antes para “examinar o
sentido do que dizia o poeta”. Além disso, Socrates confessa essa estratégia apenas com
referéncia ao seu didlogo com Prodico e ndo com relacdo a toda a discussdo sobre o
poema. Dai, portanto, o comportamento de Socrates ndo ser apenas eristico, pois ele
deseja encontrar e encontra a saida para suas dificuldades a partir daqui. Logo, ndo
devemos interpretar essa passagem como chave para entender toda a discussao sobre a
ode de Siménides como meramente eristica e nem mesmo para desprezar a discussao
com o Prodico que, como vimos, é importante para ajudar Platdo a achar a saida para o
problema proposto por Protagoras. E em raz&o desse didlogo com Prodico que Socrates

se lembrara que 1) o poeta primeiramente nos fala que tornar-se bom ¢é dificil e, depois

“kal 8 Kol viv ool TOEpWTNHA Tept ToU aUTol pév mept oUmep €yw Te kal oU viv Staheyopeda, mept
ApeTii¢, LeETEVNVEYUEVOVY & €lC moinoLv: Tocoltov povov Sloioel”.

*! protdgoras 328d, 334c e 339d-e.

*2 protdgoras 339e:

“lva poL xpovog €yyévntal tiiokeP el Tt Aéyol O mowntnc”.
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que ser bom é dificil, e, portanto, ndo ha a contradicdo apontada por Protagoras, pois
“tornar-se” e “ser” ndo sdo sindnimos; 2) Sdcrates se lembra que o sentido do poema ¢

alegar a impossibilidade da virtude, pois esta é caracteristica dos deuses.

5.3 O grande discurso de Socrates

Se entendemos que a discussdo filosofica a respeito da natureza da virtude néo é
interrompida na passagem sobre a ode a Siménides, mas pelo contrario, tratada através
de uma nova perspectiva que nos permitird unir pontos aparentemente isolados do
didlogo, devemos nos perguntar: por que Socrates utiliza um discurso longo na anélise
do texto de Simdnides? Como vimos, certas espécies de discursos, como o0 discurso
mitico, devem ser narradas. Porém, tal ndo € o caso da exegese de um poema. A defesa
da interpretacdo de um poema é um discurso racional, que observa certa necessidade
I6gica, segundo a qual, quem fala deve estabelecer certas premissas e a partir dai levar o
interlocutor a concordar com seus argumentos. Portanto, a principio, esperava-se que,
novamente, aqui, SAcrates utilizasse a braquilogia. Porém, como se sabe, tal ndo ocorre;
por qué? Uma vez que defendemos que ndo se trata, simplesmente, de uma
demonstracdo de pericia, por parte de Sécrates, no campo dos discursos longos, deve-se
procurar outro caminho. Embora o problema possa parecer espinhoso, a resposta, a meu
ver, é simples: para que haja dialética, é necessario um perguntador que domine tal arte,
0 que ndo existe aqui. Ou seja, se ha algum momento de desonestidade por parte de
Sécrates no dialogo, este momento se da quando Sécrates sugere a troca de posi¢do no
debate, pois tal troca é impossivel. Para que, de fato, uma discussdo seja filosofica e
frutifera, o perguntador ndo deve estar preocupado apenas em refutar seu interlocutor,
pois, nesse caso, temos simplesmente um debate eristico, como o0s debates
representados no Eutidemo. O que necessitamos é de um perguntador neutro que deseje
submeter a prova as respostas do interlocutor e investigar até onde vao suas verdades.
Protagoras ndo pode desempenhar este papel, ou, pelo menos, assim entende Platdo. A
saida mais verossimil, portanto, é que o respondedor exponha sua tese em um longo
discurso e que as questdes, se as houver, sejam deixadas para o final. E bem verdade
que Protagoras néo interroga Socrates em nenhum momento, mas s6 ndo o faz por falta
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de vontade, pois o espaco lhe é cedido mais a frente™”. Assim sendo, pelo menos em

3 protdgoras 347b.
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termos dramaticos, o discurso de Sécrates consegue reverter as acusagdes de Protagoras
com relacdo a qualidade da ode de Simonides.

Lembremos, inclusive, que Sécrates, de fato, tenta iniciar um didlogo com
Prodico acerca da ode. Mas tal s € possivel, porque ele é o perguntador. Em suma, nao
podemos esperar que Socrates faca sua defesa da ode de Simoénides contra as acusacfes
de Protagoras, a menos que alguém lhe dirija as perguntas certas, 0 que ndo ocorre.

Além disso, como veremos, Socrates ndo esté interessado em, de fato, fazer uma
interpretacdo factual da ode em questdo, mas em levantar elementos que o ajudem a
formular uma nova compreensdo da ética. Platdo, aqui, certamente usa Simonides para
além do que sua ode diz, distorcendo o texto sem hesitar, em alguns momentos. 1sso,
porém, ndo demonstra que Socrates esteja sendo aqui puramente retérico, mas, antes,
que expressa seus proprios pensamentos sobre o tema. Ora, se assim for, 0 recurso ao
dialogo ndo é o mais proveitoso para Socrates, pois este permitiria uma analise racional
mais acurada do poema, o que, provavelmente, destruiria o carater factual de sua
interpretacdo.®* O discurso longo, sem interrupcdes é, portanto, 0 mais adequado a
Socrates nesse momento para, desviando do caminho eristico que Protagoras queria

impingir ao debate, fazer sua filosofia.
A permissao de Protagoras

Passo finalmente a uma analise textual detida da passagem em questdo. Antes de

iniciar seu grande discurso, Socrates nos diz:

“Mas qual me parece ser o pensamento de Simonides nesta ode, desejo
dizer-te, se queres provar minha habilidade em versos como dizes na tua
expressdo; no entanto, se preferes, eu te ouvirei*®>.”

Temos, entdo, a partir daqui, uma promessa de honestidade que, entendo,
Socrates cumpre. Observemos também que Protadgoras concorda em ceder 0 espaco a

Socrates. Portanto, ndo é exatamente verdade que o grande discurso de Socrates quebre

464 ers . . . , .
De fato, se fosse permitido a Protdgoras interromper o discurso de Sécrates, ele poderia levantar

sérios problemas a interpretagdo deste. Estes problemas, porém, seriam factuais, e ameacaria o valor da
interpretagdo socratica apenas enquanto uma interpretagdo factual do poema. Porém, isso ndo quer
dizer que o valor filoséfico dessa interpretacdo socratica seja irrelevante e deva ser dispensado
juntamente com a interpretagao factual do poema.

** protdgoras 341e-3422:

“aAN" A pot Sokel SlavoeloBal Ziuwvidng év Toutw T aopatt, €6€Aw ool eimely, el BoUAel AaBelv pou
nelpav Onwe €xw, 6 oL Aéyelg tolto, mept £m@v: €av 6& BoUAn, coldkoloopal”.
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as leis que ele mesmo estabelece para o debate, visto que, antes de fazé-lo, recebe

permissédo de Protagoras.

A anedota dos espartanos

O segredo da filosofia e a boa polis

Vimos que a filosofia de Creta e Lacedemdnia € mantida em segredo por seus
concidadaos para assim nao revelarem aos demais a causa da superioridade de ambas as
cidades. Como resultado disso, 0s outros gregos, visando igualar-se em virtude aos
cidaddos dessas cidades, imitam os habitos mais 6bvios e exteriores praticados nelas,
costumes esses que nao possuem relacdo direta com suas virtudes, tal como o desenho
da orelha, o tipo de gindstica praticada, as roupas e 0s aderecos, mas ignoram o que
seria a verdadeira causa da superioridade dos lacedemdnios e cretenses, isto €, a
filosofia.

Além de ndo praticarem a filosofia na frente dos estrangeiros, cretenses e
lacedeménios tomam outra precaucdo: impedem os jovens de sairem da cidade a fim de
que eles ndo sejam contaminados por uma cultura estrangeira e acabem por desaprender
a filosofia ensinada. Além disso, quando é necessaria uma discussao filosofica mais
livre, expulsam os estrangeiros da cidade para que possam filosofar abertamente. Este
traco da anedota tem também paralelo com o discurso de Protdgoras acerca da
antiguidade da sofistica. L& também os sofistas mantém segredo de suas atividades e
disfarcam-se sob outros nomes. Essa semelhanga, contudo, tem o intuito de deixar a
diferenca ainda mais clara. Enquanto os sofistas de Protagoras disfarcam a sua arte
tendo em vista sua propria protecdo, uma vez que a arte sofistica tem ma reputacdo entre
0S gregos, cretenses e lacedemonios escondem sua filosofia em favor ndo de si mesmaos,
mas da cidade, para que a fonte de seu poder se mantenha.

Por fim, podemos ver aqui uma relagéo direta entre sabedoria, virtude e boa arte
politica, entendendo por “boa arte politica” a arte de deliberar bem em assuntos
relativos a polis tendo o bem da prépria p6lis como fim ultimo. Em suma, o raciocinio
aqui é: quanto mais sabios, mais virtuosos os cidaddos e quanto mais virtuosos 0s
cidaddos, melhor serd a cidade em questdo. Aqui também vemos uma diferenca
significativa de raciocinio, com relacdo ao discurso sofistico tipico. O jovem que

procura o sofista visa, sim, receber certo saber e, através dele, tornar-se melhor. Mas, de
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acordo com o discurso sofistico geral, o fim ultimo dessa melhora ndo é a polis, mas o
bem da pessoa em questdo. Enfim, ndo se procura o sofista para ser educado de maneira
a auxiliar a polis, mas para que o individuo educado pelos sofistas domine a arte de
discursar, de tal modo que saiba como impor suas idéias e vontades sobre os demais,
fazendo assim com que seja capaz de convencer 0s demais das a¢cdes e decisdo que sao
de maior interesse para ele. Mais, ainda que o sofista reivindique que seu saber
aperfeicoa, sim, a polis, tal melhora é intil, pois o jovem, freqlientemente, abandona a
polis natal para seguir seu mestre. Ao contrario, nas cidades filosoficas, o jovem ¢é
proibido de sair da cidade.

Vé-se, portanto, que a relagdo intrinseca e indissoltvel entre ética e politica que
Platdo tanto trabalha na Republica, também ja esta presente aqui.

A antiguidade da filosofia

Influenciados, portanto, pela ancestral sabedoria de cretenses e lacedemdonios,
alguns dos cidaddos gregos resolvem imité-los nesse particular. E o caso, diz Socrates,
dos chamados “sete sabios” que aqui sao nomeados: Tales de Mileto, Pitaco de
Mitilene, Bias de Priene, Solon, Cledbulo de Lindo, Mison de Quene e Quilon da
Lacedemoénia, sendo contrapostos aos antigos sofistas do discurso de Protagoras:
Homero, Hesiodo, Siménides, Orfeu, Museu, Ico de Tarento, Herddico de Selimbria,
Agatocles e Pitoclides de Céos. Contrapondo esses dois grupos, vemos que 0s aqui
denominados antigos sofistas sdo, em geral, homens de letras, poetas, misticos e
musicos, enquanto os aqui denominados antigos filésofos, normalmente identificados
como o0s sete sadbios gregos, sdo, em geral, homens praticos: lideres politicos,
legisladores e cidaddos honrados, enfim, homens cujo saber beneficiava a pélis. Pode
parecer curioso, portanto, que Platdo relacione os filésofos com o segundo grupo, ndo
com o primeiro. Mas isso é explicavel se lembrarmos que o que caracteriza a sabedoria
espartana, assim como a sabedoria realmente filoséfica, na concepcdo de Platdo, é a
capacidade que possuem de aprimorar a vida comum da pélis, a organizagédo politica de
uma maneira geral. Além disso, esse tino pratico dos antigos filésofos parece favorecer
a tese da unidade da virtude na sabedoria, pois aquele que fosse sabio seria capaz de
sucesso ndo s6 no campo teodrico, mas também no pratico. Enquanto isso, por outro
lado, Platdo relaciona a sofistica, ou seja, um certo tipo de educacdo do qual ele

desconfia, com a poesia e outras artes cujo principal objetivo é antes agradar do que de
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fato aprimorar algo, tal como ele pensa ser o caso das poesias de Homero, certo tipo de
musica ou dos mistérios de Orfeu.

Observemos rapidamente, uma curiosa nota desta passagem. Sécrates nos diz
que, em Creta e Lacedemonia, ndo s6 os homens se orgulham de sua educacdo, mas
também as mulheres. Uma pequena referéncia que nos remete, € claro, ao polémico
tema da educacdo das mulheres presente na RepuUblica. Parece que, de algum modo,
Sécrates estd imaginando aqui, claro, para o proposito do argumento, Creta e

Lacedemonia como uma espécie de cidades ideais.

Elogio ao laconismo

Mas em que consiste exatamente a sabedoria dos espartanos? Socrates ndo nos

esclarece acerca do seu contedo, mas fala um pouco da sua forma lacénica:

“Vocés reconheceriam a verdade do que digo e que os lacedemdnios sao
perfeitamente educados na filosofia e no amor aos discursos pelo seguinte: se
alguém tenta conversar com o mais insignificante lacedemonio, na maior parte
da conversa, descobrird que ele se mostra um tanto mediocre, depois, em
qualquer parte do coléquio, lanca frase digna de atencdo, curta e concisa, a ponto
de seu interlocutor aparecer tal qual uma crianga.”*®®

Primeiramente, notemos de passagem, pela segunda vez, o uso da palavra
“filosofia” para designar a sabedoria dos espartanos. Mais importante agora, porém, € a
associacdo que Socrates faz aqui entre filosofia e laconismo. Isto é curioso e parece
contradizer nossa tese da qualidade filosofica do grande discurso de Socrates, visto que
tal ndo é um discurso pequeno, de poucas palavras. Porém, seja como for, essa
associacao é surpreendente de todo jeito, pois seja discursando ou respondendo,
Sécrates ndo € um personagem lacénico. Pelo contrério, tanto ndo € assim que no
imaginario popular de nossos tempos, Sdcrates € o filosofo falador por exceléncia, e
seus esforcos para esclarecer as minuncias de uma fala ndo raro é alvo de piadas, como,

por exemplo, em certa anedota na qual alguém diz para Socrates: “Bom dia, meu amigo
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Socrates”. E este reponde “O que € ‘bom’? O que ¢ ‘dia’? O que € o ‘tempo’? O que ¢
‘meu’? O que ¢ ‘amigo’?”. Claro, trata-se de uma anedota, mas faco referéncia a ela
porque exemplifica bem a figura de modo algum concisa de Sdcrates que, pelo
contrario, busca explicitar tudo aquilo que esta implicito, demonstrando assim
contradicOes e erros que ndo eram antes observados.

Esta associagdo reaparece depois, quando Socrates diz: “para os antigos assim
era a filosofia: certa brevidade laconica®®””. Portanto, para os antigos, ser filésofo é ser
laconico. Porém, uma qualificacdo importante é feita ali, pois SoOcrates parece
diferenciar essa antiga filosofia do que ele entendia ser a filosofia do seu tempo e essa
diferenca se daria justamente na forma, enquanto os filésofos antigos buscavam se
expressar do modo mais conciso possivel, o filésofo de entdo deveria buscar ser 0 mais

explicito possivel.*®®

A negacdo da akrasia no grande discurso de Socrates

Embora defenda a correcéo e beleza da ode de Simonides, Socrates ndo deixa de
fazer uma ou outra corre¢do ao poema. Uma dessas corre¢es nos chama atengdo aqui.
Trocando as palavras de lugar e, consequentemente o sentido dos versos de Simonides,
Sécrates faz esse poeta defender a tese do intelectualismo socratico. Esta interpretagdo
parece tdo evidentemente forcada que, podemos dizer, € um dos grandes argumentos
daqueles que defendem o carater exclusivamente comico e filosoficamente
desimportante da passagem.

Ora, embora concorde que ha algo de ndo sério, nesse momento da interpretacéo
de Sdcrates, ndo penso que ela anule a validade filosofica como um todo dessa
interpretacdo, pelo contrario. Socrates claramente manipula o texto e faz Simonides
dizer o que ele mesmo, Sdcrates, pensa sobre o tema da ode. Mas ele ndo faz isso com o
intuito de vencer o debate. Pelo contrério, mais uma vez, sua corre¢cao é um argumento
contra sua posicdo inicial de que o poema de Simonides é bem composto. Socrates

argumenta contra si mesmo e assim o faz com o intuito de esclarecer alguns pontos.

467 .
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Um bom exemplo dessa atitude de Sécrates se encontra no didlogo Cdrmides, onde os interlocutores
ddo a Socrates certas formas lapidares e laconicas de definicdo da temperanca, como ‘temperancga é
auto-conhecimento’ ou ‘temperanca é conhecimento do conhecimento’. Mas Sdcrates, ndo satisfeito
com esse estilo, busca destrinchar o significado dessas formulas.

205


http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=tou%3D&la=greek&can=tou%3D0&prior=a)/gan
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=dh%5C&la=greek&can=dh%5C1&prior=tou=
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e%28%2Fneka&la=greek&can=e%28%2Fneka0&prior=dh/
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=tau%3Dta&la=greek&can=tau%3Dta1&prior=e(/neka
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=le%2Fgw&la=greek&can=le%2Fgw0&prior=tau=ta
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=o%28%2Fti&la=greek&can=o%28%2Fti0&prior=le/gw
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ou%28%3Dtos&la=greek&can=ou%28%3Dtos0&prior=o(/ti
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=o%28&la=greek&can=o%286&prior=ou(=tos
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=tro%2Fpos&la=greek&can=tro%2Fpos0&prior=o(
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=h%29%3Dn&la=greek&can=h%29%3Dn1&prior=tro/pos
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=tw%3Dn&la=greek&can=tw%3Dn0&prior=h)=n
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=palaiw%3Dn&la=greek&can=palaiw%3Dn0&prior=tw=n
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=th%3Ds&la=greek&can=th%3Ds2&prior=palaiw=n
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=th%3Ds&la=greek&can=th%3Ds2&prior=palaiw=n
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=braxulogi%2Fa&la=greek&can=braxulogi%2Fa0&prior=filosofi/as
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=tis&la=greek&can=tis1&prior=braxulogi/a
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=*lakwnikh%2F&la=greek&can=*lakwnikh%2F0&prior=tis

Assim sendo, tomo essa passagem como uma prova de que o que € dito, no
Protagoras, sobre Simonides representa, na verdade, o pensamento do préprio Socrates.
A tese intelectualista que aparece rapidamente nesta passagem é uma conhecida posicao
socratica. Da mesma maneira, defendo que toda a interpretacdo que Socrates da aqui do
poema de Simonides representa, antes, a posicao do proprio Platdo. Portanto, toda essa
passagem acerca do poema de SimoOnides ndo deve ser interpretada como mero
interlidio cémico, nem tampouco tendo apenas valor cénico, mas, antes, como uma
passagem que contém posicdes filosdficas propriamente platdnicas, constituindo

mesmo, em alguma medida, o cerne da argumentacéo filoséfica do dialogo.

5.4 Comentarios apés o grande discurso de Socrates

Pequeno dialogo entre Hipias e Alcibiades

Logo ap6s terminar o seu grande discurso, antes mesmo de Protagoras fazer suas
consideracBes, Hipias se adianta, primeiramente elogiando Socrates e, depois, se
oferecendo para expor outro discurso sobre 0 mesmo assunto. Vé-se aqui 0 modo dos
sofistas de assistirem a tais debates, pois mais importante que uma organizada busca
pela verdade € o prazer de ouvir e proferir discursos bem construidos. Hipias, porém, é
impedido de declamar seu discurso por Alcibiades que rapidamente lembra o
combinado entre Socrates e Protagoras. Agora era a vez de Protagoras perguntar e,
quando as perguntas de Protagoras acabassem, seria a vez de SOcrates perguntar, de
modo que ndo seria possivel para Hipias discursar naquele dia.

Um ponto importante a ser observado aqui € que a palavra é cedida novamente a
Protagoras, ou seja, o discurso de Socrates fica sem resposta ndo por alguma artimanha
sofistica de Sdcrates, mas porque Protdgoras aceita como bom o discurso de Socrates
ou, entdo, por estar de ma vontade com o debate. Dai, portanto, ser falsa a afirmacédo de

Cossuta de que Protagoras ndo teve chance de criticar a exegese de Sécrates*®®.

9 Cossuta (2001), p.131.
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Critica de Sécrates as perguntas de Protagoras

Apo6s o pequeno dialogo entre Hipias e Alcibiades, ndo é Protdgoras quem fala,
mas Sdcrates. Por que Protagoras se cala? Pode ser porque Sdcrates, desrespeitando as
regras pré-estabelecidas por ele mesmo para o debate, se adianta e, com seu novo
discurso, bastante critico do tipo de debate proposto por Protagoras, acabe por inibir seu
adversario. Porém, pode ser também que o siléncio de Protagoras seja auto-imposto,
como sera o seu siléncio logo apo6s o longo discurso de Sdcrates, com o fim claro de

sabotar o debate*™

. Isto parece-me impossivel de ser decidido apenas pelo que temos,
mas, mesmo se escolhermos a primeira opcdo, SoOcrates ainda deixa aberta a
possibilidade de continuidade da discussdo acerca da ode de Simonides. Diz ele no
comeco de sua fala: “Quanto a mim, confio a Protagoras qual dos dois modos mais lhe

agrade*™”; e ja no fim da fala, Sécrates diz: “e se ainda queres interrogar, estou disposto

a concordar em responder*’”

. Ou seja, no nivel dramatico, o grande discurso de
Sécrates fica sem réplica, pois Protdgoras ndo quer ou ndo pode formular novas
perguntas.

Retomemos aqui toda a discussao acerca do poema de Siménides. No inicio da
discussdo, Sdcrates, como era esperado, responde as questdes de maneira breve, mas
logo é surpreendido por Protagoras. Suas primeiras tentativas de responder a Protagoras,
quando passa a interrogar Prodico, ainda se encaixam no género da braquilogia — ainda
que Socrates, um tanto quanto espertamente, volte novamente ao papel de perguntador.
Curiosamente, porém, é justamente nesse trecho, no qual Sécrates utiliza a esperada
braquilogia, que ele se mostra claramente perdido, sem rumo, derrotado e surpreendido
por Protagoras. A situacdo s6 muda de figura quando Sdcrates abandona o discurso
rapido e passa a discursar longamente.

Por mais que a argumentacao de Sécrates nessa primeira parte, em que ele ainda
discursa de maneira curta, seja fraca, ela ainda esta sinceramente orientada pela questdo
da exegese do poema. Poderiamos resumir os dois argumentos de Sécrates da seguinte
maneira: 1) Talvez Siménides tenha defendido uma tese fraca, a saber, a tese de que é

dificil tornar-se bom, mas uma vez que se consegue isso, € facil manter tal posi¢éo; 2)

470 Protdgoras 348b-c.
a7 Protdgoras 347b:
“ETUTPETNIW PEV Eywye MNpwTtayopa ondtepov alT® Nélov”.
472 .
Protagoras 348a:
“KAv PEV BoOUAN £TL €pwTAV, ETOLUOG LML OOL TTOPEXELY ATTOKPLVOUEVOG”.
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Talvez Simoénides tenha compreendido mal o dito de Pitaco, entendendo ‘¢ mau ser
bom’ no lugar de ‘¢ dificil ser bom’. Seja como for, interessa-nos aqui que Socrates
formula hipoteses nas quais Simonides teria se equivocado. Assim sendo, ainda que
Socrates tivesse razdo em algum desses dois pontos, ele continuaria se
autocontradizendo, pois ele disse anteriormente que o poema de Siménides era bem-
escrito, e agora nos diz que Simodnides se enganou, ou defendeu uma tese fraca.
Interessa-nos aqui, porém, chamar a atencdo para a falta de um interesse filosofico
genuino da argumentacéo de Socrates, ja que ele estaria discursando sobre uma posi¢édo
alheia fraca ou equivocada. SAcrates aqui ainda esta jogando o jogo de Protagoras e, por
essa razao, esse € 0 momento do didlogo no qual sua posicéo é a mais fragil.

Sécrates comecga a virar 0 jogo quando retoma as rédeas do debate. Ele ndo sé
ignora sua propria regra de preferéncia pelos discursos pequenos, como também muda o
aspecto do debate. Ao invés de um debate exegético acerca da correta interpretacdo do
poema de Simonides, temos, a partir de entdo, um discurso filoséfico acerca dos limites
do homem e de sua relacdo com a divindade. Esta mudanca do debate € justificada
justamente na critica de Socrates aos debates exegéticos sobre poemas*’®. Esta
passagem tem sido frequentemente citada pelos comentadores como prova final de que
todo esse momento do texto, no qual Protadgoras pergunta a Sécrates acerca do poema
de Siménides, deve ser observada apenas pelo seu aspecto dramatico, ndo possuindo
nada de filosoficamente relevante. E compreensivel que assim seja, pois em tal
passagem, Sdcrates clama para que voltem a discussdo acerca da unidade da virtude e
deixem de lado debates sobre poemas como algo inGtil e ndo nobre. Sendo assim, pode-
se pensar que seria natural desprezar a passagem que versa sobre o poema. Porém,
defendo que a questdo ndo € tdo simples. Ao justificar sua resisténcia a discussdo sobre

poesia, Socrates diz:

“Pois me parece que conversar sobre poesia se assemelha muitissimo aos
banquetes dos homens ordinarios e vulgares. Estes, por ndo poderem entreter-se
uns com 0s outros por si mesmos, enquanto bebem, pelas proprias vozes e pelos
proprios discursos, por falta de educacdo, fazem subir o preco das flautistas
contratando caro sua voz alheia e através dela se entretém; onde porém estdo
convivas belos, bons e educados, ndo veras flautistas, dancarinas nem tocadoras
de lira; mas veras que eles se bastam para, entre si, conviverem sem as bobagens
e as brincadeiras delas, falando e ouvindo na vez de cada um, com decoro,

embora muito vinho tenham tomado*’*.”

3 protdgoras 347b-348a.

% protdgoras 347c-e:
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Aqui vemos que a critica de Socrates a discussao exegética se da pelo fato de
que, nela, os interlocutores ndo falam com suas proprias vozes, mas com vozes alheias.
Isso € a causa da caracteristica mais negativa desse tipo de debate, apontada por

Saocrates logo na sequéncia:

“Assim também nestas reunides, se comportam homens como a maioria
de nos pensa que €, absolutamente ndo precisam de voz estranha nem de poetas,
0s quais é impossivel interrogar sobre o que dizem, e quando a maioria 0s cita

nos seus discursos, uns dizem que o poeta quer dizer isto, outros que aquilo,

discutindo sobre assunto que ndo podem demonstrar*’®.”

Esta descricdo da discussdo exegética é um retrato bem fiel dos dois primeiros
argumentos que Sdcrates lanca ao desafio de Protdgoras que, como vimos, consiste na
parte mais fraca e desprezivel da argumentacdo socratica. Mas essa descricdo se aplica
ao discurso longo de Sécrates? Ora, uma acusacdo que muitos comentadores fazem a
esse longo discurso de Sécrates é justamente que ele distorce todo o texto de Simonides,
troca as palavras de lugar e forca o sentido do texto. Mas é justamente por tudo isto ser
verdade, que a critica que Socrates faz ao discurso exegético como um todo ndo se
aplica ao seu grande discurso — Socrates ja ndo esta mais falando de Simonides, esta
falando de si mesmo. Seu interesse ndo € mais uma questdo exegética, mas, antes, o
proprio tema do poema. Socrates ja ndo esta falando acerca do que foi dito por
Simonides, mas, sim, sobre o que ele proprio pensa ser um bom discurso poético acerca
de tal tema. Sdcrates, assim como o bom conviva do banquete, ndo esta usando
Simdnides ou uma flautista para passar o tempo, ele discursa utilizando suas préprias

palavras para resolver um problema filosoéfico.

“Kal yap SOKET oL TO TEPL TOLAoEWS SLaAEYEcBAL OUOLOTATOVEVOL TOIG CUHMOGIOLS TOTG TV PpavAwv
kal dyopaiwy AvBpwmwy. Kal yop oUToL, St TO uf SUvacBatdAAiAoLS SU EQUTGV CUVETVAL &V TG) TOTW
UN6E S th¢ £aut@v dwvic kKal TV Adywv TV €aut®v Umo amaitdeuoiag, Tiuiag mowolol TAg
aUAntpidag, moAAoU pLoBoupevol dGAlotpilav Gwvhv THV TOVALA®V, kol &ld Th¢ ékeivwv wVviig
AaAAAAolg cuvelowv: Oomou &€ kalol kdyaBol cupmotol kaimemaldevpévol eiolv, oUk av (Solg olT
aUuAntpidog olte opxnotpidac olte Padtpiog, AAA altolg altols ikavolg dvtag ouveival Gveu TOV
AMpwv Tt Kol Touddv  ToUTwV Sl TG autlv  dwvig, Aéyovidg TEe Kal dAkovovtag
&V LEPEL £EQUTMV KOOHIWE, KAV AU TIOAUV olvov Ttiwow”.

473 Protdgoras 347e:

“oUtw 8¢ Kol oi Tolaibeouvousial, €av pév AdBwvtal avSpdv otoinep AWMV ol oMol dactv lvad,
o08ev Séovtar dAhotplachwviic oude montiv, olc olte dvepéoBatl olov T £oTiv Ttept Wv Aéyouoty,
£nayopevoi te aUTouc oimoAlol év toig Adyolg ol puév taldtd paotlv TOV olNTAY Voely, ol & £tepa, mept
npaypatog Stadeyopevol 6aduvatolol é€eAéyEal”.
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Desse modo, curiosamente, na passagem acerca da ode de Simonides, €
justamente quando Socrates comeca a discursar longamente que seu discurso filosofico

se inicia.

Volta a discussao acerca da unidade das virtudes

Apo6s o longo discurso de Sdcrates, Protdgoras parece, mais uma vez, querer
boicotar a discussdo e simplesmente ndo esclarece se deseja continuar perguntando a
Socrates ou se agora deseja voltar a seu posto inicial de respondedor. Alcibiades, entéo,
mais uma vez, surge para ajudar Socrates na discussao. Alcibiades provoca Protagoras
ao incitar Célias a pedir pelo prosseguimento do debate, sob pena de concluir-se pela
derrota de Protagoras. Temos aqui, portanto, um confronto entre dois apaixonados,
Alcibiades por Socrates e Calias por Protagoras. E, assim como no discurso de Fedro no
Banquete, o amante, ndo desejando fazer o papel de fraco ou covarde na frente do
amado*’®, decide prosseguir o debate, dessa vez no papel de respondedor. Com isso,
entdo, Protagoras reconhece implicitamente sua derrota e o debate sobre Simoénides se

encerra.

5.5 A importancia dramética da passagem

A importancia dramatica dessa longa passagem acerca do poema de Simonides
ja foi bem percebida pelos comentadores. Muitas vezes, inclusive, percebe-se apenas
esta funcdo na passagem, considerando-a nula para a argumentacdo filoséfica presente
no dialogo. Porém, ainda assim, creio que ha alguns aspectos da leitura da passagem em
que se interpreta a ode de Simdnides, em seu nivel dramatico, que foram negligenciados
ou deturpados. Por isso, devemos nos deter nessa questao.

Em geral, a interpretacdo mais consolidada de tal passagem nos diz o seguinte:
durante o didlogo como um todo, SOcrates deseja mostrar a Hipdcrates e aos jovens em
geral que ele é melhor mestre de virtude que Protagoras. Com excecdo da passagem em
questdo, Socrates bate Protagoras no terreno filos6fico. Nessa passagem, porém,
Socrates venceria Protagoras no proprio terreno deste, ou seja, demonstrando ao

auditorio que ele é melhor sofista que Protagoras.*’’

476 Banquete 178c-d.

477 . ~ . . . . /.
Para exemplos de interpretacdo desse tipo, conferir a primeira nota do presente capitulo.
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Reconheco o apelo de tal interpretacdo, mas ndo posso concordar com ela. Esse
apelo se deve ao fato de que, inegavelmente, Sécrates ndo pode estar sendo de todo
sincero em varios momentos de tal passagem. Por exemplo, o proprio Socrates
reconhece que apenas argumentou sobre a possibilidade de que fosse facil ser bom para
ganhar tempo e se recuperar do golpe dado por Protagoras anteriormente*’®; ou que
estava apenas brincando quando disse, com a ajuda de Prédico, que o que Siménides
censurava em Pitaco era o fato de este dizer que “é mau ser bom”, ao invés de que “é

dificil ser bom*®”; além disso, podemos citar ainda a defesa socratica de uma tradigdo

filosofica em Esparta®®

, 0 que nos parece evidentemente falso; ou a semelhanca entre
essa passagem e o discurso inicial de Protagoras, no qual esse nos fala da suposta
antiguidade da arte sofistica, interpretando tal passagem como uma parddia do discurso
de Protagoras; ou, por fim, quando Sdcrates pretende corrigir o texto de Siménides
apenas para que este fique mais proximo daquilo que ele mesmo deseja defender, em
especial destaco, aqui a passagem na qual Socrates coloca sua tese intelectualista na
boca de Simonides*®.

Porém, tal interpretacdo ndo me parece fazer sentido. No nivel dramatico do
dialogo, temos uma disputa do filésofo e do sofista pela educacdo dos jovens. Porém,
interpretar toda essa longa passagem como uma intervencao sofistica de Socrates faria o
didlogo representar apenas uma disputa entre Protagoras e Socrates, ndo mais entre a
filosofia e a sofistica (pois Sécrates também seria sofista e, na medida em que responde
as questdes de Sdcrates, Protagoras também seria filésofo). Qual seria a diferenca entre
Sécrates e Protagoras? Ambos ofereceriam o mesmo produto, sendo a Unica diferenca a
qualidade superior do produto socratico?

A confusdo entre os ensinamentos de Socrates e 0s ensinamentos da sofistica é
anterior a Platdo. Esta presente nas Nuvens de Aristofanes e também faz parte do pano
de fundo da condenacdo de Sécrates. Platdo porém, desde a Apologia*®, sempre se
preocupa em demonstrar as diferencas entre o fildsofo e o sofista. Nas obras posteriores,
ndo é diferente. Na Republica, no Sofista ou nas Leis, o sofista & sempre retratado de
maneira desfavoravel e sua atividade é vista como um crime contra a boa pdlis. Por que,

entdo, teria dado aqui esse passo de confundir as duas figuras? E pior, justamente em

478 Protdgoras 339e-340a.
479 Protdgoras 341a-e.

*0 protdgoras 342a-343b.
Protdgoras 345d-346b.
Apologia 19e-20e.

481
482
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um diélogo que teria como nucleo dramatico a diferenciacao das figuras do filésofo e do
sofista?

Esta confusdo, que como vimos remonta a Aristofanes, se deve a semelhancas
que de fato existem entre a filosofia e a sofistica. Defendo também que tudo isso se
torna ainda mais confuso para nds, modernos, pelo fato de que o método filoséfico tal
como o entendemos € diferente da concepcdo socratica ou platdnica do método
filosofico. Por essa razéo, devemos fazer uma diferenciagdo entre um método socratico
e um método platonico de filosofar e mostrar como ambos guardam semelhancas com a
sofistica.

O melhor exemplo de como o0 método socréatico pode ser facilmente confundido
com a sofistica é o dialogo Hipias Menor. Ali, SAcrates, de todas as maneiras, pretende
levar o sofista Hipias a confessar uma tese absurda: a de que quem erra por querer é
melhor do que aquele que erra sem querer*®. Para o leitor superficial deste dialogo, é de
fato impossivel diferenciar Sécrates do sofista, pois ele parece estar empenhado em
fazer o discurso mais fraco vencer o mais forte. Apenas o leitor mais atento podera
notar, ao final do Hipias Menor, que Socrates ndo esta de fato defendendo a tese da
superioridade moral de quem erra propositadamente, mas, antes, pretende incitar a
duvida de que seja possivel errar de proposito, preparando o terreno para sua posi¢do
intelectualista.

Nosso metodo seria bem outro. Ndo nos preocupamos em testar ou confundir
nossos adversarios. Quando vamos refutar uma tese, declaramos de inicio o que estamos
fazendo, ou entdo apresentamos a tese de modo neutro, e, s6 depois, a refutamos. Muito
dificilmente um autor contemporaneo nosso se preocuparia em lancar um livro que
visasse apenas confundir o leitor, usando para isto até de argumentos falsos e no final
fizesse uma breve alusdo a algo que poderia ser a resposta para toda a confusdo. Aqui
esta subsumida a critica que Platdo faz a escrita no Fedro e na Carta VII. De fato, ainda
hoje, podemos imaginar um professor que, em sala de aula, possa dar uma aula para
confundir seus alunos e, no restante do curso, esclareca o que foi posto. Mas Platdo
pode escrever um didlogo assim, pois imagina sua relagdo com o leitor como a relagdo
concreta entre um professor e seu aluno, e ndo a relagdo abstrata contemporanea, na
qual o autor escreve para a posteridade, para toda a humanidade. E isso ele herda de

Sdocrates, que nada escreveu e interpelava pessoalmente seus interlocutores.

8 Hipias Menor 372d-373a
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Porém, além desses ecos socraticos, ha tracos na filosofia platbnica que podem
confundir um leitor acostumado tdo somente ao método filoséfico contemporaneo. A
principal dessas caracteristicas € o uso de mitos. A ideia de usar mitos para chegarmos a
verdades filosoficas nos € tdo estranha, que poderiamos cometer o erro de afirmar que
Platdo usa o mito apenas para um publico mais amplo, enquanto reserva o uso da
argumentacdo filosofica a um publico mais restrito e selecionado. Ora, isso é
patentemente falso. Platdo usa o mito com muito mais frequéncia em seus didlogos
tardios, ou seja, em seus dialogos mais complexos. O mito raramente aparece nos
primeiros didlogos; ele parece mesmo reconhecer que a forca da imagem pode até
mesmo superar 0 uso do logos para tratar de temas mais inefaveis. Portanto, uma
divisdo entre o logos filoséfico e o mito retorico ndo é possivel nos didlogos platdnicos.

Entre os didlogos de juventude, apenas no Gérgias Platio expde um mito*®*. No
Protagoras, outro mito aparece, mas aqui ele é defendido pelo antagonista de Socrates.
Apesar de ter sido narrado pelo adversario de Sécrates, em nenhum momento Platéo da
a entender que defender uma posicao intelectual ou filoséfica por meio de mitos é algo
problematico em si. Pelo contrario, o proprio Sécrates ndo se importa se Protagoras
defende sua posicdo recorrendo a um mito ou a um discurso argumentado®®®,

Reconhecendo que é inquestionavel o fato de que Platdo aceita como legitimo o
uso de mitos para defender uma posicao filoséfica, proponho que ndo é somente através
do mito que a argumentacdo simbdlica se mostra util, mas também de outros meios,
sendo a anedota filos6fica um desses. Uma anedota € uma historia cuja verdade factual
ndo importa, mas o que ela significa e da a pensar. Por exemplo, pouco importa a Platdo
se Tales de Mileto de fato caiu no pogo enquanto olhava as estrelas, o que conta para a
argumentacdo filosofica do Teeteto € o que a narrativa pode significar ou dar a pensar.
Algo semelhante ocorre na passagem acerca da filosofia espartana. Pouco importa se 0s
espartanos de fato praticam a filosofia, 0 que importa é a imagem, a verdade sugerida.
Para usar um cliché, o mito ou a anedota é como um dedo que aponta numa direcao; ndo
devemos olhar para o dedo, mas para a coisa apontada.

Ainda assim a diferenca entre filosofia e sofistica € patente. O objetivo da
sofistica é o convencimento, da filosofia € a verdade, ainda que ndo da maneira ndo
exclusivamente logico-argumentativa, mas também através de imagens e estratégias

indiretas, como a refutacédo socratica. Também as diferencas entre Sdcrates e os sofistas

* Gérgias 523a - 527e.

* protdgoras 320c.
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sdo patentes e exaustivamente trabalhadas por Platdo. Kierkegaard chega a dizer que

Socrates e os sofistas foram “feitos um para o outro*®®”

, ha medida em que Sdcrates se
arma especialmente para brigar com os sofistas. De fato, nos diz Kierkegaard, o filésofo
irbnico e negativo surge, justamente, para aniquilar aqueles que se gabavam de saber e

poder discursar sobre todas as coisas:

“Se os sofistas podiam responder a tudo, ele podia perguntar; se os
sofistas sabiam tudo, ele ndo sabia simplesmente nada; se os sofistas podiam
falar sem parar, ele podia calar, isto é: ele era capaz de dialogar. Se a
apresentacdo dos sofistas era pomposa e pretensiosa, 0 modo de Sdcrates se
apresentar era tranquilo e modesto; se a conduta dos sofistas era exuberante e
voluptuosa, a dele era singela e moderada; se a meta dos sofistas era a influéncia
no Estado, Socrates ndo se sentia inclinado a ocupar-se com os assuntos do
Estado; se o ensino dos sofistas era impagavel, o de Socrates também o era, no
sentido inverso; se o desejo dos sofistas era sentar a mesa nos lugares mais

importantes, Socrates se sentia satisfeito ocupando o Ultimo lugar; se os sofistas

desejavam ser algo, Sécrates preferia ser simplesmente nada*®’.”

Defendo aqui, portanto, que a interpretacdo dessa longa passagem como uma
representacdo de Socrates exercendo sua exceléncia também no campo da sofistica
provéem de uma confusdo do que Platdo entende por “filosofia” e por “sofistica” e
apenas torna o texto mais confuso e nebuloso. Ao invés disso, o texto deve ser lido sob
os vieses do élenkhos socratico e da anedota filos6fica. Mesmo a interpretacdo do
poema de Simonides feita por Socrates deve ser lida como uma interpretacéo anedotica.
O proprio Socrates nos alerta para isso ao dizer, no final de seu longo discurso, que
discutir sobre a correta interpretacdo de um poema sem 0 autor por perto para desmentir
ou comprovar corresponde a discutir “sobre assunto que nao se pode demonstrar”
(347e). Alguns intérpretes tendem a ler tal passagem como uma demonstracdo do
caréater sofistico e ndo-sério da interpretacdo socratica da ode. Parece-me, porém, que tal
interpretacdo é pobre e ndo pode explicar todo o esforco platbnico com essa longa
passagem. Creio ser mais consistente pensarmos que, através de algo que teoricamente
seria a interpretacdo que Sdcrates faz do poema de Simonides, Platdo tenta passar ao
leitor certos pontos que ele mesmo, Platdo, pensa serem verdadeiros e importantes. 1sso,
como vimos, estaria de pleno acordo com a concepgdo socratico-platénica do método
filoséfico, no qual apontar para a verdade buscada é mais importante que uma

argumentacao logico-argumentativa acurada.

% Kierkegaard (1991), p. 163.

*7 Kierkegaard (1991), p.163-164.
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Desse modo, a passagem ndo visa demonstrar a superioridade de Socrates no
campo da propria sofistica, mas, pelo contrario, coaduna com o todo do didlogo ao
mostrar a superioridade da filosofia sobre a sofistica.

5.6 Macrologia e Braquilogia

Paralelamente a disputa de Socrates (filosofia) e Protagoras (sofistica), ocorre,
no dialogo em questdo, uma disputa pela extensdo correta do discurso numa discussao
intelectual. A primeira vez que tal discussdo vem a tona se da logo depois do grande
discurso de Protagoras acerca da possibilidade de se ensinar a virtude e que ocupa oito

488

paginas Stephanus*®. A reacéo inicial de Sdcrates é de fascinio®®®, porém, ele logo se

recompde e diz:

“Pois se igualmente alguém sobre essas mesmas questdes qualquer um de
nossos oradores politicos interrogasse, talvez ouvisse também discursos assim
eloquentes, ou de Péricles ou de qualquer outro que seja habil orador. Entretanto
se perguntasse algo mais a um deles, tal como os livros, eles nada podem
responder nem eles mesmos perguntar, mas, interrogados numa pequena questao
tratada por eles, tal como os vasos de bronze, que tocados ressoam por muito

tempo e se prolongam se ninguém interrompe, assim também os oradores a uma

pequena questao estendem longamente o discurso®®.”

Essa é a critica mais sensata que Socrates faz ao discurso longo nesse dialogo. O
longo discurso é pior que o curto, pois ndo é possivel ao ouvinte interrompé-lo e
perguntar acerca de ddvidas pontuais. Este tema reaparece, ndo s6 em dialogos e textos
posteriores, como no Fedro e na Carta VII, mas também nos chamados dialogos de
juventude. Por exemplo, no Hipias Menor, o longo discurso de Hipias é ignorado e o
didlogo comeca depois que este acaba. Sécrates diz que teve medo de interromper o
discurso de Hipias e, assim, arruina-lo*’. Dessa maneira, o longo discurso ndo é

convidativo para o debate ou para a analise racional. O mesmo se repete no Gorgias,

*®8 protdgoras 320d-328c.

* protdgoras 328d.

490 Protdgoras 329a-b:

“kal yap el péV TIC MepL AUTOVIOUTWY CUYYEVOLTO OTwolv TGV Snunyopwyv, Tay Av Kol ToLoUToug
Adyoug dkouloelev R MeplkAéoug A GAAOU TWOG TV IKAVOVEITETV: €l € £MAVEPOLTO TWVA TL, WOTEP
BiBAla oUbEv €xouoiv olte AmokpivacBal oUte altol €péabatl, GAN' €AV TIG Kal OLKPOV EMepWTRON TL
TV pnbévtwv Qomep TA XOoAKLO TANYEVIA HOKPOV NXEL Kal Amoteiveléav un mldapnrtal Tg, kal ot
prtopeg oUTw, oULIKPA €pwtnBévteg SOALXoV Katateivouat ToUAGyou”.

! Hipias Menor 364a-c.

215


http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=kai%5C&la=greek&can=kai%5C19&prior=e)cedi/dacen
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ga%5Cr&la=greek&can=ga%5Cr3&prior=kai/
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ei%29&la=greek&can=ei%292&prior=ga/r
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=me%2Fn&la=greek&can=me%2Fn0&prior=ei)
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=tis&la=greek&can=tis2&prior=me/n
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=peri%5C&la=greek&can=peri%5C0&prior=tis
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=au%29tw%3Dn&la=greek&can=au%29tw%3Dn0&prior=peri/
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=au%29tw%3Dn&la=greek&can=au%29tw%3Dn0&prior=peri/
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=sugge%2Fnoito&la=greek&can=sugge%2Fnoito0&prior=tou/twn
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=o%28tw%7Cou%3Dn&la=greek&can=o%28tw%7Cou%3Dn0&prior=sugge/noito
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=tw%3Dn&la=greek&can=tw%3Dn6&prior=o(tw|ou=n
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=dhmhgo%2Frwn&la=greek&can=dhmhgo%2Frwn0&prior=%5d
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ta%2Fx%27&la=greek&can=ta%2Fx%270&prior=dhmhgo/rwn
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=a%29%5Cn&la=greek&can=a%29%5Cn0&prior=ta/x%27
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=kai%5C&la=greek&can=kai%5C0&prior=a)/n
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=toiou%2Ftous&la=greek&can=toiou%2Ftous0&prior=kai/
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=lo%2Fgous&la=greek&can=lo%2Fgous0&prior=toiou/tous
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=a%29kou%2Fseien&la=greek&can=a%29kou%2Fseien0&prior=lo/gous
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=h%29%5C&la=greek&can=h%29%5C0&prior=a)kou/seien
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=*perikle%2Fous&la=greek&can=*perikle%2Fous0&prior=h)/
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=h%29%5C&la=greek&can=h%29%5C1&prior=*perikle/ous
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=a%29%2Fllou&la=greek&can=a%29%2Fllou0&prior=h)/
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=tino%5Cs&la=greek&can=tino%5Cs0&prior=a)/llou
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=tw%3Dn&la=greek&can=tw%3Dn0&prior=tino/s
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=i%28kanw%3Dn&la=greek&can=i%28kanw%3Dn0&prior=tw=n
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=i%28kanw%3Dn&la=greek&can=i%28kanw%3Dn0&prior=tw=n
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ei%29&la=greek&can=ei%290&prior=ei)pei=n
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=de%5C&la=greek&can=de%5C0&prior=ei)
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e%29pane%2Froito%2F&la=greek&can=e%29pane%2Froito%2F0&prior=de/
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=tina%2F&la=greek&can=tina%2F0&prior=e)pane/roito/
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ti&la=greek&can=ti0&prior=tina/
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=w%28%2Fsper&la=greek&can=w%28%2Fsper0&prior=ti
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=bibli%2Fa&la=greek&can=bibli%2Fa0&prior=w(/sper
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ou%29de%5Cn&la=greek&can=ou%29de%5Cn0&prior=bibli/a
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e%29%2Fxousin&la=greek&can=e%29%2Fxousin0&prior=ou)de/n
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ou%29%2Fte&la=greek&can=ou%29%2Fte0&prior=e)/xousin
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=a%29pokri%2Fnasqai&la=greek&can=a%29pokri%2Fnasqai0&prior=ou)/te
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ou%29%2Fte&la=greek&can=ou%29%2Fte1&prior=a)pokri/nasqai
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=au%29toi%5C&la=greek&can=au%29toi%5C0&prior=ou)/te
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e%29re%2Fsqai&la=greek&can=e%29re%2Fsqai0&prior=au)toi/
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=a%29ll%27&la=greek&can=a%29ll%270&prior=e)re/sqai
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=a%29ll%27&la=greek&can=a%29ll%270&prior=e)re/sqai
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=tis&la=greek&can=tis0&prior=e)a/n
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=kai%5C&la=greek&can=kai%5C1&prior=tis
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=smikro%5Cn&la=greek&can=smikro%5Cn0&prior=kai/
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e%29perwth%2Fsh%7C&la=greek&can=e%29perwth%2Fsh%7C0&prior=smikro/n
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ti&la=greek&can=ti1&prior=e)perwth/sh|
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=tw%3Dn&la=greek&can=tw%3Dn1&prior=ti
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=r%28hqe%2Fntwn&la=greek&can=r%28hqe%2Fntwn0&prior=tw=n
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=w%28%2Fsper&la=greek&can=w%28%2Fsper1&prior=r(hqe/ntwn
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ta%5C&la=greek&can=ta%5C0&prior=w(/sper
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=xalki%2Fa&la=greek&can=xalki%2Fa0&prior=ta/
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=plhge%2Fnta&la=greek&can=plhge%2Fnta0&prior=xalki/a
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=makro%5Cn&la=greek&can=makro%5Cn0&prior=plhge/nta
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=h%29xei%3D&la=greek&can=h%29xei%3D0&prior=makro/n
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=kai%5C&la=greek&can=kai%5C2&prior=h)xei=
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=a%29potei%2Fnei&la=greek&can=a%29potei%2Fnei0&prior=kai/
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=a%29potei%2Fnei&la=greek&can=a%29potei%2Fnei0&prior=kai/
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=mh%5C&la=greek&can=mh%5C0&prior=e)a/n
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e%29pila%2Fbhtai%2F&la=greek&can=e%29pila%2Fbhtai%2F0&prior=mh/
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=tis&la=greek&can=tis1&prior=e)pila/bhtai/
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=kai%5C&la=greek&can=kai%5C3&prior=tis
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=oi%28&la=greek&can=oi%280&prior=kai/
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=r%28h%2Ftores&la=greek&can=r%28h%2Ftores0&prior=oi(
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ou%28%2Ftw&la=greek&can=ou%28%2Ftw0&prior=r(h/tores
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=smikra%5C&la=greek&can=smikra%5C0&prior=ou(/tw
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e%29rwthqe%2Fntes&la=greek&can=e%29rwthqe%2Fntes0&prior=%5d
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=do%2Flixon&la=greek&can=do%2Flixon0&prior=e)rwthqe/ntes
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=katatei%2Fnousi&la=greek&can=katatei%2Fnousi0&prior=do/lixon
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=tou%3D&la=greek&can=tou%3D0&prior=katatei/nousi
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=tou%3D&la=greek&can=tou%3D0&prior=katatei/nousi

quando Socrates chega a casa de Calicles, Gorgias havia acabado de discursar e esse
longo discurso sera ignorado®®?.

A questdo da disputa entre a macrologia e a braquilogia é retomada mais a frente
no dialogo, apés o chamado segundo discurso longo de Protdgoras — embora ndo seja
um discurso realmente longo, pois ndo ocupa nem mesmo uma péagina Stephanus
inteira.*®® Dessa vez, Socrates apela para sua memoéria curta e a conseqgiiente
incapacidade de seguir um discurso longo, pedindo a Protagoras que reduza o tamanho
de seus discursos. Essa justificativa é certamente inferior a primeira; € o proprio
Socrates que estd narrando todo o discurso de Protagoras a seu companheiro e, portanto,
ndo se pode critica-lo por uma ma memodria.

Seja como for, parece que ha de fato uma relacéo, nesse dialogo especifico, entre
braquilogia e filosofia, de um lado, e macrologia e sofistica, de outro. Socrates parece
desprezar a macrologia e de antemdo se diz inferior a Protagoras nesse ponto, sé lhe
interessando a braquilogia. Protagoras, por sua vez, diz ser capaz de usar as duas
modalidades de discurso, mas, depois de iniciado o dialogo curto, tenta fugir da maneira
braquildgica e, quando convencido por Sdcrates e pelo seu publico a voltar a responder
brevemente, acaba revelando-se inferior. Porém, tais relacdes sdo frageis, s6 podendo
sobreviver, talvez, se analisarmos o Protagoras isoladamente de todos 0s outros
didlogos socraticos. Podemos citar o Fedro como exemplo de um bom e filoséfico
discurso longo. Por outro lado, podemos citar as discussfes descritas no Eutidemo como
exemplo de uma braquilogia ndo-filoséfica. Sera que, no momento de escrita do
Protagoras, Platdo realmente defendia essa relacdo entre o tamanho dos discursos e sua
qualidade filosofica ou sofistica?

Apresentaremos aqui trés problemas para essa interpretacdo simplista. O
primeiro consiste no fato de que, como observamos acima, o segundo discurso dito
longo de Protagoras ndo € longo de maneira alguma. N&o €, de modo algum, dificil
encontrar exemplos de respostas mais longas dos interlocutores socraticos, mesmo nos
primeiros didlogos. A reacdo de Socrates aqui, porém, é radical, muito mais radical do
que a reacdo que ele teve ao primeiro discurso de Protagoras, esse, sim, realmente
longo.

Findo o segundo discurso de Protagoras, Socrates reclama da longa extenséo

deste. Entretanto, ele ndo reclama da extensdo de modo absoluto, mas da extensdo com

*2 Gérgias 447a-c.

*3 protdgoras 334a-c.
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relacdo & medida necessaria*®. Ou seja, o discurso longo é ruim na medida em que é
mais longo do que seria necessario.

Mas em que medida o segundo discurso de Protagoras € mais longo que o
necessario? Na medida em que é mais um discurso retorico que filoséfico, pois se
estende além do necessario, fazendo uso de belas imagens e varios exemplos, como que
enfeiticando o ouvinte pela linguagem, fazendo um belo discurso que distrai 0 ouvinte
da questao filosofica ali presente. Conclui-se entdo que o problema do segundo discurso
de Protagoras ndo € a grande extensdo, mas a grande extensdo desnecessaria. Mas este €
um problema menor, diante do problema principal, isto é, as taticas sofisticas de
tergiversacéo que sdo explicitadas na fala de Alcibfades*. N&o se pode concluir dessa
passagem, portanto, que Sécrates recusa completamente o discurso longo.

Tratemos agora do segundo problema para a interpretacdo segunda a qual, no
Protagoras, hd uma condenacdo do discurso longo em favor do discurso curto. Todo o
impasse acerca do modo no qual o didlogo entre Sécrates e Protagoras deveria se dar
termina com a seguinte decisdo: Protagoras perguntaria e Socrates responderia e depois
trocariam de lugar. Protagoras entdo passa a questionar e suas questdes ndo diferem,
qguanto a forma, das de Socrates. Mas, no entanto, quando Sdcrates termina sua
resposta, ele ainda se mostra descontente com as perguntas de Protagoras. A
justificativa para isso encontra-se no comentario final de Socrates relativo a discussdo
do poema de Simodnides*®. Socrates ndo critica a maneira especifica na qual as
perguntas sdo formuladas, maneira que, como dissemos, nao difere dos modos que o
proprio SOcrates recorre, mas 0 conteldo das perguntas. O tema das perguntas de
Protagoras é a poesia e Socrates compara tal tipo de conversagcdo a um passatempo
ocioso, como o daqueles que contratam uma flautista no banquete e assim ndo se
preocupam eles proprios em dialogar. Observemos, portanto, que Protagoras, ao lancar
0 poema de Simdnides como tema de debate, mais uma vez, utiliza-se do recurso de nédo
defender uma posicao prépria mas e, assim sendo, ndo se comprometer com o discurso.

Além do que foi dito acima, h4 ainda uma outra razdo para a futilidade das
perguntas de Protagoras. O poeta ndo se encontra presente e, portanto, uma resposta

decisiva para a questdo ndo pode ser dada*®’.

a0 Protdgoras 334d-e.
* protdgoras 336b-d.
Protdgoras 347b-348a.
Protdgoras 347d-e.

496
497
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A critica de Sdcrates, portanto, é que Protagoras troca a questdo de decisiva
importancia filoséfica “O que pensamos ser a virtude?” pela a questdo lateral e
irrespondivel sobre “O que Simdnides pensou ser a virtude?”. Conclui-se, portanto, que
a critica de Sécrates aqui nada tem a ver com a forma das questdes de Protagoras.

O pior aspecto das perguntas de Protagoras € que ele ndo busca responder a uma
questdo filosofica, mas apenas deixar Socrates atrapalhado. Protagoras leva Sécrates a
elogiar um poema de Simonides que provavelmente era bem conhecido e respeitado na
época*®, apenas para, em seguida, apontar uma falha na construcdo do mesmo. Seu
objetivo é apenas eristico, ndo filosofico. E bem verdade que Socrates se mantém no
nivel eristico por alguns momentos, como quando diz que tornar-se bom é dificil, mas
ser ¢ facil, ou quando diz que Simdnides teria entendido a maxima de Pitaco como “E
mau ser bom”. Porém, nesses dois momentos, ele ndo consegue responder propriamente
a Protagoras e s6 o fard quando discursa longamente. Aqui temos 0 nosso terceiro e
ultimo problema: por que Sdocrates discursa longamente?

De acordo com a interpretacéo tradicional, o fato de Socrates resolver discursar
longamente é o sinal mais evidente de que, nesse momento especifico do debate,
Socrates exercita seu lado sofistico e suas respostas nao tém profundidade filoséfica.
Porém, como ja vimos, este ndo € o caso e a passagem tem também um interesse
filosofico genuino.

O que diferencia o discurso de Sdcrates do de Protagoras ndo é a extensao de
ambos, mas o fato de que Socrates, seja perguntando ou respondendo longa ou
brevemente, sempre esté interessado em elucidar a verdade da questdo, e ndo no simples
convencimento do adversario. Alids, curiosamente, 0s Unicos pontos em que Socrates
parece sucumbir a emocao da disputa eristica € no breve momento no qual responde de
maneira curta*®. J& Protagoras, seja perguntando ou respondendo longamente, é sempre
um sofista preocupado com sua reputacdo de grande orador. Muito embora, € verdade,
quando Socrates retoma as rédeas ja no final do didlogo, Protadgoras apresente uma
maior boa vontade para responder as questdes.

Desse modo, ndo posso aceitar certa interpretacdo ja tradicional segundo a qual
Sécrates teria demonstrado, no Protagoras, ser superior a seu oponente tanto no campo
da sofistica quanto no campo filoséfico. Ao invés disso, proponho uma outra

interpretacdo, na qual Socrates € superior a Protagoras, tanto nos discursos curtos

% Erede (1986), p.739.

*? protdgoras 349e-341d.
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quanto nos longos, pois ele sabe fazer filosoficamente os dois tipos de discurso em
questdo, sempre buscando a verdade, enquanto Protagoras busca o convencimento. E,
desse modo, Sdcrates € melhor educador que Protagoras.

Se é assim, porém, por que Socrates prefere o discurso curto ao longo? Aqui
devemos retomar o primeiro momento no qual esta questdo é posta no dialogo, aquele
no qual Sécrates compara o discurso longo a leitura de um livro em relagdo ao qual ndo
se pode tirar as duvidas®®. Além desse, posteriormente, Sécrates utilizara outro
argumento: sua fraca memoria. Esses sdo 0s Unicos dois argumentos apresentados no
dialogo. Ora, uma vez que o ultimo argumento é sabidamente irénico e tem funcgéo
meramente retdrica, devemos concentrar aqui no primeiro argumento, que inclusive,
como ja dissemos, reaparecera em outras obras platénicas. Ou seja, ndo se trata de um
argumento circunstancial, mas de algo que realmente refletia as inquietacdes de Platdo,
algo que ocupou sua mente por bastante tempo.

De acordo com essa passagem, a preferéncia pela braquilogia se justifica por ser
melhor para a analise l6gica, racional e argumentativa dos discursos. Através dela
podemos analisar, frase por frase, os argumentos adversarios e observar onde estdo 0s
possiveis erros ou acertos de uma posicdo. Mas isso, € claro, ndo significa que todo
discurso curto seja melhor que todo discurso longo; diz apenas que ele é mais fécil de
ser analisado racionalmente. Por outro lado, o discurso longo é mais dificil de ser
analisado e, em certa medida, isso s6 pode ser feito transformando-o em um conjunto de
varios discursos curtos. Ndo obstante, ndo ha uma proibicdo do discurso longo. Mais
ainda, certo tipo de discurso deve ser longo e s6 pode ser entendido dentro de um longo
contexto - trata-se do discurso imagético, ndo-racional, e portanto ndo analisavel. Para
entender o que digo, basta imaginarmos a construcdo de um mito, através de um
dialogo. Tal s6 pode ser feito de maneira atabalhoada, pois a sequéncia de um mito nédo
segue uma necessidade légica e, portanto, ndo pode ser adivinhada pelo outro. Um mito
sO pode ser narrado.

Outro tipo de discurso ndo analisdvel é a anedota. Ora, defendo aqui a
importancia da dimensdo aneddtica da interpretacdo feita por Socrates do poema de
Simonides, pois, assim como ndo nos importa a veracidade da anedota acerca dos
cretenses e lacedemonios, e da veracidade da anedota acerca da queda de Tales em um
poco, também ndo nos importa a fidelidade do discurso de Socrates com relagdo ao

> protdgoras 329a-b.
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poema de Siménides; o que nos importa mesmo é a verdade para o qual as anedotas e a
interpretacdo do poema apontam.

Por fim, podemos dizer com Trabattoni, que o problema com relacdo a escrita e
aos longos discursos é também o problema do aprendizado®®*. Um discurso pronto ndo
pode ensinar ninguém, pois aprender algo novo é, na verdade, rememoracdo. Assim
sendo, € necessario que o 16gos, de alguma maneira, dialogue conosco. O discurso

longo, porém, é uma negacédo desse dialogo.

5.7 O aspecto eristico do didlogo

Do que foi dito acima, talvez alguém pudesse concluir que ndao haveria nenhum
aspecto eristico no dialogo e que Sécrates discursa desinteressadamente. Isto, porém, é
falso. O didlogo representa, sim, um confronto entre o filosofo e o sofista, entre
Sécrates e Protagoras, pelo direito de educar a alma da juventude ateniense, aqui
encarnada na figura de Hipocrates. Por essa razdo, Socrates ndo discursa
desinteressadamente, mas emprega todas as suas forcas para vencer o debate. 1sso pode
ser visto em varias passagens, mas, entre todas, fica mais evidente quando, logo apos a
demonstracdo da contradicdo presente na ode de Simonides, Sécrates confessa-se
atordoado e inicia uma conversacdo, segundo ele préprio, apenas para ganhar tempo e
pensar numa resposta melhor"®. N&o me lembro de algo assim ocorrendo em outro
dialogo platdnico, ou seja, de uma cena na qual Socrates ou o personagem principal em
questdo reconhega que seu interlocutor indicou um ponto para o qual ele ndo possui
resposta e, ainda assim, continue a argumentar, com o objetivo de vencer o debate. A
honestidade de Sdcrates se apresenta aqui de maneira tdo duvidosa que, como ja
dissemos, muitos intérpretes pensaram ndo ter outra escolha além de interpretar toda
essa longa passagem acerca do poema de Siménides como uma amostra da capacidade
retdrica de Sécrates, sem nenhum interesse filosofico mais profundo.

Devemos, porém, analisar mais detidamente esse impulso polémico de Sdcrates,
pois ha uma razdo para ele. N&o nos esquecamos que o Socrates historico ndo era um
filésofo livresco, mas da agora, voltado ndo somente para a teoria, mas também para a
pratica e que o proprio Platdo possui uma forte motivacao politica que o leva a escrever.

Aqui, no Protagoras, o personagem Sdécrates de fato acredita defender certa concepgéo

>%! Trabattoni (2003), capitulos 9 e 10.

> protdgoras 339d-e.
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de virtude e entende que tal concepcdo deva ser posta em pratica. Portanto, ele vé
figuras como Protégoras e os sofistas em geral como rivais de seus valores filoséficos e
Vé seus embates com eles como uma obrigagdo moral, ou ainda, para usar 0s termos que
Socrates usa na Apologia, como um dever outorgado pelos deuses, como um exercicio
de piedade®®. Dai, portanto, sua obrigacdo de vencer o sofista. Ao ser confrontado por
Protégoras, no caso da contradicdo do poema de Siménides, Socrates pode ter percebido
que estd errado, mas, por desprezar 0 exercicio exegético em si, sem uma questdo
filoséfica por tras, ndo vé grande prejuizo em sabotar este tipo de discussdo em troca de
uma mais elevada e verdadeira, uma que diga respeito a problemas propriamente
filosoficos. Ainda mais, devemos levar em consideracdo que Socrates enfrenta uma
platéia adversa, composta, em sua maioria, por sofistas e seus alunos e que, portanto,
sabe que um deslize, mesmo numa questdo menor e sem importancia, pode ser fatal aos
olhos do publico e, conseqiientemente, para a implementacdo da nova concepc¢do de
virtude que ele defende. Da mesma maneira, a falsa afirmacdo acerca da fraca memdria
de Socrates é inofensiva e garante, por sua vez, um debate pelo dialogo, ao invés do
discurso, e, portanto, produz bons resultados.

Dai, portanto, ser legitimo aos olhos de Platdo que SAcrates nao se interesse pelo
problema de uma possivel contradicdo, apontada por Protdgoras, e se concentre antes
naquilo que é seu interesse no poema (lembremos que Sécrates afirma de antemdo

conhecer de cor e se interessar pelo poema em questdo®

), qual seja, a natureza da
virtude. Por isso, quando Protagoras diz que a discussao que ele propde acerca da ode
trata “[d]aquilo mesmo que eu e tu discutiamos ha pouco, sobre a virtude, mas

transposto para a poesia: apenas nisto diferira®>”

, ele, sem o saber, esta dizendo uma
verdade, pois, embora suas perguntas ndo cumpram sua prépria promessa, as respostas

de Socrates o fazem.

6. Bens de exceléncia versus bens de eficacia

Maclntyre distingue dois tipos de virtudes e bens: bens de exceléncia ou bens de
eficacia. Os bens de exceléncia s&o as qualidades inerentes de alguém que lhe permitem
se sobressair frente aos demais, enquanto os bens de eficacia sdo aqueles que permitem

a alguém obter aquilo que deseja. Ele, entdo, analisa as diferencas com que cada uma

°03 Apologia 28e.

Protdgoras 339b-c.
Protdgoras 339a.
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dessas perspectivas entende a virtude em geral. Por exemplo, a justica da exceléncia é
aquela que procura estabelecer condigdes de igualdade para todos, para que, assim, o
melhor se sobressaia. J& a justica da eficacia preocupa-se em estabelecer regras para que
a acdo humana seja mais previsivel, para que as pessoas possam agir em busca de seus
objetivos com maior seguranca. Dai que, para aquele guiado apenas para os bens de
eficacia, seguir a justica s6 € racional na medida em que a penalidade para a infragdo da
justica for pior que o fruto de sua agdo injusta. Dai, também, que, para tal agente,
desrespeitar a justica estabelecida e néo ser pego, ou seja, colher os frutos de sua acédo
injusta e ndo ser punido por essa, € o melhor dos cenarios possiveis. Do mesmo modo,
para o justo por exceléncia so é realmente justo aquele que tem uma disposicdo interna
de reconhecer e dar a cada um aquilo que é merecido. Aquele, portanto, que segue as
leis apenas por medo de ser pego, ndo é verdadeiramente justo, de acordo com esta
concepcao. Ja para a virtude da eficacia, ser perfeitamente justo é sequir perfeitamente a
lei, ndo importando as razdes desta obediéncia.

Seguindo essa linha de raciocinio, para aqueles que sdo movidos pelos bens de
exceléncia, a temperanca € uma virtude na medida em que da ao agente uma ordenacgéo
correta de sua alma. Ja para 0s que buscam os bens de eficacia, a temperanca € uma
virtude na medida em que disciplina o corpo para buscar esses bens de eficicia. Do
mesmo modo, para 0 que busca a exceléncia, a coragem € valorizada como um valor
independente, associado a honra, assim como a amizade € valorizada pelo prazer que
esta proporciona. Ja para 0s que buscam os bens de eficécia, a coragem e a amizade sdo
valorizadas pela utilidade, pelos bens que elas podem oferecer.

A distin¢cdo entre esses dois tipos de virtude, porém, ndo é tdo nitida. Para ser
eficaz, muitas vezes, é necessaria a exceléncia. Do mesmo modo, o homem excelente
necessita dos bens de eficacia para exercitar a exceléncia plenamente — pensemos aqui
na observacdo aristotélica de que apenas os ricos podem ser verdadeiramente
magnanimos de modo virtuoso. Desse modo, os pensadores em geral ndo irdo apoiar
apenas um desses dois tipos de virtude e desprezar o outro, mas irdo subordinar um tipo
ao outro, ou seja, dirdo que os bens de exceléncia sdo importantes pois possibilitam os
bens de eficacia ou, ao contrario, dirdo que os bens de eficacia sdo importantes pois
possibilitam os bens de exceléncia.

Essa distincdo em linhas gerais nos é util para deixar mais claros os contornos
principais desta tese. Voltemos, pois, ao Protagoras. Protagoras defende o ingresso dos

jovens em seu curso dizendo que tal os tornara melhores, ao que Sécrates pergunta em
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que sentido ele, Protagoras, entende que seu curso melhorard os jovens. A defesa de
Protégoras é, essencialmente, a da eficacia: Protagoras defende seu curso dizendo que
quem assiste suas aulas conseguird administrar melhor sua casa e sua polis, além de
conseguir convencer 0s seus pares na agora. Ou seja, seus pupilos se tornardo melhores
na medida em que conseguirdo agir com mais eficacia. Também esta parece ser a logica
do mito ali apresentado, no qual o interesse pela virtude demética se da porque sem ela
ndo é possivel viver em sociedade e viver fora da comunidade politica ndo ¢ eficaz.

Platdo, por sua vez, priorizara o0s bens de exceléncia, sem, contudo, negligenciar
os bens de eficacia. O filésofo é 0 homem excelente e € também o sabio politico, 0 mais
capaz de governar a polis. O filésofo é aquele que ama as coisas belas e sua
superioridade reside nisto, quer ele governe de fato, quer ndo — e, provavelmente, ndo
sera ele a governar, como estd implicito nas imagens da caverna ou do navio no qual os
marinheiros brigam pelo comando. Deste modo, a filosofia garante o bom governo ao
filésofo, mas ndo lhe garante o governo; por qué?

H& uma boa razdo para isto ser assim. Em sua juventude, Platdo viu Sécrates, o
filésofo, o melhor homem, o mais justo, 0 mais apto a governar, ser condenado a morte
pela cidade. Esta experiéncia tornou a separacdo entre os bens de exceléncia e os de
eficacia clara para Platdo. Desse modo, ele podera dizer, no Gérgias, que o seu ideal de
homem tem uma natureza tal que pode levar impunemente uma bofetada na cara e isto,
ainda assim, ndo lhe retirar nada de sua exceléncia. Essa concepcdo é completamente
nova para 0 homem grego e, a0 mesmo tempo, necessaria em Platdo, discipulo de
Sécrates, o melhor homem da Grécia e em quem se deu mais do que uma bofetada
impunemente.

E necessario, portanto, a Platdo, encarar essa questdo: como pode o melhor
homem morrer no oprébrio de uma condenacdo a morte? Como pode a exceléncia ser
assim tdo separada e independente dos bens de eficacia? Por trds dessa questdo,
podemos ver essa outra: se a filosofia € a melhor garantia para o exercicio da politica,
por que o filésofo ndo é capaz de conquistar o poder? Se ele é capaz de bem governar,
ele deveria ser também versado na arte, aparentemente mais facil, de governar
simplesmente.

Ora, isso se da, em suma, porque é impossivel ensinar a virtude. O filésofo pode
mostrar a beleza da virtude e despertar no ouvinte 0 amor pelas coisas. E, de fato, foi
isto 0 que Socrates fez, com sucesso, em seu circulo. Mas ele ndo pode despertar esse

amor em todos e nem mesmo na maioria, pois estes tém a alma desordenada demais.
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Eles podem até reconhecer a beleza apontada, mas preferirdo outros bens que eles
conhecem melhor e, portanto, despertam mais vivamente os seus desejos. Por essa
razdo, o fildésofo platbnico ndo é capaz de conquistar o poder para si, pelo contrario,
quando volta a caverna e comeca a tentar mudar os desejos de seu povo, ele é
assassinado por aqueles gque se recusam a abandonar os seus prazeres habituais.

Desse modo, compreendemos como a exceléncia pode estar tdo distante da
eficdcia: 0 amante da sabedoria vive hum mundo no qual a maioria das pessoas nao
amam as coisas que ele ama, em que a maioria deseja outras coisas e reagirad caso ele

tente impor sua sabedoria>®®.

>% Continuando este tépico, discorro sobre o livro A fragilidade dabondade de Martha Nussbaum no

terceiro anexo desta tese.
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Conclusao — Sobre o desejo e 0 amor

Chegamos, enfim, a conclusdo da tese. Vimos, até agora, que, para Platdo, a
virtude é una na medida em que todas as virtudes particulares sdo um tipo de
conhecimento, o conhecimento do bem e do mal, aqui descrito como a arte da medida
dos prazeres e dores. Esse conhecimento, porém, ndo é humano, nem possivel ou
alcancavel. Dai, portanto, as constantes afirmagdes da impossibilidade de se ensinar a
virtude, por parte de Platdo. Ora, uma vez que a virtude ndo é ensinavel, a educacéo nédo
se deve dar por uma pretensa transmissdo de conteudos, como pensavam 0s sofistas e,
entre eles, Protdgoras, mas antes por um estimulo ao amor pela sabedoria e, também,
mediante a apresentacdo de problemas e paradoxos que nos levariam a uma fuga do
sensivel em direcdo ao inteligivel.

Por essa razdo, a questdo do amor e do desejo é muito importante para o
Protagoras. E s6 pelo entendimento dessas questdes que poderemos entender a filosofia
como uma metrética dos prazeres e, consequentemente, uma metrética dos desejos. Para
concluir, portanto, a tese, mostrarei como as poucas referéncias a questdo do amor no
Protagoras ocorrem em momentos significativos do dialogo. Enfim, desejo mostrar

aqui a direcdo para a qual o didlogo aponta.
1. O primeiro prélogo
1.1 A caca a beleza

O dialogo em questdo inicia com um personagem ndo nomeado fazendo o

seguinte comentario:

“ Donde vens, Socrates? Nao é claro que de uma caca a beleza jovem de
Alcibiades? Alias, eu o vi recentemente e parecia-me ainda um belo homem. Um
homem, porém, Socrates, seja dito aqui entre nds, e com uma barba ja fechada

sob o queixo®®’.”

> para a presente tese, uso a tradugao de Eleazar Magalh3des Teixeira com alteragGes. Protdgoras 309a:

“noBev, O TWKpatec, paivn; A Sl & dtL drd Kuvnyesiou Tob mept TV AAKIBLASOU Gpav; KALUAY oL
Kol mpwnv {60vTL KOAOG HEV EdaiveTo Avhp £TL, Avnp HEVTOL, W IWKPATEG, WG Y &v alTolcnuiv ipfiobalt,
Kol mwywvog Aén unomunAdpevog.”
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Por que o didlogo comeca desta maneira? Se ele trata, especialmente, da unidade
da virtude e da possibilidade de ensina-la, por que entdo esta referéncia a beleza jovem
de Alcibiades? Ora, como sabemos, a questdo da beleza é de grande importancia para
Platdo. Com relacdo ao Protagoras, minha hipdtese é que a compreensdo do dialogo
passa necessariamente pela compreensdo do que € a beleza: alcancara a virtude aquele
que buscar os verdadeiros prazeres, ou seja, a verdadeira beleza, o verdadeiro bem>®,

E exatamente esta a funcdo deste pequeno prélogo. O dialogo continua com
Socrates dizendo que, de fato, encontrou-se com Alcibiades, mas mal reparou nele, uma
vez que encontrou alguém ainda mais belo, pois “o que hd de mais sdbio ndo deve

revelar-se mais belo®*?”

Essa pessoa ¢ Protagoras, que, na seqliéncia, é apresentado
como “o mais sabio [dos homens], pelo menos dos de agora®.” H4 aqui entdo uma
troca da beleza fisica de Alcibiades pela beleza da sabedoria de Protagoras — 0 que nos
remete a ascensdo ao belo do Banquete. SoOcrates € virtuoso na medida em que

reconhece a verdadeira beleza, deseja-a e persegue-a.

1.2 Protagoras, o mais sabio

Esse epiteto de “o mais sabio” (copwtdtm) para Protdgoras certamente causa
estranhamento. E bem certo que Protagoras é tratado aqui com muito mais cortesia que
Goérgias no didlogo que leva seu nome, ou que Trasimaco na Republica, mas ninguém
pode deixar de reparar que o objetivo de Socrates neste didlogo é justamente questionar
a sabedoria dos sofistas e a suposta capacidade que tém de ensinar a virtude. Ora, se
assim ¢, por que razdo Protagoras ¢ chamado aqui de “o mais sdbio dos homens™? Ele
também ndo é mais um que sera interrogado, testado e desmentido por Sdcrates, o
verdadeiro homem mais sabio?

Ndo ha nada no contexto deste prélogo que nos permita escapar desta
dificuldade pela saida-padrdo da ironia socratica. S6 podemos chegar a conclusdo de
que Sécrates estaria sendo irdnico nessa passagem se anteciparmos o texto e virmos que

Protagoras €, em varios momentos, refutado por Socrates. Mas, ainda assim, ainda que

*% Nussbaum também observa a importancia do amor no prélogo do Protdgoras em Nussbaum (2009),

p.81-83.

209 Protdgoras 309c:

“16 codwtatov kaAAlov daiveaBat;”

>1% protdgoras 309d:

“GodwTATW PV oLV SHTOU THV ye ViV”.
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passemos por cima dessa dificuldade, afirmar que Socrates estd sendo irénico nessa
passagem nado responde a verdadeira questdo que ela nos levanta, a saber, por que
Sécrates diz ser Protagoras o mais sébio dos homens de entdo?

A resposta para essa questdo s pode ser entendida pelo contexto do prélogo. Se
minha hipdtese é correta, se a funcdo deste primeiro prélogo é antecipar a questdo da

ascensdo ao belo em si, tal como é apresentada no Banquete®!

, entdo podemos
responder com seguranca que Socrates chama Protidgoras de “o mais sabio” ndo por
uma vontade repentina e inexplicavel de ser irdnico, mas para marcar a diferenca entre a
beleza de Alcibiades e aquela de Protadgoras e apontar para a maior realidade da beleza
na ou pela sabedoria. Mais uma vez, Sdcrates é o melhor dos homens pois € capaz de
reconhecer diferencas e gradacbes entre niveis diferentes de beleza, caminhando na

direcdo da verdadeira beleza.

1.3 A barba de Alcibiades

Mas por que a beleza da sabedoria seria mais real que a beleza fisica? Platéo
chega a responder essa questdo de maneira muito sutil, ainda neste proélogo. Como
vimos, em sua fala inicial, o interlocutor ndo nomeado deste didlogo nos refere a beleza
jovem de Alcibiades. O termo que o interlocutor utiliza, num primeiro momento, é
“Opav”, acusativo de “®dpa”, que quer dizer primariamente um periodo de tempo
qualquer e que é usado aqui no sentido de “primavera da vida” ou “auge”. Ou seja, se
traduzissemos ao p¢é da letra a passagem (a segunda frase do didlogo), teriamos “Nao ¢
claro que de uma caca a primavera de Alcibiades?”. Ora, a ideia por tras desse “®dpa”,
assim como por trds de “primavera” ou “auge” ¢ a de um momento especifico que
passara. 1sso se torna ainda mais claro com o continuar da fala inicial do interlocutor:
“Alias, eu o vi recentemente e parecia-me ainda um belo homem”. Ora, por que este
“ainda”, este “€11”? O didlogo responde na sequéncia: “Um homem, porém” (&vnp
pévtor). Alcibiades esta envelhecendo, perdendo aquele frescor da juventude que
encantava os gregos. “Um homem, porém, Sécrates, seja dito aqui entre nds, e com uma
barba ja fechada sob o queixo”. Ou seja, temos aqui o interlocutor ndo nomeado se
referindo, da maneira mais sutil possivel, a decadéncia da beleza juvenil do amado de

Socrates. Socrates o defenderé da seguinte maneira:

> Banquete 210a-212a.
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“E dai, que importa? Tu ndo és admirador de Homero, que afirma ser a
mais graciosa idade a do primeiro despontar da barba, a que Alcibiades tem
agora512r)”

Trata-se de uma defesa desajeitada, pois Alcibiades ja tem uma “barba fechada
sob o queixo” e Sécrates o defende dizendo que a mais bela idade ¢ a do “primeiro
despontar da barba”, ou seja, justamente a idade que ja se foi, lamentada pelo
interlocutor sem nome.

Talvez devamos interpretar a defesa de Socrates da seguinte maneira: o
despontar da barba ndo se refere aqui a beleza de uma idade em especifico, mas ao
amadurecimento do jovem, ou seja, 0 momento em que este se torna um homem adulto.
E s6 na idade adulta que o ser humano pode desenvolver plenamente suas capacidades,
tornar-se virtuoso na acepc¢do plena da palavra e, portanto, plenamente bom e belo.
Donde o fato de ter se tornado homem ndo ter tirado a beleza de Alcibiades; pelo
contrério, esta teria aumentado caso ele tivesse se desenvolvido plenamente e tivesse se
tornado virtuoso. Caso a beleza jovem de Alcibiades tivesse sido substituida pela
sabedoria e pela virtude, esta teria sido uma troca vantajosa.

Isso parece se confirmar com o desenrolar do dialogo. Pois, em sua fala
seguinte, ao elogiar Alcibiades, Socrates ndo faz mencéo a sua beleza, mas ao seu modo

de agir™.

1.4 Carmides e Ménon

Podemos relacionar ainda as referéncias a beleza fisica e a0 modo como
Sécrates reage a ela nesse didlogo com as referéncias as esses mesmos temas em outros
dialogos.

O Carmides é o dialogo no qual Socrates se mostra mais sensivel a beleza fisica.
Nele, Socrates esta retornando de uma batalha e, por estar tanto tempo longe de Atenas,
ndo reconhece os adolescentes mais novos. Estes lhe sdo apresentados e, entre eles, esta

Céarmides, o mais belo de sua geracdo. Segue-se uma cena coOmica. Socrates esta entre

>12 Protdgoras 309a-b:

“sita i TOUTO; o0 OU pévtol Opfpou €mouvétng e, OcC Edn  xopleotdtnv ANV eivan
toUmp®Ttov UTnvATou, NV vOv ANKLBLASNC ExeL;”

> protdgoras 309b: “Bem, pareceu-me, sobretudo hoje, pois falou muito por mim, ajudando-me”.
“e0), nolye £80€ev, ol fiKlota 8¢ Kol Tfj VOV ARéPQ: Kal yap TTOANL UTiEp épol €irte BonBav épol”.
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amigos de sua idade, sentado numa mesa, e quando Carmides se aproxima, depois de ter
sido convidado, todos tentam empurrar seus vizinhos de banco, tentando fazer com que
Céarmides sente-se proximo a cada um deles; como resultado disso, um deles cai do
banco e outro tem de se levantar. Sécrates, ele mesmo, ndo esta imune a beleza do rapaz
e, quando entrevé o dorso dele por entre as vestes, sente-se “abrasado e fora de si>**.”

Tudo isso é bem apropriado para um dialogo que lidard com a questdo da
temperanca, ou seja, do controle dos desejos. Na sequéncia, Socrates se lembrard do
conselho de Cidias: “do ledo a corsa nao se aproxime, para presa dele ndo vir a ser’!®”
se julgando j& presa de Carmides. Porém, ao ouvir a pergunta deste, consegue se
controlar e se recompor.

A partir de entdo, podemos dizer que Socrates utilizara esse impulso erético para
a pesquisa filoséfica, tal como € recomendado no Banquete e de acordo com o plano
inicial de Sécrates que pretendia analisar primeiramente ndo a beleza do corpo de
Cérmides, mas a da sua alma*®.

Outro diadlogo no qual a questdo da beleza fisica reaparece € o Ménon. Aqui,
logo apds Socrates ter definido a nocéo de figura, Ménon exige uma nova definicéo, a

da cor. Essa exigéncia de Ménon Ihe valera a seguinte repreensao:

“- Ainda que alguém estivesse totalmente coberto, Ménon, saberia,
contanto que falasses, que és belo e ainda tens apaixonados. — Por que isso? -
Porque ndo fazes sendo ordenar em tua fala, [que €] exatamente aquilo que
fazem os belos mimados tiranizando como tiranizam, enquanto estdo na flor da
idade; e, a0 mesmo tempo, talvez tenhas notado a meu respeito que me deixo

vencer pelos belos. Assim pois, condescenderei contigo e responderei®!’.”

E uma passagem interessante, pois, ao contrario do Socrates que normalmente
vemos, 0 SAcrates sempre admirador e amante da beleza em todas as suas formas, aqui

ele parece mesmo criticar uma mé consequéncia comum dessa beleza, a saber, como

causadora de homens mimados e tiranos, acostumados a receber tudo o que pedem. E

> Para a presente tese, uso a traducdo de Carlos Alberto Nunes, com alteragdes. Cdrmides 155b-e:

“¢dAeyOUNV KAl OUKET £V EpauTod Av”.
515 ~ . .
Cdrmides 155d:
“gONaBeloBal pr katévavta Aéovtog veBpov éABovta”.

>1% Carmides 154e.

517 ~ - I R
Para a presente tese, uso a traducdo de Maura Iglésias, com modificagdes. Ménon 76b-c:

“_ KBV KOTAKEKAAULUEVOC TLC yvoin, G Mévwv, Slakeyopévou oou, 8Tt KahOC €L Kal épactal oot Etteioiv.
- Ti 6n; -O0tL 0UBEV AN’ ) €ruTATTELG €V TOIG AOyolg, Omep mololoLv ol TpudpOVTEC, ATE TUPAVVEVOVTEG
gwclv v Mpa oy, kol Gupa €pol  lowe Katéyvwkog BTl el ATTWV TV KAAGV:
XaplodipaL obvool Kai dmokpvodpat.”
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claro que o velho Socrates reaparece logo na sequéncia, cedendo aos caprichos do belo
jovem, mas, ainda assim, nos parece digno de mencéo este reproche aos belos.

Podemos entdo estabelecer entre esses trés dialogos, trés momentos diferentes,
mas diretamente relacionados. O primeiro € o SAcrates atraido e inspirado pela beleza
fisica no Carmides. O segundo momento é o Socrates indiferente a beleza fisica, em
busca da sabedoria no Protdgoras e, por fim, o Socrates ja liberado das atracbes da
beleza fisica e até mesmo um pouco impaciente com esta, no Ménon. De algum modo,
esta escala refletiria a ascensdo ao belo do Banguete e poderia também representar uma

escalada do dialogo mais exotérico ao mais esotérico.
2. A platéia

Somos apresentados, na terceira parte do prologo, a numerosa platéia que
assistird ao embate entre Protdgoras e Sdcrates. Obervemos a presenca de alguns
personagens que aparecem em outros dialogos, como Carmides'® e Hipias™®, presentes
respectivamente, é claro, no Carmides e no Hipias Menor. Mas 0 que nos chama mesmo
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a atencdo, como observa Frede ", € a presenca de quase todos 0s sete personagens cujos

523 Agaté0524 e

discursos sdo transcritos no Banquete: Eriximaco®?!, Fedro®??, Pausanias
Alcibiades®®. Dos personagens do Banquete que discursam a respeito do amor, o tnico
ausente é Aristdfanes. Isto é explicavel pela reconhecida antipatia que Aristéfanes nutria
contra os sofistas em geral, da qual temos As Nuvens como testemunho, 0 que tornaria
sua presenca aqui inverossimil. No entanto, a dimensao comica da passagem nos remete
ao comediografo e pode ser sentida ndo sé pelo tom desta, na qual os porteiros batem
violentamente a porta, como se diz, “na cara” de Socrates e HipécratesSZﬁ, ou ainda no

fato de os discipulos seguirem atrds de Protagoras em sincronizados movimentos>?’.

Além disso, o texto parece fazer algumas alusdes sutis, mas diretas, a esse personagem,

>® protdgoras 315a.
> protdgoras 315c.
>0 Frede (1986) p.747-748.
> Protdgoras 315c
2 Protdgoras 315c.
>3 Protdgoras 315d.
> Protdgoras 315e.
> protdgoras 316a.
Protdgoras 314d.
Protdgoras 315b.
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como o porteiro que, assim como Aristéfanes, confunde Sécrates com um sofista®* ou o

sofista Hipias, que responde a perguntas sobre astronomia sentado num trono, cena que
lembra, em muito, a passagem das Nuvens na qual Sécrates assume a mesma pose>%.

De todo modo, ndo podemos deixar de explorar, ainda que de maneira sumaria a
relacdo estabelecida entre o Protagoras e o Banquete, uma vez que 0s personagens do
segundo aparecem no primeiro. Como foi dito no comentéario ao primeiro prélogo, o
didlogo Protagoras trata da caga a beleza, ndo aos belos corpos fisicos, mas a beleza
mais real da virtude. Observamos ainda que esta virtude ¢ identificada com a ciéncia da
medida do bem e do mal, valores identificados, no didlogo, com o prazer e a dor. Ora,
como esse vocabulario nos remete a questdo do desejo, a virtude deve ser compreendida
como uma ciéncia do desejo. Além disso, como ja vimos, a longa digressao a respeito
do poema de Simdnides deve ser levada mais a sério do que normalmente é. Se
tomarmos tal passagem como a posi¢do do proprio Platdo, veremos ali um ensaio acerca
da finitude do homem, da divisdo radical entre 0 humano e o divino, estabelecendo
assim um problema acerca da possibilidade de o0 homem ser virtuoso que so podera ser
resolvido lancando-se mdo do conceito de intermediario, que é apresentado no
Banquete.

Essas consideracGes ndo implicam, é claro, a anterioridade do Banquete com
relacdo ao Protagoras. Platdo pode ter introduzido os personagens apds a escrita do

Banquete*°

, OU ter o Banquete em mente quando escreve o Protagoras, ou ainda, ter
resolvido usar como personagens centrais do Banquete os personagens aludidos
brevemente aqui, estabelecendo assim a conexdo dos dois didlogos. De todo modo, a
questdo da cronologia nos importa pouco. Se formos levar em conta questdes de
anterioridade ou de posteridade dos dialogos, a partir dos temas tratados e da
complexidade da argumentacdo, é razoavel aceitar a ordem convencionalmente
estabelecida, segundo a qual o Protdgoras é anterior ao Banquete. De fato, as
referéncias cruzadas com o Banquete nos ajudam a esclarecer o Protagoras, assim
como o mais explicito esclarece 0 mais compacto. Ou seja, a diferenca entre os dois
didlogos ndo seria tanto uma diferenca de natureza das teses, mas antes uma diferenca

relativa ao modo mais ou menos complexo de expor uma tese.

>%8 protdgoras 314d.

As Nuvens 221-238.
Sobre possiveis acréscimos posteriores de Platdo em obras de juventude, cf. Frede (1986), p.729-732.
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3. Calias, o belo

O Protagoras termina com Protagoras rejeitando a proposta de Socrates de
continuar o debate, alegando possuir certo assunto urgente a resolver. SAcrates aceita a
interrupcao do didlogo, declara que também possui um compromisso e termina dizendo:
“s6 me deixei ficar aqui para agradar Calias, o belo®*.”

Portanto, o didlogo em que a tese intelectualista é defendida, comega e termina
com uma mencdo ao tema da beleza. Sabe-se que Socrates participa do coloquio para
proteger Hipocrates dos sofistas e, como dissemos no primeiro capitulo, Calias
representa aqui o0 jovem a quem ninguém protegeu dos sofistas. Sdcrates, entdo,
discursa para tentar mostrar ndao sé a Hipdcrates, mas também a Calias, as limitagdes da
concepcao dos sofistas acerca da virtude, para tentar salvar os jovens dos sofistas.

O tema da beleza esté intrinsecamente ligado ao didlogo: como vimos, 0 homem
é comandado pela razdo e o critério que a razdo utiliza para escolher entre diferentes
acOes sdo os prazeres. Uma boa razdo implica uma concepgdo saudavel da beleza que
pode levar alguém a desejar de maneira sa e virtuosa. Ao chamar Calias de “belo”,
assim como ao mostrar preocupacédo pela alma de Hipdcrates, Socrates reconhece nesses
jovens um desejo genuino pelo conhecimento que ele pensa ser belo e desejavel. Para
agradar ao belo, Sécrates sacrifica outros compromissos; assim como 0 primeiro
interlocutor sem nome desse dialogo se desocupa do seu escravo para ouvir Socrates. A
filosofia é, portanto, uma educacdo para a beleza, uma educacdo para 0S prazeres
auténticos e, por isso, completamente distante de uma concepcdo mais tradicional de
intelectualismo socratico. Nao se trata apenas de dar certo ensinamento teérico para 0s
individuos para que estes se tornem virtuosos ou excelentes, mas, antes, de impor certa
pratica que, juntamente com tais ensinamentos teoricos, podera ocasionar na alma do

educado uma correta compreensao do bem e uma correta ordenacéo dos desejos.
4. A problemética do amor como fio-condutor do didlogo
Vimos, ao longo desta tese, que SoOcrates sempre alega ser ignorante quando

discute acerca da exceléncia humana. Porém, este mesmo sempre modesto Socrates

platdnico ndo resiste e se jacta de sabedor quando seus interlocutores estdo discutindo o

! protdgoras 3622:
“GAN& KaAALQTd) KaA® xapl{OpeVog mapEpewva”.

232


http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=a%29lla%5C&la=greek&can=a%29lla%5C0&prior=w(/ra
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=*kalli%2Fa%7C&la=greek&can=*kalli%2Fa%7C0&prior=a)lla/
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=*kalli%2Fa%7C&la=greek&can=*kalli%2Fa%7C0&prior=a)lla/
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=kalw%3D%7C&la=greek&can=kalw%3D%7C0&prior=tw=|
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=xarizo%2Fmenos&la=greek&can=xarizo%2Fmenos0&prior=kalw=|
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=pare%2Fmeina&la=greek&can=pare%2Fmeina0&prior=xarizo/menos

amor>*?, Sécrates é conhecedor do amor, pois este é uma forca propriamente humana
que cumprird a missao de elevar o homem a assuntos divinos, proporcionando-lhe, ao
menos em parte, a sabedoria divina que Ihe permitira alcancar a exceléncia.

A exceléncia humana € a ciéncia do bem e do mal e a propedéutica desta € a
ciéncia do amor. E pela ciéncia do amor que distinguimos os pélos humano e divino da
realidade, observamos o abismo entre eles e vislumbramos uma possibilidade de
ultrapassa-lo. O bem, estando, é claro, no pélo divino do real, é objeto de desejo e de
amor. A exceléncia é a imitacdo deste bem no homem. Isto tudo estad no escopo das
possibilidades humanas e é até aqui que Sécrates nos deseja levar. Podemos, entdo,
responder a questdo: mas, se Sécrates ndo sabe o que é a virtude, como ele pode
discursar tdo bem acerca dela? Nos primeiros didlogos, a resposta de Socrates consiste
na aplicacdo da ciéncia do amor a um topico especifico, por exemplo, ao dizer que a
coragem € o correto desejo da parte irascivel da alma. Mas e como seguir adiante? O
que € este bem, objeto da ciéncia do bem e do mal? Como imitar este bem na alma
humana? Platdo, reconhecidamente, evita sempre responder esta questdo. As
interpretacdes deste siléncio variam. De um lado temos os defensores da teoria nao-
escrita de Platdo que defendem que ele tratou deste tema apenas oralmente e para um
circulo fechado de amigos. De outro lado, podemos pensar, Platdo nunca tratou deste
tema por compreendé-lo acima da capacidade humana. Esta tese coaduna mais com 0
segundo tipo de interpretacdo, porém, ndo é de modo algum incompativel com a
primeira, ja que, afirmamos, pela filosofia, € possivel vislumbrar algo da sophia e,
consequentemente da virtude e da idéia de bem. Portanto, esta tese é compativel com a
interpretacdo das doutrinas ndo-escritas, desde que entendamos que tais doutrinas ndo
constituiam um corpo filoséfico fechado e completo acerca da idéia de bem. Seja como
for, observamos que, mesmo no interior das doutrinas ndo-escritas, a hesitacdo em
escrever sobre 0 bem deve-se ao caréter dificil, inefavel e algo incompreensivel, para as
massas, desse objeto e, portanto, ambas as interpretagdes concordam na dificuldade da
questdo. Platdo nunca define o que € o bem e, por vezes, argumenta que mesmo atos
como encobrir um crime®* ou ndo devolver o que foi pego dos outros>** pode ser bom,

dando a entender ser sempre possivel contestar uma defini¢do de bem. A dificuldade de

>%|isis 204b-c e Banquete 177d-e. O Sécrates conhecedor do amor reaparece ainda no Alcibiades de

Esquines (Cf. Hadot 1999, p.57-58), o que nos faz induzir que a questdo do amor era, provavelmente,
um problema para o Sécrates histdrico.
533 /.

Eutifron.

>** Republica 331e-332b.
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se falar do bem ¢ a dificuldade de falarmos da exceléncia, pois a exceléncia é 0 modo do
homem aproximar-se da idéia de bem (dai ser a exceléncia a ciéncia do bem e do mal).
Por essa razdo, ndo podemos interpretar como irbnicas ou estratégicas as alegacdes de
ignorancia socrética, sua recusa em ver-se como professor de virtude e mesmo suas
afirmacdes acerca da impossibilidade de ensinarmos a virtude — tudo isso se explica
pela inefabilidade do bem.

Assim sendo, a ciéncia do bem e do mal é uma espécie de elemento unificador
dentro do corpus platénico, ligando os primeiros dialogos aos dialogos de maturidade.
Como observa Cherniss, Platdo parte de problemas éticos (o que € a virtude?), chegando
primeiramente em solugdes epistémicas (virtude é conhecimento) que levardo, por sua
vez a problemas epistémicos (0 que é o conhecimento?) que levardo a solugdes
ontoldgicas (teoria das Idéias)**®. Ou para usar uma férmula de H. L.Vaz: a metafisica
platonica é a normatizagdo do ser e a ética uma ontologia do agir®*. Ou ainda, do

mesmo Vaz:

“O primeiro itinerario metafisico que a filosofia ocidental conhece é,
portanto, aquele que parte da experiéncia da vida normal, como manifestacdo do

bem humano por exceléncia, a areté ou a virtude, para conduzir finalmente a

transcendéncia da Idéia como ser®®’.”

Ao falar da virtude como conhecimento do bem e do mal, portanto, Platdo ja
estd aqui abrindo um panorama de toda a estrutura do seu pensamento, com sua
problematica ético-politica e solugdes epistémicas e ontoldgicas/axioldgicas. Todo esse
itinerario terd como conclusdo a caracterizacdo da ciéncia do bem e do mal como a
propria dialética, tal como é descrito na Reptblica®®?, na medida em que é pela dialética
que o filésofo conseguira compreender a Idéia de bem.

Se podemos dizer que o &pice do Protagoras € a ciéncia do bem e do mal, o fio-
condutor do dialogo, aquilo que nos levara a esse apice, € a questdo do amor e da
beleza, aludida, como vimos, na primeira e na Gltima fala de Sécrates — e, além disso, na
discussdo ao final do dialogo, quando Socrates distingue um desejo pela beleza da
honra, para além dos prazeres puramente sensiveis, abrindo o caminho para uma teoria

mais complexa dos desejos, que ja pressuple, de algum modo, a divisdo tripartite da

>3 Cherniss (1936), p.446.
> Vaz (2011), p.104.

Vaz (2011), p.116.
Republica 532a-533a.
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alma. E s6 quando entendemos a importancia desta questdo e a relacionamos com o
didlogo que conseguimos unir de fato as teses aparentemente contraditorias do
hedonismo e do intelectualismo, que compreendemos o0 que é a metrética, que
entendemos a importancia da passagem na qual interpreta-se a ode de Simonides e
captamos que a fraqueza da posicao inicial de Protdgoras estd no carater meramente
humano e politico de sua compreensao da virtude.

Em razdo do método atomistico de investigagcdo, os intérpretes em geral,
desconsiderando o Banquete e a problematica do amor para a interpretacdo do
Protagoras, concluem por um Sdcrates intelectualista. Porém, como vimos, uma leitura
mais atenta do Protagoras que dispensasse as referéncias ao Banquete, ndo cairia no
intelectualismo e, sim, no ceticismo e na defesa da impossibilidade da virtude humana.
E s6 com a introducdo do tema do amor que entendemos como a virtude e a filosofia se
tornam possiveis ao homem. Por essa razdo, ndo podemos abrir médo dessa tematica ao
interpretarmos o Protagoras.

Para concluir esta tese, nos propomos repassar 0s temas tratados ao longo do
texto e explicar como a questdo do amor e da ciéncia do bem e do mal perpassa-o por
inteiro e une as partes aparentemente dispares do didlogo. Primeiramente, temos a
caracterizacdo da virtude como uma ciéncia, um topico comum entre 0S primeiro
didlogos platénicos. Em seguida, porém, caracteriza-se tal ciéncia como impossivel aos
homens. Por essa razdo, ela ndo é algo possivel de ser ensinado. Como dito acima, se
pararmos aqui, teremos um dialogo cético, ndo intelectualista.

Voltemos ao comeco, porém. A virtude é caracterizada como uma ciéncia do
bem e do mal e, também, como a arte de medir o bem e o mal nas coisas, na
experiéncia. Trata-se, portanto, do mais valioso dos conhecimentos, aquele que pode
salvar a vida humana, dar a esta valor e sentido. Aquele que possuisse a virtude,
conheceria 0 que € bom e o que é mau e saberia 0 que desejar. A virtude ou arte
metrética, portanto, é a ordenacao dos desejos.

Embora a virtude seja impossivel, 0 homem pode se aproximar dela, de alguma
maneira. Na passagem em que se discute 0 poema de Simdnides, o0 homem bom é
caracterizado como alguém que, ora € bom ora é mau, conforme varia 0 seu
conhecimento. E justamente porque o homem néo pode fugir da ignorancia que ele nio
pode tampouco fugir dos vicios.

Mas se ele ndo pode obter todo o saber do bem e do mal, como pode tornar-se

bom? Porque, embora ndo apreenda todo esse saber, ele ja possui algum tipo de
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concepcao deste, pois, de outro modo, ndo poderia desejar nada. Todo aquele que deseja
algo, portanto, tem uma concepcao do bem e do mal (ainda que falsa). E € por aqui, nés
sabemos, que Platdo resolvera esse paradoxo através de um amor e um desejo por esse
saber, que faz o filésofo se aproximar cada vez mais desse saber.

Observemos, portanto, que dizer que a virtude ndo é ensindvel ndo significa
dizer que a educacdo € impossivel. Platdo é um filésofo com evidentes preocupacgdes
concernentes a educacgdo e, ndo obstante, nega a possibilidade de se ensinar a virtude. O
paradoxo é resolvido porque a educacao platonica, socratica e filoséfica ndo consiste no
ensino de virtude como se fosse uma disciplina qualquer, mas antes, sendo feita através
da incitacdo ao amor e ao desejo pelo saber e por uma concepgdo mais correta do bem.
A funcdo de Sdcrates, portanto, é preparar o terreno na alma do seu interlocutor de
modo que este, se fecundado, possa, por si sO, dar vida ao conhecimento e a ordenacao
de sua alma. Lembremos aqui a imagem da parteira no Teeteto. Sdcrates se apresenta
como parteiro para ressaltar sua esterilidade, pois ndo ¢ ele que fecunda o jovem. Trata-
se, portanto, de uma concepcdo completamente distinta da do sofista, que, ao dizer ser
capaz de ensinar a virtude, se afirma como uma espécie de “fecundador” do saber, para
continuarmos na imagem do Teeteto.

E aqui, portanto, entendemos também a relacdo do grande quarto tema do
didlogo com os outros trés, isto €, por que Platdo decide discutir a unidade das virtudes
no saber e sua impossibilidade de ser ensinado com os sofistas, tendo como pano de
fundo, justamente, o confronto entre o sofista e o filésofo. Ou, talvez, entendemos
melhor o dialogo invertendo a questdo acima: por que Platdo, decidido a fazer um
didlogo no qual o filésofo e o sofista se confrontassem, escolheu como tema para o
confronto a unidade e a ensinabilidade da virtude? Platdo assim o fez para tornar mais
evidentes as diferencas entre o fildsofo e o sofista. O fil6sofo tem uma teoria acerca da
natureza da virtude e reconhece a unidade desta no saber do bem e do mal, j& o sofista
apenas segue a concepc¢ao popular de virtude. O filésofo compreende que seu modelo de
virtude é inatingivel e que o homem deve se esforcar para aproximar-se 0 maximo
possivel dele, ja o sofista considera a virtude como algo comum a todo homem,
justamente porque, em todo homem, podemos observar tracos dessa virtude popular. O
filésofo entende que a filosofia ndo € ensinavel, justamente porque ela ndo é empirica,
sendo, antes, um saber do inteligivel e que pode apenas ser apontado e que a cada um
cabe buscé-lo, enquanto o sofista compreende a virtude como ensinavel, na medida em

que o0s pais e outros educadores ensinam as criangas a virtude empirica da pélis. Por
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fim, o filésofo € aquele que declara ndo saber nada e que, em especial, ndo conhece a
virtude, ao passo que o sofista é aquele que pensa saber tudo, responde todas as
questdes, apresenta-se como um sabio e tem sempre a consciéncia feliz e satisfeita®*. O
confronto entre o filésofo e o sofista é o confronto entre dois tipos de educacao e,
portanto, nada mais l6gico que, nesse embate, discuta-se o tema da natureza da areté e

do modo como ela é possivel no homem.

> pérez (1997), p.41.
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ANEXOS

Anexo 1 — Sobre a unidade das virtudes na Republica

Tradicionalmente, observa-se a incompatibilidade entre a tese intelectualista e a
Republica, muitas vezes fundando nisso a distingdo entre os dialogos socraticos e os de
maturidade. Porém, esta tese possui a vantagem de compatibilizar estes dois momentos
dos dialogos platonicos e defende que o livro IV da Republica ndo pode ser uma cisdo
com a tese intelectualista, pois Sécrates voltara a defender esta mesma tese no livro VI
da Republica (Republica 505d-¢).

O problema da unidade das virtudes na Republica é, certamente, uma questdo
ampla e que pede, para uma resolucdo satisfatoria, a extensdo de uma nova tese. Como,
porém, esta tese defende que ndo ha grandes saltos entre o Protagoras e a Republica e
como é muito comum os intérpretes alegarem que as teses da unidade das virtudes e do
intelectualismo foram refutadas na Republica, considerei oportuno expor, ainda que
resumidamente, qual seria minha posi¢édo com relacéo a este problema.

Primeiramente, devemos lembrar que a discussdo contida no livro IV da
Republica que é, de fato, a principal evidéncia textual das diferencas entre o Protagoras
e a Republica, é apenas um atalho, ndo o caminho principal, mais longo e mais dificil
(Republica 435d). Ou seja, a validade dele é apenas relativa, Platdo possui uma outra
teoria da virtude na qual ele confia mais.

Ainda assim, porém, veremos que as diferencas entre o Protagoras e o quarto
livro da Repulblica ndo sdo tdo grandes como se poderia imaginar numa primeira leitura.
A primeira das virtudes a ser tratada é a da sabedoria, definida aqui como a ciéncia de
deliberar sobre o todo, sobre o papel de cada uma das partes (Republica 428a-d). O
sébio, portanto, é aquele que sabe o papel de cada uma das partes da cidade ou da alma,
ou seja, aquele que reconhece intelectualmente as diferentes virtudes das diferentes
partes da alma e sabe hierarquiza-las.

A préxima virtude a ser caracterizada é a coragem, definida como a capacidade
de conservar a sabedoria através da inscricdo desta na parte irascivel da alma. Essa
inscrigcdo, porém, ndo é de toda a sabedoria, mas da sabedoria relativa ao irascivel, isto

é, a sabedoria sobre o0 que deve ou nao ser temido (Republica 429c). Observemos,
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portanto, que trata-se do mesmo tipo de sabedoria que foi descrita no Protagoras ou no
Laques como coragem. A diferenga, porém, é a necessidade de inscrevermos essa
sabedoria na parte irascivel da alma, algo que n&o nos foi dito no Protagoras ou Laques.
Trata-se de uma diferenca, de fato, importante, pois permite-se, assim, a existéncia de
pessoas sabias, mas ndo corajosas, na medida em que essas reconhecem corretamente o
que deve ou ndo deve ser temido, mas ndo tém tal conhecimento inscrito na parte
irascivel da alma e, portanto, ndo agem de acordo com a sua sabedoria.

Por fim, temos de um lado, a temperanca definida como certa ordenacao, onde a
parte superior da cidade ou do homem comanda as partes inferiores (Republica 431b). e
a justica que € o respeito ao principio, segundo o qual, cada parte da cidade ou da alma
humana deve cumprir com seus deveres e ndo ser tentada a fazer o papel de outra parte
(Republica 433a-b). Observemos que, aqui também, o temperante e o justo sdo aqueles
que agem de acordo com a sabedoria da deliberacdo, mas que tal sabedoria ndo basta
para a acdo virtuosa; é necessario, também, que as partes ndo-racionais da alma sejam
educadas de tal modo a aceitarem o jugo da parte racional.

Observa-se, portanto, que por tras dessa variedade de virtudes, nos temos a
mesma unidade dos primeiros dialogos, qual seja, a unidade na sabedoria. A sabedoria é
que dara a cada uma das partes da alma o seu papel, pois o corajoso é aquele que
inscreveu a sabedoria nas partes irasciveis da alma, o temperante é aquele cujos apetites
obedecem as deliberacdes da sabedoria e 0 justo € aquele em que todas as partes da
alma agem de acordo com o deliberado pela sabedoria. Cada uma das partes da alma
deve cumprir, entdo, com o seu papel, baseada nessa sabedoria. A sabedoria, portanto, é
o0 elemento chave, uma vez que é condigdo necessaria para a virtude.

Mas isso ndo basta, pois, nos primeiros dialogos, nos era dito que a sabedoria
ndo era apenas condicdo necessaria da virtude, mas condicdo suficiente. Aqui entdo
devemos nos perguntar: como a virtude é caracterizada no que Platdo chamou de o
caminho mais longo e mais correto para a compreensao da virtude?

Ao analisar a natureza filosofica, ou seja, como seria o carater dos guardifes da
polis ideal, Platdo observa que tal natureza seria temperada, pois todo desejo do filésofo
estd concentrado no saber (Republica 485d-e), sendo corajosa, pois ndo poderia
considerar a vida do homem algo valioso (Republica 486a), e também generosa, justa e
gentil (Republica 486b). Podemos ver, ao longo dessa passagem, portanto, a
continuidade entre Republica e Protdgoras, na crenca de que o homem realmente

virtuoso possuiria a virtude de tal modo que ele ndo poderia deixar de ter uma de suas
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partes. O fildsofo, acostumado a contemplar os paradigmas verdadeiros, convivendo e
admirando o que é divino e ordenado, ndo pode deixar de se tornar ele proprio divino e
ordenado (Republica 500c-d), ser temperante, corajoso, generoso, justo e agradavel.
Portanto, quando mais a frente, Socrates decide retomar o caminho mais longo e mais
dificil, a melhor e mais complexa explicacdo para a virtude e a justica no homem
(Republica 504b-c), Socrates dira que essa vira a partir da ciéncia do bem e do mal
(Republica 504e-505b), exatamente como no Protagoras e nos dialogos primeiros. Sem
0 conhecimento do bem e do mal, nos diz Sécrates, nada mais possui valor. Desse
modo, é o proprio Platdo que considera a virtude tal como descrita no livro IV da
Republica e o intelectualismo compativeis — de outro modo ele nédo teria defendido
ambas as posi¢des no mesmo dialogo.

Outra prova que na Republica ha ainda uma unidade das virtudes se da na
passagem na qual Socrates defende a educacdo feminina. Sdcrates ndo estd defendendo
que a natureza feminina é a mesma que a masculina e nem que entre as pessoas
virtuosas o bastante para serem guardids o namero de mulher
es seria igual ao dos homens, mas, antes, que, caso haja algumas mulheres com virtude
0 bastante para serem guardids, essas mulheres deveriam se tornar guardids de
preferéncia aos homens sem tal virtude. Ou seja, a virtude humana apresenta-se a
mesma no homem ou na mulher, a mesma argumentacdo pela unidade das virtudes

encontrada em Ménon 72a-73c.

Anexo 2: Sobre as interpretacdes de Michael Foster e Werner Jaeger

A interpretacdo hegeliana parece-me ter sido bastante influente. Como exemplo
de seguidor, ainda que inconsciente, podemos citar Michael Foster. Foster também
separa radicalmente um Sdcrates ou primeiro Platdo cético ou negativo de um Platdo
maduro e positivo. Observa Foster que apenas nos dialogos tardios, Socrates parece
verdadeiramente preocupado em atingir definicdes. As defini¢des de Sdcrates seriam
simples e ndo-explicativas, ao passo que as de Platdo seriam complexas e explicativas.*
Além disso, Sdcrates, nos primeiros didlogos, sempre nega conhecer as defini¢des
éticas, mas da defini¢es néo éticas (rapidez, no Laques e figura no Ménon), ou seja, 0
problema néo seria um ceticismo geral, mas antes especifico do campo ético.

Nos diz Foster que os momentos positivos e negativos de Socrates ndo sao

separados por um abismo, como quer a interpretacdo tradicional, que coloca de um lado
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a destruicdo da ética tradicional e o élenkhos e, de outro, a constru¢do de uma nova ética
e a busca por defini¢Bes, mas, antes, formam uma unidade indivisivel, tal como descrita
na Apologia, onde a ética positiva de Socrates é a sua ética negativa, ou seja, sua
sabedoria humana de consciéncia da propria ignorancia.®

Foster estd certo quando critica a interpretacdo ortodoxa de Sdcrates que o
divide em um momento negativo e outro positivo, sem nenhuma relagdo aparente entre
ambos, mas esté errado ao colocar em paralelo a esta divisdo entre 0s aspectos negativos
e positivos a divisdo Socrates — Platdo ou mesmo a divisdo ‘primeiros dialogos’ —
‘didlogos de maturidade’. A tensao entre conhecimento e ignorancia € inerente a toda a
obra platénica e ndo é possivel dividi-la como ele faz. O Fedro e o Teeteto, por
exemplo, com sua forte carga cética, sdo dialogos posteriores, enquanto teses positivas
sdo defendidas nos didlogos primeiros, como a unidade da virtude e o intelectualismo
no Protagoras. Defendo, portanto, didlogos iniciais predominantemente negativos, que
apontam para a necessidade de um saber ontoldgico e axioldgico e didlogos posteriores,
nos quais tal saber é construido. Porém, dada a natureza do objeto desses saberes, a
certeza nessas questdes ndo pode ser alcancada. Assim sendo, Foster estd enganado ao
tentar unir os momentos negativos e positivos da filosofia de Sécrates baseando-se
apenas na Apologia, pois o aspecto negativo da filosofia socratica 1a é insanavel,
enquanto as refutagdes dos primeiros dialogos parecem ser, muitas vezes, sanaveis, na
medida em que Socrates propde melhores reformulacdes.

Foster, entdo, parece, em parte, ter razdo em sua interpretacdo. De fato, ele
aponta bem para o elemento cético da nova ética socratica, na qual o conhecimento
ético é vedado ao homem. Mas ele parece ndao observar que a construcdo de uma nova
ética platonica positiva também ja esta presente nesses primeiros dialogos, nos quais
ndo apenas as defini¢des alheias de virtude sdo problematizadas, mas também novas e
melhores defini¢cBes sdo propostas — ainda que também problematizadas. Por toda obra
de Plat&o, portanto, os elementos positivos e negativos se chocam e se fundem.

Jaeger é também um outro herdeiro da leitura hegeliana que separa o Sdcrates
historico e negativo de um lado e o Platdo positivo de outro. Segundo Jaeger, o sabor
cético dos primeiros dialogos platénicos revela-se como um resquicio da filosofia
socratica, mas que seria algo estranho ao pensamento platénico propriamente dito. E a
chave para entendermos de maneira mais positiva os primeiros dialogos é o

conhecimento do bem e do mal, cujo cume se encontrard na Republica. Diz Jaeger:
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“Aparentemente, mas so6 aparentemente, Platdo ndo se ergue acima da ignorancia
socratica, nestes didlogos iniciais. Com efeito, ao longo de suas tentativas para
determinar o que cada virtude €, vemos revelar-se sempre, ao atingir o cume da
investigacdo, que ela tem de consistir por forca no conhecimento do bem (2010,
p.599).”

N&o obstante essa diviséo entre os elementos negativos e 0s positivos causadas
pela influéncia de Socrates, Jaeger defende também uma unido essencial no pensamento
platdnico:

“O problema central da Republica, que mais tarde se revelara como o ponto
culminante da obra educativa de Platdo — conhecimento da Idéia do Bem — projeta seus
resplendores para tras, até as primeiras obras do autor (2010, p.605).”

Jaeger é, portanto, um defensor da unidade do pensamento platonico. Ele,
porém, faz isso ao custo de relegar certas passagens como resquicios socraticos
negativos que sobreviveram, de algum modo, na obra platdnica. Em linhas gerais,
concordo com a tese de que certos elementos positivos da filosofia presentes
explicitamente nos dialogos de maturidade ja aparecem nos primeiros dialogos. Mas, ao
negar a importancia dos elementos negativos na unidade da filosofia de Platdo, Jaeger
deturpa o conjunto e, em especial, os primeiros dialogos, nos quais esses elementos
negativos estdo mais presentes e sdo mais importantes.

Jaeger interpreta os primeiros dialogos platonicos, em especial o Protagoras e o
Goérgias que ele entende como conclusdes dos primeiros didlogos, como um esforco
para demonstrar a relacdo entre virtude e conhecimento, fundando filosoficamente,
dessa maneira, a possibilidade da educagdo. Fundamentando, assim, a virtude como um
saber, Platdo caracteriza um educador como aquele que conhece esse saber e tem a
capacidade de ensina-lo.

Deste modo, as constantes negac¢des do titulo de mestre, por parte de Socrates,
sdo compreendidas como uma recusa da antiga educacéo grega, que entendia esta como
um “atulhamento de conhecimentos provenientes do exterior” (2010, p.712). Uma vez,
porém, estabelecida uma melhor concepcdo do que é a educagdo, SoOcrates podera
revindicar para si ndo s6 o papel de educador, mas mesmo o papel de Unico educador,
tal como acontece no Gorgias (2010, p.691).

Esta tese, porém, reafirma os aspectos negativos dos primeiros dialogos como

elementos constituintes da filosofia platonica e, consequientemente, reafirma a seriedade
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das alegacdes de ignorancia com relagdo ao conhecimento ético, assim como a recusa
do papel de professor e mesmo da possibilidade de se ensinar a virtude.

Cabe-nos agora, porém, explicar como € possivel que um fil6sofo que negue a
possibilidade do ensino da virtude possua, em si, tdo claramente, um grande impeto
educador. Isso se da porque, embora o0 conhecimento que constitui a virtude seja, ele
mesmo, impossivel de se ensinar e, até mesmo, impossivel de ser apreendido em sua
completude, o Sdcrates platbnico ainda assim pode ser considerado uma espécie de
educador na medida em que fomenta, excita, 0 amor ou desejo dos outros em busca
desse conhecimento — que, como vimos, € a maneira pela qual Sécrates caracteriza o
modo de transmissdo de virtude do politico aos governados no Gorgias (Goérgias 517b).

Outro ponto importante a ser destacado é que ndo sao todas as pessoas que terdo
a capacidade de desejar essa virtude ou saber e, portanto, ndo sdo todas as pessoas
educaveis, ou seja, capazes de obterem exceléncia. Pelo contrario, o nimero dessas
pessoas é reduzido. Com relacdo, porém, a maioria, o que o filésofo pode fazer ndo é
garantir a educacdo desta, mas, antes, o adestramento da vontade deles, por meio de
uma educacdo que grave nas almas dessas pessoas a opinido correta e a obediéncia aos
portadores do conhecimento. Seja como for, nenhum desses dois tipos de educacao,
ambos descritos na Republica, pode ser chamado de “ensino” em sentido estrito. No
primeiro caso, temos mais uma exortagdo e orientacdo dos naturalmente capazes a
conseguirem, por si proprios, o conhecimento moral. No segundo caso, temos algo
semelhante ao adestramento, no qual a educacdo ndo é transmitida de maneira racional
ou discursiva, mas antes por um treinamento do corpo, da vontade e da obediéncia.

Por essa razdo, quando Platdo vai descrever o filésofo educador, o descreverd,
no dialogo tardio Teeteto, como uma espécie de parteiro, justamente para diferencia-lo
do mestre tradicional. O parteiro ndo da a luz ele mesmo e nem mesmo concebe a
crianga. Ao invés disso, as atribuices do parteiro, segundo Socrates, sdo 1) o
reconhecimento dos “gravidos de idéias” — em acordo com a concepcdo aristocréatica de
que ndo sdo todos os “gravidos de idéias”, mas apenas uma minoria, reconhecivel para o
educador-parteiro; 2) conhecimento de drogas capazes de atenuar as dores do
parturiente e auxilio no parto — como a figura de Sdcrates nos primeiros didlogos,
levantando hipoteses possiveis a serem defendidas pelos interlocutores; 3) provocar
abortos quando necessario — ou seja, corrigindo 0s eventuais erros de seus alunos
(Teeteto 150b-151d). O educador-parteiro, portanto, € bem diferente do educador-

professor que ministra conteldos aos alunos. O educador-parteiro diferencia os capazes
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dos incapazes, orienta seus alunos em suas pesquisas e corrige-lhes os erros. Mais uma
vez, também aqui, é o aluno que deve fazer o principal: ele s6 poderd buscar o
conhecimento por si mesmo. J& aqueles que sdo incapazes, ou seja, aqueles que negam a
existéncia de um reino para além do sensivel, sdo comparados aos nao iniciados a quem

devemos negar 0 nosso conhecimento (Teeteto 155e).

Anexo 3 - Sobre A fragilidade da bondade de Martha Nussbaum

Talvez seja oportuno discutirmos a seguinte tese de Nussbaum, apresentada em
seu livro A Fragilidade da Bondade: a Atenas dos séculos V e IV a.C. foi marcada por
uma grande ansiedade e fé no progresso, por uma esperanca de que o conflito entre a
tykhe e a tékhne pudesse ser resolvido a favor da tékhne (2009, p.83-88). Dai, portanto,
Nussbaum caracterizar sua tese como ndo anti-iluminista (2009, p.XV-XVI); o0s
filésofos de entdo seriam movidos, sim, por uma fé no progresso do saber humano que
0s contrastaria com 0s poetas tragicos de entdo.

Platdo seria o principal representante desta tendéncia. Seu principal objetivo é
negar a instabilidade da fortuna e também o conflito de valores dos tragicos, bem
representado em tragédias como Antigona ou Agaménon nos quais os valores da pélis e
da familia se chocam. No lugar deste universo essencialmente tragico e insollvel, Platdo
viria tentar estabelecer uma tékhne que liglidaria com a instabilidade da fortuna assim
como os conflitos de valores insolGveis e o Protagoras seria, entdo, talvez, a mais
explicita tentativa de Platdo de agir nesse sentido (2009, p.79-81). A principal arma de
Platdo contra a instabilidade da fortuna seria a propria no¢do de metrética, assim como
seu intelectualismo, pois o virtuoso possuiria uma ciéncia tal que o colocaria a prova da
Fortuna. Ja a principal arma de Platdo contra o conflito de valores seria sua unidade das
virtudes na medida em que ndo haveria mais possibilidade de dois imperativos morais
conflituosos entre si dilacerarem o homem. Ainda que valores e desejos diversos
pudessem provocar conflitos superficiais, 0 sabio ou virtuoso conhecedor da ciéncia do
bem e do mal saberia como resolver esse conflito da maneira mais racional e ética
possivel e sua solucdo seria irrepreensivel até mesmo para os deuses (2009, p.94-103).
Ja Protagoras, ao negar a unidade da virtude estaria defendendo a posicdo tragica
tradicional na qual o conflito de valores € ainda uma possibilidade (2009, p.92-94). Esta

é também a chave da interpretacdo que Nussbaum faz do Eutifron, onde Sécrates busca
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uma unidade do conceito de piedade, por aquilo que agradaria todos os deuses e
impediria o conflito de valores tipico da tragédia (2009, p.25-27) - assim sendo, a acao
de Eutifron de processar seu proprio pai deve ser entendida como uma agdo
essencialmente tragica, a ser posta em duvida por Sécrates, pois ali onde haveria
aparentemente um impasse tragico, ha, na verdade, uma Unica acdo correta e racional,
sendo o desejo por um outro caminho movido apenas pela irracionalidade humana.

Para que a metrética consiga, de fato, anular completamente a instabilidade da
fortuna, os valores a serem medidos devem ser mensuraveis. Dai, portanto, sua
necessidade de estabelecer um unico valor, um Unico bem que seria, provisoriamente, 0
prazer. Sendo o prazer o Unico bem, tudo o que o agente deveria fazer para evitar as
armadilhas da fortuna seria calcular corretamente a quantidade de prazer e dor advinda
de cada uma de suas acdes possiveis. O homem, portanto, que conseguisse dominar a
arte metrética estaria completamente imune ao caos do mundo tragico (2009, parte I, 4,
V).

A presente tese, porém, discorda frontalmente do trabalho de Nussbaum. Platdo
estd, sim, construindo uma ética que busca a unificacdo dos valores, um modo de
resolver possiveis confrontos, e sua ética da unidade das virtudes pelo conhecimento do
Bem e do Mal €, sim, uma tentativa nesse sentido. Porém, tdo importante quanto isto, é
observarmos que tal ética €, em Ultima analise, impossivel aos homens. A condicéo dos
mortais impede esse grau de absoluto e impede a infabilidade da ética, ou a anulacéo
total da instabilidade da fortuna, como fica claro na passagem sobre a ode de Siménides,
segundo a qual nenhum homem conhecedor esté a salvo eternamente da ignorancia. Do
mesmo modo, o conflito entre valores pode até ser resolvido pela ciéncia ética em
abstrato, mas a ciéncia ética pratica, com todos 0s Seus contextos, atenuantes e
agravantes impede uma ciéncia exata que ponha o homem absolutamente a salvo dos
conflitos de valores. A eterna e imutavel Idéia de Bem é, sim, um paradigma a ser
buscado, mas, como fica claro no Fédon, o corpo impGe ao homem desejos e limites
corporeos. O ideal imutavel e necessario do Bem nédo sobrevive intacto no reino da
contingéncia material, ele deve se adaptar aqui e, ao adaptar-se, diminuir-se.
Relembremos ainda que a metrética do Protagoras ndo visa a resolugdo dos conflitos
tragicos de valores, mas a questdo muito mais simples da akrasia, do ser dominado
pelos prazeres mesmo quando aspira a outros bens. Este € um problema bem mais

simples, pois compreendemos a superioridade, para Platdo, dos valores racionais com
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relacdo aos valores do corpo; ja quando lidamos com dois valores racionais conflitantes,
0 problema se agrava.

Também no Eutifron, Platdo busca tdo somente este ideal abstrato que poderia
explicar todos os atos piedosos, mas ndo € dito que tal ideal seja alcangavel pelo
homem. Dai, portanto, de um lado, a critica de Platdo a religido grega, que faz com que
a finitude humana contamine o mundo dos deuses, transferindo nossos conflitos morais
para o reino bem-aventurado do deles. De outro lado, Platdo concorda com a cautela dos
poetas tragicos ao observarem como é fragil a condicdo humana, que ndo pode se
estabelecer de modo tdo firme como entre os deuses. Justamente por isso, Socrates dira
ndo conhecer a piedade ou qualquer outra virtude e critica Eutifron ndo por esse
defender o dualismo de valores dos tragicos, mas justamente porque este se encontra
convicto demais dos importantes assuntos da piedade, quando, na realidade, nada sabe
sobre o tdpico.

Dito isto e retomando o que foi defendido nesta se¢do, podemos afirmar que o
Platdo anti-tragico de Nussbaum ndo é verdadeiro. Platdo é movido pela experiéncia
algo tragica da condenacéo de Socrates, da separacdo radical entre os ja referidos bens
de exceléncia e os bens de eficacia. E bem verdade que a resposta de Platdo a este
acontecimento tragico é anti-tragica, como observa Dixsaut (1991) . Mas ndo se trata de
um iluminismo anti-tragico, no qual o conhecimento iluminard os aspectos mais
sombrios da existéncia, mas, antes, de uma fé que o bem, afetando o homem pela
sabedoria, esclarecera o sentido dos aspectos mais sombrios da existéncia, preenchendo-
0s, assim, de sentido, mas ndo os resolvendo. A resposta de Platdo a tragédia ndo é a
crenca despropositada da eliminacdo do mal pelo conhecimento, crenca tipicamente
iluminista, mas, antes, a crenca em um sentido Ultimo da existéncia, ainda que tal
sentido ultrapasse a capacidade do homem, acompanhada da crenca de que quem
acredita no sentido ultimo do mundo é melhor que o descrente, pois é capaz de, em
alguma medida, ajustar sua alma a ordem natural das coisas que da este sentido Gltimo.
Enfim, a resposta de Platdo ndo é cientifica ou iluminista, mas ética, filosofica e,
mesmo, algo religiosa ou espiritual. A primeira preocupagdo do filésofo é salvar a si
mesmo, e ndo salvar a pdlis. Esta é, inclusive, a ligdo central do Alcibiades, didlogo que
a antiguidade entendia ser a porta de entrada para a filosofia platénica - dito em outras
palavras, para a antiguidade, a concepcao clara disto é o primeiro passo na filosofia. Por
ele ser capaz de salvar a si e haver uma continuidade entre o homem e a pélis, tal como

explicitada na Republica, o filésofo também saberia salvar a cidade. Esta, porém, é
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maior, mais complexa e de maior dificuldade para controlar, dai esta tarefa ser algo
impossivel ou quixotesca. N&o se trata, portanto, de eliminar os acontecimentos tragicos
pelo saber, mas, antes, de moldar a alma humana de tal maneira que os acontecimentos
tragicos ndo o perturbem e que o filésofo tenha sua tranquilidade garantida pelo
conhecimento do Bem e do Belo imutaveis.

Isso ndo quer dizer, tampouco que haja uma simples anulacdo dos desejos
proprios das partes apetitivas e irasciveis da alma. O esfomeado ainda desejara a comida
e aquele gque sofre ou testemunha uma injustica ainda sentird as exigéncias de seu
thymos. Trata-se, antes, de uma técnica que nos permite controlar e submeter os desejos
proprios das partes irracionais da alma a parte racional e ao saber, aumentando, para
isto, os desejos que lhes sdo proprios. Dai, entdo, que quem sofre a injustica ainda sofre,
pois a parte irascivel de sua alma sofre, mas esse sofrimento é superado por um desejo
racional satisfeito, pelo prazer superior proprio da satisfacdo de um desejo exigido pela

real exceléncia.
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