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RESUMO

O presente trabalho visa a realizar um estudo sobre do tema do Amor (Eros) na
filosofia de Platdo. A teoria do amor platdnica ndo é a mais difundida na academia,
apesar de podermos falar de sua popularizagédo ao longo da histéria do pensamento
ocidental. Concentrar os esfor¢cos da escrita de uma tese de doutorado neste tema
nos obriga a apontar no corpus o locus do conteudo que utilizaremos para realiza-la.
Deste modo, trabalharemos a questdo do amor na filosofia de Platdo a partir de um
recorte dos discursos sobre . Para tanto, revisaremos a estrutura das obras nas
quais nosso tema salta aos olhos, a saber, O Banquete e Fedro. Platdo promove
uma espécie de conversa entre os dialogos, isto pode ser aferido pela ocorréncia de
um tema em varios diadlogos. Tendo em vista a dificuldade da articulagdo em forma
unitaria, o que esta disperso em mais de um dialogo, é for¢coso investigar em que
medida a aproximacgédo de dois ou mais dialogos distintos € possivel, mantendo a
coeréncia de uma compreensao unitaria na filosofia platonica. Na teoria platénica
sobre eros, sera igualmente necessario investigar os significados elaborados por
estas obras, dos conceitos de Filosofia, de desejo, tanto quanto avaliar em quais
aspectos eles podem se identificar com o amor. Deste modo, foi feita a selecdo do
discurso de Socrates n’O Banquete, e dos discursos de Lisias (1° discurso realizado
no dialogo Fedro), e o primeiro e o segundo discursos de Soécrates, estes também
no Fedro, tomados como pontos nucleares desta pesquisa, a partir dos quais nosso
tema se desenvolve.

PALAVRAS-CHAVE: Platao. Eros. Erdtico. Discurso. Banquete. Fedro.



RESUME

Le présent travail vise a mener une étude sur le théme de I'amour ('Eros) dans la
philosophie de Platon, qui, bien que I'on puisse parler de sa vulgarisation a travers
I'nistoire de la pensée occidentale, n’est pas le plus répandu dans le milieu
académique. Pour concentrer le travail d’écriture d'une thése de doctorat sur ce
théme, nous devons indiquer dans le corpus platonicien les endroits ou il est le plus
présent, et qui sont ceux que nous utiliserons pour mener a bien le travail. De cette
facon, nous allons travailler sur la question de I'amour dans la philosophie de Platon
en examinant la structure des ceuvres dans lesquelles notre théme s’inscrit, a savoir
le Banquet et le Phédre, et également dans des ceuvres qui traitent directement de
ce méme théme, comme c'est le cas du Lysis. Platon favorise une sorte de
conversation entre les dialogues qui peut étre mesurée par l'apparition de certains
sujets dans ces différents écrits. Compte tenu de la difficulté parvenir a une
approximation de ce qui est dispersé dans plusieurs dialogues, il est nécessaire de
rechercher dans quelle mesure cela est possible, tout en maintenant la cohérence
d'une compréhension unitaire de la philosophie platonicienne. Il est également
nécessaire de chercher les significations possibles du concept de "philosophie" et de
"désir", aussi bien qu’évaluer dans quelle mesure ils peuvent s’identifier avec
'amour. Ainsi, une sélection a été faite en choisissant le discours de Socrate au
Banquet, et le discours de Lysias (le premier discours dans le dialogue Fedro), aussi
que les premier et deuxiéme discours de Socrate, ceux-ci également dans le Phédre,
pris comme points centraux de cette recherche, a partir desquels notre théme se
développe.

MOTS-CLES: Platon. Eros. Erotique. Discours. Banquet. Phédre.



ABSTRACT

This research aims to conduct a study on the theme of Love (Eros) in Plato's
philosophy. The Platonic theory of love is not the most widespread in college,
although we can speak of its popularization throughout the history of Western
thought. Focusing the efforts of writing a doctoral thesis on this subject forces us to
point out in the corpus the locus of the content we will use to accomplish it. In this
way, we will work on the question of love in Plato's philosophy, starting from a cut of
the speeches about love. To do so, we will review the structure of the works in which
our theme stands out, namely, the Symposium and the Phaedrus. Plato promotes a
kind of conversation among the dialogues, and this can be gauged by the occurrence
of a theme in several dialogues. In view of the difficulty of articulating in unitary form
what is dispersed in more than one dialogue, it is necessary to investigate to what
extent the approximation of two or more distinct dialogues is possible, maintaining
the coherence of a unitary understanding in Platonic philosophy. In the Platonic
theory of eros it will be equally necessary to investigate the meanings elaborated by
these works, of the concepts of philosophy, desire, as well as to evaluate to what
extent they can be identified with love. Thus, we have selected Socrates' speech at
the Symposium, and Lysias' speeches (the first speech in the dialogue Phaedrus),
and Socrates' first and second speeches, also in Phaedrus, as the core points of this
research, from which our theme develops.

KEYWORDS: Plato. Eros. Erotic. Symposium. Phaedrus.
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Introducao

O amor é como um principio promotor de atragao unificadora. Na obra de
Platado, a pluralidade de ideias defendidas € abundante, mas também é abundante a
existéncia de textos de reflexdo sobre sua obra que surgem ao longo de séculos.
Platdo é antigo tanto quanto é atual. E um classico, na medida em que sua escrita
nao se torna ultrapassada com o passar dos séculos, e consegue se manter com um
vivo interesse de leitores e estudiosos. Torna-lo fonte de pesquisa se justifica ndo sé
no campo académico estritamente dito, com interesse programatico de uma
pesquisa na pos-graduagao, mas também por se tratar de um pensador que possui
uma espécie um ima promotor de atracdo e de atencdo pelas consequéncias
culturais de suas palavras, o que o torna um pensador de interesse amplo. Isso se
da, seja por meio dos especialistas ao prognosticar os corolarios de suas principais
ideias, seja, também, como fora dito, pelo eco produzido na cultura. Neste sentido,
ha um interesse amplo por sua filosofia. Dentro e fora dos muros da academia.

Se faz importante comecar por historicizar o processo pelo qual passou esta
pesquisa. A construcdo do projeto de pesquisa visava a nortear a presente
investigacao para o tema de Eros, tanto ansiado como incompreendido por nés. A
principio, o tema se mostra um horizonte a ser alcangado, um caminho a ser
percorrido € um campo a ser cultivado. E nesta medida que o tema se mostrara fértil
para uma pesquisa académica. Mas o debate acerca da teoria platbnica do amor é
desafiador. Tal como se pode aferir numa consulta as referéncias de um estudo
sobre Platdo, adentrar o campo bibliografico € a tarefa inicial, fundamental e
necessaria para orientar o caminho da pesquisa, embora, no meio do percurso,

surjam diversas novidades que também devam ser avaliadas pelo/a pesquisador/a.
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O camino a ser trilhado ndo é dado, portanto é preciso que a tese seja apontada,
assim como a escolha do corpus e a orientacdo tematica. Agdes que se fazem
necessarias para consolidar a qualidade do percurso a ser realizado.

Dessa maneira, tendo selecionado o problema do amor na filosofia de Platéo,
foi preciso delimitar o corpus investigativo. Assim, levando em conta a hipétese da
necessidade de investigar as perspectivas de Eros nos dialogos, foi feita a selegao
da obra Fedro e d’O Banquete como nucleos da investigagdo, embora seja possivel
verificar que de algum modo o tema € mencionado em outros dialogos!. Ademais,
essas duas obras sao fornecedoras de um quantitativo de problemas tanto lidas em
conjunto quando lidas isoladamente. Em vista disso, a fim de orientar-nos de
maneira a possibilitar uma investigacdo focada em partes destas obras, realizou-se
a escolha do discurso de Sécrates n'O Banquete e os discursos de “Lisias” (1°
discurso realizado no dialogo Fedro), bem como o primeiro e segundo discurso de
Sécrates, estes também no Fedro, tomados como pontos nucleares desta pesquisa
a partir dos quais nosso tema se desenvolve. Por que esta selecao de textos?
Porque interessa investigar que tipo de conexdes ambos os dialogos fornecem para
compreender o que pode ser chamado de uma teoria platénica do amor.

Como pressuposto, € apresentada a tese de que, a partir de quatro discursos
presentes no Banquete e no Fedro, sera possivel apresentar uma compreensao dos
elementos que compdem uma teoria do amor no pensamento platonico. O recorte
nestes dois dialogos permite centrar os esforgos num exercicio de analise possivel a
partir de uma coimportancia dos textos.

O éxito desse empreitada depende do exame critico dos discursos
selecionados nos dialogos mencionados. Para isso, de inicio, a ideia inicial previa
desenvolver trés capitulos. Entretanto, o curso da investigacao fomentou a preferir
avancgar para uma composi¢do em quatro capitulos. Diante das pesquisas realizadas
e do modelo de composig¢ao proposto pela escrita, a distribuicdo aqui levada a cabo
se tornou a mais viavel para desenvolver o tema deste trabalho. Deste modo, a tese

sera dividida em quatro capitulos, os quais passo a nomear:

| — Sob a copa d’aquele platano;

Il — Eros n’O Banquete;

1 A exemplo de Republica, Timeu, e Lisias.
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lIl — Lisias e SOcrates: dois discursos propedéuticos;

IV — O segundo discurso de Socrates no Fedro.

A partir da elucidagéo do plano geral da obra ora mencionada e dividido em
quatro partes, passa-se a apresentar as ideias gerais aqui propostas, as quais séo
desenvolvidas nos referidos capitulos.

No primeiro capitulo, pareceu-me necessario trazer elementos que abordem a
composicédo da obra de Platdo, comegando por um plano geral seguido de
elementos que dialogam com a analise da teoria platénica do amor. Se ha uma
recorrente tentativa de associar Platdo ao drama? como possuidor de uma inclinagao
orientada para a escrita dramatica, pode-se dizer que O Banquete é a obra mais
representativa da ligagéo do fildsofo ao teatro. E possivel, na analise minuciosa dos
seus conteudos, identificar a abordagem reflexiva e filosofica sobre o drama
presente nesse dialogo e nos didlogos em geral. Segundo os partidarios de que
haveria uma inclinagao platbénica para a escrita dramatica, € Socrates quem, a partir
de sua filosofia, “intervém direcionando” o olhar de Platdo para a escrita filosdfica.
Se isto ndo é totalmente certo, € ao menos certo que O Banquete nos remeta a
todas as partes de um pecga teatral, com prélogo, episodios, e epilogo3.0O tom
dramaturgico da obra também se faz ver quando do banquete oferecido por Agatao
(Banquete, 173a), que vence um concurso de tragediégrafos. Isso fortalece o
argumento de o referido dialogo ser estruturado, também, com elementos da
dramaturgia.

Quanto ao Fedro, sob o mesmo prisma da dramaturgia do dialogo,
encontram-se elementos divergentes daqueles que se inserem n’O Banquete,
embora também nele se apresente a caracteristica propria aos dialogos platénicos, a
saber, a coexisténcia de um plano dramatico e de um plano argumentativo.

Entretanto, buscaremos tocar nos elementos dramaticos somente quando

2 Victor Goldschmidt aceita o lugar comum acerca dos didlogos de Platdo como “drama filoséfico”.
(GOLDSCHMIDT, Victor. Os dialogos de Platao: estrutura e método dialético. Trad. Dion Davi
Macedo. Sdo Paulo: Edigbes Loyola, 2014, p. 3).

3 Na Poética, obra de Aristdteles dedicada ao género de composigdo tragica, o autor desenvolve uma
andlise original na histéria do pensamento ocidental, na qual estuda e elabora critérios de
composicao e interpretacdo da tragédia, bem como se pode identificar as partes centrais que a
compde, como mencionadas no texto acima: prélogo, episédios, e epilogo.
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necessarios para uma questao teorica. Ou seja, quando essa dimensao do dialogo
auxiliar na compreensao do argumento.

E de se observar que ha dois momentos que caracterizam os eventos que
dao nome ao dialogo platénico, O Banquete, (1) um jantar, (2) e posterior ao jantar
uma reunido regada a bebida. E nesta etapa do evento, a da bebida, que se
encontra 0 momento propicio para os discursos, de modo que um tema é proposto
por um simposiarca e aceito pelos demais.

Em Fedro, como fora dito, esse drama ocorre em outro contexto, qual seja,
aquele referido pela observacao da rara saida de Socrates dos muros de Atenas. Al,
ele se dispde a ouvirt da boca de Fedro a leitura do discurso que ele teria acabado
de escutar, proferido por Lisias.

Assim sendo, o primeiro capitulo se dedica a um “esbogo geral da metodologia
platbnica”. Sobre o tépico que trata da memoria, por exemplo, se investigara a
preferéncia de Platdo por manter certa ambiguidade no modo como explicita sua
escolha pelo suporte de transmissao do saber, tendo em vista que ele escreve, mas
faz seus personagens jogarem com questdes relativas a memoria de narrativas e
argumentos. Esse contexto do debate nos remete também ao processo de ensino e
a aprendizagem, no qual se identifica que a metodologia de Socrates nao € a padréao
comum?® em Atenas, do que resulta na qual Sécrates promove uma inovagao.

Tendo em vista que o contexto no qual Socrates esta inserido demanda um
saber que se revela no embate entre dar razbes de algo e expor sobre algo, a saber,
as posicoes consideradas tanto de Soécrates, como as dos sofistas; Socrates nao
deixa de langar mao de recursos que nao se qualificam exclusivamente no campo de
um argumento fechado e, para isso, serve-se da ironia. Dita posigao € recorrente ao
longo de suas intervencdes, e podem ser sutis ou fortes. O resultado da utilizagao
desse recurso retorico fortalece as posicbes veementes de Sdécrates, fazendo com

que ele ndo passe ao largo de ser percebidob. De forma geral, deve-se evidenciar

4 Ha fortes evidéncias de que havia uma pratica corrente da escuta da leitura de textos,
possivelmente devido a idade dos homens nobres, era habitual que estes cultivassem o habito de
ouvir leituras em voz alta. A fim de mostrar uma evidéncia dessa pratica em Atenas, Ryle cita o
Areopagico de Isocrates, que era destinado a homens velhos. Cf. (RYLE, 2012, p. 38).

5 Se observa aqui que a metodologia socratica tem uma concorréncia forte entre os gregos, que sdo
as metodologias dos sofistas, dos quais Sécrates busca se separar, embora haja quem o confunda
como um dentre eles.

6 Cf. Apologia de Sécrates, 20c.
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que a questdo fundamental da ironia socratica implica que ele torna improvavel que
o interlocutor n&o a perceba, e que, portanto, seja obrigado a responder a ela. Nesse
sentido, investigamos o valor pedagoégico do uso da ironia no debate entre Socrates
e seu interlocutor, com o apoio do estudo de Vlastos (1991). Em resumo, pode-se
dizer que no capitulo se busca analisar em que medida é possivel defender uma
concepgao unitaria da teoria do amor, e caso seja, quais 0s elementos que indicam
esta unidade. Assim sendo, aponta para o objeto de investigagdo a ser tratado nos
capitulos sequenciais.

O capitulo Il tem o Banquete como texto base, embora seja dedicado ao
discurso de Sécrates (Sécrates/Diotima). O Banquete, além de ter sido um dialogo
platbnico depositario de um eco gigantesco, era uma instituicdo grega, manifestada
como uma tradigdo do comer e beber em comum. Em especifico, o evento narrado
no livro homodnimo tem como proposta realizada por Fedro a “exibicao” de discursos
elogiosos a Eros.

Entre os pontos importantes a serem mencionados agora sobre o trabalho no
segundo capitulo, a problematizagcdo acerca da aparicdo no texto de Diotima de
Mantinéia, uma sacerdotisa e mestra, levanta problemas caros a interpretagcado do
platonismo. O ponto de partida dessa analise € o surgimento de uma mulher, na
condicdo de mestra, o que, para muitos, constitui o coroamento do dialogo. Torna-se
entdo, o Banquete, um importante testemunho sobre o ensinamento de mulheres e,
naturalmente, acerca do problema do ensinamento, um classico impasse platonico
sobre a possibilidade ou ndo de haver ensino. Todas essas questdes se relacionam
com o tema central do didlogo, visto que sdo desenvolvidas por meio dele, o amor.

Sobre Eros o ponto de partida da posi¢cdo socratica no Banquete, em dialogo
com Diotima, encaminha-se no sentido de confrontar as posicdes apresentadas. Em
primeiro lugar, Eros nao seria um deus? Poderia ser o seu contrario? Partindo dessa
pergunta se apresentam dois polos opostos — divino e humano — disso resulta a
centralidade da analise de Sécrates sobre eros, inserida pela proposi¢cao da posicao
do intermediario. Isto é, desemboca no estabelecimento do método. Isto é,
resultando do estabelecimento do método que investiga a natureza de algo, antes de
simplesmente assumir uma posi¢cao elogiosa sobre a divindade. Dito isso, cabe
perguntar: Eros ndo pode ser pensado sem uma ambivaléncia, ele ndo se restringe

a uma definicdo estanque e precisamente estavel?
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Se eros for algo de intermediario entre o visivel e o invisivel, entre os deuses e
os homens, se assim for, € possivel fazer uma aproximacéo entre o sensivel e as
opinides, o inteligivel e o saber? Mediante isso, € necessario compreender a
natureza intermediaria de eros. Em primeiro lugar, por que retirar de eros a condigao
de divindade? Sdcrates lhe atribui caréncia, e aquele que tem caréncia de algo néo
possui aquilo de que é carente. Essa passagem apresenta uma aproximacao de
eros ao desejo, e neste contexto, de fato, as relagbes estdo a ser estabelecidas a
partir da nogédo do desejo sexual.

Esta é a pedra angular do discurso de Soécrates/Diotima, o desejo. E devera
sua investigagao ser mediada pela analise de suas consequéncias em relacdo a
uma busca que nao finda no sensivel.

Dois aspectos ainda serao importantes para compreender o percurso socratico
na sua investigacdo quanto ao amor, a sua vinculagdo e desvinculagdo ao
pensamento de Anaxagoras; depois, a compreensao de que o entendimento desta
investigacdo passara pela compreensdo de alma, de modo especial avaliada sob
uma perspectiva critica a concepgao de subjugagao das partes inferiores a parte
superior da alma. Passaremos também pela questdo da dualidade corpo/alma e o
que esta proposta inclui.

Assim, no debate que retoma a nogao do desejo, dois tdpicos serao centrais,
(1) o amor como desejo, (2) o amor como desejo das coisas belas. O lugar do
desejo € apresentado a partir da pergunta sobre o seu status/sua participagdo na
metodologia capaz de elevar a alma dos sensiveis ao inteligivel. Implicara isto
compreender a transitoriedade dos sensiveis. Por fim, sera preciso abordar que ha
um processo pelo qual o individuo passa ao sair da contemplagdo de um belo corpo
para outro corpo belo, e dai para muitos corpos belos, para as belas ocupacgoes, as
belas ciéncias, até alcancar a beleza, ela mesma.

O terceiro capitulo sera dividido em duas partes, séo elas: (1) concernente ao
discurso de Lisias, (2) referente ao primeiro discurso de Sdocrates.

O ponto de partida do discurso de Lisias introduz a questdo da sedugdo. De
modo que nesse discurso o aspecto fundamental € evidenciado por meio de um
makrolégos [uakpoAdyog] de Lisias, no qual se exibe a sua performance com vistas

ao convencimento. Neste sentido, serdo retomados elementos que dizem respeito a
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formagdo do homem grego. E, nesse contexto, como era de se esperar, o embate
entre Sdocrates e seus contemporaneos, os oradores.

O discurso &, portanto, uma diferenciacdo do amante e do ndo amante e, por
conseguinte, sobre a estratégia pela qual o amado deve ceder as investidas do néo
amante. Socrates sugere os efeitos do encantamento do discurso de Lisias para
posteriormente questiona-lo, de modo mais especifico, Sdcrates estabelece a critica
do discurso pela forma do encantamento. Isso nos leva a compreender a incurséo
que Platdo faz no tema da sexualidade, que € um tema classicamente desenvolvido
no Fedro.

Dessa maneira, o Fedro se apresenta, como dito inicialmente, como uma
exposi¢ao acerca da relacdo entre o eromenos e o erastes. Nessa perspectiva, é
importante notar que, do ponto de vista do testemunho, conhecemos muito mais
acerca do erastes, e pouco sabemos da perspectiva do eromenos. Nomeadamente,
0 que salta aos olhos desta oposicao € o papel de subordinacéo estabelecido de um
sobre o outro.

Certamente, ndo se podera negar haver nesses supostos dialogos entre
eromenos € erastes elementos de retdrica. Avaliar-se-a, entdo, a produgao de
impacto da apresentacdo da tese, e o recurso a mnemonica. Dois recursos serao
acionados pela atividade sofistica: (1) os makrologoi (discursos longos), (2) e a
passividade dos ouvintes que eles implicam. Estas caracteristicas sdo centrais na
oposigao aos recursos impetrados por Socrates, nomeadamente, a exigéncia de ao
menos dois interlocutores que dialogam.

Uma passagem pela questdo do uso dos prazeres, por Michel Foucault,
ajudar-nos-a a refletir sobre os elementos imprescindiveis para compreender as
relacdes entre eromenos e erastes apresentadas no Fedro e na filosofia de Platao.
Dentre estes elementos, a guerra dos prazeres parece ser um elemento fundante da
explicagdo daquilo que vem a ser caracteristico dos desejos, por oposi¢gdo a uma
ideia de senhorio de si mesmo.

Qual sera o elemento central da critica de Sécrates a Lisias? Poder-se-a
averiguar que versa sobre a exceléncia da forma, e a falta no conteudo que ele
identifica no discurso do autor. Numa breve comparacao entre os dois discursos,
observa-se que, enquanto o discurso de Lisias tem a pretensdo de saber, o de

Sécrates revela um reticéncia. O primeiro discurso de Socrates é ainda
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programatico, mas ele insere no seu discurso a orientagdo de que ha dois principios
que nos conduzem, que nos guiam: o desejo e a reflexdo, um inato, o outro
adquirido. Nesse sentido, seu discurso vai avaliar a relagdo entre estes dois
elementos.

Por fim, chega-se ao ultimo capitulo desta tese, que toma como ponto de
partida o segundo discurso de Sdocrates no Fedro. Cabera investigar por que ha uma
radical mudanca da postura de Soécrates em relagdo ao seu primeiro discurso. O
referido discurso sera promotor de um vasto campo de ideias discutidas em torno do
tema do amor, sobretudo, sera elaborado a partir dos problemas fomentados por ele.
Nesse sentido, o ponto de partida € a inversao da proposta: deve-se aquiescer ao
amante ou ao ndo amante? Se no primeiro discurso Sécrates seguira a provocagao
de Lisias, no segundo discurso, proferido a partir de uma reparagao, pode ser
proposto o seu contrario?

Quais elementos sao acionados pelo amor, pelo desejo erético? O percurso
investigativo desenvolvido por Socrates vai requerer novos problemas investigativos,
um deles, forte e que toma boa parte de sua fala, € o da loucura (mania). Em que
medida a mania pode nos ajudar a compreender o funcionamento de eros? O que
efetivamente constitui a mania? Ha mais de um tipo? Sdécrates tem tanto interesse
nesse problema que faz dele um meio de propor respostas aos seus
questionamentos sobre eros.

Mais uma vez, qual o papel da alma nesse contexto? Nessa parte do texto,
certamente, a alma tomara grande parte do conteudo a ser abordado. Ela é
fundamental na investigacdo dos motivos e causas dos prazeres. Como se
compreendem e como se constituem os prazeres? Ha prazeres bons e maus?

A profundidade platénica na elaboragdo de um tema como esse recorrera a
expedientes ja utilizados em outros didlogos? Qual a inovagdo de Platdo no
tratamento desse tema no Fedro?

Se a alma se torna essencial para discutir nosso tema, em que medida tudo
isso pode ser devidamente pensado como elementos materiais para um debate
sobre a educacao?

Em que medida ha aproximagao entre ambos os dialogos? O tema de eros é

razao suficiente para aproximar Banquete e Fedro?



20

A concepcéo tradicional de eros € mantida nesses dialogos? Em que medida

se pode falar de uma inovagao platonica no tratamento da questao?



Capitulo |

Sob a copa daquele platano
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l. Sob a copa daquele platano

>0. Npoaye 81, Kai okoTTel Gua dTrou kaBilnodueda. DAL ‘Opdc olv
ékeivnv TV UwnAotdtnv TTAdTavov; 2Q. Ti uAv; Al Ekel okia T €0Tiv
kai mvedpa pétpiov, kai moa kabilecBar A av PouAwpeba
KaTakAIvijval.

— Caminha entdo e procura, ao mesmo tempo, um lugar onde nos
possamos sentar. — Olha, vés além aquele platano muito alto? — Que
tem? — Ali ha sombra, uma brisa moderada e realga para nos
sentarmos ou para nos estendermos, se preferirmos (Fedro, 229a7-
b2)7.

Ao pensar em como iniciar este capitulo, veio-me a mente a defesa realizada
por Robert Zaslavsky® de que ha fortes indicagbes de que o platano [r| TTAGTavVOG],
indicado como o lugar confortavel para ouvir o discurso de Lisias narrado no Fedro,
teria uma indicacdo de relagdo com o préprio Platdo [0 MNAdTwv]. Ele apresenta
algumas das evidéncias que permitem sustentar tal tese. Neste trabalho, comecgo
com esta passagem para indicar que o primeiro capitulo contera um esbogo geral da
metodologia platénica. Ou seja, visa a indicar que este trabalho tomara como ponto
de partida a implicacdo de que os textos a serem estudados foram escritos por
Platdo, e que, portanto, ainda que ndo possam ser a ele atribuidas indistintamente
as falas dos seus personagens, é sob a escolha de Platdo que estas falas se

desenvolvem no texto. O intuito desta escolha é abrir o espaco para desenvolver

7 Para citar o texto grego o faremos a partir de: BURNET, J. Platonis opera, vol. 2. Oxford: Clarendon
Press, 1901 (repr. 1967): St 1ll.227a-279c. Retrieved from: http://stephanus.tlg.uci.edu/lris/Cite?
0059:011:0. Para o portugués, sempre que citada sem indicagdo de tradugéo estaremos a fazer uso
de: PLATAO. Fedro. Trad. de José Cavalcante de Souza. Trad. de José Cavalcante de Souza. Sao
Paulo: Editora 34, 2016. Outras versdes serdao devidamente indicadas pelas inicias conforme lista de
abreviaturas.

8 Cf. ZASLAVSKY, Robert. A hitherto unremarked pun in the Phaedrus. Apeiron 15, 2, 1981.


http://stephanus.tlg.uci.edu/Iris/Cite?0059:011:0
http://stephanus.tlg.uci.edu/Iris/Cite?0059:011:0
http://stephanus.tlg.uci.edu/help/BetaManual/online/AT.html
http://stephanus.tlg.uci.edu/help/BetaManual/online/AT.html
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alguns pontos fundamentais para a execuc¢ao do estudo que realizamos, para isto é
preciso apresentar, de modo geral, como se estrutura a obra de Platéo.

Tendo em vista o que foi dito acima, é preciso ainda dizer que tanto o
contexto no qual se insere o modelo de investigagao platdnico quanto o da escrita
filosofica do periodo classico possuem caracteristicas proprias. Tais peculiaridades
implicam o cuidado que devemos ter em ndo cometer anacronismos com o intuito de
aproximacao dos referidos contextos. Em primeiro lugar, devemos ter em conta que
nao se trata de um modelo de edicido e publicagado tal qual o que nés conhecemos
hoje, atravessado por quase 2000 anos nos quais a impressa ainda nao existia. Com
0 objetivo de que nossa analise possua os critérios técnicos e os cuidados que
devem ser tomados ao se realizar uma leitura e estudo que nos é tdo distante no
tempo, deve-se ter em mente as diferencas entre os referidos modelos de produgao.
Assim sendo, vale dizer que, no caso da escrita do periodo classico, nao possuimos
uma forma de edicido para producao em série de uma obra. No caso do nosso autor,
assim como se pode igualmente comparar com a técnica usada por muitos autores
de seu tempo, a forma mais usada teria sido o papiro. Diante disso, pode-se
perceber que o processo de producao e registro do pensamento remete ao problema

da memoria.

1.1. O exercicio da memaoaria

O tema da memoria € por si mesmo um tema filoséfico. Nao a toa, ele ser
trabalhado por diferentes escolas filoséficas ao longo da histéria do pensamento
tanto no Ocidente quanto no Oriente. O primeiro aspecto a observar, no entanto,
quando tratamos da memodéria a partir de um dialogo com os antigos, tem a ver com o
estabelecimento de trés momentos fundamentais para a preservagao do
conhecimento humano. Tais elementos inseridos num contexto. Sao eles:

a. Atradigcao orald;

9 Sobre o tema da oralidade na Grécia antiga ver: HAVELOCK, The Literate Revolution in Greece
and its Cultural Consequences. Princeton, 1982; assim com também THOMAS, Rosalind. Literacy
and orality in ancient Greece. Cambridge: Cambridge University Press, 1992.
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b. A descoberta da escrita e a transmissao/passagem da oralidade para a
escritalo;

c. Aconsolidagao da escrita;

1.1.1. O caso da memoéria no Banquete

Em uma rapida passagem pelo percurso da transmissao das informagdes
requisitadas pelo ouvinte N’O Banquete, identifica-se um modelo de transmissao
oral, ainda que o suporte para a preservacao desta narrativa seja escrito. O que se
pode colher dessa metodologia? Em primeiro lugar, que para Platdo a posigao
acerca da relevancia da oralidade e da escrita estdo suportadas por esta escolha
ambigua, a saber, uma narrativa oral transmitida de forma escrita para a
posteridade.

Esse modelo implica uma ambiguidade que proporcionou, ao longo dos
séculos de estudos sobre a filosofia grega, a possibilidade de sustentar teses
diametralmente opostas, sob o suporte dos mesmos textos. Uma vez que nao é
possivel identificar a evidéncia da posi¢cao platbnica acerca do tema, fica dificil
provar tanto uma tese quanto o seu contrario. O que resta ao(a) pesquisador(a) de
filosofia grega antiga, além do cuidado de nao divagar na sua interpretacao, é o de
manter a coeréncia da construcdo das hipdteses que levantara para sustentar suas
teses. Assim sendo, s6 faz sentido posicionar-se acerca deste debate no sentido de
tornar evidentes as hipdteses que sao tomadas como elementos constitutivos do
caminho epistemoldgico do/a pesquisador/a.

Voltando ao exemplo constituido n’O Banquete temos a seguinte estrutura:

10 Acerca do processo de transigdo entre oralidade e escrita, bem como acerca da tensdo entre estas
duas facetas do processo histérico de registro do conhecimento, vale a pena cotejar: THOMAS,
Rosalind. Oral tradition and written record in classical Athens. Cambridge: Cambridge University
Press, 1989. Por exemplo: Thomas (1989, p. 45) defende que a tradigdo escrita foi em parte
diretamente influenciada pela tradicdo oral. H4 uma comunicagéo no escrito que ndo depende apenas
dele para ser compreendido, mas do contexto do qual parte, que pode ser verificado de diversas
maneiras. Para isto € necessario notar que a compreensao de uma realidade exige uma analise que
leve em conta variados aspectos, para além dos que s&o registrados no campo da escrita. Se
aplicarmos esta posicdo ao caso da tradicdo grega classica, € possivel perceber que ha uma
passagem de um estado pictdrico, para o escrito, e que, a meu ver, a partir de um distanciamento
milenar como o nosso em relagdo aos gregos, elementos pictéricos fruto de achados e pesquisas
arqueoldgicas sao fundamentais para respaldar posigdes de leitura dos textos classicos. Isso porque,
€ a partir desta analise que podemos referir 0 processo de passagem da oralidade para a escrita.
Com tal analise sera possivel ainda entender como se distancia o modelo de explicagao que se
desenvolve na escrita, de modo a realizar a consolidagdo desta como a maneira mais forte para a
guarda da memodria, seja ela histérica, literaria, filosdfica etc.
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a. O interessado’ na narrativa “dos discursos sobre o amor” [TV £PWTIKGOV
Aoywv] (Banquete, 172b) é Glauco, que requer escuta-los;

b. Apolodoro, o narrador, ndo estava presente, mas escutou o que vai narrar;

c. Aristodemo de Citadeneu, narrador ocular.

Vemos que a narrativa € transmitida mediante a memoria por trés
personagens, dos quais apenas (c) participou do evento — fruto da inquirigao.
Forgcoso é notar ainda que o segundo personagem (b), que ndo estava presente,
afirma ter feito questionamentos a Socrates (Banquete, 173b) acerca da narrativa
por ele escutada. Tal fato implica a disposicédo para verificar os elementos do relato
por um outro presente, e segundo Apolodoro, Sécrates o teria confirmado. E
evidente que esta passagem indica um cuidado, ou melhor, uma postura de cuidado
diante da narrativa escutada por alguém presente em um evento. Isto &, implica que
a confirmacdo dos dados € necessaria. Apesar disso, o texto de Platdo néao
evidencia qual é o teor das perguntas que Apolodoro dirigiu aSécrates. Se tem a ver
com um novo relato, ou com perguntas elaboradas a partir de extratos da conversa
que teve com Aristodemo'2. Ainda que esta posicdo ndo esteja notadamente
esclarecida, é possivel observar nela uma pontuagado metodoldgica, a de afericdo do

relato.

1.1.2. Acerca da admiragao

Quando pensamos acerca dos critérios pelos quais podemos estabelecer um
conceito de filosofia no mundo antigo, devemos levar em conta que: a época que se
convencionou chamar de nascimento da filosofia, o estabelecimento de um canon
como posteriormente ficou conhecido, ainda ndo era possivel. Qui¢ca, possamos falar
mais apropriadamente de filosofias pela diversidade de correntes filosoficas ja no

seu inicio, em vez de filosofia como um bloco unitario e fechado.

1 E importante notar que o interessado, Glauco, sabe o objeto de debate que fora o centro dos
discursos na casa de Agatéo.

12 Lauren Ware (2015, p. 9) defende que o leitor do Banquete esta a realizar uma leitura a quinta
mao, pois o um discurso € uma narrativa dentro da outra: a de Diotima dentro da de Sdcrates, que
esta dentro da de Aristodemo, que esta dentro da de Apolodoro, e por fim o leitor. (WARE, Lauren
Patricia Wenden. Plato’s bond of love: Erds as participation in beauty. Edinburgh: The University
of Edinburgh, 2014 (Tese de doutorado).


https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=tw%253Dn&la=greek&can=tw%253Dn2&prior=peri%255C
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e%2529rwtikw%253Dn&la=greek&can=e%2529rwtikw%253Dn0&prior=tw=n
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=lo%252Fgwn&la=greek&can=lo%252Fgwn0&prior=e)rwtikw=n
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De algum modo, a partir dos testemunhos que podemos identificar tanto em
textos filoséficos quanto em textos histéricos e ainda em textos literarios, € possivel
aferir que o processo inicial de popularizacado da filosofia esta ligado a perspectiva
do discipulado. Esta, por sua vez, é alimentada pela admiragdo que o mestre
provoca no discipulo, ao ponto deste ndo s6 o acompanhar, mas também de realizar
0 exercicio da aprendizagem daquele saber. No caso da filosofia, haja vista também
haver, no caso da sofistica, um processo de reprodugdo dos ensinamentos do
mestre, deve-se observar que a pratica da habilidade da fala é orientada pela
pergunta’s.

No debate acerca da relagdo entre o mestre e o discipulo, podemos nos
remeter a pequena fala de Agatdo quando pede que Socrates se recline perto de si,
em referéncia ao efeito segundo o qual a aproximacgéo fisica o faria absorver aquilo

que Sdécrates possui, a sua sabedoria 175¢7-d2:

Asup ecpn eaval, Zprang, TTop’ €UE KATAKEIoO, iva kai To0 co@ol
aTrTopsvog oou atmoAauow, 6 ool Trpoceom €V TOIg TTPoBUpPOIG. dijAov
yap OTI NUPEG aUTO Kai EXEIG- oU yap v TTPOATTECTNG.

Aqui, Sdocrates! Reclina-te ao meu lado, a fim de que ao teu contato
desfrute eu da sabia ideia que te ocorreu em frente de casa. Pois é
evidente que a encontraste, e que a tens, pois ndo terias desistido
antes’4,

A passagem apresenta uma visdo corrente acerca de Sdécrates, qual seja, a
meng¢ao a evidéncia de uma pratica recorrente: faz saber que o filésofo tem habitos

de reflexdo que se d&o fora do ambito formal do debate grego. Pode-se confirmar

13 S3a0 numerosas as passagens nas quais Socrates propde o exercicio da pesquisa de um tema a
partir da propositura de perguntas.

14 Para o Banquete faremos uso do Platonis Opera para citagbes em grego: BURNET, J. Platonis
opera, vol. 2. Oxford: Clarendon Press, 1901 (repr. 1967): St I1l.172a-223d. Retrieved from: http:/
stephanus.tlg.uci.edu/Iris/Cite?0059:011:0. E para o portugués a tradugao principal sera: PLATAO.
Banquete. Trad. de José Cavalcante de Souza. Sdo Paulo: Editora 34, 2016. Salvo quando indicadas
outras tradugdes por meio das iniciais do nomes dos autores e autoras, conforme lista de
abreviaturas. Quanto a esta passagem, pareceu valido inserir também a tradugdo de Maria Tereza
Schiappa de Azevedo: “Exclamou Agaton, que por acaso se encontrava sozinho no ultimo leito. -
Instala-te aqui a meu lado, a ver se em contato contigo tiro proveito desse achado de sabedoria que
fizeste ai pelos pétios... E por demais evidente que alguma coisa descobriste e a tens ja em teu
poder, pois nem de outro modo abandonarias o campo!” (Banquete, 175c7-d2).



http://stephanus.tlg.uci.edu/Iris/Cite?0059:011:0
http://stephanus.tlg.uci.edu/Iris/Cite?0059:011:0
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isto devido a informagdes histéricas que apresentam a instituicdo do debate grego,
do qual Socrates faz parte, sem deixar de incluir novas praticas?s.

A sequéncia do dialogo entre Sécrates e Agatdo apresenta da parte do
primeiro uma dura critica a crenga de transmissdo do conhecimento. De modo
iniciatico, Sécrates mostra nesta passagem aquilo que é retomado em diversos
momentos da obra de Platdo como critica ao modelo de transmissdo do saber como

algo que se transfere de quem sabe mais para quem sabe menos.

EU av Exol, @aval, O AyaBwv, &i Tolo0Tov €in 1 cogia WOT €K TOU
TTANPECTEPOU €iG TO KEVWTEPOV PEIV NUAV, £av ATITWPEBa GAAAAWY,
WoTrep TO €v TAIG KUAIEIV Udwp TO B 100 €piou péov €k TG
TTANPEOTEPQG €ig TRV KEVWTEPQV (Banquete, 175d3-d7).

Bom era, Agaton, que a sabedoria fosse qualquer coisa assim, capaz
de deslizar do mais cheio para o mais vazio quando estamos em
contato uns com os outros - tal como nas tagas a agua desliza,
através do fio de 14, da mais cheia para a mais vazia (Banquete,
175d3-d7, MTSA).

O exercicio da critica ao processo de ensino na filosofia de Platdo ndo é raro
de ser encontrado. No entanto, para nao correr o risco de ser impreciso quanto a
analise desta metodologia, é forgoso avaliar que uma passagem pode ser explicada
com maior precisdo dentro do contexto de uma obra, em vez de o fazer com a
pretensao de abarcar a totalidade dos escritos de Platao.

Neste sentido, a passagem acima nos remete a um debate que se pretende
elucidar ainda n’O Banquete, e este diz respeito a concepgao de ciéncia (coia)'s.
Pretendemos tratar o tema com a devida profundidade, oportunamente, mais a
frente. Por ora, devemos levar em conta que n’O Banquete a problematizacado deste
tema ganha ares de um debate acirrado, ndo desprovido de gracejos que os

interlocutores jogam em cena, seja a favor ou contra a posi¢do tedrica de cada um

15 Arriscaria dizer que o caso do didlogo com escravo, no Ménon, ndo se resume a um exemplo
epistemoldgico da capacidade de aprendizado do jovem escravo, mas também a uma critica social, e
neste sentido, também poderia ser tomada como uma critica do modelo de educacgao grega.

16 A fim de estabelecer uma perspectiva primeira do debate que inicia o Banquete em torno da
questdo do saber, e mais especificamente da transmissdo do conhecimento; aderimos aqui a
traducdo de ocogia por ciéncia, ainda que ela ndo seja em sua totalidade um equivalente desprovido
de ressalvas e sinbnimos que meregam também serem incluidos no seu campo semantico.
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deles. Este modelo é recorrente no modo como os presentes, no caso do referido

didlogo, expdem uma visao acerca de Socrates!”.

1.2. Os contextos da figura de Sécrates

Como se pode aferir nos escritos que nos restaram sobre Socrates, ha
diversas imagens pelas quais ele ficou conhecido. Para citar uma: Aristéfanes nas
Nuvens’8 o descreve como sofista’®, e ainda o apresenta com uma medida de
ridicularizacdo. Mas é possivel, pelo contrario, pensar que Platdo tenha tentado
reconciliar estas personagens quando n’O Banquete confere a Aristéfanes, em vez
de um papel que também poderia ser ridicularizado, uma posicado de extrema
inteligéncia e originalidade20. Pode-se dizer que um historiador da filosofia, quando
tenta reconstituir Sécrates, na verdade nao pode reconstituir um Sécrates Historico,
mas o Socrates de Platdo, de Xenofonte, de Aristoteles, de Antistenes, ou mesmo
uma sorte de soma destes. Pois o Sécrates historico ndo esta garantido que seja
esse mesmo.

E ainda aqui que devemos apresentar uma das maneiras pelas quais
Sécrates € mais evocado por seus contemporaneos, a partir do epiteto de irénico
(Republica, 337a). Socrates seria um homem capaz de, no uso corrente de seu
discurso, recorrer a ironia de modo frequente e didatico, e isto provocava nos seus
opositores pelo algum incdmodo. Acerca da ironia socratica, vale aqui recorrer ao
importante estudo de Vlastos (1991), intitulado Socrates ironist and moral
philosopher, e mais especificamente no capitulo que inicia o livro, intitulado Socrates’

irony.

17 Podemos ainda mostrar como o proprio Agatéo imputa a Sécrates um adjetivo carregado de senso
negativo, associado & dissimulagdo quando ele diz (175e7): (YBpIOTAG &i, £pn, W Zwkpateg) “Es um
trocista descarado, Socrates”. O campo semantico de YBRpioTh¢ quando avaliado em perspectiva no
Portugués, no Inglés e no Francés nos fornece demonstrativo da capacidade linguistica de variagéo
seméantica de um verbete, a saber, podemos encontrar em portugués as op¢des de traducdo de
SOUZA (2016, p. 31) “insolente”; AZEVEDO (2010, p. 32) “trocista”; em francés: VICAIRE (2018, p. s/
n) “moquer”; BRISSON (1998, p. 92) “insolant”; e em inglés: LAMB (1925, p. 93) “mocker”.

18 Cf. ARISTOFANES. As nuvens, v. 362.

19 O contexto utilizado é negativo. No entanto, deve-se lembrar que ha um movimento de
reconstituicdo de uma certa positividade da figura do sofista na filosofia contemporanea.

20 Sobre o tema Cf. MAZEL, 1987, P. 29. Cf. também: PLATAO. Banquete, 121b.
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O texto é elucidativo porque apresenta de modo transparente como o
emprego da ironia pode ser identificado facilmente no discurso socratico. Apesar
disto, havera de se reconhecer que o emprego desse recurso pode levar em conta
algumas nuancgas, tal como a aparente simplicidade de sua aplicagao que, por
vezes, pode passar por despercebida e, em vez da ironia, podemos estar diante de
uma situagcdo em que a pessoa a qual este recurso se direciona nao seja capaz de
compreendé-lo. Portanto, ela nao surtiria o efeito desejado.

A nosso ver, a originalidade do uso da ironia socratica esta em fazer com que
seja quase impossivel que o interlocutor a quem ela se dirige ndo a identifique. De
tal modo, nao sera possivel que nao seja afetado por ela e, sendo assim, precisa
esbocar uma reagéo.

O conceito de ironia pode ser entendido de diferentes formas se tomarmos as
perspectivas de uso contemporaneo e as da antiguidade. Mas € ainda importante
notar, conforme Vlastos (1991), que mesmo quando estamos realizando um estudo
acerca do uso da ironia pelo personagem Sdcrates, ainda que estejamos inclinados
a tomar o conceito, pelo sentido fortemente atribuido a Sécrates, como dissimulador,
atributo conferido por numerosos interlocutores do fildsofo, ndo implica que toda a
leitura de seu uso da ironia se restringe a este modelo. Ou seja, podemos apontar,
de mais a mais, alternativas a esta leitura. A leitura critica a este entendimento
majoritario acerca de Socrates € fundamentado para Vlastos a partir de um exemplo
que temos no Godrgias, no qual tanto Soécrates como Calicles se acusam
mutuamente de “tirar sarro” um do outro. Como ele diz (VLASTOS, 1991, p. 25,
tradugao nossa) “Do fato de que uma palavra é utilizada com um certo sentido em
nuUMerosos casos, Ndo se segue que ele ndo possa ter um sentido notadamente
diferente em outros casos™!. Desta assertiva, podemos concluir que, mesmo uma
palavra como Jironia, ironicamente, ndo pode ser tomada como uma unidade
semantica restrita.

Se, por um lado, podemos pensar que O uso da jronia nao € nem
exclusividade nem invengao dos filésofos; por outro lado, devemos entender que o
uso da ironia com uma finalidade educativa, se assim podemos dizer, € uma
invengao socratica. O que pretendemos defender com isto € que o exercicio da

ironia no pensamento socratico esta intimamente ligado a uma compreensao de

21 “From the fact a word is used in a given sense in a multitude of cases it does not follow that it
cannot be used in a sharply different sense in others”.
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ativacdo de um dispositivo capaz de despertar no interlocutor com quem o fildsofo
esta em dialogo um estado de espanto e admiragdo. Esse estado é a espinal dorsal
do que pode ser entendido como o elemento capaz de fazer com que a filosofia, a
reflexao filosofica, efetivamente se inicie e desenvolva-se.

Para justificar esta posicdo acerca da ironia, devemos nos direcionar para o
entendimento do seu valor pedagogico, a saber, ndo ha como dissociar o uso da
ironia de Socrates do exercicio da contestagao do pretendido saber do interlocutor e,
com isso, objetiva-se fazé-lo reconhecer a necessidade de abrir mdo de tal saber
para restituir a partir de um processo novo, um novo saber.

Existe, evidentemente, uma dimensao irbnica na conducédo socratica de um
didlogo, mas isto se torna mais evidente nos momentos em que ele recorre
diretamente a ironia, fazendo uso dela para propor, por meio de um jogo de
palavras, um caminho de compreensao.

Como ja apontamos, ha mais de uma forma de entender a ironia, ainda que
se sobressaia a nogao de que ironia é a forma de fazer uso da verbalizagao de uma
assertiva a partir do uso do seu contrario, de um anténimo. No entanto, ndo se deve
pensar que o recurso da ironia nos escritos de Platdo se limite ao personagem de
Socrates, ainda que seja ele por exceléncia aquele que a utiliza transformando-a em
um método. Além disso, no que diz respeito a este personagem, aquilo que
propriamente vai caracterizar o modelo de ironia socratica, pode ser entendido a
partir de uma oposi¢cado entre dois modos de ironia, a saber, a ironia simples e a
ironia complexa22.

Enquanto a primeira consiste em expressar pelo que se diz exatamente o seu
contrario, a segunda consiste em expressar o que se diz a partir de uma palavra que
corresponde e nao corresponde aquilo que se diz. Neste caso, a sutileza do

enunciado exige uma concentragao ainda maior daquele a quem a ironia se dirige se

22 3obre o tema Cf. Vlastos, 1991, p.31.
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dirige, ja que tal formulagao finamente elaborada exige do interlocutor um tom mais
acurado na analise, sendo caracteristica do tom elegante de Socrates?3.
E com vistas ao engajamento do auditério que Sécrates diz, por exemplo,

nada ter a ensinar, e este pode ser um bom exemplo da ironia socratica.

No sentido geral, onde “ensinar” é simplesmente transferir o
conhecimento da mente do professor para a mente do aluno,
Socrates parece querer dizer o que ele diz: este tipo de “ensino” -
engajamento de possiveis aprendizes em argumentos elénticos para
conscientiza-los de sua propria ignorancia e capacita-los a descobrir
por si mesmos a verdade que o professor havia retido -. No sentido
de “ensinar”, Socrates gostaria de dizer que ele € um professor, esse
unico verdadeiro professor; seu didlogo com seus seguidores deve
ter, e tem, o efeito de superar e auxiliar o proprio esforgo de auto-
aperfeicoamento moral (VLASTOS, 1991, p. 32, tradugéo nossa)?4.

O fato de que Sdcrates pretende nada ensinar, seja por considerar a
impossibilidade do ensino, seja por propor a propria incapacidade de ensinar, € por
si s6 um exemplo de ironia, mais apropriadamente, deve ser tomado como um modo
de ironia complexa.

Em retorno a questdo inicial de nossa abordagem acerca da ironia, vale
ressaltar que ha um sentido empregado por Quintiliano?5 (I1X, 2.46). Em seu texto,
ele apresenta a ideia de que o que caracteriza a ironia pode nao estar restrito a um
texto ou um livro, mas a toda uma vida. Neste sentido, a partir desta interpretacgao,

pode-se associar tal ideia a propria existéncia de Socrates.

23 Sobre o tom elegante de Sécrates vale a pena conferir esta passagem de CICERON. Brutus.
1966, 292, p. 107: “Bem! Disse ele, a ironia atribuida a Sdcrates, e que ele usa nos livros Platéo,
Xenofonte e Aeschina, € algo, a meu ver, espirituoso e elegante. Na verdade, € um processo ao qual
nao falta habilidade e que é até espiritual, ao discutir a sabedoria, nega-la a si mesmo e atribui-la
ironicamente aqueles que se orgulham de possui-la: assim, em Platdo, Socrates levanta Protagoras,
Hipias, Prodicos, Goérgias e os outros ao céu, enquanto se entrega como homem que nada sabe e
como ingénuo”, que € um belo exemplo do modo como Sdcrates é apresentado, especialmente por
Platao, se confiamos na analise de Vlastos, que discorda da ideia de que este Socrates elegante
colhido em Platdo também esteja em Xenofonte, por exemplo (VLASTOS, 1991, p. 31. Ver nota 33).

24 “In te conventional sense, where to “teach” is simply to transfer knowledge from a teacher’s to a
learns mind, Socrates means what he says: that sort of “teaching” -engaging would-be learners in
elenctic argument to make them aware of their own ignorance and enable them to discover for
themselves the truth the teacher had held back - in the sense of “teaching” Sécrates would want to
say that he is a teacher, that only true teacher; his dialogue whit his follows is meant to have, and
does have, the effect of overing and assisting own effort at moral self-improvement” (VLASTOS, 1991,
p. 32).

25 Cf. Vlastos, 1991, p. 34.
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Do contrario, pela forma da figura da ironia, toda a intengdo €
disfargada, o disfarce € mais aparente que admitido; neste sentido, a
oposigao é totalmente verbal; na figura, o pensamento e talvez todo o
aspecto da causa estdo em oposicao com a linguagem e o tom de
voz adotados. Deste modo, a vida inteira de um homem pode
parecer ndo ser mais que uma ironia, como aquela de Sdcrates (que
foi chamado de irbnico, porque ele se apresentava como um
ignorante e um admirador dos outros, considerados como sabios);
em uma palavra, se uma metafora continuada faz uma alegoria, a
figura da ironia é feita de uma série de ironias contextuais
(QUINTILIANO, IX, 2.26, tradugédo nossa)26.

O Soécrates tal como o conhecemos, em especial o Sécrates de Platao,
portaria na sua propria existéncia os caracteres de uma existéncia irbnica, e isto se
verificaria nos embates que ele estabelece com outros personagens coetaneos, de
modo que se revela nestes cotejos 0 seu recorrente uso da ironia.

Como ja antes apresentado, a fim de que possamos nos encaminhar para a
finalizacdo deste topico, interessa-se remeter a necessidade de pensar do ponto de
vista da intengdo da ironia. Um olhar atento as ultimas paginas, facilita a
interpretacdo de que estamos aqui apresentando o conceito de Jronia como
metodologia socratica e como tal ela tem por finalidade alcangar objetivos
especificos. Talvez o mais plausivel a ser mostrado neste passo seja a intengéo
socratica no recurso a ironia objetiva. Primeiro, um olhar sobre as proprias
convicgdes do interlocutor; segundo, a possibilidade de revisao da posigao de seu
interlocutor.

Se quisermos um modelo/exemplo de como a ironia socratica pode ser sutil e

elegante, podemos tomar as frases que ele direciona a Agatao:

el yap oGng Exel kali A oocpia TToAAOU Tlpd)pcxl TV TTapd ool
KaTAKAIOIV:  oipal yap Me napa 000 TTOAMAG  Kai ch)\r]g oocplag
ﬂAnpwenoeoeal n usv yap sun (pau)\r] TIG Qv ¢€in, N Kai
ap(ploﬁnmoluog wonep ovap ouoaq, r] 0t on Aapnpa TE Kai TTOAAAV
ETTIOOOIV ¢ sxouoa r] ye TTap& ol véou 6vTog oUTw oPodpa £§£)\cqu|J£v
Kai eK(pavr]g EYEVETO TTPWNV &V uapTuol TWV EAAAvwy TTAéov i

TPICHUPIOIG.

26 Cf: Quintiliano, 1X, 2.46. “Au contraire, dans la forme figuré de l'ironie, toute I'intention est déguisée,
le déguisement étant pas apparent qu'avoué; dans le trope, I'opposition est toute verbale; dans la
figure, la pensé et parfois tout I'aspect de la cause sont sont en opposition avec le langage et le ton de
voix adoptés. Ainsi la vie entiére d’'un homme peut sembler n’étre qu’ironie, comme celle de Socrate
(qui était appelé lironiste, parce qu’il se présentait comme un ignorant et un admirateur des autres,
considérés comme des sages); en un mot, si une métaphore continuée fait une allégorie, l'ironie-
figure est fait d’'une série d’ironiques-tropes”.
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Se é assim também a sabedoria, [em referéncia a imagem de
passagem do copo mais cheio para o mais vazio] muito aprecio
reclinar-me ao teu lado, pois creio que de ti serei cumulado com uma
vasta e bela sabedoria. A minha seria tanto ordinaria, ou mesmo
duvidosa como um sonho, enquanto que a tua é brilhante e muito
desenvolvida, ela que de tua mocidade tdo intensamente brilhou,
tornando-se anteontem manifesta a mais de trinta mil gregos que a
testemunharam (Banquete, 175e1-6).

Como podemos ver, este € ainda um exemplo eficiente daquilo que se
caracteriza como a jronia complexa, uma vez que Soécrates enuncia algo que
corresponde a um fato, pois tanto a fala quanto o acontecido estdo de acordo?’. Mas
entre eles ha um sentido que dista da correspondéncia de ambos, ou seja, apesar
desta correspondéncia e de um possivel efetivo elogio a Agatdo, quando comparado

com o que Sécrates diz de si mesmo, verifica-se que ha uma refinada ironia.

1.2.1. O Sécrates corrente

De acordo com uma exposicdo acerca da figura de Sécrates, presente na
Apologia de Socrates (19b), em que se usa como base os argumentos das
acusacoes contra o filésofo, identificamos o modelo pelo qual Sécrates € visto por
parte da comunidade?8, em especial pelos acusadores. De tal modo, pode-se
perceber nesta passagem que tanto Sdcrates € apresentado como sofista como um
investigador da natureza. E tal assertiva indica, em primeiro lugar, que o modelo de

investigacao ao qual ele se dedica é inconveniente.

ZWKPATNG GdIKET Kai TTepiepydletal {nTWV Ta Te UTTO YAGS Kai oUpdavia
Kai TOV ATTw AOyov KpPEeiTTw ToIV Kai dAAoug Tauta TadTa
O10G0KwWV.29

27 E na Apologia de Sécrates que é encontramos uma das maneiras pelas quais Platdo deixa, nos
didlogos da juventude, exemplificada uma concepgéo de verdade como correspondéncia aos fatos.
Cf. Apologia de Socrates, 17b.

28 Assumindo que um namero razoavel de integrantes da cidade partilham desta visdo negativa
acerca de Socrates, que seria uma das formas mais eficientes de respaldar por exemplo, o processo
€ a condenagao.

29 Cf. BURNET, J. Platonis opera, vol. 1, Oxford: Clarendon Press, 1900 (repr. 1967): St [.17a-42a.
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Sécrates é réu de pesquisar o que ha sob o céus, de fazer que
prevaleca a razao mais fraca e de ensinar aos outros 0 mesmo
comportamento (Apologia de Sdocrates, 19b)30.

E possivel que haja uma comum percepcao difundida por diferentes meios, a
saber, os opositores de Socrates pela oralidade, mas também Aristéfanes por meio
de seus textos. Tal percepgado acerca de Sdécrates, que, como vimos, esta presente
na Apologia de Socrates de forma indireta pela boca dos acusadores, encontra eco
de forma jocosa nas Nuvens (218), de Aristéfanes.

E o préprio Sécrates que pouco antes (Apologia de Sécrates 19a) denuncia o
modo pelo qual sua imagem tem sido divulgada de modo calunioso. Por isso,
dedica-se, no caso da Apologia, a desembaracar a calunia, denunciando as partes
que a compdem. Desta maneira, ele realiza o processo de desconstrugido dos
componentes da calunia. Para tanto, ele situa que as calunias que vao ao tribunal
sustentadas por Meleto3! tém alguma relagdo com as calunias que ja ha bastante
tempo circulavam contra ele (Apologia de Sécrates, 18b).

Vé-se, entdo, a mistura entre duas imagens de um mesmo personagem: um
Socrates que tem um saber imputado e um Socrates que afirma nada saber. Tal mistura é
fundamentalmente geradora da percepg¢ao confusa que gira em seu entorno. Primeiro, ha
dois aspectos que saltam aos olhos, por exemplo, quando analisamos o caso da Apologia

de Soécrates, um Socrates irbnico e um Sdécrates arrogante. Em ambos os casos, ha motivos
para supor que a reacdo dos ouvintes ndo sera cordial. No entanto, ambas as

30 Utilizamos a tradugao de Carlos Alberto Nunes. Confrontar com a de Brisson: “Socrate coupable de
mener des recherches inconvenientes sur ce qui se passe sous la terre et dans le ciel, de faire de
'argument le plus faible 'argument le plus fort et d’enseigner a d’autres a en faire autant” (Apologia
de Sécrates, 19b).

31 De fato sdo trés os autores da acusacdo: Meleto, Anito e Licon (Apologia de Sécrates 23e4-24a1),
mas no tribunal é Meleto quem realiza a sustentacdo oral. E interessante notar que Sécrates faz um
relato da filiagdo de cada um destes personagens as classes de acusadores, d'aqueles dos quais ele
foi tornado inimigo. A saber, Meleto, associado aos poetas; Anito associado aos artesdos e aos
politicos; e Licon aos oradores (ék ToUTwv kai MéANTOG poi €méBeTO Kai AvuTtog Kai AUKwv, MéAnTtog
MEV UTTEP TGOV TTOINTGV AyBouevog, "Avutog O UTTEP TV dNUIoUPY®V Kai TV TTOMITIKWV, AUKwV 8¢
UTrEp TGV PNTOpwv-). Vale ressaltar que Socrates estabelece a diferenga entre as novas acusagoes,
apresentadas pelos personagens acima mencionados, e aquelas antigas, que circulavam entre os
atenienses associando-0 a antigos sabios. De tal modo, vale ressaltar o contexto das antigas
acusagoes, “ZwKpAaTng adIKeT kai TTeplepyddeTal ¢nTV Td T€ UTTO YAG Kai oUpdvia Kai TV fTTw Adyov
KPEITTW oIV Kai GAAoug TalTa Tadta diddokwv.” (Socrate est coupable: il recherche indiscréetement
ce qui se passe sous la terre et dans le ciel, il fait prévaloir le mauvaise cause, il enseigne a d’autres a
faire comme Iui. Trad. De Maurice Croiset, Belles Lettres, 1980). Este modelo de acusagdo associa
Sécrates tanto aos antigos filosofos, aqueles que estavam em busca da arché, quanto aos sofistas. E
portanto, possivel, que no contexto desta descricdo tenhamos o inicio da associagdo negativa em
relacdo aos sofistas no contexto da obra de Platdo. Por outro lado se pode dizer que esta maneira
pela qual Sécrates também foi acusado esta associada ao modo como teria sido entendido enquanto
realiza aquilo que era chamado de investigacdo da natureza. Cf. Fédon, 96a6-8.
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caracteristicas acima mencionadas podem servir de hipdtese para afirmar a implicada
intengdo socratica de ndo se importar com essas percepgoes.

Ha ainda que se observar que mesmo este Soécrates, personagem dos
dialogos socraticos, ja é responsavel pela insergdo do que posteriormente se
consolida como o método dialético dos didlogos. Vale dizer que em varios dialogos
Platdo ensaia uma analise deste método32, embora se possa dizer que ele é mais
propriamente explicado na Republica.

Tendo feito a abordagem acerca dos elementos constituintes da ironia
socratica, caracteristica identificada como uma das compositivas desse personagem

de Platao, passamos entdo a uma abordagem do corpus platonicum.

1.3. O corpus platénico acerca do amor

E certo que, ainda que tenhamos uma vasta bibliografia de testemunhos
sobre o trabalho e a vida de Platao, isto ndo impediu que a sua figura despertasse
ao longo da histéria um interminavel apelo a conjecturas. Ademais, é possivel tomar
textos do préprio Platdo, a exemplo de passagens escassas em que ele cita a sua
existéncia. Um exemplo disso é o caso do Fédon 59b, no qual informa que néao
estava presente no ultimo dia de vida de Sdécrates porque supostamente estava
doente. Também ha o inumeravel conjunto de fatos historicos apresentados na Carta
VII33, ainda que este seja um dos textos platdénicos caros quanto a duvida sobre a
sua autenticidade enquanto escrita platénica34.

Estabelecer o corpus platénico referente ao tema do amor (eros) implica
propor o isolamento do tema, medida que ¢ dificil de ser tomada tendo em vista que

ha a interligagcdo com temas adjacentes, a exemplo da amizade (philia). No entanto,

32 Vale dizer que GOLDSCHMIDT (1947, p. VIII) defende que o método e a estrutura dos didlogos
nao se confundem.

33 Ha em portugués varias edicdes da Carta VIl até o memento desta pesquisa. A primeira edigédo
traduzida no Brasil foi do Professor Carlos Alberto Nunes, da Universidade Federal do Para/UFPA
publicada em 1973. Na edi¢cdo publicada pela Vozes em parceria com a Loyola, traduzida por
SANTOS, J.T. e MAIA JR., Juvino (2007) h& um estudo do Irwin. A nosso ver, ambos concordam que
o problema da autenticidade € menor que a importancia do texto para compreender fatos importantes
da vida e obra de Platao.

34 E importante notar que n&o ha no conjunto da obra platénica a expressdo de pensamentos que
Platao reivindique como sendo seus. Tal fato € um importante balizador da dificuldade que a obra
apresenta, seja para atribuir falas a Platédo, seja para negar a concordancia com elas.
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0 objeto de escrita de uma tese deve levar em conta a estratégia mais adequada
para levar a cabo, dentro do periodo proposto, uma razoavel analise do conjunto de
possibilidades que um problema de pesquisa apresenta. Desse modo, € preciso
estabelecer medidas que tornem viaveis o percurso pretendido. Portanto, também
por conta da possibilidade de interseccdo tematica € que se torna necessario propor
uma ordem de abordagem do tema.

Em resposta a necessidade acima mencionada, devo dizer que é salutar
identificar nas fontes primarias o que é de interesse ao tema. De maneira geral,
pode-se dizer que os dialogos que tratam por exceléncia deste tema sé&o o Fedro e
O Banquete, mas é também possivel dizer que ele se estende ao Lisis3%.

Antes de partir para a explicagdo propriamente dita acerca do conjunto de
dialogos sobre o amor, deve-se apresentar uma breve sintese do conjunto da obra
de Platéo e de sua sistematizagao. A primeira questao a ser colocada diz respeito a
totalidade de seus dialogos. Podemos dividi-los inicialmente em duas partes, os
auténticos3¢, e aqueles considerados suspeitos de n&o autenticidade3’. Por
exclusao, se aceitarmos a primeira lista como auténtica, significa que nem seria
necessario mencionar a segunda, todavia, a fim de langar luz sobre o problema da
autoria na antiguidade, um problema que certamente possui paradigmas
diametralmente diferentes dos modernos, vale a pena mencionar.

A lista dos didlogos aceitos como auténticos é:

O Laques, O Eutifron, O Carmides, O Gorgias, e o Protagoras, o Lisis, o
Hipias Menor, o fon, o Eutidemo, o Menexeno, a Apologia de Sdcrates e o Criton, o
Ménon, o Fédon, a Republica, o Fedro, o Banquete, o Cratilo e o Timeu, Teeteto, o
Sofista, o Politico, o Parménides, o Filebo, e as Leis. Num total de vinte e seis,

seguidas da incluséo da Carta VII38 .

3y

35 Uma leitura classica do tema do amor apresentada por Robin “La théorie platoniciene de I'amour’
segundo a qual a centralidade do tema se encontra nos trés didlogos que a seguir menciono: Lisis,
Fedro e Banquete. Cf. (ROBIN, 1964).

36 Partindo da hipotese de que estes didlogos sdo amplamente aceitos como auténticos.

37 Na sua totalidade ndo aceitos como dialogos auténticos. No entanto, a necessidade de menciona-
los diz respeito ao processo de atribuicdo que em algum momento foi conferido a estes dialogos
como sendo de Platéo.

38 Como ja foi dito, & possivel incluir a Carta VIl dentre os textos auténticos, apesar de protestos.
Charles Kahn (1996, P. 50) é um dos defensores da autenticidade deste texto. Ainda acerca da
autenticidade das Cartas cf.: GULLEY, Norman. The autenticity of the platonic epistles. In.
REVERDIN, Olivier. Pseudepigrapha I. Vandoeuvres; Genéve: Fondation Hardot, 1972, p. 103-143.
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A lista dos didlogos nao aceitos como auténticos €39:

Divididos em trés categorias: a) Polémicos: Hipias Maior, Alcebiades |,
Epinomis, Carta VIl (ja citada como fazendo parte da lista dos dialogos auténticos),
Cartas I-VI, VIII-XIII; b) Duvidosos: Alcebiades I, Hiparco, Rivais, Theages, Minos,
Clitofonte; c) Apocrifos: Erixias, Axioco, Demddoco, Sisifo, Do justo, Da virtude,
Definigbes40.

E preciso salientar que desde os primeiros historiadores da filosofia a se
debrugarem sobre este objeto, o consenso ndo € a regra. Um caso classico, até ja
mencionado, € o das Cartas, que ao longo da histéria de sua recepcédo obteve
variadas opinides acerca de elas serem total ou parcialmente auténticas. Hoje é
possivel dizer que é consensual tomar pelo menos a Carta VIl pelo prisma da
autenticidade.

Dentre os problemas de interpretagdo e composi¢ao do corpus platonicum, &
preciso dizer que ha diferentes maneiras de efetuar uma ordenagéo dos dialogos,
seja por prospeccgao estilistica, seja por cronoldgica — o que coloca os intérpretes de
Platdo em diferentes grupos.

E muito comum ao longo da histdria dos textos4! de Platéo dividi-los levando-
se em conta composigdes em conjunto, que foram chamadas de tetralogias. N&ao é

meu intuito aqui avaliar a ordem das tetralogias, ou mesmo que se considere uma

39 Um debate sobre (Gypaga ddyuata) os didlogos apdcrifos pode ser aferido em: ALLINE, Henri.
Histoire du texte de Platon. Genéve; Paris: Slatkine; Champion, 1984, p. 34-45. Neste capitulo
encontramos referéncias acerca da redagéo dos textos que ndo foram tomados como canénicos para
o estabelecimento do corpus platbnico. Ha nele a indicacdo de que Aristételes os teria mencionado,
indicando o contexto de escrita dentro do &mbito da Academia. Isto ndo significa que pudessem ser
atribuidos a Platdo. Ha também outro aspecto que vale ressaltar, a ideia de que ainda enquanto
Platao vivia, a Academia comercializava e exportava tanto seus textos, quanto de discipulos; o que
pode estar no cerne da confusdo acerca da autoria. E possivel especular que possa ter havido
negligéncia no processo de transporte dos textos em que se podia perder a etiqueta e o processo de
restituicdo destas aos pergaminhos, realizaram-se por especulagao.

40 |ista Elaborada por MARQUES, M. P. Platao-Dialogos. Disponivel em: http://www.fafich.ufmg.br/
~marquess/dialogos.php Acesso em: 12-02-2020.

41 E no século XIX que duas fortes correntes se debrugcam sobre a interpretacéo e o estabelecimento
de uma cronologia dos textos de Platdo, se por um lado, sob a influencia de Schleiermacher uma ode
de fil6sofos defende uma visdo unitarista, por outro lado, liderados por Karl Hermam outra ode de
intérpretes defende uma visdo desenvolvimentista. Sobretudo, esta ultima posi¢cdo assume a ideia de
que Platdo ao longo da vida teria mudado seu pensamento, e portanto, a diversidade que pode se
aferir nos dialogos seria reflexo desta mudanga do pensamento platdnico. O que resultaria dizer que
ha uma evolugdo dos dialogos. Sobre o tema conferir: KHAN, Charles. PLATO and the socratic
dialogue. The philosophical use of a literary form, 1996, p. 39.
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composi¢cao a partir de trilogias*2, nem tomar posicdo sobre esta questdo. No
entanto, é importante apresentar uma distingdo entre os grupos de dialogos, e farei
isso mostrando a partir da aceitagdo do conjunto das obras consideradas
atualmente, sem fortes protestos, como auténticas. Portanto, farei a apresentagéao
desta obra dividida em trés periodos; cada um deles associados a um periodo da

escrita de Platdo, e relativamente a Socrates43. Sdo eles:

1.3.1. Os primeiros diadlogos: Os dialogos socraticos (ou aporéticos)

A metodologia destes dialogos é paradoxal, uma vez que propde uma disputa
entre os logoi dos interlocutores e o logos de Sécrates. Este quase sempre colocado
numa posi¢cao de condutor do debate, o que aparentemente o coloca numa posi¢ao
vantajosa. Salvo raras exceg¢des, como € o0 caso da Apologia de Soécrates, o qual,
mais aprovado que chamar de dialogo seria chama-lo de discurso, esta metodologia
apresenta uma disputa que se acirra num movimento crescente, e geralmente finda
com uma aporia#4. Deve-se dizer que nao é tdo somente uma aporia do dialogo, mas
0s personagens ficam também em aporia. De fato, no geral, as perguntas comegam
aparentemente faceis, até chegarem num nivel em que se tornam dificeis de serem
respondidas. De onde resulta talvez, acaso se possa afirmar, a suspensido do
debate. Tal suspenséo pode ser tomada como um recurso dramatico, visto que ela é
apresentada como encaminhamento para o fim do didlogo. Além disso e, e
sobretudo, metodoldgica, visto que representa a posicdo na qual ficam os

personagens em relagdo ao tema proposto4.

42 Inclusive porque ha fortes razbes para acreditar que o interesse em estabelecer o corpus
platonicum ndo esteja presente no tempo em que Espeusipo dirige a academia, sendo portanto
posterior. O que significa que este intuito é ja reflexo de um processo de tentativa de
restabelecimento do texto de Platdo, uma vez que poucas geragbes depois, sem a presenga do
mestre a fragmentagéo se torna inevitavel. Um primeira reunido dos textos no que poderia ser tomado
como uma obra completa s6 pode ser visto em 320-315, ainda que ela mao se assemelhe ao que
hoje pode ser entendido como uma edicdo completa. Sobre o tema Cf. (ALLINE, 1984, p. 45ss).

43 E o caso dos didlogo ordenados no periodo amplamente aceito como dialogo da juventude, que
para grande parte dos estudiosos seria a expressdo mais auténtica do pensamento socratico.

44 Ha quem defenda a ideia de que os didlogos socraticos se tornam insignificantes se comparados
aos da maturidade e/ou aos tardios. Cf. ROWE, 2009, p. 161.

45 Robinson (Elenchus, 1971, p. 79) por exemplo, defende ser possivel considerar o Livro | da
Republica como um dialogo inicial (early dialogue).
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1.3.2. Os dialogos médios*5 (ou hipotéticos)

No segundo grupo de dialogos platénicos, os chamados dialogos médios,
podem ser caracterizados pela condigdo de proporem hipoteses. De modo especial,
tais didlogos sao fortemente associados a formalizagdo do que por muitos é
entendido como as teorias centrais do platonismo, a teoria das formas, a teoria da
participacdo, a teoria da reminiscéncia e a teoria do amor. Ha neste grupo de
didlogos o estabelecimento da filosofia platbnica, em certo distanciamento da
filosofia socratica, por isso, tantos intérpretes arriscam falar de uma ruptura do
primeiro para o segundo grupo de dialogos.

Ainda que nao seja simples esta cisao entre o que é propriamente platdnico e
0 que é propriamente socratico, convencionou-se, a partir desta divisdo, assumir
como platbnicas as teses que se concentram na abordagem platénica dos dialogos

médios.

1.3.3. Os dialogos tardios (ou criticos)

Sao os dialogos nos quais, em alguma medida, Platdo apresenta revisoes,
especialmente, das teses classicamente consideradas como fortemente platénicas.
De forma geral, pode-se dizer que neste terceiro grupo de dialogos Platao
apresentaria criticas as teses que havia defendido antes.

A radicalidade da tese presente na sustentacédo do terceiro grupo de dialogos
estd particularmente ligada a ideia de que Platdo nao sé corrigiria suas posi¢oes
defendidas nos grupos anteriores, mas que até, em alguns casos, contradi-las. Esta

€ uma afirmagao possivel quanto ao terceiro grupo, mas é ainda possivel dizer que

46 Charles Kahn (1996, p. 39) defende que h& uma forte ruptura entre os dialogos socraticos (os
primeiros dialogos) e os dialogos metafisicos. E ainda importante observar que Kahn, ao analisar o
estabelecimento dos didlogos médios (middlle-dialogue) observa que num primeiro momento houve
uma associagao estilistica para o agrupamentos dos dialogos, e que posteriormente se assume uma
versdo cronoldgica, para a qual ele demonstra uma preocupagdo metodolégica. Sendo finalmente
importante observar, que para ele: “Eu afirmo, no entanto, que é apenas a diviséo estilistica em trés
grupos que oferece alguma base para um acordo intersubjetivo sobre a ordem cronolégica. “Eu
sustento, no entanto, que é apenas a diviséo estilistica em trés grupos que oferece alguma base para
um acordo intersubjetivo sobre a ordem cronologica.” (KAHN, 1996, p. 45, tradugao nossa).
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nao temos garantias suficientes para sustentar, por conseguinte, que ele abandone
radicalmente posicdoes que antes havia defendido. Postular na maturidade a
negacao de um Platao anterior, significaria uma cisao radical, inclusive entre o que é
aceito como platénico na obra. Ou seja, que entre os dois ultimos grupos de dialogos
aos quais se convencionou atribuir a Platdo, teremos, ao invés de um, dois filésofos.
A amplitude do debate exige um debrucar-se gigante, capaz de comprometer o
objetivo deste estudo.

Devemos dizer que a apresentacao até aqui realizada dos estudos a respeito
de uma compreensao da composi¢cdo da obra platbnica nos exige postular um ponto
de partida que se ancora em hipéteses, mas é dificil conferir a alguma, entre as
correntes, a ultima palavra sobre o assunto. Entretanto, é forte a posicdo de Kahn
(1996, p. 45), que afirma ser dificil sustentar a tese estilométrica como critério para
estabelecer uma ordem cronoldgica dos dialogos, visto ndo sabermos por exemplo
se Platao nao poderia ter trabalhado sobre mais de um texto ao mesmo tempo.

Tendo apresentado um breve panorama do debate4” acerca da composicao
do corpus platonicum, € preciso apontar evidéncias dos elementos que permitem
tornar manifesta uma ligagao entre os dialogos que se pretende analisar aqui.

Em relacdo ao tema desta tese, devo dizer neste primeiro momento que
busco analisar em que medida € possivel defender uma concepgao unitaria acerca
da teoria do amor, caso seja plausivel, e quais elementos indicam esta unidade.

Podemos seguir uma pista fornecida por Santos (2008, p. 50, p. 202) ao dizer que:

O Banquete expressa perfeitamente essa ideia [referida antes], em
que apresenta a concepc¢ao de que o Amor na cultura grega é a
unica forga responsavel pela 1: ‘unido dos seres’; 2. ‘geragdo da
descendéncia’] no relato feito por Sécrates do seu encontro com
Diotima (Bang. 201d ss). Nao sendo bom nem mau, o amor é
intermediario entre (metaxy) os opostos - bom e mau, belo e feio,
saber (sophia, phronésis) e ignorancia (amanthia): ‘permitindo que o
Todo se encontre unido consigo mesmo’ (202e).

Conforme apresentamos, esta preocupacdo em mensurar a possivel unidade

da teoria do amor se funda na necessidade de apresentar os elementos capazes de

47 Como dito ao inicio deste debate sobre a obra, é possivel afirmar a existéncia de um consenso
majoritario quanto a divisdo da obra de Platdo em trés partes, nomeadamente: os primeiros dialogos
(early-dialogues), os dialogos médios (middlle-dialogues) e os dialogos tardios (/ater-dialogues), ainda
que se haja mesmo dentro deste consenso geral, algumas dissidéncias ou discordancias quanto a
classificagéo de dialogos que estariam na fronteira entre um periodo e outro.
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sustentar que Platdo n&o deixa o tema disperso na variedade dos discursos
apresentados, seja no Banquete, no Fedro, ou no Lisis, mas que seria possivel
apresentar uma unidade do tema. Isso € abordado ao longo da elaboragdo desta
tese. A hipotese que se apresenta nesta passagem deixa transparente a subjacente
forca unificadora do amor, encontrada, por exemplo, em mais de um dos discursos

presentes n’O Banquete, mas também no Fedro.



Capitulo Il

Eros n’O banquete
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Il. Eros n’O banquete

O Banquete#é é, certamente, uma das obras de Platdo que mais tiverem eco
ao longo dos milénios subsequentes a sua publicagdo*9. Esta obra comporta em seu
titulo a referéncia a um encontro de pessoas com nomenclatura homdnima, em
portugués. E tem por objetivo a reunido de homens que se encontram para beber e
comer. E efetivamente comer em comum, estar junto para vivenciar a comida e a
bebida, em geral, e neste caso em especifico, esta realidade é subvertida pela
importancia dada a outra atividade que também € comum nos banquetes: o uso da
palavra®. A lingua portuguesa também reconhece a palavra simpoésio como
referente a segunda parte de um banquete ou festim, momento em que ha bebida e
conversa. A palavra toma lugar nesta cena para a orientagao na fabricacdo de
discursos.

E possivel realizar uma pequena incursdo quanto ao banquete como

instituicao, a saber, na Grécia do periodo em que a obra referenciada aqui veio a luz.

48 Vale a pena ressaltar uma informagdo sobre esta instituicdo grega, o banquete, segundo as
informacdes de Ficino, que se ocupou da primeira edicdo moderna das obras completas de Platéo,
como de um comentério sobre o banquete. Em suas primeiras paginas temos a informacéo de que
este evento fora repetido ano a ano desde a morte de Platdo até mais ou menos a época de Plotino e
Porfirio (FICIN, 1956, Cap. |, p. 136).

49 Indicacdo da distincdo entre 0 modelo moderno e o modelo antigo de publicacdo de uma obra.
Certamente h& que se reconhecer que, mesmo quando pensamos na modernidade temos mudancas
radicais nos moldes de publicacéo e distribuicdo de uma obra. Isto deve ser visto j& como distante do
modo como os antigos elaboravam e mesmo distribuiam uma obra. Certamente podemos apreciar
em alguns testemunhos a possibilidade de que uma mesma obra tenha sido redigida e corrigida ao
longo dos anos. Ainda, que uma obra possa ter sido constituida a partir das anotagbes dos discipulos,
mas mais ainda, que ndo devemos entender publicagdo no sentido moderno, haja vista que nao ha
imprensa na antiguidade.

50 Cf. ROBIN, L. Notice p. XIlI. In: Platon. Le Banquet. Paris: Les Belles Lettres, 2018. Que afirma que
0 mais importante no Banquete ndo é a refeicdo, mas os discursos que sao proferidos pelos
participantes.
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E mister acrescentar que, sob a perspectiva do registro histérico, a maneira como se
descrevem estas reunides em Platdo e Xenofonte € de fundamental importancia,
pois sem ela nao teriamos tao rica exposicao e explicagdo de como se estruturam
estas reunides. Ha que se pesar ainda, e para isto vale a pena insistir na diferenca,
que os conteudos desenvolvidos por Platdo e por Xenofonte ndo obtiveram o mesmo
tipo de recepgao. A narrativa platdnica é tomada sob o prisma da filosofia, ainda que
nao seja possivel negar os elementos literarios, poéticos, histoéricos, misticos etc.
Note-se que Xenofonte néo é recepcionado com o0 mesmo interesse.

E importante notar que as escolhas interpretativas tomadas ao longo dos
estudos acerca da filosofia socratica podem aparecer em campos antagbénicos. Ha
os que tentaram aproximar, por exemplo, o Sécrates de Platdo e o de Xenofonte por
meio do debate acerca dos logoi sokratikoi. No entanto, as controvérsias acerca
desta posicao logo aparecem, e constituem um problema real para a interpretagéao,
de modo especial para aqueles que pretendem se posicionar a partir da visdo de um
Socrates historico3!. Qual relato seria o mais fiel ao Sécrates histérico? O de Platao?
O de Platao presente nos dialogos Socraticos? O de Xenofonte? O de Aristéfanes?
O dos socraticos menores? Cada uma destas questdes expde a sutileza do
problema no sentido de que uma resposta a ela, embora necessaria, ndo é facil.
Haja vista ndo haver, portanto, a possibilidade de conferir uma resposta definitiva ao
problema, € preciso avaliar os argumentos conferidos a cada uma delas.

O que temos neste momento? A necessidade de tomar uma posicdo acerca
da questao, construindo a coeréncia necessaria para defendé-la, ainda que nao se
possa dizer que, necessariamente, uma posicdo de um autor que se queira

conclusiva sobre o tema possa efetivamente ser tomada como conclusiva.

51 O artigo de Dorion (2016, p. 23-49) é um importante estudo da questdo do Sdcrates historico,
apresenta um panorama da questao a partir da perspectiva tanto da ascenséo quanto da queda da
relevancia do problema socratico. Cf. DORION, Luis-André. Ascensao e queda do problema
socratico. In. MORRISON, Donald. Sécrates. Traducdo de André Oides. Sao Paulo: Ideias e Letras,
2016.
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2.1. O contexto de escrita d’O Banquetes?

Para compreender a estrutura social de O Banquete, é preciso saber que ela
se realiza como uma atividade tradicionalmente ligada a religido grega. Os
banquetes remontam a estas refeicbes publicas realizadas com libagbes aos
deuses. Sobre tais eventos ha registros que vao desde os relatos que podemos
obter em Homero53 e em Hesiodo até chegar em Platdo. Do mesmo modo, também
€ possivel encontrar diversas referéncias a eles em outros autores, tais como
Aristételes, chegando a ser mencionados também por Virgilio, no caso romano.

Deste modo, a permanéncia do banquete como uma atividade social e
cultural dos gregos, apds ser originalmente uma atividade ritual, ndo se encerra no
periodo classico, pois ela pode ser encontrada ainda em autores posteriores como €
o caso do periodo helenistico. E fornecido por Fustel de Coulanges (1866), em seu
livro intitulado La cité antique, um vasto conjunto de informagdes colhidas em
registros literarios e historicos, os quais sao capazes de fornecer um panorama geral
acerca das instituicdes da cidade antiga. Em muitos pontos do texto, ha uma
aproximagdo entre a cidade grega, a cidade romana e a cidade hindu. N&o

abordaremos as relagdes entre elas, mas notamos que este elemento da refeicdo

52 E possivel falar do banquete como uma instituicdo formadora/constituinte do pensamento e dos
gregos. Um importante estudo de Shimidt-Pantel visa superar a simples descricdo do banquete
grego, com o proposito de identifica-lo como um sujeito histérico. (PANTEL, Pauline Schmitt. La cité
au banquet. Histoire des repas publics dans les cités grecques. Rome: Ecole Frangaise de
Rome, 1992. pp. 5-585). A tradi¢do da refeigdo em comum € um costume para os gregos, o estudo
nos monstra um percurso da atividade do banquete desde os primérdios até Platao, pelo menos. E
interessante notar uma observagao quanto a bebida: “No symposion, predomina a ingestdo de vinho,
seguida de iguarias servidas em pequena porgcdo e com muita variedade. Porém a etapa marcante é
o ritual de interacao entre os convivas” (CANDIDO, Maria Regina. Banquete grego: entre o ritual da
philia e o prazer do luxo. In. Carmen Soares, Paula Barata Dias (coords.) Contributos para a
histéria da alimentagdo na antiguidade. Coimbra: Imprensa da Universidade de Coimbra,
DOl:http://dx.doi.org/10.14195/978-989-721-008-2_2, p. 29).

53 E interessante notar que, se podemos encontrar referéncias em Homero acerca das refeicdes em
comum, é possivel identificar que numa delas, no caso do Livro IX da lliada, verificamos a indicagdo
de distingao realizada por ele entre os homens civilizados dos néo civilizados. Tal distingdo é marcada
por um epiteto que classifica a relagdo entre os dois tipos destacados, ele denomina aos que sao
considerados civilizados, “comedores de pdo”. No contexto da /liada esse epiteto aparece para
separar aqueles que apenas comem os frutos da terra, daqueles que a cultivam a fim de obté-los
para produzirem o sustento e o prazer (HOMERO, lliada: livro IX). Ver também: Ainda acerca deste
tema, Vernant (2006, p. 78, grifo nosso) diz: “Sobre as Ménades, acredita-se que, longe de seu
ambiente doméstico, das cidades, das terras cultivadas, elas brincam com as serpentes, amamentam
os filhotes dos animais, como se fossem seus, e também os perseguem, atacam-nos e os dilaceram
vivos (diasparagmdés), devoram-nos inteiramente crus (omophagia), assimilando-se assim, em sua
conduta alimentar, aqueles bichos selvagens que, contrariamente aos homens, comedores de péo e
da carne cozida de animais domésticos ritualmente sacrificados aos deuses, se entredevoram e
lambem o sangue uns dos outros, sem regra nem lei, sem nada conhecer além da fome que os
impele”.
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ritual chega, por exemplo, aos banquetes descritos por Platdo e Xenofonte54.
Resulta disso dizer que o longo texto de Coulanges realiza a confirmagdo das
refeicbes em comum como uma instituicao vigente em Atenas. Cabe apontar em que
medida este € o modelo seguido pelo banquete relatado por Platéo.

Notadamente, sera possivel dizer que a refeicdo em comum (o banquete),
nao permanece o0 mesmo ao longo dos diversos periodos da antiguidade. Na
concepgao de Konstan (2005, p. 64):

Tecnicamente, o simpdsio é considerado a segunda parte de um
banquete de qualquer tipo, quando os pratos sdo removidos e as
bebidas servidas. Na Atenas do século V a.C., as festas que
envolviam bebidas eram consideradas um estilo aristocratico de
entretenimento, devotadas a folia, erotismo, exibigdo da riqueza e o
cultivo da exceléncia na lira e na recitacdo poética (KONSTAN, 2005,
p. 64).

Sendo uma descricdo generalizadora do que pode ser classificado como um
banquete no periodo classico, a descrigdo acima pode encontrar pequenas
divergéncias a depender de qual o testemunho utilizado. E possivel dizer que, ainda
que os ritos gerais de um evento como esse possam ser replicados, da mesma
maneira podem haver pequenos descompassos no modo como os testemunhos
textuais sao relatados. No caso do periodo classico, identificaremos o referido
evento associado também a uma libacao, tal como se pode verificar 'O Banquete
de Platéo.

Para apresentar o exemplo mencionado por Platdo, identificamos a sua
estrutura basica tal como nos mostra Konstan, em que o banquete esta dividido em
duas partes. Assim € possivel dizer que o modelo em questdo possui qualquer coisa

de especial, como nos menciona Robin (2018, p. XII-Xlll) quando fala do Banquete:

Por esta palavra, nés entendemos, com efeito, propriamente, uma
refeicdo em comum, que é presidida e regrada por algum
personagem, e isto € o que importa, ndo é precisamente uma
refeicdo, a qual é geralmente detestavel, mas os discursos que séo
seguidos a ela, e que se pronunciam no momento em que na mesa
nao ha nada mais que vinho (ROBIN, 2018, p. XII-XIll, traducdo
nossa).

54 Visto ambos terem um texto com este titulo e se referirem ao mesmo evento.
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O texto evidencia um modelo de banquete privado. Sabemos ser possivel a
distincdo entre dois modelos de realizagdo destas refeicbes, quais sejam: havia
tanto os banquetes privados quanto os banquetes publicos, estes geralmente se
realizavam duas vezes por més em comemoragao e festividade em honra aos
deuses. Seja como for, fica evidente a importancia do banquete como instituicao

social para os gregos tanto no ambiente publico como no privado.

2.2. Acerca da sacerdotisa de Mantinéia (] 8183dokaAog)

A aparicdo de Diotima no Banquete é realizada num momento que para
muitos estudiosos pode ser tomado como o coroamento do didlogo. De acordo com
estas perspectivas, poder-se-ia dizer que ela figura no apice do dialogo quando
enseja a analise dos discursos sobre o amor, uma vez que € a portadora de uma
versdo, de uma argumentagdo que possui aspectos muito proprios aos de um
ensinamento. A sacerdotisa ndo hesita em ser, na descricdo da narrativa socratica,
uma mestrad®, que se coloca na condi¢gao de ser capaz de ensinar.

Uma importante referéncia ao ensinamento de mulheres aparece no Ménon
81a: “ouvi homens e também mulheres sabios em coisas divinas” (aknkoa yap
avopv TE Kal yuvaik@v co@@v Trepi T B€ia TrpdypaTta), no qual se pode observar
que Socrates apresenta a ideia de que suas teses foram aprendidas, embora aqui se
possa utilizar o proprio dialogo Ménon para problematizar a ideia de que se pode
ensinar algo a alguém. Nesse dialogo, a variedade de possibilidades de
interpretacdes néo é gigantesca, mas ela esbarra numa aporia, que, como € sabido,
€ uma caracteristica forte dos dialogos socraticos de Platéo.

Ha que se cotejar as referéncias a Fedro (235b-d), Teeteto (152e), Filebo
(16c).

Sécrates realiza uma declaragao de divida em relagao a Diotima. Ainda que
se possam inserir neste ponto questionamentos que se proponham a analisar algum

carater irbnico desta posicdo, deve-se observar que a referéncia a divida tanto

55 Diotima n&o é a unica mulher a ter associagdo intelectual relatada por Platdo em seus dialogos.
Ainda que de maneira menos enfatica, € possivel também se referir a um estudo que se propGe
apresentar uma analise comparativa entre Sécrates e Aspasia. E o caso de Menéxeno 235e. Cf.
PENTASSUGLIO, Francesca. Paideutikos eros Aspasia as an ‘alter Socrates’. Archai, n. 30,
Brasilia, 2020.
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quanto aos ensinamentos da sacerdotisa tém fundamento no sentido de que se
pode encontrar, como apontamos acima, indicacbes textuais de referéncia a
transmissao de saberes por parte das mulheres. Deste modo, pode-se supor que
Diotima esteja incluida nestas referéncias.

Se, por um lado, € mister notar que a referéncia a Diotima realizada por
Platdo no Banquete |he confere grande importancia; por outro lado, € importante
ressaltar que sobre a existéncia historica de Diotima ndo encontramos consenso
entre os pesquisadores. Ha a vertente dos que entendem a presenca de Diotima
como mais um dos recursos magistrais de Platdo no sentido da criagdo de
personagems>5,

E viavel cotejar, ainda, que na obra de Platdo Diotima ndo é uma rara e/ou
unica referéncia ao ensinamento realizado por mulheres, com a qual Sécrates é
confrontado e posto em relagdo. Em uma passagem do Menéxeno 235e-236a,
temos a referéncia a outra personagem, com quem Socrates mantém relagéo

intelectual:

MEN. Tig altn; f dijAov 611 AoTraciav Aéyeig;

0. Néyw yap, kai Kévvov ye 1ov MnTtpoBiou- oUTol yép pol dUo gioiv
OI10AoKaAol, O YV JOUCIKAG, i O& PNTOPIKAG.

MENEXENO: E quem seria ela? Vocé esta falando de Aspasia, ndo é
verdade?

SOCRATES: Pois é dela mesmo que falo, e, também de Cénos, filho
de Metrobio. Esses sdo meus dois mestres, ele de musica, ela de
retorica.

Note-se que esta mencao a Aspasia esta associada a ideia de ensinamento
da parte dela, e de aprendizagem da parte de Socrates®’. De onde se pode extrair
uma indistingdo em relacdo aos mestres de Socrates quanto ao género, uma vez
que, um ao lado do outro, ele cita Cénos e Aspasia. A passagem reforga a ideia de

que, a despeito das condi¢des socialmente estabelecidas para as mulheres, ha uma

56 Para um estudo que se dedica a averiguar a problematica da historicidade de Diotima, cf.
GUERRERO, Daniel Santibafes. Sobre la discusién en torno a la historicidad de Diétima de
Mantinea y la teses de la “representation oculta” de Safo en el Banquete de Platén. In.
Perspectiva filoséfica, UFPE, V. Il - N. 36 (julho a dezembro 2011).

57 Um apanhado das referéncias presentes em outros autores sobre a relacdo entre Sécrates e
Aspasia pode ser conferido no artigo de: PENTASSUGLIO, Francesca. Paideutikos eros Aspasia as
an ‘alter Socrates’. Archai, n. 30, Brasilia, 2020.


http://stephanus.tlg.uci.edu/help/BetaManual/online/AT.html
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recorrente citacdo na obra de Platdo sobre mulheres que também assumem a
posicao de | diIdaokalog (235e). Em 236b-c, Sdcrates confirma ter tomado ligbes

com a mestra.

MEN. "H kai pvnuovetoaig av & EAeyev i AoTraoia;

2Q. Ei un adik® ye- EuavBavov yé 1ol TTap’ auThig, kai OAiyou TTANYag
ENaPov OT émmeAavBavouny.

MENEXENO: E vocé conseguiria lembrar o que Aspasia |he disse?

SOCRATES: Se eu ndo me enganar! De fato, eu recebia licdes dela
e por pouco ndo tomava umas pancadas por causa da minha falta de
memoria.

Em retorno a passagem da caracterizagao inicial de Diotima no Banquete
(201d), Socrates a intitula como tov 8¢ Adyov 1OV Tepl T00 "EpwTtog, é versada
nos assuntos do Amor; e também versadas® em muitos outros assuntos, AloTtipag, iy
Tadtd T codn Av Kal BAAa ToAAG (201d2-3). Diante dos fragmentos expostos,
podemos apontar que, de alguma maneira, Sécrates faz uso da imagem introdutoria
para conferir autoridade ao discurso que sera exposto pela sacerdotisa.

A sua maneira, Socrates se propde a sair de cena para deixar que fale
Diotima. Este passo do dialogo retoma, em certa medida, uma concepcdo de

aprendizagem, transformando Socrates em discipulo.

2.3. Sobre o ensinar e aprender

A proposito da questédo do ensino e da aprendizagem, conteudo recorrente na
obra de Platao e celebrizado de modo especial n’A Republica, notadamente no Livro
VIl, devemos observar as criticas a possibilidade do ensino e da aprendizagem. Esta
dimensdo do ensino e da aprendizagem €& novamente retomada no Fedro, e
exemplificada numa imagem ilustrativa no fim do didlogo. Mas sobre ela trataremos
no capitulo dedicado ao Fedro. Por ora, interessa-se apresentar o contexto no qual a
questdo da aprendizagem é inserida n'O Banquete: a partir da posicdo de Agatao,
que no intuito de receber o ensinamento de Sdcrates, convida-lo a reclinar ao seu

lado.

58 As tradugbes de oo@r apresentam pequenas nuances: was skilled (LAMB, 1925); était savante
(ROBIN, 1989); era entendida (SOUZA, 2016); era sabia (MARTINEZ, 2011).
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2.3.1. A questao do método n’O Banquete, no discurso de Socrates

Como compreender até que ponto se pode falar de uma tentativa de
separagao estabelecida por Socrates entre Eros como divindade e o seu contrario,
ao considerar a aproximagao, ou mesmo a mistura em Eros do que € bom e mau, do
belo e do feio?

Esta pequena passagem se refere diretamente a necessidade filosofica,
apresentada por Sdcrates, de tomar como modelo de interpretagcédo, ou melhor, como
modelo de composicdo do seu discurso, aquilo que ele defende como filosofia. A

saber, a procura da natureza de algo.

Oei 81, W Ayadwyv, (oTTEP OU diNyRow, SIEABETV (€) auTov TTP@TOV, Tig
€oTiv 0 "Epwg Kkai Toiog Tig, £TmeiTa 1 €pya aUTol.

E de fato preciso, Agatdo, como tu indicaste, primeiro discorrer sobre
o Amor, quem ele é e qual a sua natureza e depois sobre as suas
obras (Banquete, 201d-e).

A exposicdo da metodologia socratica para a investigacdo de algo tem
nuancas em diferentes diadlogos, embora elas portem em comum a ideia de que a
natureza do que deve ser investigado é o objeto mesmo da investigagdo. Pelo
contrario, € possivel aludir em varias passagens ao desvio de caminho ao buscar
responder as perguntas socraticas efetivado por seus interlocutores. Neste
horizonte, o0 da mudanga da pergunta para ser respondida mediante exemplos,
podemos apresentar aqui trés passagens que consideramos classicas para expor
esta alternancia de roteiro investigativo.

E sabido que o Sécrates de Platdo tem uma predilecdo por levar a cabo os
seus didlogos mediante caminhos [0680i] que seguem um método com finalidade.
Dito isto, devemos mais uma vez lembrar que podemos falar de uma evolucéo na
metodologia socratica para desenvolver uma tese, ao longo e por meio dos escritos
de Platdo. Isto se pode revelar, grosso modo, nas passagens de cada uma das fases

de seus escritos. A saber, podemos dizer que o método socratico®® ganha novas

59 Ha quem defenda, é o caso de Ryle (2003, p. 91) que o método socratico tenha sido também o
método usado pelo Sécrates histérico. Portanto, ndo seria exclusivo dos didlogos de Platao.
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nuangas especialmente nas passagens dos dialogos elénticos, para os hipotéticos, e
da maturidade. De que modo se pode verificar tal assertiva? Devemos recorrer, tal
como antes, acreditamos, a exemplares destas passagens detectaveis no corpus
platonico.

E basilar retomar a assertiva de que esta posicdo ndo é fruto do mais firme
acordo entre os estudiosos. Mas, por ora, podemos seguir esta linha de
interpretacdo que nos serve para mostrar que ha um avango significativo, que pode
ser observado, de modo especial, quando observamos a passagem dos métodos a
que Socrates recorre nos primeiros dialogos e aqueles de que faz uso nos dialogos
medios.

E preciso caracterizar e distinguir o método erético e o método dialético. Para
tanto, vale dizer que podemos encontrar as referéncias que essencialmente tratam
do método dialético em trés passagens: Fédon 101d, Republica no fim do livro VI, e

no inicio e no final do livro V1169,

2.3.2. O efeito do elogio

Para efeito de sentido cotidiano, quando pensamos em elogio, € provavel que
venha a nossa mente imediatamente o uso da palavra para destacar as mais
distintas qualidades daquilo ou de quem é elogiado. Por vezes, pode-se confundir o
elogio com outras formas de exortagdo. De maneira particular, o elogio também
pode ser carregado de ambiguidades. Ha, por vezes, que realizar o trabalho de
avaliar a honestidade do elogio, para saber (re)conhecer sua veracidade.

Como nos mostra Ferrari (2013, p. 294), é fundamental observar que o
contorno dado ao tema do amor do Banquete, iniciado pela censura de Fedro
(Banquete, 178a-189c), denuncia a falta que os gregos cometem com o deus em
nao lhes prestar homenagens. Mas vale lembrar que o termo eros em grego nao €
exclusivamente utilizado para o deus (o que referendaria o carater piedoso da
demanda), mas é também a palavra que se utiliza para dizer amor, de maneira

geral. Algo semelhante se pode dizer das no¢des de bebida e sexo, que eram mais

60 Cf. ROBIN. Notice. In: Le Banquet. Paris: Les Belles Lettres, 2018, p. xciv.
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recorrentes que Dioniso e Afrodite — para aquele, em geral, utilizava-se oivog (vinho)
e Ta agpodicia (as coisas de Afrodite) (FERRARI, 2013, p. 295).

Portanto, vale lembrar que, para a cultura grega, a ambivaléncia de eros é um
fator crucial na sua compreensao. Esta nogdo € um elemento importante para o que
sera desenvolvido por Diotima, visto que ndo havera na visdo da sacerdotisa de
Mantinéia uma visao unilateral de Eros. Ainda assim, tal posicdo se opde a
variedade de discursos proferidos anteriormente, em que, apesar dos pontos em

comum, a discordancia seja visivel para a pluralidade de ideias apresentadas®!.

2.4. A questao da opiniao

A raridade com a qual as opinides aparecem na obra de Platdo sob uma
perspectiva positiva é tdo grande quanto ao contrario da variedade de interpretacdes
em que uma aparigdo pouco negativa®? das opinides possa colocar em questao a
continuidade desta posicao. Se, por um lado, podemos identificar a corrente da
aproximagao entre o sensivel e as opinides, e o inteligivel e o saberf3, também é
possivel apontar uma posigao intermediaria, em que parece que a diminuigdo das
distancias entre estes campos seja vista com ceticismo.

Certamente, poder-se-a verificar no conjunto da obra de Platdo que ele
concede especial atencao a doxa (86¢a), ainda que possamos nos perguntar acerca
da positividade ou negatividade deste conceito no tocante ao conjunto de sua obra.
O programa de investigagdo acerca da opinido néo se constitui idéntico em seus
dialogos, mas vale aqui elucidar a importancia desse termo em algumas passagens.
E o caso da Republica (VI-VIl), do Fédon (65a ss), do Teeteto, de forma bastante

diferente dos citados dialogos. Podemos, contudo, defender que no Sofista a

61 Para uma andlise de cada um dos discursos, conferir: ROSEN, Stanley. Plato’s Symposium. 2.
Ed. New Haven: Yale University Press, 1987.

62 Sobre o tema Cf. SANTOS (2008, p. 15) que ao analisar a posicdo do Ménon no debate sobre a
questao da relagdo entre opinidao e saber diz que: “o dialogo comega com perguntas sobre a natureza
da virtude e termina por uma muito controvertida avaliagéo da relagéo entre opiniéo e saber. Ora, no
grupo socratico, nunca a opinido recebe uma avaliagéo positiva. Como justifica-la? E dificil responder
a esta pergunta, pois, a despeito da relevancia que lhe é conferida no didlogo, a tempestuosa analise
a que é submetida acaba por deixa-la dissolvida no saber.”

63 Cf.: Republica, Livro VII.
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questdo da doxa adquire outro patamar (263e-264b)é4. Poderia se dizer que, em
resposta a Parménides de Eleia e aos sofistas que negam a possibilidade de
“opinides falsas”, no passo acima citado do Sofista, Platao ultrapassaria as posi¢des
defendidas nos outros dialogos.

Mas vale ainda retomar a questdo como aparece nos dialogos com os quais
trabalharemos de modo nuclear. Sao eles o Banquete e o Fedro. Se no Banquete a
doxa aparece em primeiro lugar representada nas diferentes narrativas
apresentadas pelos discursantes, por outro lado ela vai adquirir um patamar de
choque em relagéo a episteme quando é elaborada no discurso de Socrates.

De fato, parte consideravel das inser¢cdes do tema da doxa na obra de Platao
estd ligada a uma valoragdo negativa desta, uma vez que ela é apontada como
aquilo que se liga mais a aparéncia do que a verdade de algo. Todavia, é ainda
preciso ressaltar a existéncia de outro conceito, a opinido verdadeira, que se torna
importante para o debate do bindbmio doxa e episteme em diversos dialogos. Para

Santos:

Enquanto doxa (‘crenca’, ‘opiniao’, ‘aparéncia’), a atribuicdo de um
valor epistémico a Opiniao Verdadeira vai levantar dois problemas.
Uma vez que tanto os dialogos elénticos como a Republica V-VII séao
unanimes na desqualificagcdo da opinido, é preciso compreender o
que a verdade tera de lhe acrescentar para que se possa candidata-
la ao saber (SANTOS, 2011, p. 106).

O discurso de Soécrates comeca por exigir do auditério um acordo prévio
acerca do objeto de investigagdo. Esta € uma exigéncia que é apresentada pelo
filbsofo como caracteristica de que o debate ndo tomara como matéria questbes
pessoais, mas uma perspectiva universal. Neste sentido, é proposto um exercicio de
afastamento da doxa. De tal modo, o que ele pretende com esta posi¢cao € tomar
distancia, de partida, da associagcdo imediata de sua analise com um conteudo
doxastico: uma afirmacao qualquer, ouvida ou dita por qualquer pessoa.

Sublinhamos este ponto, porque, em relagdo ao Banquete, este debate tem

de ser desenvolvido com cuidado no discurso de Socrates.

64 Para mais sobre o tema, Cf: CAVALCANTE FILHO, Francisco de Assis Vale. Os problemas da
opiniao falsa e da predicagdo no didlogo Sofista de Platdao. Jodo Pessoa: Editora da UFPB, 2016.
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A fim de passar ao debate que se constréi a partir do discurso de Sécrates,
vale mencionar um evento que pode parecer pequeno no contexto festivo da obra,
mas que tem bastante a dizer sobre o ambiente intelectual do simpédsio. Esse evento

€ a expulsdo da flautista.

2.5. Consideragoes acerca da expulsao da flautista

Em alguma medida, considero a possibilidade de que a expulsdo da flautista
no Banquete diga mais sobre a apreciacdo da musica do que a expulsédo do feminino
no ambiente de debate. De qualquer maneira, esta € uma hipotese que precisa de
confirmacéao textual para nao ser apenas uma elucubracgéao interpretativa. De modo
especial, sera fundamental avaliar se algum intérprete ja levou em consideragéo
esta possibilidade.

Para apresentar alguns elementos que nos possibilitam levantar esta
hipotese, deve-se tomar em conta o processo de rejeigdo da arte imitativa nos livros
lll, IV e X da Republica, ainda que saibamos nao ser possivel colocar todos eles no
mesmo nivel. Digo em relagao a defesa da musica ou das artes imitativas, que nao
estdo nestes livros colocados na mesma posicao. Assim, deve-se evidenciar suas
diferencgas.

No Banquete é a passagem 176e que exemplifica:

E1'r£|6r] Toivuv, @dval ToV Epuﬁlpaxov T00TO MEV OF- 60KTO(| mivev
O0oov Qv EKaoTOG BouAr]Tou ¢mavaykeg 8¢ pndév (5) eival, TO peTa
10070 £IO'I’]YOU|JGI Tr]v MEV GpTl gioeABoloav auAnTpida XGIpEIV éav,
auloloav £auTii A av Bou)\mou TdIG yuvou§| Toug gvdov, r]uag ot did
AOywv aAAfAoIg cuveival TO TAPEPOV: Kai OI' oiwv Adywyv, €i BOUAECHE,
£0éAw UiV eionyroacBal.

Muito bem — comentou Eriximaco —. Uma vez que esta
estabelecido que cada um beba apenas o que quiser, sem coagdes
nenhumas, a minha proposta é que se mande passear a tocadora de
flauta que entrou ha momentos: ela que toque para si ou para as
mulheres da casa, se Ihe aprouver. E quanto a nds, aproveitemos o
convivio de hoje para discursos. Mas que género de discursos?
Estou disposto a sugerir-vos um tema, se vos interessa (Banquete,
176e, MTSA).
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Encontrar o caminho para realizar esta consideragao nido sé pressupde uma
compreensao da realidade institucional do banquete, mas também para algo além
dele, da instituicdo familiar. A primeira vista, é apresentada uma cena em que os
homens estdo presentes e decidem sobre o momento de prazer que se obtém pela
conversa, pelo debate. Deste modo, a visdo de que € um espaco exclusivamente
masculino ndo é falsa, no entanto deve-se considerar que ela faz parte de um
contexto histérico. A referéncia ao que as mulheres fazem é deficitaria, ndo ha
afirmacdo sobre o que fazem as mulheres neste momento, isso sé pode ser
subentendido a partir do contexto social estabelecido na Atenas deste periodo. Para
além disso, tanto o contexto social quanto o contexto politico sdo fundamentais
como elemento para avaliar a divisao de papéis estabelecida por esta sociedade.

Ainda na escrita platbnica, um bom lugar para encontrar elementos que
possam elucidar esta realidade, embora seja num contexto critico, como € o caso,
sdo as Leis.

E fato, como ja disse antes, que a escrita de Platdo tem um viés de didlogo
com a tradigdo na qual esta inserida, mas também é verdade que a sua perspectiva
€ critica, ainda que esta critica ndo possa ser pensada no contexto de uma
aplicacado efetiva, pois sabemos que um dos maiores projetos platbnicos, o da
Republica, nao foi materializado.

Se, por um lado, temos de concordar que o espacgo reservado as mulheres na
na Atenas do século IV ndo é de destaque, como poderemos encontrar
posteriormente em Roma, ou mesmo como podemos ver em sua rival Esparta, por
outro lado, devemos levar em conta que Platdo inumeras vezes faz uso da sua

escrita para identificar um projeto que nao faz distingdo de género®s.

2.6. Acerca do discurso socratico no Banquete

Acreditamos ser possivel dividir o discurso de Socrates em trés partes, o que
nos permite realizar uma analise que leva em conta ndo apenas o conjunto da sua

fala, mas a diferenciagcdo dos momentos em que o conteudo é elaborado nela. Em

65 Para citar algumas passagens que s&o usadas para este debate, veja-se Republica 389e; 399¢;
451c; 454¢e; 455e-456a; 452-456¢c; 466¢-d. Ha uma lista ampla.
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primeiro lugar, deve-se observar que o principio do discurso socratico esta
permeado por uma ironia, tema sobre o qual haviamos nos debru¢ado no capitulo |.
A primeira ressalva apresentada por Sécrates no momento em que deve
proferir o discurso diz respeito ao modo de estabelecimento da sequéncia dos
discursos. E isto porque, a seu ver, ele ndo poderia seguir na disputa pelo mais belo
discurso sobre Eros. Ou seja, Socrates apresenta no inicio da sua fala, em debate
com Agatao, a necessidade de que o seu discurso nao corresponda a uma disputa,

mas que seja proferido com outras ferramentas.

— oU yap av duvaiunv — ou pévtol GAAG T ye AAnBi, €i BoUAEoHE,
€0EAW eitTelv Kat' éuautdv, ol TTPOC TOUC UMETEPOUC Adyoug, iva un
YEAWTO OPAW.

N&o vou mais elogiar desse modo, que nado o poderia, € certo, mas a
verdade sim, se vos apraz, quero dizer a minha maneira, € ndo em
competicdo com os vossos discursos, para ndao me prestar ao riso
(Banquete, 199 a-b).

De acordo com o que revela o texto, Socrates busca inserir nesta passagem a
ideia de que o seu discurso esta ligado a verdade, que visa a verdade. Ainda que
nao fique claro o que ele expressa em relagdo aos discursos dos companheiros,
uma vez que nao € evidente a classificagdo por ele atribuida aos discursos
anteriores, deixa expresso na palavra elogio o que pode ser entendido como uma
sintese dos discursos. Por fim, realiza a critica a ideia de que os discursos sao belos
na medida em que atribuem beleza a Eros.

Tendo elaborado a critica aos discursos antecedentes, Socrates dialoga com
Agatdo. A estrutura da sequéncia de sua fala se inicia por uma tentativa de
responder, na perspectiva socratica, ao que é pedido pelo anfitrido, qual seja, a
nocéo de que se deve falar da natureza de algo, antes de falar deste algo. Ou seja,
€ preciso estudar antes o que caracteriza algo, a sua natureza, o que o constitui.
Neste sentido, o passo 200a d’O Banquete introduz um elemento de fundamental
importancia para a sequéncia do discurso socratico. Ele apresenta o conceito de

caréncia ligado ao de desejo. Deste modo, lemos:

0 "Epwg £pwg £0Tiv 0UdEVOG ) TIVOG;

Mavu pév odv £oTIv.
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ToUTo MpEV TOivuv, €iTmeElv TOV ZWKPATN, @QUAafov Trapd gaunb
MEUVNUévog OTou: TOOOVOE Of eitré, TTOTEPOV O "Epwg €Keivou ou EOTIV
Epwg, £mMOUNET auTol A oU;

O Amor é amor de nada ou de algo?

De algo, sim.

‘Isso entdo’, continuou ele, ‘guarda contigo, lembrando-te de que é
que ele é amor; agora dize-me apenas o seguinte: sera que o Amor,
aquilo de que é amor, ele o deseja ou ndo?’ (Banquete, 200a)

A inclusdo do desejo como uma caracteristica do amor € apresentada por
Socrates, e por ele colocada em relagdo com a caréncia. Aquele que deseja, deseja
algo de que é carente [10 émBupoUV émBUpETv o0 évdeéc éoTiv, 200a9].

Para pensar acerca da concepgao da natureza de algo, vale nos remeter ao
percurso socratico de investigagdo que se liga a sua admiragdo juvenil por

Anaxagoras.

2.7. Anaxagoras: admiragao e superagao

A pesquisa acerca da origem (arché), que €& simbolo de uma tentativa de
unificar as vertentes filos6ficas da antiguidade, anteriores e também
contemporaneas a Sdcrates, tendem a ndo incluir somente este objeto de pesquisa,
de forma unitaria. Pelo contrario, apresenta outras vertentes que merecem ser
levadas em consideragcdo no estudo do pensamento que se faz constituinte das
origens do pensamento grego.

A expressao tradicional tepi @Uoewg ioTopiav — Ciéncia da naturezat —
também conhecida como investigacdo da natureza, que ocorre em Fedon 96a, €
utilizada para inserir o debate acerca dos modelos de investigagao aos quais
Socrates estaria associado na juventude. Ainda numa passagem do Fédon (97b-d),

identificamos a admiragao relatada por Soécrates ao conhecer as teses de

66 Esta é a opgéo de Tradugéo de AZEVEDO (2004) que segue a versado de tradugdo de historian por
Investigagédo. VICAIRE (2006) por “science de la nature” com indicagdo, em nota, de valéncia para
questionamento sobre a natureza ou investigacdo sobre a natureza; FOWLER (1914) “investigation of
nature”; CUAL (2011) “Investigation de la naturaleza” de onde se conclui quase n&o haver
discordancia quanto a valéncia de tradugdo do modelo de investigagéo atribuido ao periodo anterior/
coetaneo a Sécrates.
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Anaxagoras®’. Do filésofo que defendia o nous como o principio de todas as coisas,

delas € a causa (aitia), Socrates diz:

AN’ akoUoag pév ToTe €k BIBAiou TIvEG, wg Epn, Avatayopou
AvaylyvwaoKkovTog, Kai Aéyoviog we Gpa volc 0TIV O JIAKOGUMV TE Kali
TI'TdVTUJV aiTiog, TaL’JTnpr‘] A aitig AoOnNv 1€ Kai £€00&E Pol TPOTTOV TIVA
€U £xelv 10 TOV voUv eival TTAvTwy diTiov, Kai Aynaduny, i 1000’ olTwg
Exel, TOv ye volv kKoopoUvTa TTAvTa KOOMEIV Kai EkaaTov TIBéval TauTn
61N Gv BéATIoTa EXn- € oUv TIC BoUAormo TRV aitiav eUpEiv TTEP
ékdoTou OTIN vyiyvetal i ammoAuTal fj €oTl, ToUto Ociv  TrEPI aUTOU
eUpelv, 61N BEATIOTOV aUT® £0TIv f €ival | AN OTIoOvV TTEOXEIV A
Trolgfv: ék O¢ On 100 Adyou TOUTOU 0UGEV GAAO OKOTTEIV TTPOCHKEIV
avlpwtw Kai Tepi auTol ékeivou Kai Trepi TV GAAWV GAN R TO
dpioTov Kai TO BEATIOTOV.

Ora, justamente, ouvi um dia ler excertos de um livro que era,
segundo se disse, de Anaxagoras. Ai se afirmava que era o Espirito o
ordenador e a causa de todas as coisas. Rejubilei com tal explicagéo,
pois, em certo sentido, pareceu-me vantajoso que fosse o Espirito a
causa de tudo. Porque se assim é (pensei), se € o Espirito o
ordenador e a causa de todas as coisas, entdo, por certo que as
ordena e dispde da forma que for mais conveniente para cada uma
delas. E se alguém quiser achar, para cada coisa, a causa que a faz
nascer, perecer ou existir, ndo tem mais que achar aquilo que para
ela € mais ajustado: se existir, se sofrer qualquer processo ou ter
parte activa nele. Nesta ordem de ideias, portanto a unica coisa que
o homem devia ter em vista, tanto nesse objeto especifico quanto
nos demais, era a ideia de perfeigdo, do supremo bem¢s,

E importante notar que a critica apresentada contra Anaxagoras esta
fortemente fundada na falta de coeréncia entre a proposigao inicial em que o nous®9

€ causa, e a sequéncia de argumentos exemplificadores de causas particulares.

67 Um passo com nota biografica acerca de Anaxagoras pode ser encontrada em Fedro 270a, onde é
apresentada relagao direta entre a elevagao de espirito de Péricles por meio do seu encontro com o
fildsofo. Ha ainda no Hipias Maior 281c, 282e-283b apontamentos sobre a atividade filoséfica de
Anaxagoras; Apologia de Sécrates 26d, em que se verifica informagéo acerca da confusdo que se
realiza entre as teses de Anaxagoras, ai atribuidas erroneamente a Soécrates. Para conferir as
indicagdes de referéncias sobre Anaxagoras em outros autores, Cf.: KIRK, G. S.; RAVEN, J. E;
SCHOFIELD, M. Os filésofos Pré-socraticos. Traducdo de Carlos Alberto Louro Fonseca. Lisboa:
Fundacao Calouste Gulbenkian, 2008.

68 A traducdo do Fédon para o portugués utilizada é: PLATAO. Fédon. Tradugdo de Maria Teresa
Schiappa de Azevedo. Coimbra: Editora Minerva, 2004. A edicado é: J. Burnet, Platonis opera, vol. 1,
Oxford: Clarendon Press, 1900 (repr. 1967): St |.57a-118a. Retrieved from: http://
stephanus.tlg.uci.edu/Iris/Cite?0059:004:110203

69 E importante notar que as investidas de diversas tradugdes para voic realizadas em diferentes
idiomas se constituem uma forma de tentar acessar o mais préximo possivel o sentido deste conceito
fundamental a filosofia de Anaxagoras. No entanto, é preciso ainda observar que a diversidade destas
tradugdes acabam por apresentar uma variagdo de nuangas que valem a pena de serem
mencionadas. A seguir apresento um panorama destas tradugdes. Em Portugués: SCHIAPPA (2004)
97c “Espirito”;, COSTA; PALEIKAT (1979) “Espirito”; Francés: “I'Esprit"; Inglés: FOWLER (1914)
“mind”; Espanhol: GUAL (2011) “la mente”.
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Neste exercicio de explicacdo pelos exemplos fisicos, Anaxagoras perde de vista o
objeto que deveria sustentar, o nous, e atribui a particulares a causa originaria. O
abandono da sustentagao do Espirito como causa de todas as coisas é efetivamente
a critica mais forte de Socrates a Anaxagoras, mas € também uma critica ao que é
caracterizado como seu proprio modelo de investigagao, a saber, apresentado como
um modelo de juventude. E neste ponto que se pode compreender como se constitui
a decepcgao apresentada por Sécrates em relagao aos filosofos naturalistas, como
diz Viano (2001, p. 103, tradugédo nossa) “as causas que Sdécrates busca aprender
com os naturalistas mostram-se puramente materiais e mecanicas”.

E por conta desta decepcdo que Sodcrates precisa empreender uma nova
maneira de desenvolver sua investigagéo. Tal modelo foi classificado como “segunda
navegacao” em referéncia a troca realizada pelo timoneiro quando necessita de uma
investida maior no pensamento para fazer correr com maior leveza o seu barco
intelectual. Indica o abandono dos remos, objetos fisicos, para fazer o uso do
pensamento, que se da a partir de estratégia e da orientagdo da tripulagdo a partir
deste cambio.

Em analise do itinerario percorrido pelo filésofo, € possivel identificar que,
ainda que possamos mencionar uma constituicdo de elementos atribuidos como
principios fortemente caracteristicos da filosofia, na Jénia7%, e também utilizados por
Anaxagoras, torna-se um fato importante que a isto ele acrescenta algo. Isso que
nao é cada um dos elementos, mas que € a causa do movimento desses elementos,
€ a novidade trazida por Anaxagoras, e também por Empédocles.

Na concepgao de Graham (2008, p. 226-227), é possivel identificar o

contraste entre os jonios, por um lado, e Anaxagoras e Empédocles do outro:

[...] os jbnicos frequentemente tratam as forcas que causam a
mudang¢a como internas a substancia basica, por exemplo, julga-se

70 Segundo Graham (2008, p. 236): “O modelo jonico original vislumbra uma Unica coisa sendo
transformada em muitas substancias diferentes”, para exemplificar, ele cita o caso de Anaximenes,
para quem o ar “se torna fogo quando rarefeito, e vento, nuvem, agua, terra e pedra quando
condensado em grau adequado. No entanto, faz-se necessario acrescentar que Graham (2008, p.
243) conclui que ndo é possivel atribuir aos cosmélogos jonios, a partir do exemplo de Anaximenes,
que estes possam ser conhecidos como “monistas materialistas”, visto que este € um principio muito
dificilmente atribuido aos fildsofos anteriores a Aristételes, embora facilmente por este a eles
atribuidos. De modo que “a teoria do monismo materialista que Aristételes projetada sobre os
primeiros cosmélogos jénios, pressupde os principios metafisicos de forma e matéria, poténcia e ato,
sujeito e predicado, os quais simplesmente ndo fazem parte da ontologia jonica e sdo sofisticados
demais para que os primeiros cosmdélogos jonios os tenham em mente [no espirito]”.
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que o ar de Anaximenes e o fogo de Heraclito tém motivagbes
proprias. Por contraste, Empédocles e Anaxagoras identificam forgas
externas que agem sobre os elementos: o Amor e o Odio no caso do
primeiro; [0 espirito], no caso do segundo [...] (Graham, 2008, p.
226-227, grifo nosso).

E neste ponto que nos interessa analisar o pensamento de Anaxagoras e a
sua conexao com o Socrates jovem rememorado no Fédon. Como afirma Sécrates,
€ por conta do nous que ele se associa no seu primeiro itinerario de pesquisa a este
pensador, que ele considerava de alta patente. A perda de admiracdo também
relatada ndo € uma simples discordancia quanto as teses do mestre, mas implica,
por conseguinte, no abandono desta orientacdo metodoldgica, visto ser identificada
a incoeréncia. O ponto em que ha a quebra do interesse de Sbécrates por
Anaxagoras esta diretamente ligado ao processo final de mecanizagéo da diviséo.

Confirmamos esta afirmagéo com a leitura do Fragmento 13:

E assim que o Espirito comegou a mover-se, separou-se de tudo o
que era movido, e quanto mais o Espirito se movia, tudo se ia
separando; e a medida que as coisas se moviam e se separavam, a
revolugdo aumentava ainda mais o processo de divisdo (tradugao de
Carlos Alberto Louro Fonseca).

E mister, portanto, apontar que Sécrates se interessa pela problematica, visto
identificar como coerente defender o nous como causa. E é em busca da coeréncia
argumentativa, a fim de auxilia-lo a defender esta tese, que € necessario o
abandono do discipulado do velho Anaxagoras, uma vez que este abandona o
préprio modelo explicativo.

No contexto deste debate, para Maria Aparecida Montenegro (2010), a critica
platbnica a Peri Physéos tem muito mais a ver com uma critica ao modelo de
interpretacdo da natureza proposta por estes filosofos, do que propriamente
identificar Platdo como um critico da ideia de conhecimento da natureza. A saber,
Platdo n&o estaria negando a possibilidade de investigagdo da natureza, mas
apenas o modo como tradicionalmente tal investigacao é feita.

Consequente ao abandono do velho Anaxagoras realizado por Socrates,
momento em que se propde uma investigacao que busca uma causa ndo-material,

direcionamos nosso estudo para alguns apontamento sobre a alma.
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2.8. Alma tripartida (tripartite):

A teoria do amor, tal qual pode ser concebida no Banquete, pressupde um
didlogo com outros escritos de Platdo. Ainda que o acordo entre eles ndo seja
evidente, e que para alguns, também nao defensavel, deve-se levar em conta um
percurso abordado na Republica. E nesse didlogo que a concepcdo de alma
tripartida aparece em sua exposi¢ao mais conhecida e difundida pela interpretagao
dos estudiosos do platonismo. Ainda que n&o seja o Unico texto em que aparece, é
na Republica que ela encontra o seu contorno mais bem fundamentado.

O/a leitor/a pode se perguntar acerca da relacdo desta analise da alma
tripartite presente na Republica com a concepcdo de alma presente no Banquete.
No entanto, como foi dito acima, o interesse em fornecer aqui esta conexao entre os
dois textos ndo se concentra em apresentar uma continuidade da teoria nos dois
didlogos, mas em apresentar como essa concepgao € desenvolvida na Republica, e
que implicagbes pode apresentar para a analise da concepg¢do de desejo na
possibilidade de uma compreenséao unitaria da teoria do amor na obra platonica. Em
Republica 580d:

- Emeidn, GoTrep TONIG, AV & €yw, dipnTal Katd Tpia €idn, olTw Kai
Wuxn €vog €kaoTou TpIXA, [AoyloTikov] OéEeTal, wg éPoi OOKEN, Kai
ETépav ammédeigiv. -Tiva TauTnyv; -TAVOE. TPIWV OVIWYV TPITTAI Kai Adovai
Mol @aivovTal, £EvOg EKACTOoU dia idia- émeuyial T woalTw Kai apxai.

Uma vez que, tal como a cidade esta divida em trés corpos, também
a alma de cada um tem trés partes, podera admitir-se, parece-me
outra demonstracao. - Qual é ela? - E a seguinte. Se ha trés partes,
parece-me que havera trés espécies de prazer, cada um especifico
de cada uma delas. E do mesmo modo com os desejos e 0s poderes
(Republica, 580d, MHRP).

Interessa-nos lancar o olhar para a analise impetrada por Platdo com a
finalidade de distinguir as partes da alma e, a partir delas, expor o que ele vai
caracterizar como os argumentos pelos quais uma das partes da alma pode se

sobrepor as outras.


http://stephanus.tlg.uci.edu/help/BetaManual/online/SB.html
http://stephanus.tlg.uci.edu/help/BetaManual/online/SB.html
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T pév, eapév, AV G pavedver Gvepwrrog, 1o B¢ W BupodTal, 1O d¢
TpiTov dI1G TTOAUEIdiav £vi oUK soxopsv ovopom Trpoosn'rav idiw auTod,
GAAG O péyioTov Kai IO'XUpOT(]TOV gixev év auT®, TOUTW
ETTWVOUACaUEV: ETOUUNTIKOV YapP aUTO KEKANKAUEV DI o@odPATNTA
TV TE TEPI TAV £dWONV £mMOUMIRV Kai TTéaIv Kai agpodiola kai 6oa
GAAa TOoUTOIG akOAouBa, Kkai @IAoxpriatov On, OTI JId XPNUATWY
paAioTa atroteAolvTal ai ToladTal €muial.

Uma parte era aquela pela qual o homem aprende, outra, pela qual
se irrita; quanto a terceira, devido a variedade de formas que ostenta,
nao dispomos de um nome unico e especifico, mas designamo-la por
aquilo que nela é mais eminente e mais forte: chamamos-lhe
concupiscéncia, devido a violéncia dos desejos relativos a comida, a
bebida ao amor e a tudo quanto o acompanha; e chamamos-lhe
amiga do dinheiro, porque ¢é sobretudo com dinheiro que se
satisfazem os desejos dessa espécie (Republica, 580d10-581a1,
MHRP).

Sendo isto possivel, qual das partes da alma deve assumir o controle das
demais? Em que medida se pode falar de um argumento tdo bem estabelecido que
possa se instaurar sem obstaculos? O percurso apresentado pelo filésofo demonstra
que ha, e ndo é um simples processo, a subjugagao das partes inferiores da alma a
parte superior. Ha ai uma indicagdo de qual/quais partes da alma deveria governar
as outras. O meio pelo qual isto deve ser buscado é apresentado a partir de uma
perspectiva teleolégica’!. Conforme diz Kahn (1987, p. 88), é a parte racional da
alma que pode formar qualquer concepcao de bem. Isso €& implicado pela
necessidade de que haja, enquanto exercicio que busca finalidade, uma atividade de
calculo, e tal atividade somente poderia ser executada pela parte racional da alma.

E preciso, nesse sentido, apontar que se Platdo apresenta nestas passagens
uma concepcgao de alma tripartite, a sua perspectiva de explicagcdo da acdo humana
qgue visa ao bem esta diretamente associada a ideia de uma unidade. Ou seja, ele
nao distingue o querer e o conhecer o bem, como coisas que se realizam de
maneiras distintas. Para esta leitura, a interpretacdo de Kahn (1987, p. 89) diz:
“Sempre que nossa conduta esta sob controle racional, podemos dizer que é um
julgamento sobre o que € vantajoso que determina nossa agdo ou que SOmMos

guiados por um desejo racional do que € bom”72

71 Ha por assim dizer, um conjunto de referéncias possiveis a teleologia em Platdo, um bom exemplo
disso pode ser conferido em Republica, V1 508e.

72 “\Whenever our conduct is under rational control, we can say either that it is a judgment concerning
what is advantageous that determines our action or that we are led by a rational desire for what is
good.”
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No entanto, é preciso dizer que querer o bem ndo é unanimemente tomado
sob a mesma acepcio durante toda a obra de Platdo’3. Por isso, nao se encerra
aqui a questdo. Mas sera retomada posteriormente, articulada com as passagens

necessarias para desenvolver a analise do desejo e da razo.

2.9. O discurso de Socrates

Como se pode ver em inUmeras passagens, e também nos escritos deste
trabalho testemunho, é recorrente o uso de uma figura habitualmente usada por
Socrates para expor a sua ignoréncia’™ ou pouca habilidade para conduzir um tema.
Por outro lado, pode-se ainda apresentar esta caracteristica como propriamente
inscrita no contexto dramatico da obra.

A intervencao de Sdécrates (Banquete, 198a ss) repete uma estratégia que lhe
€ caracteristica: ele se compromete em realizar o discurso €ykwpidoeoBal TOV
"Epwta (elogio ao Amor) (Banquete, 198d) incluindo neste compromisso a fala na
qual afirma ser terrivel nos assuntos do amor, £€pnv eival evO¢ Ta £PWTIKG. A
implicacdo de sua especialidade logo por ele mesmo negada €, neste caso, usada
como conexao para introduzir a participacado de Diotima.

A critica socratica a propria capacidade de realizar o discurso é usada para
estabelecer a critica aos discursos que foram anteriormente proferidos na seguinte

ordem: Fedro 178a-180c; Pausanias 180c-185c; Eriximaco 185e-189a; Aristéfanes

73 Se pode lembrar que é central no Livro IV da Republica a ideia de que almejar o bem tem a ver
com aquela segundo a qual cada parte da alma deve desempenhar sua fungdo de modo harmonioso.
Tal entendimento do livro IV como diz Kahn (1987, p. 89) é compreendida a partir de uma acepgao

psicolégica do texto.

74 Apologia de Socrates, 18a, por exemplo.
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189a-193e; Agatdo 194e-198a’5. A partir desta sequéncia, Sécrates ganha o direito

de realizar o discurso a sua maneira.

A YADooa olv UTTEoXETO, 1| O @PAV oU-  XaIpéTw OA. oU yap ETi
EYKWUIAdw ToUTOV TOV TPOTTOV—O0U Yap Gv duvaiunv—oU PévTol AAAG
TG ye GANOA, €i BoUAecOe, €AW citTeElv KaT éuauTdv, ou TTPOG TOUG
UMETEPOUG AOYOUG, Tva un YEAWTA OQAW.

75 Fedro (178a-180c); Pausanias 180c-185c; Eriximaco 185e-189a; Aristéfanes 189a-193e; Agatdo
194e-198a. A fim de produzir um pequeno resumo dos discursos enunciados, visto que ndo ser o
escopo da tese aborda-los em integralidade, faz-se necessario menciona-los. Passa-se a referi-los de
forma breve, apenas a titulo de ambientagao.

O primeiro discurso, o de Fedro, traz o tom do modelo de elogio que se produzira na
sequéncia, embora sejam claramente diferentes os meios apresentados por cada um dos
simposiarcas. Nesse sentido, Fedro recorre a antiga concepgao de eros como deus primordial,
presente em Hesiodo. O discurso de Pausanias, que, na ordem, é o segundo, apresenta uma critica a
nocao de amor como uno. Na fala dele, procura-se demonstrar que o amor é multiplo. Ele também
usa a interdependéncia entre Amor e Afrodite para dizer que, assim como Afrodite ndo € uma, o amor
também n&o o é. Quanto a Afrodite, ha a mais velha e a mais nova, a Afrodite urania e celestial, e a
deusa pandémia. Por analogia, eros também poderia ser compreendido a partir dessas duas
acepgdes, um eros pandémio e um eros uranio. Na passagem de Pausénias, ja sdo apresentadas
também a existéncia do amor entre iguais, retomada, posteriormente, em Aristéfanes. Para
Pausanias, por fim, o elogio ao amor celeste se constitui como um elogio as agbes inspiradas, com
vistas a virtude.

Eriximaco € o terceiro a falar, tomando o lugar de Aristéfanes. O médico se propde a rematar
o discurso de Pausanias. Embora este tenha falado bem, diz aquele: o amor é multiplo, pois “ndo esta
apenas nas almas dos homens, e com relagdo aos belos jovens” (Banquete, 186a). Além disso,
segundo pbde observar pela pratica da medicina, a referida paixdo humana se estende a muitos
outros campos. O ponto central do discurso de Eriximaco se respalda no critério de harmonizacgao,
inspirado na medicina. Para o autor do discurso, esta harmonizacdo pode ocorrer mediante a
possibilidade de tornar amigo o que lhe é hostil. Assim, amor e discérdia sdo suscitados pela
concordancia e discordancia de opostos. Sendo assim, € para 0 amor harmonioso que devem tender
os homens, pois, assim como na medicina, a harmonia promove a saude, na musica a composicao &
o resultado do uso correto da melodia e dos metros.

Aristéfanes é apresentado como eximio representante de comediografo. A proposta do
dramaturgo visa, em vez de mostrar os beneficios ou ou danos do amor, apresentar a natureza
deste. Assim, ele se vale do mito para desenvolver o seu discurso. Pretende comparar a coetanea
natureza humana com a natureza primordial. No relado sobre a origem das ragas, aponta na queda a
punicdo dos seres completos que eram representados pelo masculino, pelo feminino e pelo
andrégino, seres inteiricos. Em relacdo a cada um desses seres, Aristéfanes associa os tipos de
amor. Para o comediégrafo, apds a particdo ao meio e perda da metade, o masculino busca o
masculino, o feminino o feminino, o andrégino procura o sexo oposto. Os seres descritos séo
associados por descendéncia ao sol (masculino), a terra (o feminino) e a lua (andrégino). A queda
desses seres é resultante da ameacga que passaram a apresentar ao Olimpo. Uma vez partidos ao
meio, por decisao divina, cada metade passa a buscar a parte que |he falta, da qual foi separado.

Por fim, o discurso de Agatdo, o vencedor do concurso de tragédias e anfitrido do evento, que
faz critica aos discursos anteriores, no sentido de eles mais terem elogiado os beneficios do deus, do
que o proprio deus. A sua proposta metodoldgica consiste em louvar primeiro o deus, e sé depois os
beneficios advindos dele. No discurso empreendido por Agatédo, eros é tomado como um deus mais
novo e sempre jovem cuja juventude é explicada pela fuga da velhice. Nesse sentido, na narrativa do
anfitrido, o amor ndo € o primeiro, como dizia Fedro, mas o ultimo, o mais jovem. Eros ndo se move
sobre a terra, nem é sobre as cabecgas dos homens que ele anda, “mas sobre o que ha de mais
brando entre o seres ele anda e reside” (Banquete, 195d).
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‘A lingua jurou, mas meu peito ndo’7¢; que ela se va entdo. Nao vou
elogiar desse modo, que ndo o poderia, é certo, mas a verdade sim,
se vos apraz, que dizer a minha maneira, € ndo em competicdo com
0s vossos discursos, para hdo me prestar ao riso (Banquete, 199a5-
b2).

A postura de Socrates nesta passagem visa a desvencilhar-se dos modelos
até entdo utilizados para a realizagao da tarefa de producéo do discurso, de modo a
adquirir a liberdade pretendida para exp6-lo ao seu modo.

Neste sentido, ele critica os discursantes precedentes a partir da ideia de que
eles mais tentam elogiar que de fato produzir um discurso acerca do tema. A
passagem (Banquete, 199a) trabalha a questdo da mentira e da verdade a partir de
uma critica ao exercicio da retérica — como antes fora apresentado no trocadilho em
que ele fala de Gorgias e da Goérgona, pela semelhanga das palavras, para inserir a
nocdo do efeito de que quem olha a Goérgona é petrificado. Semelhante coisa
ocorreria com aquele que escutasse o discurso de alguém habil como Godrgias
(Banquete, 198c).

2.9.1. A questao do desejo

O desejo (epithymia) € um conceito que historicamente pode ser definido
como mais ligado a aisthesis. Em alguma medida, € comum associar o desejo mais
ao que se experimenta pelos sentidos do que associa-lo ao racional. O discurso de
Sdcrates, apds as criticas realizadas aos oradores que |he precederam, de algum
modo, ainda dialoga com eles ao propor o desejo como uma questao central a ser
analisada.

A insercao do problema do desejo nos é apresentada no contexto da analise
sobre uma relagédo entre razao e experiéncia. Deste modo, pode-se perguntar em
que medida é possivel apontar duas indagagdes possiveis para poder apresentar
um caminho de interpretacdo do platonismo para tal problematica: 1. Em que medida

€ a razao superior aos sentidos, e a captacao pelos sentidos? 2. Em que medida os

76 Uma tradugdo em portugués que apresenta mais proximidade com o com as tradugdes para o
francés e o inglés: AZEVEDO (2015) “foi portanto a lingua que assentiu, e ndo o espirito”; na verséo
de (ROBIN, 1951) “Ainsi, promessa de /a langue, non mas de la pensée!”, LAMB (1925) “The tongue’,
you see, undertook, ‘the mind’ did not”.
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sentidos sdo capazes de se submeter a razao? 3. Seriam os sentidos capazes de
subjugar a razao? Estas questdes nos remetem ao problema da conceituagdo de
ciéncia no mundo antigo. Contudo, deve-se investigar quais os contornos
apresentados para pensar ser possivel falar em ciéncia num modelo unitario.

Parece-nos dificil afirmar a unidade de uma concepg¢do de ciéncia na
totalidade da filosofia grega e, mesmo assim, também é dificil determinar que ciéncia
possa ser 0 mesmo para Platdo e Aristoteles, por exemplo. E mais facil afirmar que,
no que se entende por periodo pré-socratico, ha um direcionamento a cosmologia,
ainda que esse interesse nao se finde nesses filésofos. O que este debate tem a ver
com o desejo? A primeira questdo a ser apontada é que, de alguma maneira, sendo
o desejo uma questdo relativa ao corpo, e o corpo instrumento pelo qual se
experimenta algo, ele torna o desejo uma variavel importante a ser considerada no
contexto desta investigacgao.

Com isso, remetemo-nos a um principio platénico bastante difundido, qual
seja, o principio da dualidade?”. Esta orientagdo platdnica esta presente em alguns
dialogos e coloca em lados antagdnicos o visivel’8 e o invisivel. Eis o elemento
fulcral para compreender o percurso que Platdo estabelece na sua epistemologia. O
percurso platénico para afirmar o que pode ser entendido como um dualismo passa
pela analise da relagéo corpo e alma. Tal relagéo implica uma pergunta pelo estatuto
de cada uma das partes deste par.

Ora, os elementos apontados por Socrates para a caracterizagao do amor
como desejo sdo associados de maneira contundente a questao da falta. Aquele que
deseja experimenta tal atitude por n&o possuir o objeto que deseja. Sdcrates
apresenta a nogdo de que tal desejo se constitui no ensejo de manter no futuro
aquilo que se possui no presente. O amor € amor por algo que nao se tem. A
implicacdo desta fala, a exemplo dos bens materiais, ainda que o individuo os
possua presentemente, acarreta o desejo de manter a posse destes mesmos bens

no futuro. Sécrates utiliza esta passagem de recapitulacdo do discurso de Agatao

77 Também contido na expressdo dualismo platénico, ha varias passagens que sdo pontualmente
importantes para o desenvolvimento destas teses dualistas. Cf. por exemplo: Fédon 65 a ss;

78 Ha defensores da ideia de forte influéncia de Heraclito na filosofia de Platdo, especialmente no
tocante a percepgao dos sensiveis como transitérios e derivados de um fluxismo. Se quisermos uma
testemunho desta filiacdo em Aristoteles, temos em Metafisica 987a30: “Platdo, com efeito, tendo
sido desde jovem amigo de Cratilo e seguidor das doutrinas heraclitianas, segundo as quais nao se
pode fazer ciéncia, manteve posteriormente essas convicgdes”.
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para inserir dois passos importantes: 1. O amor como desejo; 2. O amor como
desejo das coisas belas.
Ele diz:
Kai o0To¢ 6pa kai GANOC TIAC O £mOUp@Y To0 Wr) £Toiou £TTIOUET Kai
~ By P PR LY By 14 N on By 3 B b ~ it 3 ya

100 PN TTAPOVTOG, Kai O W €xel kai O pn €oTiv alTOC Kai oU €VOERS
5 ~ g o 5 . ¥ ¢ ’ N 5 ,
€0TI, TOIQ0T ATTa 0TIV WV N £MBUMIA TE Kai 0 £pWG EOTIV;

Esse entdo, como qualquer outro que deseja, deseja o que ndo esta
a mao nem consigo, o que ndo tem, o que ndo é ele proprio e o de
que é carente; tais sdo mais ou menos as coisas de que ha desejo e
amor, nao é? (Banquete, 200e).

Nessa primeira acepgao mencionada na forma de pergunta, Soécrates
aproxima amor e desejo por meio de uma concepgao de falta.

Pensar acerca da questdo do desejo na filosofia de Platdo deve implicar a
colocagdo de algumas questdes relativas a sua epistemologia. Adiante
trabalharemos propriamente a questdo da scala amoris, mas vale aqui antecipar o

problema do status do desejo na filosofia platénica. Como nos diz Chanteur:

Qual é o lugar do desejo na ascese que situa a contingéncia do devir
e o confere todo o sentido que ela pode ter ao vincula-la ao
inteligivel? O desejo ndo é mais que um obstaculo, talvez
incalculavel, que se opde aos interesses de um individuo chamado a
se definir por seu intelecto? Ou possuiria o desejo, ao contrario, uma
funcdo positiva em um confronto tornado possivel pelo humano,
entre o racional e o irracional? (CHANTEUR, 1980, p. 3)7°.

No campo da epistemologia platdnica, a questdo do desejo se coloca a partir
de uma pergunta pela sua participagdo na metodologia capaz de realizar a elevagéo
da alma, dos sensiveis ao inteligivel. Neste sentido, a questdo a ser colocada é, em
que medida se pode tomar o desejo com um sentido positivo, e em que medida com
um sentido negativo no processo apresentado pelo filosofo?

No estudo de Chanteur (1980), podemos identificar uma analise que aproxima
o humano da sua condigdo de vida em comunidade. A afirmacdo que se seguira,

abaixo, faz-nos refletir acerca do conceito de homem, enquanto humanidade, a partir

79 “Quelle est la place du désir dans I'ascese qui situe la contingence du devenir et lui confére tout le
sens qu’elle peut avoir en l'ordonnant a lintelligible? Le désir n’est-il que I'obstacle peut-étre
infranchissable qui s’oppose a I'entreprise de 'homme appelé a se définir par l'intellect? A-t-il au
contraire une fonction positive dans une confrontation devenue possible, pour 'homme, entre le
rationnel et l'irrationnel?” (CHANTEUR, 1980, p. 3).
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da nogao do que o caracteriza enquanto natureza humana, € que ao mesmo tempo
€ explicada por dois modos que se colocam um ao lado do outro, enquanto também
se opdem. E por isto que a concepgdo de natureza como necessidade é
caracteristica do homem, mas ndo € o suficiente para o definir. Sendo assim, é
forcoso atentar que ha outro modo pelo qual se explica o humano. Tal modelo
ultrapassa a ideia de seu enraizamento pelo desejo, do que resulta a perspectiva de

que ele possa ser explicado pelo logos. Segundo Chanteur:

O homem ¢é um animal falante e politico, ele vive em uma
comunidade organizada de acordo com um /ogos que ndo se prende
sendo as necessidades naturais e necessarias, mas o homem néo é
realmente o homem, porque as necessidades nao sao suficientes
para defini-lo (CHANTEUR, 1980, p. 21)g0.

Ainda que possamos entender que haja em Platdo o intuito de fazer
compreender que deve haver um transito para o estagio em que o saber se torna
apropriadamente seguro, ndo temos por ora condigdes de abandonar o quesito da
ambiguidade que o termo carrega. E preciso ressaltar que: “A necessidade se
alimenta de seu objeto, sempre 0 mesmo, ou ela o utiliza e, satisfeita, perde
consciéncia de si mesma até seu despertar imposto pela natureza. O desejo é
mudar de objeto e, por conseguinte, de ndo se satisfazer jamais” (CHANTEUR,
1980, p. 25, tradugcédo nossa)8!. Uma linguagem poética poderia falar de um poco
profundo no qual se insere o desejo, visto que ele pode ser insaciavel.

Amor seria carente daquilo que nao possui (Banquete, 201c). Na estrutura
ordenada na fala de Sdécrates, o passo anterior a concessdo de fala para Diotima é
de revisao e também pode ser considerado um exercicio eléntico com Agatéo. Ai se
identifica a problematizacdo do belo e do bom que se tornam conceitos
fundamentais para a analise do Banquete. A fala de Sécrates € uma correcao a fala
de Agatao, como nos diz Ferrari (2013, p. 300): “Que o amor seja sempre do belo e

bom, ndo implica que seja belo e bom”.

80 “l’homme y est animal loquace et politique, il y vit en communauté organisée selon un /ogos qui ne
s’attache qu’aux besoins naturels et nécessaires, mais 'homme n’y est pas vraiment homme, car les
besoins ne suffisent pas a définir ’lhomme”.

81 “Le besoin ingére son objet, toujours le méme, ou bien il I'utilise, et, satisfait, perd conscience de lui
méme, jusqu’a son réveil voulu par la nature. Le désir est de changer d’objet et par conséquent de ne
se satisfaire jamais.”
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2.9.2. A busca pela natureza do amor

O ponto de partida de analise socratica € uma critica ao modelo elogioso que
0s antecessores realizaram ao amor, sem o tratamento do que ele por si considera
essencial para a analise de um problema, a saber, o que é esse algo que se busca
conhecer? O intuito socratico € compreender qual a natureza do amor? (Banquete,
199c). E para alcangar esta resposta, as narrativas e elogios proferidos pelos seus
antecessores nao haviam obtido suficiente resultado. Dito isso, deve-se partir para o
modelo com o qual Socrates imprime ao debate a sua analise. Acreditamos que
serédo fundamentalmente dois elementos a serem avaliados, um a natureza do amor,
e o outro a sua relagdo com a amizade e, por conseguinte, com a filosofia.

Ha na construgdo do texto platénico uma relacdo de semelhanga entre o
debate sobre o0 qual seria a natureza do deus e a natureza da filosofia. Assim sendo,
0 Banquete, enquanto um dialogo genuinamente platénico, fornece-nos um arsenal
de materiais para a analise da condi¢ao da filosofia e do fildsofo. Nessa perspectiva,
cabe exemplificar que na constituicdo da imagem acima mencionada ha uma relagéo
que se da no enlace da privagdo com a saciedade. Deste modo, a questao
primordialmente colocada é: “o Amor é amor de nada ou de algo?” (Banquete, 199e).
Esta relagdo entre eros e ephithymia pode ser visualizada também no Fedro 237d

ainda no primeiro discurso de Sécratess?.

2.10. A busca da beleza

Passar diretamente ao discurso de Socrates no Banquete nos interessa para
poder avaliar, sob a perspectiva da estrutura deste discurso, elementos que séao
originalmente inseridos por Sécrates/Diotima a medida em que o conteudo abordado
pelo filosofo requer relaciona-lo com discursos precedentes com os quais dialoga.
Assim sendo, uma pergunta se torna fundamental:

O amor tende ao belo?

82 O Fedro tem dois momentos cruciais para a defesa filoséfica em contestacdo ao discurso de Lisias
que séo preferidos pelo personagem homoénimo Fedro, o primeiro e o segundo discurso de Sdcrates.
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2.10.1. Acerca do belo

O amor se refere a um certo numero de coisas das quais aquele que ama se
sente, ou teme se sentir, privado (Banquete, 200e). Em relagdo ao elenchoss3
estabelecido com Agatéo, Sécrates desenvolve, no que diz respeito a questdo do
belo, uma interpretagdo aprimorada pela negagdo da proposta do anfitrido. Seu

ponto de partida é, portanto, a seguinte fala de Agatao:

oidal yap o€ oUTwoi TTWG eitTelv, 6T TOIG Be0iC KOTEOKEUADON Ta
TTpdyuata ' EpwTa KaA@V- aioxpv yap ouk &in épwg.

Salvo erro, disseste mais ou menos o seguinte: foi gragas ao amor
do Belo que os conflitos entre os deuses se compuseram, pois amor
ao que é feio é coisa que nido pode haver” (Banquete, 201a, MTSA).

E importante notar que nessa passagem o termo que se opde a dI' £pwra
KaA@v (amor das coisas belas) é aioxpiv, aqui traduzido por feio, mas também
vergonhoso, indigno. Este ponto pode possuir, para além de sentido estético, a
primeira vista mais evidente, um sentido moral, como pano de fundo. E isto porque o
adjetivo feio pode possuir tanto uma quanto outra dessas duas acepgoes.

Sendo a posigdo de Agatdo o ponto inicial desta critica de Socrates, deve-se
evidenciar que ela apresenta uma visao unilateral na qual é expresso aquilo que se
liga a eros. Disto resultaria que, ao tomar uma posigao, necessariamente se excluiria
a posicao contraria. O saldo desta conversa € o problema da unidade entre o que
bom e o que é belo (Banquete, 201c). Uma vez que Agatdo havia assumido que
Eros é belo, sendo o belo idéntico ao bom, Eros estaria privado de ambos os
atributos, visto que o que ama/deseja, portanto, ndo possui 0 objeto de seu desejo.

O final deste pequeno proémio que Socrates realiza com Agatdo, antes de
expor o discurso de Diotima, pode ser lido como uma passagem em que ele opde
doxa e conhecimento. De tal modo, para propor esta oposicao, ele pretende dizer

que o discurso que ira proferir € carregado de verdade:

83 A concepgéo do debate inicial entre Socrates e Agatdo como elenchos pode ser encontrada em:
SHEFFIELD, 2006, p. 40.
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OU pév olv TA @&AnBeia, @dval, ® @IAoUpeve Ayddwyv, dUvaoal
AVTIAEYEIV, ETTEI ZWKPATEI YE OUDEV XAAETTOV.

Diz antes, caro Agatao - contrapds ele - que nao tens argumentos a
opor a verdade. Porque contra Socrates... nada te seria mais facil do
que arranja-los! (Banquete, 201c, MTSA).

Na passagem, Socrates busca evidenciar que ha uma distingdo radical entre
opinido e verdade. Entender esse disparidade é fundamental porque ela é
constitutiva de um método de investigacdo adequado, com finalidade de alcangar o
que é por si e em si.

Para Szlezak (2009, p. 265), € possivel defender, quando tratamos da
perspectiva do discurso filoséfico, que ha dois discursos, sendo eles o discurso
socratico, que se desenrola entre Socrates e Agatao, e o discurso em que Sdcrates

recebe o aprendizado, proferido por Diotima.

2.11. O discurso de Diotima

Seguramente, a insergdo de Diotima no discurso de Sécrates € cirurgica e é
por meio dela que se inicia todo o debate acerca do amor saida da boca da
sacerdotisa. Seu ponto de partida € o questionamento da necessidade de oposi¢cao
entre belo e feio, dado que ndo sendo belo, aioxpdg Gpa 6"Epwg £0Ti kai kakdg, “E
entdo feio e mau o amor?” (Banquete, 201e, tradugédo nossa). Esta questao é fulcral
para toda a primeira parte do discurso de Diotima, de onde se inferira apontamentos
acerca da natureza de eros.

A retomada do debate sobre a natureza de Amor se da nos termos de uma
analise dos opostos. Disto se segue que, levando-se em conta que a primeira
orientacdo para a compreensao do tema é colocada em destaque nas relagdes de
oposicdo, estas precisam ser avaliadas no texto. Tal € a orientacdo inicial do
discurso de Diotima narrado por Sécrates (Banquete, 202a).

De tal modo o texto € encaminhado para uma analise da relagao saber/
ciéncia versus ignoranciad4. Portanto, desta parte do texto, podemos extrair a
diregdo que encaminha para a compreensdo de uma categoria intermediaria,

expressa da seguinte maneira:

84 \/er também Ménon 97b-e.
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MR Toivuv avdaykale 6 pr KaAdv £0Tiv aioxpov eival, undé & WA
ayabov, Kakov.

Nao fiques, portanto, forcando o que ndo é belo a ser feio, nem o que
nao € bom a ser mau (Banquete, 202b).

Tal passagem indicaria a natureza intermediaria a qual a sacerdotisa de
Mantinéia associara o Amorss,

No exercicio dialético apresentado nessa passagem, Diotima questiona
Socrates sobre se Amor € um deus. As evidéncias implicam que ndo o é. Em
contrarresposta, Sécrates inquire a sacerdotisa se seria 0 Amor um mortal, ao que
ela responde que ndo (Banquete, 202 d-e). Seria entdo um intermediario? N&o
podendo ser belo, nem feio, eros tem de ser algo que se encontra entre os opostos.
Assim sendo, chegam ambos ao acordo de que nao, o amor nao € mortal nem
imortal, mas um intermediario entre estes, e que foi classificado como grande génio
[daipov péyag], na visdo de Diotima (Banquete, 202e). Deste modo, € constituida a

categoria do que ndo é um deus nem um homem:

Be0g 6¢ AvBpwTTw oU peiyvuTal, GAAG d1d ToUToU TTIACd £OTIV ) OMIAIa
Kai n 6|0’(A£KT0§ esng Trpc‘)g dvepu'orroug, Kai éypr]yopc’)cl Kai
KaBeUdoual- kai 6 pav 'ITEpI Ta ToIQUTO oocpog 6a|powog avip, o 0¢
GAAo TI 0OQOG Qv 1) TTEPI Texvag N xslpoupylag TIVOG Bavaucog oUTol
1 oi daipoveg TTOAOI kai TTavTodaToi €iolv, €ic 8¢ TOUTWYV 0TI Kai O
"Epwg.

Um deus com um homem ndo se mistura, mas & através desse ser
que se faz todo o convivio e didlogo dos deuses com os homens,
tanto quando despertos como quando dormindo; e aquele que em
tais questdes é sabio € um homem de génio, enquanto o sabio em
qualquer outra coisa, arte ou oficio, € um artesdo. Esses génios é
certo, sdao muitos e diversos, e um deles é justamente o Amor
(Banquete 203a).

Para compreender essa associagao de Eros ao génio, é necessario observar
que ela esta ligada a explicacao intermediada pelo mito da concepg¢ao de Eros no

natalicio de Afrodite (Banquete, 203b-204a). Na referida passagem, dois conceitos

85 Ver Lisis 216d-221e, acerca do que ¢ intermedidrio.
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tornam-se fundamentais para explicar a associacdo de Eros com a abundéancia e a
falta, sdo eles Poros e Penia86, extraidos dos atributos das divindades homénimas.

A relacado de eros com a sua filiagdo € um quadro exemplar do que pode ser
explicitado como sendo a sua natureza. Uma dupla natureza. Essa amplitude
localizada na sua relagdo com Poros e Pénia indica como expresso na tradugao de

José Cavalcante de Souza (2016), Recurso e Pobreza.

TTPGTOV pév TTéVNG Aei €0TI, Kai TTOANOT BeT ATTAAGG Te Kai KAAGG, oiov
oi TToAAoi oiovTal, GAAG OKANPOS Kai alyxunEOg Kai AvutrddnTog Kai
doIKOG, XaMaITTETAG ael v Kai AoTpwTog, €T BUpaIC Kai é&v OdOIG
UTTaiBpIOG  KOIHWHEVOG, TRV TAG MNTPOG @UOIV Exwyv, Gt Evoeia
oUVOIKOG.

Primeiramente ele é sempre pobre, e longe esta de ser delicado e
belo, como a maioria imagina, mas € duro, seco, descalgo e sem lar,
sempre por terra e sem forro, deitando-se ao desabrigo, as portas e
nos caminho porque tem a natureza da méae, sempre convivendo
com a precisao (Banquete, 203b-c).

Por outro lado, a sua natureza contraria também age nele, promovendo o

contraponto a natureza materna.

koTa 8¢ al TOV TTaTépa ETiPBOUASS €0TI TOIC KOAOIC Kai TOIC Ayadoic,
avopeiog v Kai iTNG Kai guvtovog, BnNPeuTnS dEIVOC, Al TIVAG TTAEKWV
MNXavAag, Kai @Povioewg ETOUUNTAC Kai TTOPINOG, PIAOCOPOV dId
TTavTog 100 Biou, deIvOG yoNng Kai apuaKeUS Kai COQIOTAG:

Segundo seu pai, porém, ele é insidioso com o que é belo e bom, e
corajoso, decidido, enérgico, cagador terrivel, sempre a tecer
maquinacodes, avido de sabedoria e cheio de recursos, a filosofia por
toda a vida, terrivel mago, feiticeiro, sofista. (Banquete, 203d).

O confronto das duas passagens supracitadas implica num resultado comum
quanta a natureza de eros. Sem que possa ser classificado exclusivamente pela
natureza de um de seus genitores, deve ser possuidor das caracteristicas de ambos,
de tal maneira, por serem elas opostas uma a outra, ele as possui e deve ser

apresentado como algum que esta no meio.

86 Por exemplo, o conceito associado a falta — £vdela — que reaparece no discurso de Diotima na
caracterizagdo de Eros como um intermediario, proveniente da associagdo as caracteristicas da
deusa Penia, ja havia aparecido antes no elenchos de Soécrates com Agatdo. Havera ai, no discurso
de Diotima, uma atualizagdo da nocdo e, como dito, uma associagdo a natureza de Eros.
(LAMASCUS, 2016, p.55 ss)
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A pequena narrativa elaborada por Diotima tem por objeto explicar a natureza
de Eros, apresentando-o como intermediario. Por conseguinte, deve-se avaliar os
epitetos, daimonios aner, poros, penia, sophistes e philosophos.

O texto do Banquete fornece uma analise e o conceito de fildsofo8?, ela esta
associada a perspectiva na qual é apresentada a natureza de Amor no discurso de
Diotima. Tendo enunciado o carater do amor como intermediario ou génio, como
sofista, como fildésofo, devemos aponta-lo também como poeta. Ha aqui uma relagéao

entre o uno e o multiplo apresentada na seguinte formulagéo proferida por Diotima:

0100’ 811 TToiNGic €0Ti TI TTOAU- 1} yap TOI €K TOU W) BVTOC €i¢ TO BV i6VTI
oTwodv aitia TTAod €07l TTOINOIG, WOTE Kai ai UTTO TTACAIS TAIG TEXVAIS
épyaoial TToINoEIC €i0l Kai of TOUTWV dNuIoUPYOI TTAVTES TTOINTA.

Sabes que ‘poesia’ (poiesis) é algo multiplo; pois toda causa de
qualquer coisa passar do nao-ser ao ser € ‘poesia’, de modo que as
confecgdes de todas as artes sao poesias, e todos os seus artesdos
poetas (Banquete, 205b-c).

Esta passagem tem um peso fundamental para compreender a ideia de
concepgao e, neste sentido, tem um viés ontoldgico, haja vista a expressa
formulacdo de passar do ndo-ser ao ser. Este debate caracterizara o tema da

geragao.

2.11.1. Da Geragao

O tema da geracgéao esta presente no discurso de Diotima e nele Sécrates se
coloca ainda como aprendiz. O discurso associa a imortalidade que pode ser
almejada pelo homem através da imortalidade alcangada pela permanéncia material,

pela descendéncia. O discurso sera fortemente reforcado pela compreensao do

87 Ha varias passagens no corpus platonicum em que as referéncias ao fildsofo ou a atividade
filoséfica sédo trabalhadas: No Fédon 59a é relatado o prazer da atividade filoséfica; Em Republica
376b (filésofo como amigo do aprender), 475b-480; 484b (definicdo do fildsofo a partir da capacidade
de distingdo entre o que permanece sempre e o que muda); 485a-487a (debate acerca da natureza
do filésofo); 490a-d; 582c-e.

88 Aqui estamos falando da representagdo da reprodugdo de um elenchos em que ndo & Sdcrates o
condutor do método, mas Diotima.
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corpéreo como ponto de partida, até chegar a ciéncia e neste caso utiliza-lo como
compreensao da fungdo da memoéria (Banquete, 208a).

Observe-se que para explicar o modelo da ciéncia, de como as ideias geram-
se e permanecem em nos, é fornecido anteriormente um modelo bioldgico, e por
analogia s&o associados: o modelo biolégico pela preservagdo da espécie, ao
modelo espiritual, pela preservagao da memodéria. Por fim, a partir da intervencao por
parte de uma contestagao socratica, Diotima reafirma a concepgao de permanéncia,
qual seja, de desejo de permanéncia pelo desejo da imortalidade (Banquete,
208e-209a).

Os frutos da geracgao intelectual sdo exaltados por Sécrates como outra forma
de permanéncia no tempo. Isso € mencionado como relagédo direto com o desejo de

imortalidade.

‘Erei oiel o0, €pn, A)\Kr]cnv UTEp AdunTOU amobaveiv av, i AXI)\)\EG
MatpdkAw EmTaTroBaveiv, i TrpoaTroGavalv TOV UpETEPOV Koépov UTTEP
Tr]g BaolAgiag TV TTaidwy, PR oiopévoug abdvaTtov PVAUNV GPETAS
Trspl Eaut@v €0eaBal, fv viv r]psTc_; éxopsv TTOAOUD ye O€l, £pn, GAN
omou UTTEP apemg aBavaTou Kai TOI(]UTI']Q 6o§r]g €UKAe0UGg Tr(xVTsc_;
Tavta Tolodolv, 6ow v dueivouc Wol, ToooUTw WaAov: Tol yap
aBavdrou £paolv.

Pois pensas tu, continuou ela, ‘que Alceste Moreira por Admeto, que
Aquiles morreria depois de Patroclo, ou o vosso Codro Moreira antes,
em favor da realiza dos filhos, se ndo imaginassem que eterna seria
a memoria da sua propria virtude, que agora nds conservamos?
Longe disso’, disse ela; ‘ao contrario, €, segundo penso, por uma
virtude imortal e por tal renome e gléria que todos tudo fazem, e
quanto melhores tanto mais; pois € o imortal que amam (Banquete,
208d-e, JCS).

Diotima relaciona diretamente virtude e beleza, assim, expde a ideia de que a
geracdo se d4 mediante a aproximacdo do belo. E neste sentido que expde a
Sécrates 0 que concordaremos em chamar de scala amoris. Assim sendo, sera
neste modelo de descendéncia pelos frutos produzidos pelo humano
intelectualmente, e ndo apenas por via biolégica que Socrates deve ser iniciado
(Banquete, 210a-211b).

O apice da fala de Diotima se encontra na descrigdo dos degraus que

precisam ser subidos para alcangar o Belo. Nestes termos é narrado:
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otav 0n TIG &1d TWVOE dId TO OPOWGS TTAIOEPACTEIV ETTAVIWV EKEIVO TO
KaAOv Gpxntal kaBopdyv, oxedov av T amrtoito 100 TéAoug. TolTo Yyap
o €om 10 6pBWG Emi TA £pwTikG iéval i UTT GAAou dAyeoBal,
apxopevov Amo TWVOE TWV KOAQDV ékeivou Eveka ToU KaAoU Ael
émaviéval, WOoTTEP ETTAVOBOOUOIG XPWHEVOVY, ATTO €vOgG £TTi dUO Kai
aTTo duoiv £TTi TTAVTA T KAAG CWUOTA, Kai ATTd TV KAADV CWUATWY
€T TG KOAG €mTnOeUpaTa, Kai Ao TV EMTNOLUPATWY £TTT TA KAAX
MaBApaTa, Kai Ao TV JadnudTwy €11 ékEivo TO Hdbnua TeAeutioal,
0 €0TIv oUK GANou A auToD ékeivou ToU KaAoD pdenua, kai yv@ auTto
TEAEUTGOV O £0TI KOAOV.

Quando entédo alguém, subindo a partir do que aqui € belo, através
do correto amor aos jovens, comega a contemplar aquele belo,
quase que estaria a atingir o ponto final. Eis, com efeito, em que
consiste o proceder corretamente nos caminhos do amor, ou por
outro se deixar conduzir: em comecar do que aqui é belo e, em vista
daquele belo, subir sempre, como que servindo-se de degraus, de
um s6 para dois e de dois para todos os belos corpos, e dos belos
corpos para os belos oficios, e dos oficios para as belas ciéncias até
que das ciéncias acabe naquela ciéncia, que de nada mais é senao
daquele préprio belo, e conhega enfim o que em si é belo (Banquete,
211b-d).

Este € o exercicio mais adequado para o desenvolvimento das capacidades
humanas que partem do sensivel e devem alcangar o inteligivelfd. A passagem
acima € uma sintese do processo explicado por Diotima sobre o percurso que
aquele que procura acessar o belo necessita percorrer.

Para pensar a totalidade do processo, é preciso empreender uma
investigacdo que se apresente passo a passo. O primeiro deles, interessa-nos
mostrar, da-se a partir de uma leitura que nomeia a passagem do primeiro ao
segundo degrau como despersonalizagéo.

O termo despersonalizagdo de Halperin (2017, p. 61) é interessante para
pensar a epistemologia platdnica apresentada no Banquete, em especial quando se
analisa a passagem da apreensdo do que ha em um corpo para o que ha em varios
corpos. Esta passagem do individual para o plural e dai para o universal contém um
dado que deve ser analisado em relagcdo a proposi¢cao platdnica, o fato de ela nao
ser o que posteriormente em outras correntes filoséficas sera tomado como
empirismo. Neste caso, € recomendavel lembrar que esta nomenclatura é posterior
a Platdo, e mais propriamente pode ser associada a Aristoteles. O contexto da
passagem esta na necessidade de isolar a beleza de sua mistura com o mundo

fisico. E para nés evidente que quando pensamos em algo que ultrapasse o mundo

89 Sobre o tema ver também: Republica V1 e VII.
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fisico, necessariamente pensamos em abstracdo. Resta-nos saber em que medida
este conceito se aplica ao corpus platénico de maneira organica e em que medida
pode ser considerado apressado realizar esta atribuigcao.

Este debate nos remete necessariamente a questdes que nao estdo explicitas
no contexto do Banquete como interesse fundamental, mas que devem ser tomadas
no contexto das referéncias que elas retomam no interior da obra de Platdo. Aqui
podemos apontar que ha um envolvimento deste debate com a questdo da

participacao.

Para isolar a beleza de sua mistura no mundo fisico, procedemos por
abstracdo. Mas isto é impossivel, como ja vimos, abstrair uma nog¢ao
de beleza ela mesma concentrando toda nossa atengéo a uma unica
das instancias ou de suas manifestacbes. O processo de abstracao
deve entao ser dinamico: o espirito deve experimentar uma sorte de
vibragao epistémica entre o particular e o universal. E necessario por
isso, uma pluralidade de objetos dos quais abstraimos os elementos
comuns - uma grande base de dados. A abstracdo comega assim
que eu me autorizo a ser atraido por meu amado tornando-o
despersonalizado (ou como Ludwig Chen prefere dizer,
“desindividualizado”), que ele seja despojado das particularidades
que eu admiro, me permite assim deseja-lo pela beleza que ele
possui em comum com as outras pessoas belas (HALPERIN, 2017,
p. 61)%0

A centralidade da argumentagcdo € compreendida pela passagem que se
efetiva na contemplagao de um belo corpo, para dois, e dai para a contemplagao de
varios belos corpos, dai se seguindo que o individuo sera capaz de identificar o
comum entre os varios corpos.

E efetivamente um exercicio que se realiza em vista a um fim, e este pode ser
dito, o de conhecer algo pelo que o constitui.

A fim de analisar a questdo de eros em sua ligacdo direta com o

conhecimento, Johnsen (2017) afirma que o ponto de partida para a constituicao

% “Pour isoler la beauté de son mélange dans le monde physique, on procéde par abstraction. Mais il
est impossible, comme nous I'avons vu, d’abstraire une notion de la beauté elle-méme en concentrant
toute notre attention a une seule de ses instances ou de ses manifestations. Le processus
d’abstraction doit donc étre dynamique: I'esprit doit expérimenter une sorte de vibration épistémique
entre le particulier et I'universal. Il faut pour cela une pluralité d’objets dont on abstrait les éléments
communs - une grande base de donnés. L’abstraction commence lorsque je m’autorise a étre attiré
par mon aimé faisant en sorte qu’il soit dépersonnalisée (ou bien, comme Ludwig Chen préfére le dire,
“désindividualisé”), qu’il soi dépouillé des particularités que jadmire, me permettant ainsi de le désirer
por la beauté qu’il a en commun avec d’autres belles personnes” (HELPERIN, 2017, p. 61).
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desse lagco entre a pessoa e o conhecimento passa pela sua percepcédo de que

precisa do conhecimento.

Do mesmo modo, na minha opiniao, a relagdo erdtica entre uma
pessoa e o conhecimento consiste em, e depende de, a pessoa ter
erds pelo conhecimento. E o erés da pessoa pelo conhecimento sé
surge se essa pessoa perceber que precisa de conhecimento®!
(JOHNSEN, 2017, p. 47).

Admitimos com Johnsen (2017, p. 47) que a relagao estabelecida Sdocrates
entre uma pessoa e o conhecimento € uma relagéo erotica. A passagem do Teeteto
151b expde um Sécrates extremamente confiante nos resultados provenientes da
sua arte, da arte que ele diz praticar com a maior boa-vontade. Tal boa-vontade é
demonstrada inclusive na sua capacidade de antecipar a possibilidade de haver um
resultado vazio na operagao, ou seja, consiste em saber se o resultado sera um fruto
vazio “se me parecem ndo estar de todo prenhes” (oi Gv pol U dO6EwWOoi TTWG
£YKUPOVEC eivan)?2 (ne sont en gestation d’aucan fruit).

O amor é apresentado no fim do discurso de Diotima como o melhor e mais
capaz de produzir a elevagdo do homem as mais excelentes virtudes, visto que € em
vista do que é em si que este busca avancar. Sécrates finalmente declara que o
discurso proferido por Diotima pode ser entendido como um encémio ao amor
[Evkwpiov gic EpwTa] (Banquete, 212c).

O amor é apresentado no fim do discurso de Diotima como o melhor e mais
capaz de tornar possivel a elevagdo do homem as mais excelentes virtudes, haja
vista ser em virtude do que é em si que este busca avangar. Socrates finalmente
declara que o discurso proferido por Diotima pode ser entendido como um encémio
ao amor [EvKkwIov €ig EpwTa] (Banquete, 212c).

O sentido de elevacdo do amor promovido pelo discurso da sacerdotisa, por
meio de Socrates, encontra seu contraponto na participacdo de Alcibiades. Este
personagem entra no recinto embriagado, apds ser autorizado pelos convivas. E

uma forte imagem da embriaguez, da desmedida, incluindo ai a sua prépria

91 “Likewise, on my view, the erotic relation between a person and knowledge consists in, and is
dependent on, the person having erds for knowledge. And the person’s erds for knowledge only arises
if that person realizes that he needs knowledge”.

92 Nas tradugOes francesa e inglesa, respectivamente: “ne sont en gestation d’aucan fruit” (August
Dies); “when they do not seem to me to be exactly pregnant” (Jeffrey Handerson).
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declaragdo de desvantagem em relagcdo a demanda de proferir ele um discurso
(Banquete, 214c). Porém, também como oposicdo aos discursos anteriores, que
louvavam o amor, Alcibiades pretende louvar ndo ao amor, mas a Sodcrates,
incluindo nesse elogio o amor velado pelo filésofo. Ao declarar seu amor por
Sécrates, constitui-se uma espécie de polo oposto ao amor defendido por Diotima.

Socrates recebe uma caracterizagdo por Alcibiades como aquele que,
independente do quanto beba, permanece sébrio. Esta mengao ao comportamento
social de Sécrates implica uma observacdo do autocontrole do filésofo, como
alguém acima da meédia, alguém capaz de contraverter até os efeitos do alcool
(Banquete, 220a). Socrates € ai descrito como aquele que nao se entrega ao desejo
do particular. A presenga de Alcibiades no Banquete nos revele um exemplo do jogo
de conquista e seducdo entre amante e amado. Alcibiades esta, de fato, enamorado
por Sdcrates, mas nédo é capaz de conquista-lo. A producédo do madBog de Sdcrates
em relagao a Alcibiades nao foi conquistada por este.

Se o discurso de Sdcrates/Diotima puder ser tomado como o do dialogo, o de
Alcibiades pode ser tomado como anticlimax. Tal correlagdo entre eles evidencia o
contrapondo da embriaguez em relagdo a sobriedade. Ainda que seja assim, o
discurso de Alcibiades consiste, também, numa espécie de relevo das virtudes de
Socrates. Aquele as evidencia, mesmo que a contragosto, devido a nao ter o seu
amor consumado.

E importante notar que a critica de Alcibiades a Socrates se ligara a
interpretacdo e a critica de Socrates ao discurso de Lisias no Fedro. Alcibiades
acusa Socrates de seduzir como amante, mas colocar-se na posicdo de amado
(Banquete, 222b).
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Lisias e Socrates: dois discursos propedéuticos
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lll. Lisias e Sécrates: dois discursos propedéuticos

3.1. Apontamentos sobre o Fedro

véypage yap On 6 Auciag Teipwpevov (5) Tiva TV KaA®v, ouy utr
¢paotol O¢, GAN aUTd Of TOUTO Kai KEKOUWEUTI® Afyel yap wg
XAPIOTEOV PR €pQVTI HAAAOV 1) EPQOVTI.

E o que Lisias escreveu foi a seducdo de um belo, ndo por um
amante, e nisso mesmo € que justamente esta o fino; pois ele
discorre que se deve favorecer ao nao amante, mais que ao amante
(Fedro, 227c5-8).

O contexto no qual se insere o debate realizado no Fedro tem ligagao direta
com o debate sobre a retérica, e mais especificamente com aquilo com o que se
pode referir & retérica classica. E sem duvidas com vistas a realizar um debate sobre
esta atividade que Sdécrates aceita caminhar com Fedro para fora dos muros de
Atenas. O texto € enfatico em registrar que Sécrates ndo costuma sair dos muros da
cidade, haja vista sua predisposigédo para tratar com os que vivem na cidade. Pode-
se dizer que o texto comega com um relato, um aparente confronto de praticas
indicadas na passagem, opondo o estar mais na cidade?®, com o estar fora dela, diz
Fedro:

93 N3o é dificil perceber que o tema da cidade é caro a Platdo. Dentre os motivos pelos quais se pode
afirmar isso, dois saltam aos olhos, os quais estdo propriamente associadas a produgao dos dialogos
Republica e Leis, que propdbem uma analise sob as mais variadas vertentes, sobre a vida na polis. No
entanto, gostaria aqui de ressaltar o caso do Protagoras, no qual um mito é proferido pela boca do
personagem homodnimo. A passagem contida no mito de Protagoras é ilustrativa das questées que
envolvem a reunido de seres humanos, a principio, com o conteudo do mito, ela é reveladora dos
tipos de acordos que precisam ser feitos para a convivéncia e sobrevivéncia dos humanos.
“Procuravam, entdo, reunir-se para se preservar, fundando cidades; mas, quando se reuniam,
injusticavam-se mutuamente, uma vez desprovidos da arte politica. Por conseguinte, dispersavam-se
novamente e eram aniquilados. Zeus, pois, temeroso do total desaparecimento de nossa geragéo,
enviou Hermes aos homens portando justica e pudor, para que houvesse ordem nas cidades e
veiculos estreitos de amizade” (Protagoras, 322b-c).
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T® O0¢ O0® Kai €U ETaipw TTEIOOUEVOG AKOUMPEVR KgTd T0G 0d0UGg
Trolo0pal  ToUG TTEPITIATOUG: PNai YAp AKOTTWTEPOUG €ival TV €V TOIG
opduolg.

Em obediéncia as instrugdes de teu e meu amigo, Acumeno,
costumo dar os meus passeios pelas estradas, porque, segundo ele
diz, sdo mais revigorantes que as dos poérticos” (Fedro, 227a, JRF)%.

Tal oposicao é indicativa da concepcdo de pesquisa socratica, em vez de
assinalar uma questao de natureza biografica® propriamente dita. A saber, ela indica
que o interesse pela cidade esta ligado ao interesse pela convivéncia com outros
cidadaos, o que € possibilitado pela convivéncia mutua e fornece um espaco
apropriado para ser bem utilizado a fim de promover o desenvolvimento de sua

filosofia. Deste modo, Sdécrates é enfatico em dizer:

>0. Tuyyiyvwoké pol, 0 GpIoTe. GIAOMABRG yap eipl- T& pév olv xwpia
Kai T OévOpa oUdEV W’ €B€Ael DIdAOKEIV, 0i &' €V T() AOTEl AvBpWTTOL.

Perdoa-me, bonissimo. Sou amigo de aprender; os campos entéo e
as arvores nada me querem ensinar, mas sim o homens da cidade
(Fedro, 230d).

Segundo o texto, antes deste evento — o encontro entre Socrates e Fedro —,
Lisias e Fedro teriam estado juntos realizando o exercicio da oratéria (Fedro, 227c),
no qual o tema do Adyog em questdo é épwTikdg (Fedro, 227c5). Assim sendo,
realizavam a pratica corrente em termos daquilo a que se pode chamar formacéo do

homem grego%. Ainda que, como se sabe, nao se restrinja a ela, a retdrica possui

9 Para este estudo estamos trabalhando com a seguinte tradugdo: PLATAO. Fedro. Introdugéo, trad.
e notas de José Ribeiro Ferreira. Lisboa: Edigées 70, 2018. Quando for utilizada outra tradugéo sera
feita referéncia em nota.

95 Em 230c-d, Fedro mostra estranhamento devido a Sécrates parecer um estrangeiro em sua propria
terra, visto que ele ndo se dedica a ultrapassar as fronteiras da cidade.

9% Deve-se destacar que o que se entende por cidaddo hoje, ressalvadas as poucas ligacoes
existentes, ndo tem o mesmo sentido do que entende-se por cidadania no periodo classico. A época,
e no caso de Atenas, havia um numero reduzido de cidadaos comparado ao numero de habitantes da
cidade. Deve-se ainda frisar que entre os cidadaos ndo contam as mulheres, as criancas, ainda que
filhas de cidadaos, os estrangeiros (conhecidos por metecos). Jaeger (2003) no Livro Segundo da
Paideia, dedica um capitulo a pensar o trabalho e a relevancia dos sofistas na formagdo do homem
grego. Sua analise visa estabelecer as conexdes da sofistica com a tradicdo na formagédo grega
vinculada a areté. Ha, sem duvidas, diversas maneiras de interpretar a contribuicdo dos sofistas para
a filosofia, incluida a posi¢cdo que defende haver pouco corolario destes personagens para a filosofia,
numa distingdo profunda entre o fazer da filosofia e o fazer dos sofistas. No entanto, € bem mais
dificil negar que eles foram fundamentais na formacdo do pensamento ateniense, visto que suas
praticas reverberaram inclusive em questdes politicas.
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papel fundamental no processo de formacgao do cidadao. O recurso ndo sé ao termo,
mas o desenvolvimento de um debate sobre ela ndo se restringe ao Fedro, no caso
da obra de Platdo. Devemos acrescentar a este debate a informagcao de que o tema
da retdrica é importante e aparece ainda no Goérgias, diadlogo cuja dedicatéria se
refere a um personagem homénimo, e no Protagoras, também dedicado ao
personagem homoénimo??. Citamos apenas estes dois personagens pelo fato de
serem tidos como expoentes da retérica do periodo classico. Mas quando
necessario, deveremos fazer referéncia a outros. Sobre os sofistas, Donini e Ferrari
(2012, p. 59) dizem:

Os sofistas apresentam-se como os Unicos mestres capazes de transmitir a
<virtude politica> (arete politike), ou seja, o conjunto de competéncias,
antes de tudo linguisticas, que tornariam um cidadao capaz de participar na
vida politica e de governar. Trata-se, pelo menos inicialmente, de
intelectuais (sophistai significa sapientes em maximo grau) de origem
estrangeira, que souberam reunir a sua volta os mais ambiciosos e
abastados, os quais estavam dispostos a pagar quantias avultadas de
dinheiro para aprender a arte da palavra e do comportamento nas
discussdes publicas (DONINI; FERRARI, 2012, p. 59).

Visto que esta posi¢cao nao é consensual, é reveladora da tradigao com a qual
os sofistas foram identificados ao longo da histéria do pensamento ocidental. Vale
dizer que, apesar do combate de Platdo a estes personagens, no caso de se seguir
uma linha de interpretagao anterior as do século XIX, ele faz mais por elas do que
efetivamente o contrario, ao trata-las assim, ainda que na perspectiva de um
combate. O saldo histérico-filoséfico € que nos legou um belo registro destes
pensadores que conseguiu ser preservado para a posteridade.

Dessa forma, apesar de poder ser questionado o modo pelo qual Platao trata
estes personagens, é fato que, com o seu auxilio, eles ganham estatura comparavel
a do proprio Soécrates. Nossa hipotese para dizer tal situacdo é: que estaria
comprometida a grandeza de Sdcrates caso ndo houvesse correspondentes de
equivalente estatura para o combate. Afinal, este € um principio que caracteriza uma

bela luta grega, uma briga entre iguais.

97 E possivel apontar uma correspondéncia entre dois pares de dialogos, por um lado, o Gérgias e o
Protagoras e por outro lado o Fedro e o Banquete. Para Benardete (1999, p. 45 tradugdo nossa): “Na
medida em que o Fedro é sobre retdrica filoséfica, sua contrapartida € o Gérgias, cujo tema geral é
retérica politica, mas cujo foco particular esta na retérica punitiva. Quanto ao Protagoras, todos os
personagens principais do Banquete, com exceg¢ao de Aristéfanes, aparecem nele quando eles eram
muito mais jovens.” BENARDETE, Seht. Socrates and Plato. The Dialectic of Eros. Miinchen: Carl
Friedrich von Siemens Stiftung, 1999.
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E ainda importante notar que o debate sobre os sofistas, na medida em que é
apresentado como um exemplo de exposi¢gao do antagonismo posto nas figuras de
Socrates e dos sofistas, ndo pode ser necessariamente considerado desdenhoso.
Ou seja, que Platao nao se utiliza da sua posi¢cao de poder como filésofo e escritor
com o intuito exclusivo em desqualificar os discursos proferidos pelos sofistas, de
modo especial “quando estes valem a pena”. E possivel, por exemplo, dizer que o
discurso de Lisias proferido no Fedro ndo contém um conteudo e metodologia
indignas do autor a quem é atribuido (CROISET, Notice, Protagoras, 2002, p. 6).

Sobre o tema da arte do sofista, vale apontar uma observagéao feita por Daniel
Lopes (2016, p. 550-560), ao expor que a grande questdo proposta por Platdo na
boca de Sécrates, quanto a critica aos sofistas®, e, de modo especial no tocante a
sua defesa de serem terriveis nos discursos, diz respeito a necessidade fundamental
para a filosofia socratica que consiste na especificagdo do debate® e, por
conseguinte, dos termos usados no debate.

Sécrates nao aceita esta definicdo, que aparece tanto no Protagoras quanto
no Gorgias, e que apresenta uma ideia geral sobre o que seria uma arte genérica do
discurso, que, para ele, é preciso especificar. Deste modo, ele contrapde esta
posicdo, apresentando exemplos em que um mestre (ndo sofista) ensina sua arte
(teknhé) que também torna o discipulo habil no discurso.

Assim, vé-se que ele busca recorrer ao método da demonstracdo pelo
questionamento da natureza de algo. Significa isto dizer que, em vez de aceitar uma
posicao genérica, que se confunde com outras posi¢coes, que confunde uma arte

com outra arte, como se nao houvesse distincdo entre elas, a posi¢cao socratica

98 Gostaria de mostrar aqui que a complexidade do uso do termo sofista ndo é inexpressiva na
histéria da humanidade, tampouco o é na obra de Platdo. Se quisermos expor um belo exemplo
disso, vale observar como Platdo, a despeito da pecha de inimigo dos sofistas, desenvolve um
didlogo extremamente respeitoso entre Sécrates e Protagoras no dialogo Protagoras. Destarte, é
colocada na boca de Protdgoras uma defesa do sofista a partir do recurso a uma genealogia da
atividade sofistica, atribuindo aos primeiros sofistas um velamento da arte que praticavam: “Afirmo
que a arte sofistica é antiga, e que os antigos homens que a colocaram em pratica, por medo do édio
inerente a ela, produziram um disfarce e encobriram-na com ele, uns usando a poesia, como Homero,
Hesiodo e Simdnides, outros, os mistérios e as profecias, como seguidores de Orfeu” (Protagoras
316d) Esta é a primeira parte da argumentagcdo de Protagoras, que ao defender que a atividade
sofistica incorria em certa periculosidade, pela aquisicdo de inimigos, demandou dos primeiros a
fazerem da atividade uma escamoteacao.

99 E recorrente o pedido de Sdcrates a seu interlocutor para estabelecer parametros coerentes para o
debate, ele faz isso com uma metodologia de reorientagdo da pergunta, propondo que a investigagao
busque responder: o que algo é?”
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assenta na insisténcia em encontrar uma definicao1%0 satisfatoria e especifica para
aquilo que se investiga.

O contexto do debate sobre a exposicao do discurso de Lisias implica um
debate sobre o método, leitura ou recurso a memoaria. Fedro esta mais interessado
em fazer o exercicio tipico de um aprendiz e admirador de Lisias, mas é
interrompido pela ansia socratica em ouvir o discurso de Lisias. Esse momento
dramatico caracteriza o ambiente cultural da Atenas da juventude de Platdo como
um ambiente rico em debates, embora ndo seja somente representativo do ambiente
de um modo geral, mas do avido interesse socratico por debater. Neste sentido,

Fedro tem de ceder a investida do filésofo, e fara a leitura do discurso do orador:

@Al OUTwoi Toivuv TIOIMOW. TM VT VAP, M ZWKPATEG, TTAVTOC
pBAAOV TG ye prijata oUK E§€paBov: TRV pévrol Bidvolav oxedov
ammaviwy, oig &pn Olagépelv T 100 €pQviog R T& TOO MR, €V
ke@aAaiolg EkaaTtov £Qegig dicipl, dpfauevog amd 100 TTpwToUu.

Assim portanto é que farei. Pois de fato, Socrates, literalmente as
expressdes nao decorei; mas o0 pensamento de quase todas, nas
quais Lisias explicou em que diferem os casos do amante e do n&o
amante, sumariamente exporei cada um por ordem, a comegar pelo
primeiro (Fedro, 228d).

A passagem indica um jogo que ambos 0s personagens jogam. Fedro nao
resiste a fazer esta cena, na medida em que sabe que tanto ele quanto Sdécrates
estdo interessados em reproduzir e ouvir o discurso erético (love-speech)
respectivamente. O fato é que este jogo coloca em cena um interesse de Sdocrates
pela fidelidade da reproducdo do discurso, a fim de que a partir dele se possa
realizar a analise. Assim, é requerido do jovem Fedro que o faga lendo o texto
escrito, em vez de se entregar ao famoso exercicio mnemonico. O filésofo somente
aceitaria o exercicio de memoria, caso o texto inexistisse, mas nao é o caso. Entéao
pede que mostre o que tem sob o manto: “Quando tiveres mostrado, 6 amizade, que
€ que tens em tua méao esquerda, sob 0 manto; pois estou suspeitando que tens ai o
proprio discurso” [ZQ. Aci€ac ye TTpQTOV, G QINOTNG, Ti Gpa év Th dpioTepd EXEIC UTTO
TQ ipatiw: ToTmadw yap o€ £xelv 1OV Adyov auTtov] (Fedro, 228d). Na sequéncia,

devido a insisténcia de Sdécrates, a leitura é concedida.

100 Tal como é possivel identificar em varias passagens dos didlogos, Sdcrates rejeita a resposta a
uma pergunta, quando o interlocutor ao invés de respondé-la, responde por meio de exemplos.
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Destarte, tal interesse demonstrado, apds a leitura, identificamos de inicio
uma ironia que parece fazer com que se depreenda que Sécrates ndo teria aprego a
seu interlocutor. De modo sutil, a ironia se demonstra no método usado por Platao
para a exposi¢ao de Lisias, no principio como um modelo de orador, quiga, como o
modelo de orador. Um pequeno dialogo entre Fedro e Sécrates (234c-d) demonstra

isto:

@Al Ti ool aivetal, ) ZWKPATEG, 6 AOyog; oUy UTTEPQUIDS T& T BAAG
Kai Toig dvopacoiv eipfiobal;

0. Aaigoviwg pév olv, G Taipe, WOTe Pe EKTTAAYAVaI. Kai TOUTO éyw
EmoBov di1a of, G Doidpe, TTPOC 0f ATTORAETIWY, OTI éPOi EBOKEIC
yavuoBal uttd 100 Adyou PETALU Avaylyvwokwyv: NyoUUevos yap o€
MGANoV R €uE Emaielv TTEPI TV TOIOUTWV OOI €iTTOUNV, Kai ETTOUEVOC
ouveBdkyxeuoa petd ool TAG Beiag KEPAANG.

Fedro: — Que te parece o discurso, Sécrates? Nao € de uma soberba
eloquéncia, sobretudo no vocabulario?

Sécrates: — Divino mesmo, companheiro, a ponto de me ter
transtornado. E isto eu senti através de ti, Fedro, ao te contemplar,
que me parecias iluminado pelo discurso enquanto lias; pois te
julgando mais entendido que eu em tais questbes te segui, e
seguindo delirei contigo, divina cabeca.

Pode-se depreender dai que Sécrates mostra haver algum tipo de
encantamento no discurso de Lisias, por conseguinte, o termo cuveBdkxeuoa esta
carregado de ambiguidade, a que somente se pode identificar com maior preciséo
para qual lado tende em decorréncia da analise proposta por Sdcrates adiante.

O tema do delirio é trabalhado com profundidade no dialogo, no segundo
discurso de Sdcrates. Todavia, ora vale ressaltar que € apresentada uma pequena
amostra dos usos que o termo pode portar. Veja-se que, de acordo com a edi¢gao do
verbete em Liddel-Scott-Jones “join in Dionysiac revelry” ou juntar-se a folia
dionisiaca, pode-se observar a retirada de intencionalidade, se assim pudermos
dizer, do individuo, que passa a ser, na verdade, conduzido pelo discurso, sem
tomar posse conscientemente do caminho a ser seguido. Uma vez que o culto
baquico, ou a folia dionisiaca é regada a vinho, pode-se entender que a condigao
que Sécrates esta a apontar no passo diz respeito a embriaguez provocada pela

audicao do discurso.


http://stephanus.tlg.uci.edu/help/BetaManual/online/AT.html
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E importante observar que a posicdo tomada por Sécrates ao fim do discurso
de Lisias contrasta e dialoga de forma sutil com o elogio de discipulo apaixonado
interpretado por Fedro, em relagado ao orador, quando ele diz ser Lisias “o0 mais habil
dos que atualmente escrevem” [0eivéTaTog v TWV viv ypdeeiv] (Fedro, 228a).

O dialogo esta, portanto, permeado pelo uso de imagens, sejam as imagens
com conteudo irbnico especialmente proferidas por Soécrates, sejam as imagens
miticas a que ele recorre nas narrativas e também nos argumentos.

Socrates ndo cessara, portanto, de fazer o uso de imagens, e veremos que 0
Fedro esta permeado delas. As imagens, analogias, metaforas sdo um recurso

platdnico que nao pode ser destituido de um interesse e um conteudo filosoficos.

3.2. Uso de Alegorias: as imagens

@AI. Eitré pol, ) TWKPATEG, OUK £vBEVDE pévTol TTOBEV &TTd ToU TAIcoD
Aéyetal 0 Bopéag v Qpeibuiav apmdoal;

Diz-me, Sécrates, nao foi de algum ponto daqui do llisso que Boéreas,
ao que dizem, raptou Oritia? (Fedro, 229b).

A passagem ¢é simbodlica, pois marca o tempo entre o encontro dos
personagens, o inicio da caminhada, e o lugar do exercicio de leitura e escuta. Na
medida em que o ambiente é encontrado, Fedro rememora os mitos, e a referéncia
se da no sentido de extrair de Sdcrates uma posicdo sobre os mythoi. E interessante
notar esta passagem, na qual Socrates, na sequéncia, em resposta a referida
demanda, nega possuir tempo livre para se dedicar ao tema: éuoi 8¢ TTPOC aUTd
oUdauwg €01l oXOAN- (Fedro, 229e).

Embora haja a negativa inicial, e com ela o redirecionamento do interesse
tematico para as coisas de um dominio mais proximo, Sécrates ndo deixara de fazer
uso, em especial, no seu segundo discurso de narrativas miticas em auxilio a seus
argumentos. Para fazer frente a esta demanda, Sécrates ndo hesita em retomar a

proposicéo do Oraculo de Delphos10, que diz: yv@vai éuautov (Fedro, 229e).

101 \ler a definigdo da Apologia de Sdcrates, 21b.
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O uso de imagens192 na escrita filoséfica de Platdo, tal como ja mencionado
nos capitulos anteriores, ndo € algo raro, assim sendo, deve-se ter atengédo para nao
subestimar o efeito metodolégico dessas imagens. A filosofia, como se consagra ao
longo de sua histéria, parece abandonar o uso de imagens. No entanto, se é fato
que ela ndo abandona, o é também que Platdo ndo abandonara o uso de imagens
como metodologia de auxilio na explicacédo de algo.

De fato, talvez aqui devéssemos fazer uma correcao e, em vez de dizer a
filosofia como uma coisa unitaria, dizer filosofias. Destarte, quando nos referimos a
unidade de algo, devemos ter em conta que nela estdo contidas as partes deste
algo, tanto quanto nas partes ha unidade.

Assim, em ndo sendo possivel tratar a filosofia de modo geral como um bloco
unitario, também vemos que a filosofia de Platdo n&o se constitui como um bloco
unitario, o que exige do intérprete acuidade no trato com seus textos, visto que, ora
Platdo prescinde do uso de imagens, ora as torna fundamentais para explicar um
tema em questao.

Constata-se entdo que ha filosofias que prescindem do uso das imagens, e
filosofias as quais as caracterizam noutro setor que ndo o do argumento acabado.
Talvez estas, inclusive, nem as aceitem como parte de uma explicagao, isto é
fortemente associado, a nosso ver, as perspectivas que se colam a filosofia a partir
da modernidade.

Ha duas dimensbes importantes quanto ao uso do termo imagem as quais se
deve levar em consideragdo. De um lado, na tradigdo com ascendéncia em Homero,
o termo skia remete para um duplo de si mesmo, visto que seu sentido remonta a
sombra. Um exemplo de representacdo por meio de objeto de “arte” € o colosso.
Como mostra Vernant (2012, 376 ss), geralmente se colocava um colosso (estatua
representando a pessoa morta) ao lado de sua tumba. Ha neste uso ja uma ideia de
duplo, visto que o colosso € uma reprodugdo do que era a pessoa nele
representada.

Outro exemplo citado por Vernant (2012) é o caso do eidolon de Patroclo visto
por Aquiles — ele aparece em sonho e € uma imagem perfeita do que representa. No

entanto, quando Aquiles tentou abracga-lo, ele desapareceu e fez presente a sua

102 Sobre o uso de imagens nos textos de Platdo ver: PALUMBO, Lidia. Sobre a semantica da
imagem nos didlogos platonicos. In. MARQUES, M. P. (org.). Teorias da imagem na Antiguidade.
Séo Paulo: Paulus, 2012.
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auséncia. E possivel ver entdo que ha uma espécie de simulacro nos eidoléi. Esta
imagem ¢ ilustrativa da efemeridade do eidolon.

Partindo da nogdo de que as imagens platbnicas estdo imbuidas de um
carater filosofico, devemos mostrar que ele fara uso também de imagens que a seu
tempo |he sdo contemporaneas1%3, e que, para nds, devem ser avaliadas com a
distancia necessaria para tentar compreender da maneira mais honesta possivel os
fenbmenos a serem estudados. Passemos entdo ao projeto de pesquisa

desenvolvido no Fedro.

3.3. O plano de debate desenvolvido no Fedro

O plano do debate desenvolvido no Fedro esta de certa maneira submetido
ao programa que se extrai dos encantamentos propostos no discurso de Lisias. E o
tema do amor, e mais especificamente o tema da relagao entre erastes e eromenos
que se impde ja neste que é o primeiro discurso do didlogo. O que se segue dai é
que Socrates precisara produzir, em competicdo com o Lisias (de Fedro), um
discurso também correspondente ao tema de Eros.

Tendo sido estabelecido o tema, imperiosamente a partir da leitura do
discurso de Lisias, ele se torna consequentemente o fio condutor de todo o projeto
de pesquisa ai desenvolvido. Embora este seja o tema, ha, sem duvidas, objecdes
socraticas. Elas vao desde objegbes diretamente ligadas ao discurso de Lisias a
objecdes direcionadas ao seu proprio discurso. Dai resulta a necessidade de um
segundo discurso socratico, mais extenso, com uma abrangéncia de temas que
embora possam parecer ser vistos de perspectivas diversas, ligam-se ao projeto
inicial.

Portanto, em resumo, os discursos a serem estudados sio:

1. O discurso de Lisias 230e-234c;
2. O Primeiro discurso de Socrates 237a-241d;

3. O segundo discurso de Sdocrates 244a-257b.

103 Serve-nos de exemplo a metodologia utilizada na tragédia classica, onde o mito a ser narrado é
conhecido/partilhado por todos, sendo dispensada uma contextualizagdo para a plateia. Ela ja
conhece a histéria do/da herdéi/heroina, assim, o contexto ja estd dado quando os atores comegam a
expor a narrativa.
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A leitura nos faz ver que Platdo dedica um didlogo a um tema tdo marcante da
cultura grega: a sexualidade. A sexualidade ndo € um tema negligenciado pela
filosofia, de modo especial, a grega, embora saibamos que ha documentos
historicos importantes sobre sexualidade em outras culturas. Vale dizer, por
conseguinte, que o tema da sexualidade imprime sobre os gregos imagens que
permanecem ao longo da histéria da humanidade, embora ndo possamos garantir
que o interpretamos em completa conformidade com o que vivenciavam. Assim, é
fundamental reconhecer duas questdes, quais sejam, o papel da mediagao, seja dos
meios materiais pelos quais estas informag¢des chegam até nds, seja por meio da
distancia temporal e as préprias experiéncias de nossa época. O mesmo se pode
dizer sobre os intérpretes que, em cada periodo histérico, dedicam-se a investigar
estes documentos.

De qualquer modo, € importante notar que a validade desta investigacédo se
verifica, dentre outras causas, pela necessidade humana de conhecer a prépria
historia. Assim sendo, inseridos num dialogo em que o tema do amor é o nucleo
fundamental, ndo sera menos fundamental tentar compreender os elementos que

marcam a sexualidade deste povo.

3.3.1. Sobre a sexualidade

No contexto cultural ha que se levar em conta que nao é possivel analisar os
relatos do passado como garantidores por si mesmos de uma interpretagao
adequada daquilo que temos acesso no presente. Por que esta questao se coloca?
Primeiro porque n&o é possivel, a luz das perspetivas postas ja por Schleiermacher,
que abandonemos os contextos culturais e sociais nos quais estamos inseridos
quando lemos um texto1%4. Ou seja, que colocamos na obra algo do que é a nossa
experiéncia. Neste sentido, faz-se necessario que o rigor da metodologia da
pesquisa seja posto em causa e aborde as distancias e as proximidades entre textos

e contextos em questdo. Esta seria a exigéncia minima no caso de uma analise

104 Sobre o problema da interpretagdo, bem como da relagdo do leitor com o contelido da obra
estudada, cf. SCHLEIERMACHER, F. Hermenéutica: arte e técnica da interpretagao. Traducéo e
apresentacao de Celso Reni Braida. Petrépolis: Editora Vozes, 2000.
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comparativa. Nao sendo este o objetivo, deve-se ao menos tornar clara a
necessidade de cuidado e atencdo para evitar anacronismos e confusdes
desnecessarias a escrita da tese.

No contexto da bibliografia que toca o tema da sexualidade entre os gregos,
podemos citar neste primeiro momento Dover (2007): A homossexualidade grega.
Nessa obra, o autor busca expor de forma ampla as valéncias para o termo Eros,
bem como analisar aspectos religiosos, sociais, politicos, de género, etc. No entanto,
vale ressaltar que ele assume a limitacdo de ser um contemporaneo escrevendo
sobre o passado105,

Em palavras técnicas da arqueologia, devia fazer um verdadeiro processo de
escavagao para alcangar o maximo possivel de evidéncias que sejam capazes de
Ilhe permitir plasmar um panorama analitico do tema na antiguidade. Como podemos
evidenciar a partir da leitura da obra do autor, ha uma variedade, uma numerosa
quantidade de exemplares pictoricos'%¢ que representam a sexualidade entre os
gregos, e de modo especial, uma consideravel amplitude de exemplares que foram
preservados até nés. Aqui devemos fazer uma ressalva, alertada por Dover, a de
que a abundancia de pinturas em vasos € mais comum em periodo anterior ao da

difusao da escrita.

A grande época das pinturas de vasos eroéticas, portanto, terminou
meio século antes do nascimento de Platdo e das pegas mais antigas
de Aristéfanes. [...] Quando os testemunhos da literatura atica se
tornam abundantes, a pintura erética de vasos é severamente inibida
(cf. Pp. 212 e ssg.), e a pintura de vasos como um todo entra num

105 Vale notar que a primeira edigdo do texto “Greek homossexuality” de Kenneth James Dover é de
1978, e como tal, como excelente trabalho de pesquisa realizado a época, permanece atual, embora
em alguns aspectos possa ser confrontada em posigdes morais com teorias filoséficas atuais.

106 Uma extensa lista de vasos disponiveis em museus ao redor do mundo, se pode verificar por
exemplo em Dover (2007, p. 283-309). Apesar de nem todos eles se referirem diretamente a
questdes da sexualidade entre os gregos, e os povos influenciados pelos gregos, € possivel ter uma
imersao visual interessante, ao buscar apreciar estas imagens. Quanto a proporcionalidade das
representacdes, € mais abundante a representagdo de corpos masculinos que de corpos femininos.
No entanto, vale ressaltar que as distingbes apresentadas entre os corpos feminino e masculino
possuiam diferenciagdo quase que exclusivamente pelas protuberancias de seios e 6rgdos genitais.
Quanto aos rostos, parece haver uma uniformidade. Como diz Dover (2007, p. 104) “Cada pintor
parece ter adotado uma férmula para o rosto, mantendo-se fiel a ela tanto ao retratar divindades
quanto seres humanos, enquanto nao tinha motivos para introduzir o cémico ou o amedrontador.
Estas férmulas mostram uma variagdo notavelmente pequena num periodo longo, e entre numerosos
pintores. Todos parecem aprovar um testa de altura moderada e um nariz reto, com o labio inferior
tendendo a ser cheio, embora ndo largo, o queixo retardo e arredondado e os olhos dominando o
rosto, mas (a partir do final do século VI) de tamanho normal”. A amplitude do debate sobre as
distingbes entre as figuras masculinas e femininas pode suscitar uma extensa analise, para isto
indicamos a leitura do item estilos masculinos e femininos em Dover (2007, p. 107-118).
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processo de declinio, até desaparecer da Atica durante o século IV
a.C. (DOVER, 2007, p. 21-22).

Este dado é capital para notar a passagem da abundancia de uma forma de
transmissao a outra, ou seja, evidencia a passagem da oralidade e da pintura a
escrita. Neste sentido, se torna fortemente aceito que é generoso o auxilio de
imagens gravadas em vasos para a compreensdo deste momento da histéria da
cultura grega, ainda que fortemente substituido na sequéncia pelos testemunhos
literarios. Quanto aos testemunhos literarios, faremos referéncia a alguns casos
quando oportuno.

E um dado importante notar que ha inimeros casos que podem ser tomados
da literatura contemporanea de Platdo, nos quais também se pode cotejar relatos
sobre as praticas sexuais do seu tempo. Mas se por um lado isto é evidente, por
outro lado, é preciso expor que na maioria dos casos temos apenas um lado da
histéria, aquele que foi imortalizado pela literatura, ou seja, o ponto de vista do
erastes.

Além disso, devemos notar que este lado, em geral, esta circunscrito aos que
podem se enquadrar no estatuto de cidaddos. Ainda devemos expor que a
linguagem utilizada para o amor € imprecisa, visto haver uma variacdo que necessita
de estudo apropriado.

A abundancia de relatos aos quais temos acesso € majoritariamente
reveladora da pratica da homossexualidade masculinal0?. Esta € abundantemente
referida como ja dissemos, seja na literatura, no corpus pictorico ou no filosofico.
Embora a abordagem da homossexualidade masculina seja abundante em Platéo,
pelo contrario, a referéncia a homossexualidade feminina é escassa, sendo possivel
encontra-la apenas uma unica vez em Leis 635c¢ (DOVER, 2007, p. 238).

A questdo da sexualidade entre os gregos, independentemente de uma
orientacdo sexual do homem voltada para o masculino ou para o feminino, é
extremamente caracterizada pela exaltacdo da virilidade.

Dentre os exemplos classicos, devemos ter em conta que os relatos na obra

de Platdo sao classicos no Fedro, no Banquete e no Lisis, veja-se que dentre estas

107 Ha um debate contemporaneo acerca da terminologia das relagbes afetivas e sexuais tanto no
que tange a questdes filoséficas quanto a questdes civis. Oportunamente desenvolvermos estas
questdes.
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trés obras ha um debate especifico sobre a retérica que ocorre numa delas (o
Fedro), e que é por meio do tema amor que é colocado. Passemos, portanto, a

analise deste dialogo.

3.3.2. Erastes x eromenos: distintas visées nas relagbes amorosas

A dimensdo da influéncia de caracteres da cultura grega em culturas
contemporaneas € gigantesca, ainda que seja dificil estabelecer as vinculagdes
diretamente, seja porque ha pouca compreensao em comum da histéria do Ocidente
como um todo, seja porque os resquicios desta vinculagdo na linguagem popular
sdo pouco estudados. Sobretudo no caso em questdo, o da dominagéo da figura do
macho tem uma série de exemplares na cultura classica. E este modelo de
dominagdo nao foi interrompido ao longo da histéria do Ocidente, embora seja
possivel dizer que sempre foi questionado, em alguns momentos de forma mais
incisiva, em outros momentos, de forma mais silenciosa, devido a propria dominagao
masculina.

Salta aos olhos uma insisténcia, seja na pintura, seja na literatura, de que é
ofensivo e degradante assumir o papel feminino, o que leva personagens a negarem
ter tido relacdes na condigcdo passiva. O mais notavel dos aspectos que podemos
apresentar para evidenciar este modelo de exercicio de dominagdo é o da
submissao sexual forgcada de estrangeiros, como uma pratica comum, segundo
Dover (2007, p. 150):

Dados antropoldgicos indicam que em muitas ocasides e em muitas
regides sociedades humanas sujeitaram estrangeiros, recém-
chegados e transgressores a violagdo homossexual anal, como uma
forma de lembra-los de seus status subordinado (DOVER, 2007, p.
150).

Nao sendo essa pratica, tal como se pode ler no excerto acima uma
exclusividade grega, ela é reflexo da nogdo de dominagédo que se estabelece sob a
égide de uma desqualificagdo do feminino. Neste sentido, veja-se que “o deus grego
Priapo, enquanto guardido de jardins e pomares, era representado com um pénis

massivo pronto a penetrar ladrées de qualquer sexo” (DOVER, 2007, p. 150-151).
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A obra de Dover é extensa no sentido de apontar elementos pictéricos e
graficos. Ele se concentra, sobretudo, nos vestigios pictoricos indicando onde estas
referéncias podem ser consultadas. Ha uma lista de museus que guardam estas
obras e que as disponibilizam ao publico. E a partir da disposicdo e da analise
destas obras, as quais ele busca analisar reconstruindo as ocorréncias de
determinados temas, e agrupando-as, que podemos vislumbrar a possibilidade de
identificar tais elementos mormente aqueles que sao relatados por sua pesquisa,
qgue retomam os elementos originais da cultura grega. Como ja antes foi apontado, a
amplitude destas referéncias torna dificil encontrar uma unidade conceitual.

E possivel agrupar as obras por temas, mas ndo o &, por exemplo, defender
que um determinado tema, como o kalos, tenha unanimidade de uso. Assim
também, por extensdo, devemos supor que as condigdes de eromenos e erastes —
apesar de a gramatica poder sugeri-lo — n&o sao facilmente definidas pelos
conceitos modernos de ativo e passivo’98, A circunstancia torna viavel mencionar
que sejam comuns: “atitudes muito mais positivas, tolerantes para com o parceiro
homossexual ativo e intolerantes para com o passivo, que encontramos em
Aristéfanes e em outros comediografos” (DOVER, 2007, p. 190).

O tema de Eros é central no Fedro e no Banquete, tal como se pode concluir
da leitura destes dois dialogos, havendo figuras que se repetem quando tratamos de
Eros, ao caracterizar uma relacdo erética. E preciso apontar entdo estas duas
figuras, e como se distinguem uma da outra. Em geral, nas traducgdes, Erastes e
Eromenos sao as manifestagdes daquilo que se entende por amante a amado.

E possivel ultimar, a partir da explanacéo feita até aqui, que ndo ha uma Unica
versao do que s&0 0 eromenos e o erastes, pois estas figuras ndo possuem apenas
valor denotativo quando associadas a relagbes sexuais. Assim sendo, ha valéncias
para estes termos que se referem a um campo mais literario ou figurativo. Mas ainda
que seja possivel encontrar tais valéncias, é importante notar que o conceito de
subordinagdo € sempre associado a esta relacdo entre eromenos e erastes, haja
vista ser muito improvavel encontrar uma situagao de plena igualdade entre ambos.

Ou seja, nos relatos a que temos acesso, a relagéo é sempre assimétrica.

108 Sobre o tema Cf. GORDON, Jill. O mundo erético de Platdo. Tradugdo de Cecilia Camargo
Bartalotti. Sdo Paulo: Edi¢gdes Loyola, 2015, p. 16-18.
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A fim de propor um exemplo extraido da obra de Platdo que demonstre em
alguma medida a caracterizagdo do eromenos, apontamos a passagem do

Protagoras 309a:

ET. MéBev, 0 Zwkpateg, @aivn; fj dAAa df 6T &TTO Kuvnyeoiou Tod
mepi TV AAKIBIGdou wpav; Kai urjv MOl Kai TTpwnV i0OVTI KAAOG PEV
E@aiveto avnp £T1, avAp PEVTOI, W ZWKPATEG, WG Y €V auToig AUV
eipfioBai, kai TTWywvog fdN UTTOTTIUTTAAUEVOG.

Amigo: Esta vindo de onde, Socrates? Ja sei. Da caga a beleza
primaveril de Alcibiades, nao é? Quando o vi dias atras, tive a
impressdo de que ainda era um belo homem, contudo, um homem
(que essas palavras fiquem entre nés): ja lhe despontava a barba
(Protagoras, 309a).

O debate em torno da figura do eromenos nao implica somente uma
compreensao de suas caracteristicas fisicas, fortemente tomadas pelos atributos
ligados a beleza, do que resulta que o eromenos deve ser sempre kalos. Mas ha
aspectos formais tais como o do estagio da vida em que o jovem se encontra,
embora as passagens que encontramos nos deem mostra de que ha uma zona
cinzenta entre os estagios da vida em que de fato alguém pode ser considerado
eromenos'®. No entanto, a maior parte das passagens apontam como periodo de

transicao o despontar da barba'10.

109 Um exemplo importante que pode nos ajudar a problematizar a zona cinzenta da idade do
eronenos pode ser encontrado em Jacqueline Romilly em seu livro sobre Alcebiades da mostras de
que no evento descrito no Banquete, o jovem devia estar por volta de 35 anos. (ROMILLY, Jacqueline.
Alcibiade ou le dangers de I"'ambition. Paris: Editions de Fallois, 1995)

110 E possivel interpretar que o “despontar da barba” marca o inicio do processo de conversdo do
eromenos e erastes. Maria Regina Candido, em seu texto Pederastia: ritual de passagem na
formacao do jovem cidadao ateniense, afirma que: “Nas elegias eroticas do periodo classico e
helenistico, percebemos o contraste do prazer do amante erastes na busca do carinho e da atengéo
do eromenos, objeto de paixdo e desejo. Esse parece expor o prazer em ser servido e por vezes
dificulta o contato. Essa situacado de contraste pode apontar para um periodo de final da relagao de
pederastia em que o jovem eromenos esta prestes a se tornar homem adulto ao sairem os primeiros
fios de barba no rosto. Quando a barba estava crescida, esperava-se que o jovem superasse seu
estagio de eromenos”. (CANDIDO, M. R. Pederastia: ritual de passagem na formacéo do jovem
cidadao ateniense. In. ESTEVES, A: M.; AZEVEDO, Katia T.; FROHWEIN, FABIO. Homoerotismo na
Grécia Classica. Rio de Janeiro: UFRJ, 2016, p. 44-45). No mesmo texto, a autora defende que ha
um processo de transi¢ao da “tutela” do pais que passa do paidagégos para o paiderastes a partir dos
treze anos de idade: “A partir dessa idade, acreditamos que se iniciava o processo gradual de
transferéncia de cuidados, atengao e supervisao para o paiderastes” (Idem, p. 46).
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Em uma passagem do Banquete, 180b, é dito que Aquiles™ n&o pode ser
amante (£pdv) de Patroclo pois ele é mais jovem112, Ha aqui uma clara referéncia a

impossibilidade de que o erastes seja mais hovo que 0 eromenos.

AioyxUhoc 8¢ @Auapel @aokwv AxIAMéa MatpdkAou épdv, 6¢ RAv
KaAAiwv oU povov MatpdkAou GAN dua Kai TV RPWWV ATTavTwy, Kai
ETI AYEVEIOG, ETTEITA VEWTEPOG TTOAU, WG Pnaolv “Ounpog (Grifo nosso).

Que Esquilo sem duvida fala a toa, quando afirma que Aquiles era
amante de Patroclo, ele que era mais belo ndo somente do que este
como evidentemente do que todos os herdis, e ainda imberbe, e
além disso, muito mais novo, como diz Homero (Banquete,
180a4-7)113,

Se a passagem é clara no sentido de mostrar que um erastes nao pode ser
mais novo que um eromenos, uma evidéncia desta afirmacdo € encontrada na
utilizacdo do termo ayéveiog, ou seja, imberbe, sem barba.

A analise das posi¢coes sociais do eromenos e do erastes implica o
entendimento de que tais compreensdes sao constituidas a partir da experiéncia
humana, em oposi¢gdo a uma ideia de determinagao divina nestas relagdes. Mesmo
quando ha leis que regulamentem algum tipo de comportamento, elas estédo
associadas a demandas de convivéncia social em vez de serem referentes a
demandas de culto.

Os gregos nao herdaram nem desenvolveram a crenga de que uma
forca divina tenha revelado aos homens um codigo de leis para a
regulamentagcdo do comportamento sexual. Eles ndo tinham
instituicao religiosa que possuisse a autoridade de impor proibi¢cdes
sexuais. Confrontada com culturas mais antigas, mais ricas e mais

elaboradas do que a sua, mas que no entanto tinham diferencas
profundas entre si, os gregos sentiam-se livres para selecionar,

M1 Importante notar que a recepgao da figura de Aquiles na literatura confirma uma visdo da morte de
Aquiles ligada ao amor. Dante Alighieri no século XV (Inferno, V, 65-66) escreve que “o grande
Aquiles, que ora vés, por amor combatendo pereceu”. ALIGHIERI, Dante. A divina Comédia:
Inferno. Tradugéo e notas de Italo Eugenio Mauro. Sao Paulo: Editora 34, 2019.

112 Também Séneca faz referéncia a questdo da idade dos dois personagens, o que implica uma
possivel relagdo com as nogbes de eromenos e erastes: “Havemos de considerar matéria de peso
saber quantos anos tinham Patroclo e Aquiles?” (SENECA. Cartas a Lucilio. Tradugcido de J. A.
Segurado e Campos. Lisboa: Calouste Gulbenkian, 2014).

"3 Tradug&o de José Cavalcante de Souza (2016). A passagem faz referéncia a Homero, que na
lliada (XI, 786), menciona o fato de Aquiles ser mais jovem em relagéo a Patroclo: “O filho de Actor,
Menécio, também te falou deste modo: “Em relagcéo as estirpes, meu filho, supera-te Aquiles; mas és
mais velho do que ele. Em vigor ele muito te excede.” (HOMERQO. lliada. Tradu¢édo de Carlos Alberto
Nunes. Sao Paulo: Ediouro, 2009.
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adaptar, desenvolver e - principalmente - inovar. Sendo fragmentados
em unidades politicas pequenas, os gregos estavam sempre
conscientes do ambito local de regras morais de conduta (DOVER,
2007, p. 278).

Certamente, ha diversas passagens na obra de Dover (2007) contendo
elementos que sao referenciados por visées modernas em vez de antigas. Significa
dizer que varias de suas posi¢cdes estdo imbuidas de elementos pods-cristaos, que o
impedem de acessar com clareza radical a dimensdo das relagdes sexuais
praticadas pelos gregos numa época sem contato com o cristianismo. Sendo esta
uma maxima, ndo se deve ignorar que no proprio movimento diversificado de
praticas gregas ha tanto elementos que serdo tomados pela posteridade em apoio a
suas praticas, quanto elementos que serao tomados em fungdo de censurar suas
praticas a partir das experiéncias gregas.

Ressalte-se, entretanto, que sao experiéncias locais e vistas enquanto tal
pelos seus autores. O problema da universalizacdo de praticas e proibicbes de
praticas sexuais parece ser posterior ao periodo que estamos analisando. De
qualquer modo, é sabido que a humanidade busca no passado, em suas tradicoes
longinquas, elementos que possam referendar ou coibir praticas coetaneas. Neste
sentido, vale a pena buscar compreender os gregos na sua localidade temporal,
uma vez que as tentativas de sobrepor comportamentos de uma época a outra sao
anacroénicos. Portanto, devem ser vistos com muito cuidado.

O exercicio de compreensao da realidade grega, bem como do modelo de
constituicdo de seus discursos a fim de referendar ou n&o suas praticas sexuais,
também se constitui num ambiente de elaboragcao que se faz instigar a partir de
elementos retoricos. Nesse sentido, passemos a analisar estes elementos de

retérica no Fedro.

3.4. Elementos de retorica

Tal como ja fora apontado anteriormente, na perspectiva em que temos o
desenvolvimento do tema do amor no Fedro, ele acontece por meio de um discurso
que usa a retorica como critério. De modo particular, € o caso do primeiro discurso

de Lisias. Sendo assim, & mister apresentar um estudo sobre a questao da retdrica.
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Para um debate acerca da retdrica, € imprescindivel, em qualquer época,
realizar uma incursdo nos escritos de Platdo. E possivel mesmo dizer que esse
filésofo influenciou de maneira demasiado forte a compreensao da retérica para a
posteridade, assim como corriqueiramente se atribui a ele juizos de valor sobre a
arte retorica. Significa dizer que os parametros para a reflexdo sobre a retdrica ja
sdo estabelecidos na escrita de Platdo (NICHOLS JR, Introducédo, 2016, p. 40), e
que, de alguma maneira, se um/a pesquisador/a contemporaneo/a pretende realizar
um estudo sobre a retodrica, se nao o fizer a partir de dele, precisa conversar com
ele.

Ressalte-se ainda que nao se pode negligenciar que a leitura de Platao é
bastante sedutora, e que é mais aceitdvel que seu conteudo seja de maior
envergadura filosofica que historica. Desta maneira, é preciso evitar cair na tentagéo
de atribuir as falas ou mesmo os eventos descritos em suas narrativas a fatos
histéricos reais (WOODRUFF, 2008, p. 366).

Se for possivel apresentar alguma aproximagao entre Socrates e os sofistas,
como diria Woodruff (2008, p. 368), esta seria expressa pelo interesse de ambos
pelo tema da ética. H4a, ainda, segundo este autor, pontos de convergéncia
metodoldgica entre Soécrates e os sofistas, uma vez que s&o claramente
identificados nos diversos temas que ambos se colocam a debater. Mesmo
chegando a conclusdes distintas, Socrates e os sofistas convergem no interesse
comum por um determinado tema.

Se preciso for, para conhecer o movimento contemporaneo de Socrates,
apresentar seus principais expoentes, dentre os quais constatamos que dois dos
mais conhecidos ou ainda, dois dos seus fundadores, sdo ndo apenas personagens
de relevo em Atenas, como sdao homénimos de dialogos Platdnicos e possuem
temas associados ao movimento, quais sejam, Progatogas e Gorgias, embora
saibamos que estes ndo sejam os unicos sofistas representados ou citados por
Platdo em seus dialogos.

Num primeiro momento, podemos tratar a retérica como a estratégia por meio
da qual se busca alcangar ou se alcanga ganho num debate publico.

Para Woodruff (2008, p. 365), Platdo seria o responsavel por restringir o
antigo sentido de sophistés, que devia incluir, no entorno do século IV a.C, tanto os

fildsofos quanto os sofistas. O que o nosso autor teria feito, portanto, reduziria o
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campo de trabalho destes pensadores para sua associacado especial a retérica e ao
relativismo. Este dado esconde, provavelmente, uma amplitude do campo de
trabalho dos sofistas, que nao se restringira somente a estes dois campos
mencionados. Pelo contrario, a retdrica se estende por uma variedade de campos do

conhecimento muito mais extensa. A saber:

Entre os assuntos ensinados pelos sofistas estavam a oratéria, a
ética, a teoria politica, o direito, a histéria, a mneménica, a literatura,
a matematica e a astronomia. Alguns sofistas lidavam também com
metafisica e epistemologia (WOODRUFF, 2008, p. 366).

Sécrates também faz uso de certa retérica, na medida em que produz a sua
fala, denuncia a avidez por escutar o discurso de Lisias, enquanto Fedro queria
caminhar de Atenas a Mégara — o que, certamente, seria uma distancia nao
condizente com uma caminhada agradavel. Destarte, € bem provavel que se possa
dizer com evidéncia que o real interesse do filosofo era o de analisar o discurso do
grande orador e usa-lo como paradigma e objeto de critica (Fedro, 227d).

Atentando num ponto capital, examinaremos a producdo de impacto na
apresentacdo da tese'4. Esta era a estratégia utilizada por Lisias, que
necessariamente caracteriza o discurso retorico. A criagdo da polémica € uma forma
de aquisicdo do interesse do ouvinte, ela move os animos para acompanhar o que
se segue no debate.

Uma caracteristica metodologica da retérica € a mneménica, ou seja, a

estratégia pedagdgica pela qual o exercicio da repeticdo se faz necessario para que

114 Ja haviamos tratado no primeiro capitulo do contexto da escrita na sociedade grega. No entanto,
neste passo, em se tratando da questdo do impacto provocado pelo eco que o discurso produz nos
ouvintes, vale lembrar que esse movimento ocorre no periodo de consolidagdo da escrita, ainda que
se possa verificar que ha um movimento de mao dupla entre oralidade e escrita. Se por um lato, a
poesia ja possuia certa estatura, a prosa levara mais tempo para alcangar o mesmo patamar, no
entanto, ela estara bastante ligada a sofistica e a filosofia. Segundo Croiset: “a grande prosa grega
nasceu em Atenas entre os anos 430 e 410. A perfeicdo dos escritos em prosa, com efeito, pertence a
maturidade das literaturas. A poesia é a linguagem da imaginagao; ela canta. A prosa ao contrario,
fala, significa dizer que ela usa as palavras com prudéncia e reflexdo em vista de um objetivo mais
pratico; ela busca o inteligivel, mais do que a beleza que move; ela coloca luz sobre a ligagao légica
das ideias; ela caminha em passo firme em direcdo a uma meta previamente definida; ela governa
suas frases e seus periodos com um perfeita consciéncia da demonstragcdo para a qual visa; da
concluséo que ela prepara”. (cf. CROISET, Alfred; CROISET, Maurice. Histoire de la littérature
grecque. Tome Quatrieme. Paris: Thorin et fils, Editeurs, 1895, p. 7). A passagem faz referéncia a
demora com que a prosa obteve o patamar elevado na produgéo literaria, sendo posterior a poesia,
no entanto, alcanga o patamar elevado propriamente dito por ser um excelente meio pelo qual se
pode expressar de modo reflexivo o pensamento, sendo fundamentalmente um meio de escrita
propicio a filosofia.
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o aprendiz possa reproduzi-lo tal qual o mestre. Esta metodologia € descrita por
Socrates quando ele busca estabelecer caracteristicas da metodologia de estudo de
Fedro.

A metodologia para o exercicio da retérica € descrita (Fedro, 228b) nas

seguintes etapas:

1. Ouvir repetidas vezes o discurso;
2. Tomar em maos para analisar o papiro (o livro);

3. Declamar o discurso, exercitar-se.

No sentido de explicitar o seu processo de aprendizagem do discurso, Fedro
relata que nao havia apreendido ainda a sua totalidade, mas que seria capaz de
desenvolver, ou de contar todos os seus argumentos (Fedro, 228d).

Identificado o jogo dos personagens — por um lado, Fedro, que deseja um
ouvinte para exercitar-se; por outro lado, Socrates, que deseja ouvir o discurso tal
como ele é —, verifica-se que esta primeira pequena batalha € vencida por
Socrates. Adiante (Fedro, 274 ss) Soécrates insinua que a memorizagao transfere
para o aprendiz as ideias defendidas pelo mestre, mesmo que nio o responsabilize
por elas. Este debate se desenvolve também no Gdérgias (456ss) quando é colocada
em disputa a qualidade técnica da arte retdrica, potencialmente capaz de vencer,
com seu poder de convencer a assembleia daquilo que o discursante deseje

convencer. A argumentacao desenvolvida por Gdrgias sustenta que:

oU yap £oTiv TTEPI OTOU OUK Qv Trleavaspov gitol o pNTOPIKOG a)\)\oc_;
ooTicolv TV 6np|oupywv év TIARBEL 1) pév olv dUvauig TooadTn
€0Tiv Kai TolauTn TAG TEXVNG:

Pois ndo ha nada sobre o que o rétor ndo seja mais persuasivo do
que qualquer outro artifice em meio a multiddo. Esse é o tamanho e
o poder dessa arte (Gorgias, 456¢).

Num dado ponto, Gdorgias se mostra seguro do poder da técnica retérica, que
defende em seguida a responsabilizagdo do mestre pela decisdo particular do
aprendiz, daquele a quem se transferiu o conhecimento técnico, sustentando nao se

lhe poder imputa-la.



101

oUd¢ ye pa Aia €av TIG gic TTaAaioTpav QoITAoAg €U Exwy TO GMOPA Kai
TTUKTIKOG YEVOUEVOG, ETTEITA TOV TTATEPA TUTTTN Kai TAV unTépa i) GAAov
TIVA TV oikeiwv i TOV @iAwyv, o0 ToUTou Eveka O€l Toug TTaIdoTPIRag
Kai Toug €v T0IG OTTAOIG O1I0GOKOVTAG PdXETBal PIoEV TE Kai EKBAAAEIV
€K TV TTOAEWV.

Nem, por Zeus, se alguém, por frequentar o ginasio, tiver uma boa
compleigao fisica e tornar-se pugilista, e depois bater no pai ou na
mae ou em qualquer outro parente ou amigo, nao € por esse motivo
que se deve odiar ou expulsar da cidade seu treinador ou quem |he
ensinou o combate armado (Gdrgias, 456d5-e2).

O passo é importante no sentido de promover uma reflexdo acerca da
autonomia daquele que, ainda que tendo aprendido por meio do ensinamento de um
mestre, deve ser responsavel pelas opgdes que resolve eleger. A responsabilidade
do resultado das agbes de um aprendiz ou de quem quer que seja nao sao passiveis
de transferéncia para outrem.

Assim sendo, deve-se avaliar como se desenvolvem as relagdes entre mestre
e discipulo, mostrando como as técnicas e os conteudos de um ambiente de

aprendizagem peculiar podem ser avaliados no contexto do ambiente sofistico.

3.4.1. O ambiente sofistico do Protagoras

Se quisermos conhecer um exemplo de como Platdo desenvolve uma analise
bem humorada do ambiente!5 sofistico, esse lugar € o dialogo Protagoras. Como
diz Santos (2008, p. 27), o Protagoras “representa o encontro de Socrates com o
mundo dos sofistas”.

Nesse dialogo, duas maneiras pelas quais o autor elabora este ambiente
sofistico sdo visiveis ja nas primeiras paginas da Obra. H4 um confronto da cena
apresentado pelo filésofo com uma referéncia ao heréi tragico de Homero, Ulisses.
O dialogo apresenta na boca de Protagoras uma genealogia dos sofistas, fazendo-
os remontar aos primeiros (os poetas) que, segundo a narrativa, escondiam-se nesta

categoria enquanto forma de protecéo. Esta referéncia € uma forma de Protagoras

115 Segundo STONE (2005, p. 119 s) ha uma exigéncia fundamental e basica para a vida na cidade,
ou a vida em comunidade. E ela a exigéncia de uma proficiéncia basica em oratéria e argumentacgao,
isto vai se consolidando na medida em que a comunidade se encaminha para a experiéncia
democratica. No entanto, esta exigéncia fundamental ndo sera suficiente para eximir a retérica das
criticas elaboradas por Socrates.
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defender a classe dos sofistas, mas apresenta em oposicdo a este “esconder-se”

dos “antigos sofistas” a sua prépria coragem em se assumir como um deles.

gy O& TAV COQIOTIKAV TéEXVNV @nui pév eival Tahaidv, Toug O
psmxalp@opévoug ou’JTr‘]v TOV oAV AvopQv, cpoBoupévoug T0
enaxesg aumg, TpPoOcYXNUa TroIEioBal Kai 1TpOKG)\U1TT£09GI Toug pev
Toinolv, oiov "Ounpdv Te kai ‘Hoiodov kai lewwénv ToU¢ 8¢ aU
TEAETAG TE KAl xpnopwélag, TOUG apcpl TE Opcpsa kai Mouaoaiov: ewoug
o€ Tvag Aodnual Kai yupvaonmv oiov "lIkko¢ Te 6 TapavTivog Kai 6
vOv €11 Qv 000evOg ATTWY oocplomg ‘Hpddikog 6 ZnAupolavog, 10 0¢
apxouov Msyapsug pouomr]v 0¢ AyaGOK)\ng TE O Upsmpog Trpooxr]pa
enomoono psyag v oocplomg, kai MuBokAeidng 6 Kelog kai dAAoI
TToAoi. oUToI TTAVTEG, (OTTEp Aéyw, QOPNOEVTEC TOV @BGVOV TaIC
TEXVAIC TAUTAIC TTAPATIETACUACIV £XPROAVTO.

Eu, porém, afirmo que a arte sofistica é antiga, e que os antigos
homens que a colocavam em pratica, por medo do &dio inerente a
ela, produziram um disfarce, encobriram-na com ele, uns usando a
poesia, como Homero, Hesiodo e Simdnides, outos, os mistérios e as
profecias como os seguidores de Orfeu e Museu; ha alguns, como
tenho constatado, que se serviram também da ginastica, como Ico de
Tarento, e o ndo menos sofista, ainda vivo, Herédico de Selimbria,
antigamente Mégara; Agatocles, conterraneo de vocés, fez da
musica o seu disfarce, embora fosse um grande sofista, assim como
Pitoclides, de Ceos, e outros mais (Protagoras, 316d-e).

O expediente proferido por Protagoras em relagcdo a uma genealogia,
certamente tem como escopo exaltar a sua prépria condigao de, enquanto sofista,
nao nega-la.

O ambiente de comparacbes € extenso. Nao faremos a reproducdo dos
variados dominios em que o Protagoras faz incursdes, pois, interessa-nos, neste
espaco, mostrar uma abordagem da atividade sofistica, visando a apresentar uma
diferenca basica entre os modelos de debate de Sdécrates e dos sofistas. Um
paradigma para a leitura deste confronto € a nogao de epideixis?’6. A epideixis de
Protagoras é proferida no modelo de uma makrologia, tal como se refere Lopes
(2016, p. 75): “um discurso longo e continuo”.

Vale ressaltar uma caracteristica que chama a ateng¢ao na constituicdo de um
makro logos que vem a ser a dos £1ikool (ouvintes) (Protagoras, 315b6), indicando
a passividade do séquito do sofista. Esta anuéncia silenciosa € bem caracteristica

do unico modelo apropriado para uma epideixis, uma vez que as interrupgdes

116 De forma sucinta pode-se compreendé-la como exibicdo, uma exposi¢cao publica, uma
demonstracdo. Ela € um recurso fortemente utilizado pelos sofistas.
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diminuiriam o esplendor da fala do orador. De tal maneira se pode de fato verificar a
semelhancga entre o epideixis e a atividade dos poetas, podendo ser apontada aqui,
mais especificamente a dos rapsodos?’?, que executam uma performance longa e
sem interrupgdes diante de um publico que ouve sem intervir.

Esta caracterizacdo € muito importante para entender aquilo a que ela se
opde, qual seja, o ambiente propicio ao acontecimento de um debate, nomeado,
dialégico. Tal debate é caracterizado necessariamente pela exigéncia de ao menos
dois personagens que dialogam, ou seja, o ambiente dialégico ndo ocorre sem

interlocutores.

3.4.1.2. Um exemplo extraido do Ménon

Explicar a concepgao de retérica pode ser mais facilmente viavel a partir de
uma comparagao problematica entre a possibilidade ou ndo de haver ensinamento.
Dito de outra maneira, é notério que identificamos recorrentemente nos escritos de
Platdo uma problematizacdo da capacidade/possibilidade de ensinar e aprender, de
modo especial, pensando na metodologia da filosofia.

Esse problema nao é pequeno, mas abordaremos aqui apenas um pequeno
recorte dele. Como exemplo, busquemos um modelo apresentado pela questao
norteadora do dialogo Ménon: o problema é sobre a virtude, cuja tessitura, colocada

no principio do dialogo Ménon pondera sobre a viabilidade de se ensinar a virtude.

117 Platdo dedica o fon a estes personagens histéricos, os rapsodos. Embora ndo se possa afirmar
que neste dialogo, no qual contamos com um personagem homénimo, Platdo estivesse tentando
fazer um registro histérico da atividade, pelo contrario, é fortemente visivel que ele exerce um
trabalho de critica aos rapsodos, ora representados pelo modelo ion. Por outro lado, é importante
notar uma distingéo basica entre os poetas e os rapsodos: se os poetas sdo inspirados pelos deuses
para compor, por outro lato, os rapsodos interpretam as obras dos poetas (lon, 535a). A critica
fundamental de Socrates a lon é vaticinada na seguinte formulagao “é mais que evidente para todos
que tu és incapaz de dissertar sobre Homero por arte e por ciéncia, pois, se falasses por arte, serias
capaz de dissertar sobre todos os outros poetas, visto que existe uma arte poética em geral’ (lon,
532c). De modo que os raposos podem ser chamados de intérpretes dos intérpretes. Sécrates mostra
também que o que serve para explicar uma arte, ndo necessariamente explica outra. Uma
caracteristica fundamental da fungdo do rapsodo € a memodria. Apos fazer um exercicio forte de
comparagao entre o rapsodo e um outro “artifice” possuidor de outra arte, Sdcrates mostra para lon
que né&o lhe resta outra coisa sen&o assumir que sua beleza na fala é resultado de inspiragéo divina,
ndo de arte. Em resposta ao exercicio de defesa de lon ndo s6 de Homero, mas também de sua
interpretacdo, por fim Sécrates consegue recolher de lon, mediante certo constrangimento, que a
beleza da arte dos poetas ndo é autbnoma, mas uma inspiragao divina.
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O dialogo é iniciado com a pergunta de Ménon: [MEN. "Exei¢ pol &itreiv, Q
Y WKpateg, Gpa dISaKTOV 1) apeTA] — “Podes dizer-me Sdcrates: a virtude é coisa que
se ensina?”

E um fato que a problematica colocada na boca do anfitrido tem um interesse
pessoal de desenvolver o debate que segue. No entanto, tal questdo é retomada por
Socrates e reformulada para o impasse da possibilidade de haver ou nao
ensinamento. Mesmo sendo o Ménon um dialogo sobre a virtude, ele da mostras de
como se compreende a atividade dos sofistas em relagao a perspectiva de se poder
ou n&o ensinar:

Socrates expressa a respeito da influéncia de Gorgias sobre os gregos:

Kai On kai To010 TO £€60G UNAG €iBIKEV, APOBWG TE KA HEYAAOTTPETTAG
atrokpiveaBal €av TiG TI €pnTal, WOTTEP €iKOG TOUG €idOTAG, ATE KA
aUTOG TTaPEXWY aUTOV £pwTav TWV EAAAVWY TG Boulopévw OTI Gv TIg
BouAnTal, kai 0Udevi 6TwW OUK ATTOKPIVOUEVOG.

E, em especial, infundiu-vos esse costume de, se alguém fizer uma
pergunta, responder sem temor e de maneira magnificamente altiva,
como € natural <responderem> aqueles que sabem, visto que afinal
ele préprio se oferecia para ser interrogado, entre os gregos, por
quem quisesse, sobre o que quisesse, nao havendo ninguém a quem
nao respondesse (Ménon, 70b-c).

Por outro lado, ao pensarmos na retérica, deve-se observar que em muitos
passos 0s exemplos apontados para uma percepgao de sua fungéo estdo presentes
no interior do projeto educacional ateniense. Na perspectiva sofistica, ndo ha
duvidas sobre a capacidade de ensinar. Ou seja, par-se do pressuposto de que o
ensinamento é possivel, mas ndo somente possivel, é viavel.

Certamente uma analise do Ménon nao se desenvolve com a simplicidade de
uma sintesel18, Mas vale dizer que o ponto critico das intervengdes socraticas neste
didlogo mostra uma preocupagado com o consenso interior'9 acerca das proposi¢des
enunciadas pelo interlocutor. Sendo assim, o que ele requer, em contraposi¢cao ao
exercicio de memorizagcao de discursos, € a pratica corrente entre os aprendizes de

sofista, em que o oponente seja capaz de responder com consisténcia.

118 Para uma andlise detalhada dos problemas desenvolvidos no Ménon, e nos dialogos socraticos,
ver: SANTOS, J. T. Para ler Platdo: A ontoepistemologia dos didlogos socraticos. Sao Paulo:
Loyola, 2008, p. 100 ss.

119 A nogdo de consenso interior é desenvolvida por Santos (2008, p. 58-63).
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3.5. Da censura ou persuasao na Republica

Ao pensarmos em passagens que levem em conta uma visao positiva da
persuasédo, devemos nos remeter ao passo 378b8-378e da Republica. Nele, para
exemplificar um modelo de educagdo a ser oferecida aos guardides da Kallipolis,
utiliza-se a estratégia de convencimento do guardido em formacgdo para a
comunidade de bens. Socrates utiliza um exemplo proveniente de Homero a fim de
mostrar porque ndo se deve ensinar aos mais jovens tais exemplos. Para ele, é

ainda na infancia possivel dizer:

6 yap véog ol 0I0¢ Te KpiVEIV &TI TE UTTOVOIA Kai & YA.

E que quem é novo n&o é capaz de distinguir o que é alegoria do que
nao € (Republica, 378d, trad. PEREIRA, M.H).

Assim se pode averiguar, na leitura da passagem completa, que se trata da
formagao do individuo, bem como dos aspectos de sua formacgao integral. Pode-se
ler que este momento da existéncia humana é bastante caracterizado por um
sentido, pode-se dizer, de uma abertura para ser moldado. Visto que esta
capacidade para o molde é mais presente na infancia, o programa de educagéao
deve ser orientado para a virtude (Republica, 378e), de modo a excluir neste
programa os elementos da cultura que levam a uma exposi¢cao do odio.

Deve haver uma interdigdo, segundo Sécrates, com uma finalidade justa, pois
visa a formacdo que promove um modelo de amizade, ou de filiagdo entre os
individuos. Nesse sentido, os constantes desentendimentos, ou mesmo o interesse

de destruir o outro, seriam suplantados pelo escopo do bem comum.

3.6. A luta dos prazeres

O desejo é desejo daquilo que se sente a falta. Assim, encontramos uma
passagem do Lisis referente ao desejo. Esse modo de se referir ao desejo presente

no Banquete encontra eco no Lisis 221e: “Logo, o que tem falta de alguma coisa é
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amigo do que lhe falta? To & évdeic Gpa @ilov ékeivouol &v évdetc fj, o amor &,
pois, daquilo que sente falta. H4 uma série de passos aos quais podemos recorrer
para mostrar como a presenca desta batalha € caracteristica de Eros, a saber: Fedro
338c e Leis |, 634b; VIII 634b, embora saibamos que o escopo das Leis ndo é o
mesmo daquele apresentado no Fedro.

Para compreender como o embate entre os prazeres se explica, e para além
do embate entre os prazeres, aquele que ocorre entre eles e o raciocinio, sera
preciso avaliar dois elementos ora associados, ora radicalmente separados na
filosofia de Platdo. Tais elementos que suportam os impulsos e o refrear dos
impulsos, dentre outras modalidades de analise e da posi¢gao mediante o conflito: o

corpo e a alma.

3.6.1. O corpo

As referéncias ao corpo na obra de Platdo sédo tdo recorrentes quanto a
variedade de interpretacdes que se poderia conferir a elas. Se, por um lado, poder-
se-ia dizer que é vasto o numero das referéncias, por outro lado, deve-se levar em
conta que é fortemente presente uma espécie de aproximagao de dois conceitos
neste debate. Corpo e alma sdo geralmente apresentados em associagao, ainda que
seja, ora para serem mostradas as suas caracteristicas de distanciamento por
oposigao, ora para mostrar que ha algum nivel de relagdo que deve ser levada em
conta quando se trata deles. Retomaremos explicitamente esta relagdo em breve.
Mas antes, trataremos da questao do exercicio.

O exercicio do corpo, bem como o exercicio da alma sao agdes fundamentais
para eles se desenvolverem. Isto €, ndo se pode ter um corpo séo, a saber, bem
desenvolvido, se ele nao é exercitado. Do mesmo modo n&o se pode ser dotado de
uma alma que cumpra bem suas funcbes se ela nado for bem exercitada. Esse
debate, que por ora trabalhamos sob a perspectiva do corpo, a nosso ver, pode ser
defendido como um tema relevante na filosofia de Platdo. Para além de Platao, ele
encontra eco em muitos outros escritores, como em Xenofonte e Aristoteles, ja

mencionados neste estudo.
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E possivel identificar como a nogdo de exercicios do corpo e da alma era
vista como uma necessidade, e se prolonga para outras correntes filoséficas para

além do platonismo, veja-se o que diz Didégenes Laércio VI 2, 70120 sobre o tema:

Diogenes dizia que ha dois tipos de exercicio: o espiritual e o fisico.
Na pratica constante do exercicio fisico, forma-se percepcbes que
tornam mais expedita a pratica da exceléncia. O exercicio fisico e o
vigor sdo elementos fundamentais para a saude da alma e do corpo.
Aduzia provas para demonstrar que o exercicio fisico contribui para a
conquista da exceléncia. Observa-se que tanto os artesdos humildes
como os grandes artistas adquiriam habilidade notavel gragas ao
exercicio constante de sua arte, e que os flautistas e os atletas
deviam sua superioridade gragas a uma dedicacao assidua e
fatigante. E se estes transferissem seus esforgos para o
aprimoramento da alma, tais esforgos ndo seriam inuteis nem
destituidos de objetivo (LAERCIO, VI 2, 70).

E mister notar que essa expressdo da nocdo da necessidade do exercicio é
fortemente defendida na obra de Platdo, de modo particular se observarmos o
projeto pedagogico-politico da Republica.

Se fizermos um salto, a partir de uma constatagdo contemporanea segundo a
qual o anacronismo em relacdo ao que significa amor e as relagdes do individuo
com o corpo e a realizagao dos prazeres, devemos tomar ciéncia de que € preciso
preservar um interesse genuino pelas perspectivas apresentadas na antiguidade,
lidas a luz delas mesmas, de suas referéncias. Como foi dito, é possivel ver analises
contemporaneas, tais como as de Michel Foucault (2020), que tenta encontrar nos
textos classicos os caminhos para apresentar a sua interpretagdo do uso dos
prazeres121,

Como o proprio nome sugere, € uma tentativa de estabelecer uma
interpretacdo que leve em conta as praticas, os costumes. Para isso, faz-se uso de

uma tentativa de separacao, ainda que possamos verificar que uma analise livre das

120 | AERTIOS, Didgenes. Vida e doutrinas dos filésofos ilustres. Tradugéo, introdugéo e notas de
Mario da Gama. Brasilia: Editora Universidade de Brasilia, 2002.

121 O uso dos prazeres é o segundo volume da Histéria da sexualidade. Nesta parte da obra, é
bastante comum observar que a concentracdo de seu estudo se debruga de modo particular sobre
Platao, Aristoteles, Xenofonte e Didgenes Laércio. Importante ressaltar essa informacgao, devido a
equidade conferida a estas fontes, de modo que nado se identifica uma hierarquizagdo que leve a
desqualificagédo delas. Isto pode ser explicado, de certa maneira, pelo interesse em analisar também
0s registros histdrico-culturais do comportamento sexual entre os gregos, além da dimenséao
propriamente filoséfica. Cf. FOUCAULT, Michel. Histéria da sexualidade 2. O uso dos prazeres.
Trad. de Maria Thereza da Costa Albuquerque. Rio de Janeiro/Sao Paulo: Paz & Terra, 2020.
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percepgdes contemporaneas seja bem dificil de ser realizada. Ou seja, o autor cai
na tentacdo de estabelecer comparagdes, por exemplo, com as perspectivas
moralizantes do cristianismo, que possuem um objeto de universalizagdo da
conduta.

Para apontar um dos elementos mais interessantes para nossa pesquisa,
colhidos da leitura de Michel Foucault, devemos sinalizar a analise da guerra dos
prazeres. Os pressupostos fundantes deste embate sdo demonstrados a partir das
nogdes de sujeigdo, submissdo, em oposigao a senhorio, autocontrole. Os conceitos
que se destacam nessa analise partem da nogao de aphrodisia (FOUCAULT, 2020,
p. 48-75). Isso ocorre da seguinte maneira: ao buscar dar conta, por um lado, das
coisas de Afrodite, os atos do amor, a atividade sexual, o entregar-se aos desejos,
tanto quanto, por outro lado, a enkrateia, dominio de si (FOUCAULT, 2020, p. 75-93).

Por fim, vale dizer que a analise do embate apresentado por Foucault, na qual
se avalia a questdo da sujeicdo a si mesmo, o senhorio de si mesmo, a partir da
ideia de autocontrole, como categoria que se coaduna com a ideia de temperancga,
estabelece-se ainda no campo da individualidade, ndo a partir de um nomos

universal. E uma luta de si consigo mesmo. Deste modo, diz ele:

o principio segundo o qual se devia regrar essa atividade, o “modo
de sujeicdo”, ndo era definido por uma legislagdo universal,
determinando os atos permitidos e os proibidos; mas, ao contrario,
por um savoir-faire, uma arte que prescrevia as modalidades de um
uso em fungao de variaveis diversas (necessidade, momento, status
(FOUCAULT, 2020, p. 110).

Vale observar, contudo, que resulta dessa analise a ideia de uma autonomia
presente no modelo grego de relagdo do individuo com a sua sexualidade, o que
nao significa dizer que tudo € permitido, mas que se deve observar a disparidade de
valores que compdem o conjunto de preceitos, se assim pudermos dizer, para 0s

gregos e para a posteridade.

3.7. Primeiro discurso: o discurso de Lisias
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Aqui nos cabe interrogar ndo s6 sobre a metodologia de Fedro, mas sobre a
do préprio Sécrates. Cabe dizer que, seguindo outros estudiosos, Socrates ganha
nesta obra uma aura distinta da que possui em outros dialogos, a de um amante de
discursost22,

Essa posigao esta em grau de separagdo das obras em que ele aparece
como dialético, como o que propde em comum alcangar a verdade. Aqui ele aparece
primeiramente como ouvinte e posteriormente como anunciador de discursos. Vale
ressaltar que, ainda que ndo possamos precisamente falar de uma franca oposicao
entre os dois Socrates, parece que estamos falando de uma distincdo que se revela
em nuangas. Assim, ndo se pode falar de uma unica forma de expressao da
metodologia socratica nos dialogos. Ademais, ainda que toda a obra seja entendida
como composta na forma de dialogos, € possivel também encontrar mondlogos.

O que se preserva, no entanto, em ambos 0s casos, € a nogao de que o
personagem tem sempre como escopo a condugado de um dialogo, ou seja, em geral
Sdcrates espera obter a reacdo de seu publico ou de seu interlocutor, exteriorizando
o dialogo interior de cada um consigo proprio (Teeteto, 189e-190a).

A fim de apresentar o percurso realizado pelo dialogo ora estudado, o Fedro,
tomaremos de agora em diante como objeto de analise os dois discursos iniciais, a

comegar pelo primeiro: o discurso de Lisias.

3.7.1. Lisias e seu discurso

Lisias123 € um personagem que possui fama entre os atenienses. Sem entrar
no mérito da questao sobre a correspondéncia exata entre aquilo que é relatado por
Platdo e o Lisias historico, farei um breve apanhado acerca deste importante
personagem politico da Atenas.

Tal como se configura nos escritos que se pode consultar sobre este

personagem, a construcdo de sua fama como excelente orador ndo é esbogada de

122 Esta posigao se confirma pelo interesse explicito de Sécrates em ouvir o discurso de Lisias, mas
nao somente isto, também pela sua aceitagdo em proferir ele mesmo um discurso.

123 De modo geral se pode dizer que Lisias compde discursos destinados a serem lidos no tribunal.
De modo que, tais discursos ndo sao somente utilizados para defesa, mas antes disso, muito
provavelmente concebidos como um discurso escolar. (BRISSON, L. Leituras de Platdo. Tradugao
de Sénia Maria Maciel. Porto Alegre: EDIPUCRS, 2003).
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forma linear, mas possui forte influéncia de acontecimentos histéricos. Esses
acontecimentos sdo fundamentais para estabelecé-lo no patamar que € conhecido.
Para citar um dos exemplos mais relevantes da importancia de Lisias para Atenas,
ha um momento em que ele adquire cidadania, concedida como recompensa de seu
apoio financeiro aos banidos que reconquistam Atenas das mé&os dos trinta tiranos
(ROBIN, 2019, p. XXHI-XXIV).

Sendo Lisias um orador ndo s6 conhecido como famoso, é de se esperar que
o interesse pelos seus discursos seja amplificado e, portanto, tenha muito alcance
entre os cidadaos. Nao é surpresa, entdo, Soécrates demonstrar interesse pelo
conteudo e pela forma do discurso de Lisias.

Na apresentacdo do tema elaborado por Lisias, Fedro mostra que ele
defende que nédo se deve favorecer ao amante (apaixonado) mas sim ao né&o

amante. Em letras textuais:

Aéyel yap wg XapioTéov un EpQVTI JAAAOV 1) EpQVTI.

Pois ele discorre que se deve favorecer ao nao amante, mais que ao
amante” (Fedro, 227c).

A apresentagao desta tese (exposta na forma de uma epideixis) tem o intuito
de convencer. O exemplo dado € o ponto de partida do didlogo. O modo de
apresentacao do argumento de Lisias € caracteristico da aquisicdo da audiéncial24
para o tema, seja por meio do estranhamento'25, mais possivel, do que pela
aceitacado da tese defendida.

Ha que se verificar a diferenca entre a perspectiva do amor como tema
central do Fedro versus a de que o amor € uma espécie de sustentagcdo para uma
discussao sobre a retdrical?é. No entanto, como dito acima, passaremos a expor o
discurso de Lisias. Em primeiro lugar, € um discurso apresentado de forma elogiosa.
Fedro faz questao de manter em evidéncia o que ele considera a grandiosidade do

maior dos mestres do discurso.

124 Por aquisi¢cdo da audiéncia dizemos o exercicio de captar a atengdo dos ouvintes, de modo a
fazé-los acompanhar o roteiro do discurso em curso, em lingua latina isso foi caracterizado como
Capitatio benevolentiae.

125 A tese apresentada sem duvidas provoca um grande impacto na audiéncia.

126 O debate sobre esta posicéo implica visdes contrastantes. E certamente um tema que vale a pena
investigar com maior acuidade.
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O primeiro dado a ser observado € que nos parece ser o discurso de Lisias
um discurso aplicado, ainda que pareca absurdo dizer isto quando se trata de
retérica, uma vez que o objeto da retdérica é convencer o correspondente do
discurso. Neste caso o enderegado € o proprio jovem a quem Lisias tem amor,
embora queira fazer parecer nao tem.

Como confirmacgao, ou melhor, como garantia do bom resultado de “entregar-
se ao que ndo ama”, Lisias descreve os danos que estariam ligados ao que resulta
de uma relagcdo com o que ama. O primeiro argumento para entregar-se ao nao
amante, em vez de entregar-se ao amante, € que na relagcdo com este, assim que se
realiza o desejo, logo aquele se arrepende do que fez. Assim, o que ama reavalia
tudo o que realizou por causa do amor, seja erro ou acerto, quais danos e quais
beneficios obtém.

Ja o0 que ndo ama, disso ndo necessita. Nao ha que revisar seja o que for, por
causa de um amor que se ndo sente amor. De modo que tampouco havera conflitos
pessoais, familiares ou de qualquer outra natureza por conta dele (Fedro, 231a-b).

Lisias critica nos que amam a mudanga de objefo de desejo quando o
primeiro é realizado'27. Uma vez que se consumou um ato, o amante € rapidamente
capaz de passar a buscar outro objeto de desejo. Na argumentacdo de Lisias, o que
ama passa de um a outro amor velozmente. Dada a consumacao da relagao e
passando a uma nova relagdo, o0 que ama passa a ter maior apreco pelos novos
amores do que aos ja consumados.

O texto apresenta ainda os critérios que viabilizam o comportamento do que
ama, enquanto € atravessado pelo ciume [@TOvOG] e por atos danosos. Ou seja,
fornece essa compreensao, uma vez que desenvolve a nogao de que o que ama é
capaz de fazer males por palavras e agbes ao amado e aqueles que ele acha que o
desejam (Fedro, 231c).

No contexto da palinddia, ha uma passagem que ilustra bem os males
provocados por este tipo de amor. Embora seja uma passagem de reparagao dos

discursos, vale a pena avanga-la aqui:

& yaip akoUwv TIC TUXOI UGV Yevvadag Kai TTpdog 16 AB0C, £Tépou B¢
TolIoUTOU €pGV N Kai TTpOTEPOV TToTE £pacBeig, Aeyoviwv wg did

127 A nog&o é corrente inclusive hoje em dia, que ao se realizar um determinado desejo, logo se deixa
de desejar. Do que resultaria o desinteresse pelo “objeto” ja possuido.
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OMIKPO peydAag E€xOpag oi épacTai avaipolvTal Kai £xoucl TTPpOG T
TaIdIKa @BovepG T Kai BAaABePBG, TTWGS OUK Av oiel alTov Ryeiodal
akoUelv v valTaig TTou TeBpappévwy Kai oUdéva éAelBepov EpwTa
EWPAKOTWY,

Pois se um homem nobre e de carater gentil, apaixonado por um
outro tal com si mesmo ou tendo amado no passado, viesse a 0s
ouvir afirmando que por nada os amantes tomam para si grandes
hostilidades e tém em relagido aos seus favoritos modos ciumentos e
danosos, como ndo haveria de crer que escuta gente educada na
estiva e sem jamais ter visto o amor de um homem livre? (Fedro,
243c, MCGR).

Ha uma distincdo basica ainda entre o que ama e o que ndo ama; enquanto o
primeiro se vangloria em publico da relagdo que possui, ou esta a realizar, pode
passar por diferente do que sua pretensao de fato deseja. Por outro lado, o que nao
ama nao precisa se preocupar com a opinido publica, haja vista nao ter a
necessidade de que os outros saibam do que tem feito em questdes tais. Isso
implica dizer que ndo experimenta a ansia e a vaidade de proclamar a todos o que
realiza, e por isto ndo esta sujeito ao julgamento dos outros (Fedro, 232a).

Ainda quanto ao que Lisias considera ser o maleficio de entregar-se ao
amante/que ama (erastes), situa-se a visao que se tem quando ele e o amado
(eromenos) estdao a conversar. Como aquele declara de forma incisiva o seu
interesse pelo amado, numa situagao publica, o publico pensa que entregaram-se ou
que estdo para entregar-se um ao outro. Do outro lado, na relagdo publica com o
que ndo ama isso nao acontece, haja vista entre duas pessoas sempre se poder
pensar muitas coisas antes desta, seja, por exemplo, uma conversa necessaria a
uma relagdo de amizade (Fedro, 232c).

Muitos dos amantes desejam o corpo antes de desejarem conhecer o carater
do amado, bem como outras qualidades pessoais. Ja nos ndo amantes o desejo se
realiza apos o conhecimento do outro como amigo (Fedro, 232e-233a).

Ainda sobre o que esta enamorado, ha motivos para crer que ha a tendéncia
de louvar toda e qualquer acdo do amado. Ha dois motivos aparentes para isso:
primeiro, por medo de perder ou repelir 0 amado; depois, porque o estar enamorado
Ihe diminui o discernimento.

No passo 233d-234a, ha uma associagdo do amante ao mendigo, € nessa
associagdo uma sequéncia argumentativa que expde. Segundo a visdo de Lisias,

conceder favores ao amante é como concedé-los ao necessitado. O passo seguinte,
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234a, mostra que deve haver uma inversao, pois, em vez de conceder favores a
quem necessita, deve-se conceder a quem pode retribuir. Assim, nao se deve
entregar ao amante, pois este, quando consumado o ato, passara a nao amar, uma
vez que realizou seu desejo. Assim, o ndo amante € mais confiavel, visto ser ele
alguém por quem se tem amizade, antes de mais.

Num pequeno ensaio conclusivo, a guisa de proteger-se da contestacao de
sua exposicgao, Lisias responde a uma suposta inquirigdo: se estaria a dizer que se
deve entregar a qualquer um que ndo ame, indistintamente? Ao que responde Lisias
por meio de uma comparacdo com um hipotético defensor de entregar-se aquele
qgue ama. Segundo ele: “Em meu entender, ninguém que amasse te exortaria a ter o
mesmo designio para todos os amantes” [EyQ pév oipal oUd’ Gv TOV £PAOVTA TTPOC
ATTavTag o€ KEAEUEIV TOUG EpQVTag TauTnyv Exelv THv didvoiav]. Sua resposta é dada
por meio da negativa, que isso nao deve ser feito, ndo diria que se entregue a todo
aquele que ndo ama (Fedro, 234b-c, JRF).

A finalidade do discurso de Lisias, como vimos, € fazer com que aquele por
quem tem desejo decida favorecé-lo acreditando que ele € um ndo amante, e
fazendo isso exatamente porque haveria para si mais beneficios em realizar esta
acédo, pelos motivos ja elencados. A luz disso, o discurso de Lisias abre um debate

sobre o utilitarismo nas relagbes amorosas.

3.8. O Primeiro discurso de Sécrates (237a-241d)

Socrates afirma que a importancia do texto de Lisias se da para ele de
maneira expressiva apenas pela retérica. Ele ndo viu no discurso algo que
possuisse maior valor que o meétodo retérico com o qual foi construido (Fedro,
235a). Vale dizer para tanto que, tendo em vista esta posigao inicial, o filésofo
demonstra que o conteudo tratado nao esta a contento, apesar da forma impactante
com que se apresenta. Ainda assim, ressalta as criticas a tal discurso, apontando
que o modelo repetitivo indicaria a incapacidade de tratar o assunto de forma
aprofundada.

O discurso de Sodcrates se desenvolve entre os passos 237a e 241d.

Podemos identificar de antem&o um recurso raro na figura de Socrates, a invocagao
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das musasi2® (Fedro, 237a). A problematica da invocagdo as musas’?® pée um
desafio metodoldgico para o Fedro. Se, por um lado, € notério que este recurso é
pouco recorrente no percurso da obra de Platdo, atribuido a Socrates, por outro
lado, é preciso expor as nuangas que ele pode tomar quando analisado no contexto
em que aparece neste didlogo. Em primeiro lugar, € forgoso identificar que havera
neste recurso um sinal de afastamento da autoria, visto que aquilo que se pronuncia
depende da inspiragdo das musas. Vale a pena comparar esta atitude do filésofo
com a oragao a P&, com a qual o didlogo termina.

Sob outro ponto de vista, importa lembrar que este recurso também aparece
no Fédon, 60e, em outro contexto, mas que evidencia, tanto quanto a referéncia no
Fedro, o fator de ligagcdo com a inspiracdo divina. Se bem observado, pode-se
verificar que Soécrates esta a demonstrar a dificuldade de conhecer por meio do
raciocinio por ele praticado. Transcrevemos a passagem a fim de poder exemplificar

a questao posta por Cebes acerca de sua nova atividade:

Néye Toivuv, Epn, alT®, W Kang, Ta)\r]er] OTI OUK €Keivw BouAduevog
oUdE TOIQ 'ITOII’]|JGGIV auTol &vTitexvog eival émoinoa Tadta — AdN yap
wg oU padiov sln — GAN évuTtviwy TIVQV ATTOTTEIPWPEVOG Ti )\sy0| Kai
acpomoupsvog €i apa TTOANGKIG TQUTNV TRV HOUCIKAV yol EMTATTOI
TroIElv. AV yap 8N ETTa ToIadE: Tro)\)\ou(lg Hol @OITAV TO AUTO EVUTIVIOV
&V T TTapeABSOVTI Biw, GAAOT €v GAAN Owel aivéuevoy, Ta auta O
Aéyov, “Q Twkparteg,” Epn, “UOUCIKAV TToiEl Kai Epyadou.

Pois bem, Cebes — redarguiu Sécrates —, diz-lhe a verdade! Que
nao foi intencdo minha competir com ele ou com os seus poemas
(nem isso seria facil, sabia-o bem ...), mas tdo-s6 certificar-me do
significado de certos sonhos e desquitar-me de um dever religioso,
caso fosse esta a espécie de «musica» que me mandavam praticar.
Eis em linhas gerais, os fatos: frequentes vezes ao longo da minha
vida me visitava 0 mesmo sonho, ora sob uma ora sob outra visao,
mas sempre com as mesmas palavras: “Sécrates, compode, pratica a
arte das Musas” (Fédon, 60e).

128 A invocacdo as musas é propriamente caracteristica do modelo de composicido poética. Se
observamos as epopéias, veremos que sempre sao iniciadas a partir de uma invocagao as musas.
Deve-se observar a importante distingdo entre aquilo que caracteriza a inspiragédo das musas e o0 que
vem a ser caracterizado como o discurso da filosofia. Como € possivel mensurar em um
aprofundamento acerca da literatura sobre o tema, a inspiragdo das musas se liga ao campo da
musica e da historia, e por assim dizer, é caracteristico disto a atribuicdo a elas daquilo que sai da
boca do poeta. Para um estudo sobre a questao das musas e os fundamentos filoséficos da musica.
Ver: BALBONI, André. Sopro das musas: Fundamentos filosoficos da musica. Tradugdo de Sofia
Tsirakis. Sao Paulo: Odysseus Editora, 2018.

129 H4 a ocorréncia da invocagédo também ocorre no Timeu, 27c.


http://stephanus.tlg.uci.edu/help/BetaManual/online/Q.html
http://stephanus.tlg.uci.edu/help/BetaManual/online/Q.html
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Ha neste pequeno interludio entre Socrates e Cebes uma discussao acerca
da fungdo da musica e, por conseguinte, uma problematizagcdo a respeito daquilo
que se constitui como mistério divino. Ainda que Sécrates demonstre ser um pedido
divino com uma aparigdo em sonho, nao ha bases seguras o suficiente para afirmar
em que medida esta posigdo apresentada como atividade final de Socrates (se
levarmos em conta que a narrativa acerca dela aparece nos momentos finais
descritos no Fédon) seja primordialmente contraria a atividade filosoéfica.

A questéo fica em aberto na passagem, de modo que ndo possuimos uma
posicao definitiva de Platdo sobre o tema. No entanto, pode-se ainda apresentar a
passagem da Republica 376e, na qual € mencionada a musica como uma das
partes essenciais a educagdo da alma. Na passagem, ha um debate sobre a
primazia da musica sobre a ginastica, indicando ser a educagdo da alma
primordialmente necessaria, e anterior até mesmo a educagcdo do corpo pela
ginastica. O passo confronta passagens em que seria possivel defender um
equilibrio entre ambas. Porém, vale estar atento ao cuidado que se faz necessario
em virtude das posicoes platbnicas que se filiam a assimetria entre corpo e alma.

Ha uma distingcdo tacita entre o discurso de Lisias e o primeiro discurso de
Socrates. Enquanto Lisias assume a autoria do que esta a dizer, ou seja, faz
questdo de ser reconhecido como o autor de suas palavras'30, Sdécrates fala de
forma velada tanto figurativamente quanto materialmente no primeiro caso da
invocagao as musas, no segundo, por estar com o rosto encoberto (Fedro, 237a).

Socrates encoberto demonstra a desfagatez de Lisias, que usa um discurso,
no qual descreve um nado amante, quando na verdade € um amante. Na forma
indireta, Socrates ataca o discurso de Lisias, ainda que produzindo um discurso com
conteudo semelhante. Outro ponto a ser observado € que a critica de Socrates a
Lisias também ocorreu no sentido de mostrar que, devido a insistente repeticao de
partes do tema, Lisias estaria demonstrando menor habilidade (Fedro, 235a) do que
aquela pela qual é famoso. Guthrie (2012, p. 882) ressalta a avaliacdo de Socrates
sobre o discurso de Lisias como sendo de méritos literarios pobres, a saber, devido

a duas caracteristicas principais ja antecipadas acima: pelo parecer reiterativo ou

130 “isias tinha escrito sobre o modo de seduzir um jovem belo, sem ser por um apaixonado” (Fedro,
227d). A atividade da escrita nesse contexto, o sofistico, € um elemento capaz de produzir uma
relagao intencional efetuada entre o texto escrito e seu autor.
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pelo descuido resultante da necessidade de encher o texto, ou ainda, como se
costuma dizer, fazer uso de uma vaidade pueril para demonstrar virtuosismo.
Socrates faria uma narrativa semelhante a de Lisias, embora crie uma
estratégia que acrescenta poesia a sua fala (Fedro, 237b). Em uma férmula
semelhante a de Lisias, mas implicando na autoria uma fabula3!, expde

expressamente como um discurso ficticio dirigido a um jovem, Sécrates diz:

"Hv oUtw Of Taig, ydAAov B¢ peIpakiokog, MAAa Kahog: ToUTw O
Aoav épaoTail TIvU TTOANOI.

Era uma vez um jovem ou, melhor, um adolescente muito belo, que
tinha numerosissimos apaixonados (Fedro, 237b, JRF).

Um dentre estes, apesar de estar apaixonado, fara crer ao jovem belo que
nao esta. De fato, tenta convencé-lo de que néo esta apaixonado.

Ha nesta primeira passagem um ponto de encontro entre a argumentacéo de
Lisias e a de Sécrates sobre amor (mepi épwrog). No entanto, enquanto Lisias fala
de forma genérica, Sécrates o faz por intermédio de uma suposigdo. Deste modo,
pode-se observar que o discurso de Lisias tem a pretensdo de saber, e o de
Socrates revela uma reticéncia. Sendo assim, Soécrates faz a exposicdo da
argumentagao do apaixonado, que se passa por nao amante, para que o jovem
conceda favores ao ndo amante, visto que seria muito mais vantajoso conceder
favores a quem nao ama do que a quem ama.

Vale ressaltar que em relagao a construgao do discurso de Sécrates, proferido
a partir de 237a, este se da mediante a ameaca do uso da forga, ainda que se possa
afirmar que Socrates estivesse dissimulando. A bem dizer, que teria forjado a
necessidade do uso da forca por Fedro.

Mesmo que o discurso de Sécrates seja feito de modo performatico, ele ja
insere nesta sua primeira manifestacdo discursiva um modelo de filosofia, quando

coloca em evidéncia a questdo do que é algo? Neste caso, diz: “Toug ¢ TTOAAOUG

131 Ainda que saibamos haver a possibilidade de inclusdo no campo semantico de pUBog palavra,
discurso, entre outros, nessa passagem em especifico, ha uma referéncia direta as Musas como
inspiragéo para o discurso a ser proferido. Tal solicitagdo incita uma referéncia direta ao fazer dos
poetas, que pedem inspiragdo as musas. O que vale a pena ter em mente quanto a esta passagem é
que nela nao estamos diante somente de uma reprodugdo do fazer poético tal como faziam os
produtores das epopeias, mas a passagem pode guardar certo intuito socratico no distanciamento
que ele pretende ter daquilo que vai proferir enquanto discurso.
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AéANBev OTI oUK ioaal TRV ouaiav ékdoTtou”. “Ora a maioria dos homens escapa que
eles ndo sabem a esséncia de cada coisa’ (Fedro, 237c).

Socrates argumenta que para que um debate possa ser bem-sucedido é
preciso que exista um comum acordo, ou seja, um ponto de partida partilhado, para
que se possa saber o locus a partir do qual se desenvolve a conversacao. Sem este
acordo prévio € visivel que a conversagao ja esteja fadada ao fracasso?32.

A insisténcia de Sécrates quanto a esse requisito € caracteristica da sua
posicdo quanto a producido de um discurso. Assim, definir a natureza do amor, bem
como seus efeitos € um requisito basico para se ter um ponto de retorno no

desenvolvimento do debate. Sobre isso, diz Sdécrates:

Mepi TTaVTOC, W TTof, pia apxn Toig PEAAouo! KaAWG BouAeuoeoBai
€idéval O€T Trepi ou v N 1 BOUAR, N TTAVTOG AUAPTAVEIV AVAYKN.

A respeito de qualquer assunto, 6 jovem, ha apenas um ponto de
partida para quem intenta bem julgar: precisa saber em que consiste
0 objecto sobre que se delibera, ou entdo € inevitavel que falhara
totalmente (Fedro, 237¢, JRF).

Para Socrates, pode ser tomada como primeira definicido de amor a de que é
ele um desejo: “Que o amor constitui um desejo, é conhecido de todos” (Fedro,
237d, JRF). Tanto o que ama quanto o que nao ama sentem desejo do que é belo.
Desse modo, deve haver um recurso para distingui-los. Adicionado a esta afirmacgao,
Sdcrates diz que ha em nés dois principios, que de forma diferente nos conduzem e
que, por isto, seguimos para onde nos guiam: sdo esses o desejo e a reflexdo. O
primeiro, inato, o segundo, adquirido. Estes dois recursos, ora estdo de acordo um
com o outro, ora estdo em conflito.

Ora, ocorre que muitas vezes um se sobrepde e domina o outro. A passagem
€ sequenciada pela qualificacdo destes dois recursos. Um associado ao que almeja
ao que ha de melhor, mediado pela razao; o outro, que contra a razao avancga para
os prazeres. De modo que a perda do autodominio neste campo incita ao

desregramento. Textualmente se diz:

132 A exigéncia de um acordo, ou como dissemos, compreens&o em comum como pré-requisito para
o debate é demonstrada no Carmides, 163d, com a fala de Sdcrates: “[...]Ja ouvi mais de mil vezes
Prédico dissertar sobre a distingao entre sinénimos. Concedo-te inteira liberdade para usares as
palavras no sentido que te parecer, bastando que me declares o significado de que te serve.
Voltemos, portanto, para o comego, e explica-me com mais clareza [...]".
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TOUTW O& €v UV TOTE PEv Opovoeitov, €0t & OTe O'T(]GI(']§£TOV' Kai
TOTE PEV N €Tépa, GANOTE OF 1 £TEPa KPOTEL. dOENG MEV OUV ETTi TO
dpioTov Adyw ayouong Kai kpatolong TQ KpdTtel cw@poauvn dvoua:
238. émBupiag ¢ GAOywg £Akouong i NOovVAG Kai ap&dong £v Hiv
A apxf UBpPIg ETTwvoudaacon.

E estes dois impulsos encontram-se as vezes de acordo, em nos;
mas acontece também que entram em conflito outras vezes, e ora
domina um, ora o outro. Por conseguinte, quando a reflexao nos
conduz para o melhor pela razdo, e domina pela for¢a, toma de
temperanca; quando, porém, é o desejo que, contra a razdo, nos
arrasta para os prazeres e exerce o seu dominio em nds, recebe o
apelido de desregramento” (Fedro, 237d-238a, JRF).

Essa passagem aponta as duas inclinagcbes humanas, de acordo com a
capacidade de cada uma delas se fazer presente no humano. Quer dizer, ambas
tem a possibilidade de serem exercidas, e isso se resolve numa espécie de disputa.
Assim, Socrates descreve as caracteristicas, ou modelos do que foi intitulado como
desregramento (Fedro, 238a). Neste passo, ha uma catalogacdo dos nomes dados

guando um desejo prevalece sobre a reflexdo, e vice versa.

d6ENC pév olv & TO EpioTov Adyw dyouong Kai kpaTouong TM KPATEl
ow@poaouvn Ovopa- 238. émOupiag 0 AAOYwWS EAkouang £TTi ROOVAC
Kal ap&aong év Nuiv T dpxf UBpIC ETTwvoudaon.

Assim, em matéria de alimentagdo, quando um desejo prevalece
sobre a reflexdo do que é melhor e sobre os outros desejos, recebera
o0 nome de gula e conferira a quem o possui designacdo analoga
(Fedro, 238a, JRF).

Este pequeno trecho aborda a condicdo de submissdo do corpo ao desejo,
uma vez que, quando ele se impde, sem o auxilio da reflexdo, torna-se irrefreavel. E
interessante como a sequéncia da fala de Sdcrates promovera uma qualificagao do

desejo:

N yap dveu Adyou 0OOENC i TO 0OpBOV éppobor]g KpaTACAOO
¢mBupia TPOg Ndovinv axbeioa KAAoug, kai UTTO au TV £auTig
OuUyYEVQV ETOUMIGV ETTI CWHATWY KAAOG £ppwiuéving pwobeioa
VIKnooaoa aywyn, am auTtic TAg pwung émwvuuiav AaBodoa, £pwg
EKANON.

Ora, quando um desejo, desprovido de razdo, é arrastado para o
prazer da beleza e prevalece sobre a reflexdo que tende para a
justica; quando, além disso, robustecido vigorosamente por desejos
analogos que tendem para a beleza corporal, se torna senhor
absoluto, tal desejo toma o nome dessa forga e passa a chamar-se
amor (Fedro 238c-e, JRF).
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No jogo de palavras proposto pelo texto, a associagao entre desejo e eros se
torna evidente. Resta saber quais sao as consequéncias desta associagao para o
que Sécrates ainda elabora, de modo especial, quando se trata da explicacdo da
acgao, ou do protagonismo da razao'33 como elemento fundamental na constituicdo e
na educacgao das almas.

Socrates retoma o discurso e o programa de analise do saldo da relagao

entre o amado e o amante, deste modo, se dispondo a passar a limpo:

Tic weAia f BAABN &1é Te £€pGVTOC Kail P TG Xapilopévw €€ €ikOGTOG
oupBRoeTal.

[...] que vantagem ou que dano, vindos daquele que ama, pode
sobrevir a quem concede os favores (Fedro, 238e, JRF).

E ainda nesse passo que ele inicia uma lista destas “vantagens”. No entanto,
considera-se, ao final, que o saldo é negativo para o amado, visto a maior parte
delas se converteram em dano para ele.

E possivel dizer, vale lembrar, que hd um movimento de cerceamento do
desenvolvimento intelectual do amado, para que, assim, ele possa se encontrar em
situagao de inferioridade em relagdo ao amante.

Sécrates exemplifica que o amante ndo admite no amado a superioridade,
que implicaria uma liberdade superior a do amante. Como consequéncia, haveria a
inexisténcia de controle do amante em relacdo ao amado (Fedro, 239a). Neste
sentido, o que ele fara sera rebaixar o amado, no intuito de que este ndo progrida a
ponto de poder ultrapassa-lo. Ainda, buscara afasta-lo daqueles que potencialmente
poderiam proporcionar que o amado se forne homem, 0s quais seriam capazes de
ampliar a sua sabedoria.

Isso significa que a forma pela qual o amado (eromenos) teria possibilitado o
seu desenvolvimento é efetivada pela convivéncia que possibilita o seu crescimento
pela filosofia, por isso, 0 amante (erastes) fara de tudo para que ele n&o se exercite,

a fim de néo vir a cair no desprezo do amado. O objetivo € que a pessoa amada seja

133 Nao é dificil encontrar mengdes a esta nogdo em Platdo. De modo especial, se pode ver que este
tema encontra eco, quase sempre, nas abordagens da relagdo entre conhecimento (episteme) e
opiniao (doxa).
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ignorante “em tudo e em relagdo a tudo” (Fedro, 239b). Disso resultaria uma
dependéncia ou situacao hierarquicamente inferior do amado em relagao ao amante.

Na esteira da critica postulada por Socrates, ao nomear aquele que é “presa
do amor’ (nas condi¢cbes expostas nesse passo), vé-se que esse se encontra numa
condigdo indigna. Nesse sentido, é possivel dizer que Sécrates desenvolve uma
analise do corpo que se torna nao viril em decorréncia da interferéncia do amante, o
que provoca repulsa, tendo em vista o contexto de valores de guerra associados a
virilidade.

Socrates demonstra que, em verdade, o amante deseja ver desprovido de
tudo o que é benéfico ao seu amado, a fim de que possa ele mesmo ser a referéncia

para o jovem. De fato:

TTATPOG Yap Kai uNTPOG Kai ouyyeviv Kai @idwv oTépeoBal av auTov
O&CaiTo, OIOKWAUTAC Kai EmMITIUNTAG nyoupevog TAS NdIioTNG TTPOg
auTov OuINiag.

[...] acolheria assim de bom grado que se encontrasse [0 amado]
privado de pai, mae, parentes e amigos, por considerar um estorvo e
fonte de censura a sua agradavel convivéncia com ele [...] (Fedro,
239e-240a, JRF).

Isso implicaria que trocasse uma momentanea sensag¢ao de prazer por uma
situacdo de dano ao amado (Fedro, 240b). Sécrates exemplifica com o caso da
cortesa, para dizer que assim também acontece com o amante: mas € neste que
havera ainda maior dano, visto que a convivéncia traz o seu peso em qualquer
idade, e se ja é pesada entre iguais, tanto mais sera quando ha grande diferenca de
idade.

Parece ser descrito por Sécrates o desejo de permanéncia cotidiana do mais
velho com o mais jovem, a fim de que ele possa sentir o prazer e vigor da juventude
do outro; ja o amado tem a sensagao de estar sendo vigiado a todo o tempo e estar
sob desconfianga constante (Fedro, 240c-d). O amado ainda escuta elogios
hiperbdlicos e desproporcionais, ja intoleraveis quando o amante esta sébrio, e
ainda mais quando este esta sob o efeito da embriaguez, que faz passar os elogios
de intoleraveis a vergonhosos, devido ao livre uso da linguagem que a ebriedade

proporciona (Fedro, 241e).
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O amante, tendo passado o tempo de usufruto da juventude do amado, é
capaz de tornar-se outra pessoa, e quando este (eromenos) reclama as promessas
que recebera no passado, cré estar falando com a mesma pessoa, quando na
verdade esta a falar com outra. Tendo o amante a incapacidade de dizer que se
tornou diferente, passa por culpado de fraude. O amado entdo busca persegui-lo em
buscar do que Ihe fora prometido, e chama os deuses por testemunhas (Fedro,
241a-b).

Sécrates destaca em conclusao do primeiro discurso dizendo:

Ta0Td TE 00V Xpr), W TIai, GUVVOEIV, Kai €idéval TAV épacTold @IAiav OTI
oU WeT elvoiag yiyveral, GAAG aitiou TpOTIOV, XAPIV TTANOHOVAS, WG
AUkol épvag ayatr@alv, g Taida @iAodaoIv épacTai.

Portanto, meu jovem, deves ter isto em mente e saber que a amizade
do apaixonado n&o nasce acompanhada de boas intengbes, mas
busca-se a guisa de alimento e assim os apaixonados amam o jovem
(Fedro, 241c-d, JRF).

A critica socratica se dirige diretamente ao modelo de troca do interesse do
que permanece por aquilo que & efémero, a saber, o desejo que se realiza
momentaneamente, e ndo como finalidade de algo que esteja nele mesmo.

Como pode ser visto na leitura desses dois discursos, o campo da
competicao direta entre eles da lugar a uma severa critica de Sécrates ao discursos
de Lisias, realizada ponto por ponto. De fato, Sdcrates inicia o seu discurso tendo
como referencia a defesa do entregar-se ao ndo amante, mas em vez de seguir um
fluxo de defesa ininterrupta desta posicao, pelo contrario, ele estabelece todos os
passos de sua narrativa inserindo nela os elementos de critica.

Socrates torna evidente que ha muito mais ganhos para o amante que se faz
passar por ndo amante, do que para o jovem. Pelo contrario, o jovem pode ter, como

fruto desta relagdo, uma colegéo de prejuizos.

E importante notar que os elementos de reprovacdo ndo se colocam na
questao da relagado entre os dois, mas na equagao de beneficios e prejuizos que

podem ser auferidos por ambos, amante e amado.
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Capitulo IV

O segundo discurso de Socrates no Fedro
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IV. O segundo discurso de Sécrates no Fedro

Platao é, certamente, um filésofo em tensdo (FALLAS, 2008, p. 76). Isso pode
ser dito visto que nao é facilmente colocada a defesa de uma tese sem que se
evidenciem e se trabalhem as contradicdes e os possiveis questionamentos ao
estabelecimento de uma posicdo. Sua obra esta permeada pelo processo de embate
de ideias, sem o qual ndo se encaminha nenhum tipo de entendimento sobre um
problema investigativo, ou seja, Platdo ndo se arvora do direito de colocar uma tese
sem se propor a debaté-la. Em oposigdo aos que ele torna antagonistas de
Sdcrates, ele tem dificuldade em pdér na boca de Sdcrates discursos longos, os
MakpoAoyol (makrologoi) regidos pela emodeIgIg (epideixis), muito embora tenha sido
o pedido realizado por Fedro no dialogo homdnimo: que Soécrates realize um
discurso nesta categoria.

Como elencado no capitulo anterior, Socrates desenvolveu um discurso “em
competicdo” com o discurso de Lisias, e aquele primeiro discurso de Sécrates,
embora ja tenha apresentado distingdo em relagdo ao discurso de Lisias, ndo € o
suficiente para que a sua posicéo seja colocada nos melhores termos. E por esse
motivo que Sdécrates se dispde a realizar um novo discurso (Fedro, 243c ss). Nesse
sentido, passamos a analisar as caracteristicas do segundo discurso de Sécrates no
que tange a constituicdo de uma teoria do amor.

Sécrates declara que o discurso por ele pronunciado anteriormente nao lhe
pertencia, mas sim, pertencia a Fedro, uma vez que fora incitado por ele (Fedro,
244a). Mais a frente se referira, também de forma especifica, como e por que o
discurso atual, aquele que ira proferir € considerado também como inspirado por
outrem.

A sequéncia do trabalho sera realizada pela analise do segundo discurso de
Sécrates e dos temas trazidos a baila como consequéncia da introducdo da alma

como um elemento central desta parte do dialogo.
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Segundo se podera apurar neste capitulo, o ponto-chave a partir do qual
Sécrates inicia a critica, tanto ao discurso de Lisias quanto ao préprio discurso, tem
uma relagdo direta com a oposicdo de mania a sophrosyné. Neste bindémio,
encontra-se sintetizada a relagdo de oposigcao entre o que € uma coisa inteiramente
ma, e uma inteiramente boa (Fedro, 244a).

Se, por um lado, sabemos que os dois discursos de Socrates de fato Ihe
pertencem, no sentido de serem a ele atribuidos por Platdo no contexto da
dramaturgia do dialogo; por outro, € importante notar como o proprio personagem
Sdcrates fara questao de se distanciar do primeiro discurso pronunciado por ele.

Toma ele essa posicéo, tornando o seu primeiro discurso também um ponto
fundamental, originario do desdobramento da analise a ser desenvolvida no segundo
discurso. A saber, Socrates, no ensejo de fazer oposigdo ao primeiro discurso,
apresenta no seu segundo discurso a tese oposta sobre a relagdo amante e amado.
E, como se vé em 244a, atribui ao préprio Fedro o primeiro discurso que ele havia

realizado.

>0. OUTwaoi Toivuy, G TTaT KaAé, évvénoov, W O pév TTPATEPOS AV
Aoyog Paidpou 100 MubokAéoug, Muppivouaiou avdpds:

Eis na verdade, bela crianga, o que deves pér em mente, que o
precedente discurso era de Fedro, filho de Pitocles do demo de
Mirrinunte” (Fedro, 243e-244a).

Passemos entdo aos elementos trazidos no seu segundo discurso, um dos
quais se mostra fundamental para compreender a argumentagéo sobre a conquista,
no caso do sedugado amorosa, e também em relacdo a educagcao do jovem, um

destes elementos centrais na obra é a alma.

4.1. Da alma no Fedro

A dificuldade de explicacdo contida na amplitude das referéncias platbnicas
do termo alma [wuxnA] ndo deve ser tomada como um empecilho ao exercicio
filosofico para elucidar, tanto quanto possivel, quais os parametros e quais 0s

possiveis caminhos que podemos tomar para tornar o tema exequivel.
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E sabido que o exercicio da pesquisa platénica permite o acesso a uma série
de temas que podem ser recolhidos em seus dialogos, e a recorréncia destes temas
fornece um enorme campo de referéncias que torna a pesquisa tanto instigante
quando dificil, visto que, como ja fora mencionado anteriormente, os temas
platbnicos ultrapassam a simplicidade de uma leitura fluida e literaria de seus textos.

O tema da alma é um desses, cativante tanto pela amplitude quanto pela
dificuldade. O exercicio filosofico provoca este tipo de experiéncia ao/a pesquisador/
a. No entanto, a fim de mostrar que o tema nao se encontra perdido em meio a estas
paginas, € preciso apontar a que ele se liga no seio da pesquisa que aqui se
desenvolve. O tema da alma (psyché) nos interessa para que se possa compreendé-
la aqui em suas conexdes com nosso tema central eros/amor.

Sobre a alma, vé-se como uma posigao classica no contexto dos estudos
platénicos a sua divisdo entre a parte racional e a parte bestial e selvagem, portanto
€ justamente a partir dessa concepgao bipolar'3* que se pode identificar a sua
conexao com eros.

Em Republica IX 571c-d, uma passagem que radicaliza a oposi¢cao entre as

duas partes opostas da alma no contexto das relagées de desejo e comando, expode:

Néyeig 8¢ kai Tivag, E@n, Tadtag; Tag Tepl 1OV Utvov, Av & éyw,
éyelpopévag, OTav 10 PEv GAAo TAG Wuxig €Udn, 6oov AoyIoTIKOV Kali
fuepov Kai dpyxov ékeivou, 1O O& BnpIWdES Te Kai Gyplov, f| OiTwy A
MEBNG TTANCOEV, okIpTd TE Kai aTTwaduevov 1oV Utrvov ¢nTh iéval Kai
ammompTAGval T& alTtol f0n: 0io® 6Tl TTavTa £&v TG TOI0UTW TOAWG
ToIETv, Wg Ao TTAoNG AeAupévov Te Kai  atmrnAAaypévov aioxuvng Kai
QPOVACEWG. PNTPI T yap EMIXEIPEV peiyvuoBal, wg oieTal, oudev
OKVET, AW T OTWOUV AvBPWTIWYV Kai Be@V Kai Bnpiwv, PICIPOVEIV TE
omiolv, Bpwuatdg Te aTéxecBal undevog: kai €vi Adyw olTe dvoiag
0UBEV €AAeiTTEl OUT AvaloxuvTiag.

— Mas de que desejos falas? — Daqueles — respondi — que
despertam durante o sono, quando repousa esta parte da alma que é
racional, docil, e feita para comandar a outra, e quando a parte
bestial e selvagem, empanzinada de comida ou de vinho, estremece,
e depois de sacudir o sono, parte em busca de satisfacdes para os
apetites. Sabes que em semelhante caso ela se atreve a tudo, como
que liberta e desobrigada de todo pudor e de toda prudéncia. Ela n&o
teme intentar, na imaginacéo, unir-se a sua mae, ou a quem quer que
seja, homem, deus ou animal, de macular-se com n&o importa qual

134 Sobre as distintas partes da alma, em seu artigo “Self-Knowledge, Eros and Recollection in Plato’s
Phaedrus”, Athanasia Giasoumi (2021, p. 25) avalia uma relagdo proposta por Dorter (2006, p. 262)
que entende a alma como uma composi¢ao de eus distintos, o eu associado a parte ma da alma, e o
eu associado a parte boa da alma. Se isso for aceito, afirma Giassoumi, teria de ser aceito o eu como
uma parte dentro da alma, e ndo como a alma como um todo. Posigcédo a qual a autora se opde.
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assassinio e de nao abster-se de qualquer espécie de alimento;
numa palavra, ndo ha loucura nem impudéncia de que ndo seja
capaz” (Republica, 1X 571c-d, JG, grifo nosso).

Esta é, certamente, uma passagem central para compreender o modelo
explicado por Platdo quanto a relagdo de dominio de uma parte da alma sobre as
outras. A posigao, que apresenta uma dualidade, ou seja, uma alma compreendida
por um sistema de oposicdo num par ordenado, é encontrada, como se sabe, em
diferentes didlogos. Embora ndo seja a unica maneira pela qual Platdo desenvolve
seus estudos sobre ela, tal como se vé no Fedro, ha outra perspectiva.

O livro IX da Republica enseja um estudo acerca do desejo, uma categoria
platbnica que, se assim podemos dizer, implica uma complexa interpretacdo. Por
que pode-se dizer complexa? Porque a maior parte de sua formulagdo, ndo se
encontrando num unico texto, mas pelo contrario, expandida em diversos momentos
do corpus, acaba por demonstrar a necessidade de ndo se realizar uma juncdo de
todas elas num sentido unitario, o que da a magnitude da dificuldade, visto que é
preciso resguardar os contextos nos quais o tema é inserido.

Se, por um lado, ha um exercicio platénico recorrente a fim de explicitar a
natureza da alma tal exercicio central, nao é tdo somente a base na qual se pode
buscar fundamento capaz de estabelecer parametros para a compreensao das
atividades humanas e do mundo visivel'35.

O estudo dos usos platdnicos de imagens e referéncias aos deuses’36 nos da
a dimensao da importancia do contexto cultural na composi¢cao de sua obra. Platao
ndo nega o conjunto de crengas partilhadas pelo menos por alguns dos seus
contemporaneos, apesar de nao estar ele necessariamente de acordo com a maioria

delas'37. Isso seria algo dificil de sustentar.

135 Estaria propenso a inserir o termo realidade, visto que ele é muito mais transparente para um
leitor atual. Entretanto, visto que este termo ndo pode ser usado de maneira corriqueira sem maiores
protestos, vale aqui utilizar uma terminologia que aborde o sentido ao qual pretendemos nos reportar,
de modo que também nao diminua a sua proximidade com o texto platénico.

136 A abundancia desse recurso ndo desqualifica o texto platénico, pelo contrario, demonstra que esta
inserido num contexto o qual ele ndo ignora, e portanto, faz uso do mesmo para enriquecer com
referéncias que possam facilmente ser reconhecidas por seus contemporaneos a fim de tornar
acessivel o conteudo que pretende abordar.

137 Um importante estudo sobre a questdo da religido grega é feito por Michael Morgan. Cf.
MORGAN, Michael L. Platdo e a religido grega. In. Platdo. Tradugdo Saulo Krieger. Sdo Paulo;
Ideias & Letras, 2013.
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A passagem acima mencionada, da Republica IX, € um importante material
para analisar a relagdo entre a moderagao e os prazeres, entre 0 regramento e o
desregramento. E, sobretudo, um exemplo crucial para compreender a analise do
Eros tirdnico [TUpavvogc O "Epwc] (Republica IX, 573b), interpretado pela
sobreposi¢ao dos prazeres a todo tipo de moderagéo e regramento. Ou seja, € uma
passagem sobre como o eros pode exercer a tirania sobre a existéncia a medida em
que o humano exerce o seu anseio de entregar-se sem moderagao aos prazeres.

Tamanha é a forga exercida pelo eros naquele que se enche dele a ponto de,

sob seu dominio se dizer:

Kai pfyv 6 ye paivouevogs Kai OWOKEKIVHK(bs oU pévov avepwTtwyv GAAd
Kal BeQV ETTIXEIPET TE Kai EATTICEI DUVATOG €ival GPXEIV.

Além disso, o homem furioso e perturbado ndo s6 tenta mandar nos
homens, como nos deuses também, e imagina ser capaz disso
(Republica IX, 573c, MHRP).

Se estamos a analisar os motivos e as causas dos prazeres, estes que se
manifestam da maneira corretamente dita, no corpo, € preciso compreender a
dificuldade platdnica colocada no suposto antagonismo entre a negagao absoluta
dos prazeres e a recuperagao dos prazeres no estabelecimento de prazeres bons e
maus138,

E um exercicio fundamental na compreensdo dos estudos platénicos a
distingao entre os modelos de conflito na alma, que se ddo na concepgao de alma
bipartite dos primeiros livros da Republica, e as no¢des de alma tripartite, que se
encontram também na Republica IV, mas sobretudo, interessa-nos compreender seu
mecanismo no Fedro. Se seguirmos Thomas Robinson (2007, p. 83), seria ainda
possivel dizer que a fim de compreender a distingao entre estes dois modelos, é
possivel verificar algo que permanece neles, que se encontra em ambos, a saber,
que ja se encontrava no primeiro modelo da alma bipartite e, portanto, permanece
no segundo modelo da alma tripartite, a concepgao de que ha um conflito interno
essencial para compreender o que alimenta a oposicdo dos elementos constituintes

da natureza da alma.

138 Sobre o tema é elucidativa a nota de rodapé 28 do Livro IX da Republica na tradugéo: PLATAO. A
Republica Platdao. Tradugéo e organizacdo de J. Guinsburg. Sdo Paulo: Perspectiva, 2016.
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Isso nos encaminha para buscar compreender a imagem da carruagem alada
presente no Fedro, que € uma imagem da alma e, como tal, sera um elemento
central na compreensao das relacbes de desejo alimentadas pelo amante e o
amado, assim como por relagbes que impliguem algum tipo de posigdes
assimétricas.

A imagem da carruagem e o conjunto do debate que Sécrates desenvolve em
torno dela sera de fundamental importancia para compreender como Platdo aborda

essa assimetria na alma.

4.1.1. A carruagem alada, 246d ss

O saber ¢ inerente a natureza de um deus. Esta afirmagao pde as bases da
distingdo primordial entre o que é caracteristico do divino e do humano quanto ao
saber e, também, no sentido de uma construgao do sentido de filosofia, como aquela
ciéncia [€moTAun] que ndo é a plena posse do saber.

Em retorno ao Banquete, vé-se que para explicar o funcionamento de Eros
havia sido dito que: “[...] nem empobrece o Amor, nem enriquece, assim como
também estd no meio da sabedoria e da ignorédncia’ [WoTe oUte aTTOPEl "Epwg
TrotéoUTe TTAOUTET, copiac Te al kai duabiac év péow £oTiv] (Banquete, 203e, grifo
nosso). E a partir desta nogao se problematiza sua relagdo com (episteme) a partir

da distingado em relagédo aos deuses:

BV oUdEIC PINOCOPET 0UD’ £TTIBUUET COPOG yevéaBal — EoTl yap —
oud & TIC GAAog copdg, ol @IAoco@el. oud al oi APaBEg
@IAoco@olalv oud’ émeuuolol cogoi yevéaOal-

Nenhum deus ama o saber ou deseja ser sabio (pois que ja o é),
nem qualquer outro que possua o saber se dedica a filosofia, do
mesmo modo que ndo sdo também os ignorantes que a ela se
dedicam ou aspiram a ser sabios” (Banquete, 204a, MTSA)139,

139 Foi feita a opgao de apresentar a tradugdo de Maria Tereza Schiappa de Azevedo, e para
confrontar com outra tradugdo em lingua portuguesa, apresentamos aqui a tradugdo de José
Cavalcante de Souza: “[...] nenhum deus filosofa ou deseja ser sabio — pois ja € —, assim como se
alguém mais é sabio, néo filosofa. Nem também os ignorantes filosofam ou desejam ser sabios.
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A passagem é simples no sentido de estabelecer os parametros daquilo que é
tido como o saber ele mesmo, e como o processo pelo qual o humano se langca em
busca desse saber, visto ndo ser dele possuidor. Assim sendo, o processo no qual o
humano se coloca esta ligado ao que Platdo chama de @iAocopeiv.

Segundo Platdo, giAocogeiv € uma atividade caracteristica do humano, pois
ele almeja ao saber que se constréi por meio da reflexdo. Nesse sentido, para que
esta atividade possa ser realizada, deve haver um meio, e este meio, que pode ser
tomado como a captacao pelos sentidos, leva o intérprete a uma confusdo. A
filosofia de Platdo insiste em problematizar por qual meio pode haver o contato
humano com a émoTAun, e tal meio dificiimente poderia encontrar sua resposta
exclusivamente no corpo. E, portanto, por este motivo que, ao buscar explicar de
onde pode partir a faculdade sofisticada capaz de produzir o julgamento, a reflexo,
a resposta a esta pergunta debe passar necessariamente pela alma.

Embora o termo émoTtriun nos remeta diretamente a um processo de analise
central na filosofia de Platdo, e, certamente, ndo menos importante para pensar
acerca da teoria do amor, € mister estudar a concepg¢ao de alma presente no Fedro,
visto ser ela basilar para compreender o conjunto do nosso tema.

De fato, a questdo é fundamental porque faz parte do segundo discurso de
Sdcrates, que, como se pode ver, funciona como uma retratagdo, uma espécie de
corregao do primeiro discurso (Fedro, 243a). Para tanto, Sécrates faz uso de um
recurso poético criado por Estesicoro'40, poeta lirico do século VI a.C.. O recurso
intitulado palindédia’?, que, em resumo, configura-se como uma espécie de
reparagdo a um discurso calunioso. Como diz Guthrie (2012, p. 881, grife nosso),

Sécrates:

[...] ao ser advertido por sua voz divina de que havia cometido uma
blasfémia, pronuncia uma palinddia elogiando ao genuino Amor que
eleva a alma a sua estatura verdadeira e imortal. Um intermédio
lirico, curto, porém encantador, conduz a uma discussao geral sobre
a natureza da alma e os objetos da retérica que ocupa mais de um

140 Para mais informagdes sobre o personagem, cf. PEREIRA, Maria Helena R. Estudos de histéria
da cultura classica. Lisboa: Gulbenkian, 1970.

141 Também em Republica IX, 586¢ ha uma citagdo ao fato de Estesicoro ter feito uma narrativa e
uma palinédia a Helena. De forma especifica, a passagem faz referéncia ao fantasma de Helena, pois
Estesicoro afirma (em sua palinodia) que Helena nao embarcara nem pisara em Tréia.
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terco do total [do didlogo]'42 (GUTHRIE, 2012, p. 881, traducao
nossa).

No caso de Sdcrates, € uma reparacéo ao primeiro discurso por ele proferido,
que tal como ele mesmo dissera, havia sido “o que foi pronunciado pela minha boca
envenenada por ti” [6¢ d1& ToU £uol oTOUATOC KATAPAPHOKEUBEVTOG UTTO 00l £AEXON]
(Fedro, 242¢), dirigindo-se a Fedro.

Do modo como Sécrates fala, fica evidente a sua oposicdo ao proprio
discurso. Dita oposicao faz com que o novo discurso a ser proferido seja carregado
de um valor superior ao primeiro. Ryle (2003, p. 183) defende que Socrates faz a
comparagao com Estesicoro para sugerir ser capaz nao s6 de criticar como de
produzir um discurso melhor que o de Lisias. Um elemento para referendar essa
posicdo encontra-se na fala de Sécrates, que repete o modelo utilizado por
Estesicoro, quando diz: “ndo é verdade esta afirmagdo” [Ouk €01 €Tupog Adyod]
(Fedro, 244a) em que Sdécrates contesta as afirmacgdes feitas no primeiro discurso.

Como afirma Nussbaum (2009, p. 185) esta € a maneira pela qual Sécrates
investe na nocdo de recuperagao da visdo: tal como o poeta, assim também ele
precisa recuperar a visao outrora turvada pelo primeiro discurso.

Em seguida, outro dado importante quanto a necessidade de um novo
discurso sobre amor estd na acusacado socratica de o primeiro discurso ser na
verdade pertencente a Fedro (Fedro, 243e). Mas é igualmente importante ressaltar a
sua corregao quanto a origem do conhecimento produzido, ou seja, que seu discurso

€ por conta de sua ignorancia, resultante de fontes alheias:

6T pév olv Tapd ye éuautol oudév alT®v évvevonka, €U oida,

N 3 ~ 3 s ’, \ 7 3 3 s \
ouveldwg EPauT® auadiav: Acitretar On oipal €€ GAAOTpiwv TTOBEV
vapdTtwy 01 TAG akof¢ TTemAnpWaobai e diknv ayyeiou.

Ora, que de mim mesmo nao concebi nada disso bem sei, consciente
que sou de minha ignorancia; resta entdao, imagino, que foi de fontes
alheias, n&do sei de quais, que pela audicdo me enchi, como uma
jarra (Fedro, 235c¢-d).

142 “[...] al ser advertido por su voz divina de que ha cometido una blasfemia, pronuncia una palinodia
elogiando al genuino Amor que pero encantador, conduce a una discusion general de la naturaleza y
los objetivos de la retdrica que ocupa mas de un tercio del total [del dialogo]”.
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Esse assentimento que se liga ndo ao segundo, mas ao primeiro discurso de
Socrates, € essencial para entender o estilo a ser desenvolvido no segundo, e
também para compreender que este € apresentado como um contraponto.

Em resumo, o ponto de partida do novo discurso € exatamente a oposi¢cao ao
primeiro.

Se ja é um dado esse elemento ora apresentado da oposi¢cdo a si mesmo em
relagdo a autoria do primeiro discurso, o segundo elemento que nos orienta para a
continuidade e para o principio do segundo discurso centraliza na oposi¢cao a tese

apresentada no primeiro e que esta a ser desenvolvida no segundo:

&i & €oTiv, oTrep olv 0TI, BedC A TI BeTov 6 "Epwg, 0UdEV Bv KaKOV
€in, Tw 0& Adyw Tw vuvdn Trepi auTol €iTTéTNV WG ToloUToU OVTOG:
TAUTN T€ 00V AOPTAVETNV Tepi TOV "Epwra, €11 Te 1 €UABeia alToiv
TTavu doTeia, 1O undev UyiEg Aéyovte 243. unde dAnbEg oeuviveodal
wg Ti 6vTe, €i dpa dgep(gniOKoug TIVaG €¢atTaTioavTe eUOOKINATETOV
&V aUTOIG. éoi PEV OUV, W QiAe, kaBripacBal avaykn:

Se Eros é, como o é de fato, um deus ou algo divino, jamais haveria
de ser um mal. Mas é assim que o apresentaram os dois discursos
sobre ele de ha pouco e nisso cometeram uma falta com Eros. Alias,
de uma rusticidade bastante urbana: vangloriando-se como se fosse
grande coisa, o que dizem nao € saudavel nem verdadeiro, mas, se
chegarem a iludir tipos menores de homens, terdo prestigio entre
eles. Portanto, meu caro, é necessario que eu me purifique (Fedro,
242e-243a, MCGR).

Esta passagem do texto assume eros ser concebido como divindade. Poder-
se-ia pensar aqui de alguma maneira em oposicdo ao modelo apresentado por
Diotima no Banquete, quando eros é efetivamente tomado como um intermediario.
De fato, a passagem toma esta perspectiva de Eros como divindade e é a partir dela
que se desenvolve o discurso. Nestes termos, € preciso intentar as consequéncias
desta posi¢cédo no dialogo e, como tal, faz-se necessario desenvolvé-la por meio da

alma.

4.1.2. As formas da alma no Fedro: "Toda alma é imortal” [Wuxn Taca
afdavartog] (Fedro, 245c5)

O ensinamento de Sdécrates sobre a alma se da na forma de uma analogia
(NUSSBAUM, 2009, p. 198). O Fedro elabora uma versdo do mito sobre a alma, no
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qual propbe explicar o funcionamento da alma pela narrativa da parelha alada. O
pressuposto a partir do qual o personagem de Sdcrates se interessa pela alma no
dialogo se apresenta pela necessidade de avaliar e compreender como se constitui
o conflito interno, caracteristico dos movimentos internos aos quais se costuma
intitular conflitos comandados pelas distintas partes da alma43.

O fio condutor da narrativa sobre a parelha alada no Fedro é iniciado pela
nogao de imortalidade da alma. Resulta que a alma € uma questao primordial na
abordagem da teoria do amor. E o desenvolvimento dessa abordagem passa pela
pergunta acerca da natureza da alma.

No tratamento da natureza da alma proposta no Fedro, vemos a novidade no
modo como Platdo busca propor uma explicacdo para a acdo humana, proveniente
das decisbes que sao tomadas por meio da alma.

O elemento de partida para uma explicacdo da natureza da alma no Fedro
esta na nogao de movimento, o motivo pelo qual a alma é imortal é que tudo o que
move a si mesmo, ou seja, é principio de movimento, é imortal. Sendo a alma o
principio de movimento, é imortal “16 ydp asikivntov a8dvatov-” (Fedro, 245c¢5).

Segundo Platdo, a analise do que é imortal’#4, e antes disso, do que é
automovente implica uma condicdo de ser principio. O que é principio [apxn] é ndo

engendrado [ayévnTovV] (Fedro, 245c).

wuxn Taoa Tavtog EémueAeiTal To0 Aaylxou, Tavia 6& oUpavov
TePITTOAET, GANOT €v BAAOIG €idea yiyvopévn. TeAéa pév olv oloa Kai
ETITEPWHEVN UETEWPOTTOPET TE Kai TTAVIO TOV KOOUOV OIOIKET, 1} OE
TITEPOPPUACOCA QEPeTal EwG &v oTepeod TIVOG AGvTIAGBnTal, ol
KaTolkioBgioa, oWua yriivov  AaBodoa, autd autd dokolv KIVEV OId
TNV €keivng duvapiv, {Hov 10 ouuTIav €KARBN, Yuxn Kai cua Trayéy,

143 Sempre vale a pena lembrar que alma no contexto grego ndo tem identidade com o modelo
compreendido pela interpretacdo proveniente do contexto cristdo, sdo termos absolutamente
distintos. Como defende Guthrie (2012, p. 463) a exigéncia socratica a seus interlocutores em relagdo
a este conceito era muito mais intelectual e filoséfica que religiosa.

144 A andlise do argumento da alma imortal ocorre em distintas passagens de alguns dialogos
platbnicos. Uma passagem classica do Fédon demonstra, no bojo de uma explicagdo para a
existéncia da alma como imortal, um duplo argumento, que se ela deve existir depois do que é
chamado vida (a alma unida ao corpo) deve existir antes. A passagem € pronunciada pela boca de
Cebes como sendo uma tese recorrente proferida por Socrates: “O que alias, Sécrates - atalhou
Cebes-, esta bem de acordo com essa conhecida teoria - se é de facto verdadeira - que trazes
constantemente a baila, ou seja, que o aprender ndo é sendo um recordar; segundo ela, é
indispensavel que tenhamos adquirindo, em tempo anterior ao nosso nascimento, os conhecimentos
que actualmente recordamos. Ora tal ndo seria possivel se a nossa alma nao existisse ja algures,
antes de incarnar nesta forma humana. De modo que, até sob este prisma, da ideia que a alma é algo
de imortal” (Fédon, 27e-73a).
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Bvntév T Eoxev Emwvupiav: aBdavaTtov O& oud’ €¢ €vog Adyou
Aehoyiopévou, AANG TAATTOMEV oUTE id6VvTEG 0UTE iKAVQG
voroavTeg Bedv, aBavatov T {ov, Exov PEV Wuxryv, Exov 8¢ olua,
TOV Agl O¢ Xpodvov TalTa CUUTTEQUKOTA. GAAG TadTta pév dor, OTn T
Be@ @ilov, TaUTN EXETW TE Kai AeyEoBw-

Toda alma cuida de tudo que é inanimado e por todo o céu circula,
em diferentes ocasides diferentes formas assumindo. Assim é que,
sendo perfeita e alada, nas alturas ela caminha e o todo césmico
administra; mas a que suas asas perdeu ¢é levada até que de algum
sélido se aposse, e pois que ai se instalou e assumiu um terreno
corpo, que a si mesmo parece mover-se pelo poder dela, chamou-se
vivo 0 conjunto, alma e corpo ligados, e moral foi o epiteto que
recebeu; o de imortal ndo € por nenhuma razéo deduzida, mas é que
imaginamos, por nao termos visto nem suficientemente concebido
deus, um vivo imortal, que tem alma, tem corpo, mas por todo o
tempo os dois naturalmente unidos” (Fedro, 246 b-d).

A nocédo de automovente como caracteristica da alma néo é restrita ao
pensamento platénico. No intuito de construir uma interpretacéo acerca da natureza
da alma, ja outros autores haviam produzido uma compreensdo e analise do
principio de movimento para a alma'5. Desse modo, sdo muitas e distintas as
correntes que o fizeram antes de Platdo, como revela Aristételes na sua vertente de
historiador da filosofia precedente.

O caso de Platao, embora nao possua o0 mesmo carater de resgate ordenado
na forma de tratado, ndo deixa de ser também ele produzido a partir de um dialogo
com referéncias a seus antecessores. De modo especial, € possivel identificar que
Platdo, embora nem sempre referencie diretamente os pensadores com 0s quais
esta estabelecendo o seu didlogo, sempre os tem em mente produzindo também ele
uma espécie de testemunho a partir de seus temas de interesse, tal como o da alma.

Nesse sentido, € notério que ele se interessa por encontrar, a fim de
estabelecer os pardmetros de sua investigacdo, o principio de algo (ja vimos como
esta metodologia é recorrente na sua escrita).

Em retorno aos estudos presentes no segundo discurso de Soécrates no
Fedro, temos uma consequéncia da definicdo de alma automovente e imortal como

algo néo engendrado.

145 Em outra perspectiva Aristételes desenvolve uma analise da alma como principio de movimento
bem como analisa se ela é auto-movente. O De Anima I, 2 nos permite investigar as consequéncias
desta tese estudada pelo filésofo bem como compreender os testemunhos de Aristoteles para os
predecessores do filésofo, entre os quais, também no De Anima ele inclui Platdo, em especifico o
Timeu (Cf. De Anima, 403b15).
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apxn 0¢ ayévnrov. €€ apxig yap avaykn tav 10 yiyvouevov yiyveobal,
auTrVv 8¢ pnd &€ €vog: € yap €k Tou Apxn Yiyvolito, ouk av £l dpxn
yiyvoiTto.

E principio é algo nao engendrado; pois de principio é que
necessariamente engendra-se tudo que é engendrado, enquanto ele

préprio de nada se engendra; pois se de algo se engendrasse
principio, ndo mais de principio haveria geracéo (Fedro, 245d).

O texto amplia a nogcédo de que aquilo que é principio ndo pode ser gerado,
visto que para ser o principio deve ser anterior e estar antes de tudo o que de si
mesmo é gerado.

A argumentacdo socratica, a fim de explicar os principios causais, visa a

estabelecer uma ligacao direta entre estes e o que é nao criado, portanto imortal:

aBavdaTou 6¢ Tre@acpévou Tod U@’ €auTold Kivoupévou, Wuxig ouaiav
T€ Kai Adyov TodTov aUTéV TIG Aéywv OUK aioyUVETTal.

Imortal entdo evidenciado o que a si mesmo se move, quem disser
que a esséncia, a nocido de alma, é isso mesmo, nao se
envergonhara (Fedro, 245e).

Um dado importante para a interpretacdo do mito, destaca Robin (2019, p.
CXXXII-CXXXIIl) é que no inicio do Fedro, quando é€ feita a referéncia ao Rapto de
Oritia por Boreas, Sécrates rejeita a interpretacdo racionalista desse mito46, assim
como de outros, por extensdo. Embora esta oposi¢cao a racionalizagao do mito seja
apresentada nessa primeira passagem, € visto que em diversas outras, 0 uso do
mito possui um lugar de destaque no exercicio de explicacdo de uma tese, a saber,
se poderia apresentar, por exemplo, o prologo do Fédon (60b-c), no qual Socrates
assume obedecer a demanda (impositiva) do daimon para que ele componha
versos, fabulas; e os proprios mitos que encontramos no Fedro dardo mostra de que
eles possuem um lugar de importancia capital no exercicio explicativo de suas teses.
Para mais uma vez convocar a posicdo de Robin (2019, p. CXXXXIII), “cabe ao
filosofo inventar fabulas sob o modelo daquelas legadas pela tradicdo para servir-se

delas para o mesmo género de instrugcao”47.

146 \Ver também: GIASOUMI, 2021, p. 25.

147 "|| appartient donc au philosophe d'inventer des fables sur le modele de celles qu'a léguées la
tradition et pour les feire servir au méme genre d’instruction” (ROBIN, 2019, p. CXXXIII).
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Embora esta exposicdo com carater argumentativo seja forte, Socrates
identifica a sua ndo exaustao, e se propde a ampliar o debate, o qual é feito por
meio da exposicdo do mito da parelha alada. Em referéncia a exposicao do mito,
Robin (2019, p. CXXVII) diz que Platdo, por falta de ser capaz de explicar em que
consiste essencialmente a natureza da alma, busca contentamento em poder
explicar com que ela se assemelha. E na falta da condicdo de dar por finalizada uma
explicacdo que encerre a questao, que é preciso se prover de uma imagem sensivel,
e esta € a funcéo do mito da parelha alada.

O uso de um debate que colocou em evidéncia a distincdo entre mortal e
imortal na sequéncia da exposi¢ao da parelha alada comeca por ser exposto a partir
de uma radical distingdo entre os sentidos desta imagem no imortal e no mortal, ou
seja, a imagem assemelha o humano a divindade, mas nado deixa de apontar
caracteristicas bastante dispares na natureza das partes que compbéem a parelha
alada. Significa dizer que, embora ambas as parelhas, a divina e a mortal, sejam
constituidas dos mesmos elementos, em relacdo a sua qualidade, eles séo
notadamente distintas.

No caso dos deuses imortais, a constituicdo dos cavalos e do cocheiro é
formada por bons elementos, ou melhor, por excelentes elementos [Be®v pev olv
(rmot te Kal fvioxol mavteg avtol te ayabol kai €€ dyadbdv] nos quais ndo se
identifica o que é mau (Fedro, 246a-b), enquanto no caso da parelha alada, que
constitui o humano, a situacdo nao se da do mesmo modo. Pelo contrario, ainda
sem ser formada por uma natureza Unica, que diz respeito ao bem, é formada por
uma composicdo sustentada pelos opostos, bom e mau. E, portanto, de uma
natureza misturada [L€pelkTal].

Sobre a versao Platbnica do mito, ja sabemos que Platdo ndo hesita em
utilizar estes recursos para explicar seus temas, Victor Cousin (2016, p. 210) afirma
ser Platdo um homem muito ligado a religiao de seu pais e que, portanto, enchia de
respeito sua escrita, de modo especial no tocante a reconhecer os mistérios que a
envolvem. No entanto, ndo se pode dizer que ele tenha recebido e trabalhado essas
questbes de modo a assimila-las, dir-se-ia, de um ponto de vista teologico; pelo
contrario, Platdao faz uso desse conjunto de referéncias, as quais respeita, mas de

forma critica, como filosofo que é.
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Ha propriamente dois elementos da concepcado do parelha alada que
objetivamos analisar (1) a descricéo, (2) a relacéo estabelecida com o objeto diante
dela (2.1), o objeto real, (2.2) o objeto empirico.

Do ponto de vista da relacdo imediata, (2.1) s6 pode ocorrer pela
rememoracdo; e (2.2) pela sensacdo. Nesse sentido, os modelos de reflexdo e
empiria se destacam como elementos associados a estes dois modelos. Embora
pareca uma simples questdo, — a da sensacéo associada a uma objeto empirico —,
ela € complexa, pois associa a rememoracao ligada a um objeto ndo empirico, que
s6 pode ser a da forma, rememorada por ser acordada pelo objeto empirico48.

O exemplo classico para desenvolver esta andlise € quase sempre dado a
partir da nocdo de beleza, nomeadamente, no caso atual, € por meio dela, da
beleza, que o argumento acontece. Ou seja, € em vista do belo objeto que a alma se
move.

E certo que uma dificuldade fortemente notavel do texto platdnico esta na
separacao de partes isoladas (recolhimento de trechos para analisa-los
isoladamente), pois € menos inseguro abordar uma passagem em sintonia com uma

inquiricdo ao conjunto da obra. Para Trabattoni (2003, p. 103):

[...] a obra de Platdo ndo tem em nenhum ponto, a caracteristica de
um tratado cientifico impessoal, razdo pela qual o intérprete nunca se
defronta com asserc¢des validas em abstrato e em si, mas somente, e
sempre, com momentos de um discurso que podem ser esclarecidos
a luz do conjunto [...] (TRABATTONI, 2003, p. 103).

Nesse sentido, apresentamos a narrativa da parelha alada, compreendendo
que sua inclusao no ambiente do texto nao se compreende por si mesma, apesar de
ser uma imagem de facil compreensao. Ela requer a integracdo com elementos que
aparecem antes e depois dela. Ou seja, ela se integra na narrativa Socréatica de
modo a compor o conjunto da argumentagao que ele esta desenvolvendo.

Se, por uma lado, o discurso promove uma argumentacdo quanto a
imortalidade da alma, fa-la também por meio de uma analise da relacdo entre
movente e imével, a fim de explicar o que é caracteristico do animado e do

inanimado. Socrates defende a tese afirmando:

148 Este debate fundamentalmente caracteristico da teoria da reminiscéncia.



137

aBavdaTou 6¢ Te@acpévou 1ol U@’ eauTol Kivoupévou, Wuxhg ouaiav
T€ Kai Adyov ToUToV aUTOV TIG Aéywv OUK aioyUVEITal.

Imortal entdo evidenciado o que a si mesmo se move, quem disser
que a esséncia, a nogao de alma, é isso mesmo, nao se
envergonhara” (Fedro, 245e).

A passagem conclui ainda dizendo que a todo corpo em que 0 mover-se €
extrinseco, é inanimado, e pelo contrario, a alma, por mover-se a si mesma é algo
de inato e imortal (Fedro, 245e-246a).

Apresenta-se na sequéncia a narrativa da parelha alada [umortepou
Celyoug], na qual o autor descreve dois modelos de composicao, um divino, e um

humano.

€0IKETW O OoUP@UTW Buvduel UTTOTITEPOU (elyoug Te Kai AVIOXOU.
Bev pév ouv iTTTol T Kai rfvioxol Tavteg auTtoi Te AyaBoi Kai €§
ayaBav, 10 8¢ TV AAAWV PEPEIKTAL. Kai TTIPWTOV PEV AUDV O GpXWV
ouvWPIdOG AVIOXET, €ITa TV IMTTWV O PEV aUTQ KAAGG TE Kai ayabog
Kai €k ToIOUTWYV, O & €€ évavriwv Te Kai Evavtiog: XaAetn On Kai
OUOKOAOG £€ avaykng ) Trepi AUAG RVIOXNOIG.

A alma se parece por certo a uma poténcia que une naturalmente
uma biga e um auriga alados. Dos deuses, no entanto, os cavalos e
aurigas sao todos bons e de boa origem, enquanto dos outros séo
uma mistura. Porém no nosso caso, primeiro, aquilo de que o
condutor tem as rédeas € uma parelha e ainda um dos cavalos é
belo e bom e de uma origem tal e qual, mas o outro é o oposto
também de origem oposta: é inevitdvel entdo que seja dificil e
penosa a agdo do auriga no que concerne a nos (Fedro, 246a-b,
MCGR).

Deve-se evidenciar aqui que ha um retorno ao modelo de separagéo entre o
divino e 0 humano como forma de explicar, por meio da analogia e da oposicéo, as
distintas naturezas de um e de outro. Sabe-se ser frequente 0 uso dos modelos
divinos para estabelecer os parédmetros dos quais o humano se distancia. Embora
ndo seja um exercicio para falar propriamente de teologia, o intuito &, de fato,
compreender como se pode explanar a natureza do divino, distinguindo-o daquilo
gue se refere ao humano.

De acordo com o que se pode ler no trecho, os elementos que formam a
composicdo divina sédo todos sem mistura e compostos tdo somente de bons

elementos (Fedro, 246a); enquanto a composicdo humana é constituida de
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elementos opostos aos da divina, no sentido de serem uma mistura [uéuelktat]. Se
sdo uma mistura, sdo constituidos tanto de bons elementos quanto de maus
elementos, e é nessa mistura que se encontra a explicagdo de sua natureza que
abrange a zona do conflito interno.

Se em relagdo aos deuses a condugado do par de cavalos é efetuada com
facilidade, na medida em que sdo todos “bons e originarios de bons elementos”, em
oposicao aos nossos, sao por um lado, “belo, bom e vindo de animais da mesma
qualidade” (Fedro, 246b); enquanto o outro, a parelha mortal “descende dos opostos
deste e tem natureza contraria”, do que resulta que a sua conducao € penosa,
portanto mais dificultosa. Em palavras textuais: “assim, dificil e aborrecida é em
nosso caso a direcdo das rédeas” [xaAerm dn Kai dUokoAog €& avaykng n mepl
Nuag nvioxnoig] (Fedro, 246b, JCS).

A estrutura narrativa do conto mostra que ha nesta imagem da alma a nocéo
de asa e, portanto, possuindo asas, ela se eleva; perdendo a asa, cai. Essa € a
descricao da queda — em sentido proprio e figurado —, ao perder a asa, a alma cai

e encana no solido:

TeAéa pév oUv oloa Kai ETTITEPWEVN UETEWPOTTOPET TE Kai TTAVTA TOV
KOopov OIOIKET, | B¢ TITEPOPPUNCACa PEPETAl EWG GV OTEPEOD TIVOG
avtiAdpnTal, ou katoikioBeioa, oWua ynivov AaBoloa, autd auto
Bokolv KIVElv diax TRV €keivng dUvaulv, (ov 1O oUPTTav EKARBN, Wuxn
Kol o@ua TTayév, Bvntov T EoXEV ETTWVUMIav:

Assim é que, sendo perfeita e alada, nas alturas ela caminha e o
todo césmico administra; mas a que suas asas perdeu é levada até
que de algum sélido se aposse, e pois que ai se instalou e assumiu
um terreno corpo, que a si mesmo parece mover-se pelo poder dela,
chamou-se vivo conjunto, alma e corpo ligados, e mortal foi o epiteto
que recebeu (Fedro, 246b-c).

Vé-se que a concepgdo de vida — nomeada aqui como vivo conjunto —
[Coov 1O ouptrav], é o resultado da conjungédo da alma com o corpo. Embora haja
essa aparente simplicidade na definicdo da vida enquanto um sistema que unifica
corpo e alma, ha nessa regiao do texto platénico, em conformidade com o trabalho
de separacdo e hierarquizagdo, a identificagcdo da origem daquilo que provém da

ordem do n&o solido. A alma é afim ao que é divino. Como diz Socrates:

MNépukev ) TITepol dUvapIg TO EUPRPIBES Gyelv avw PETEwpPIfouoa.
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“o natural poder da asa é o de levar o que pesado para cima” (Fedro,
246d).

Paolo Impara, numa incursé&o no artigo sobre Mito, eros e filosofia nel Fedro,
realiza uma explicagdo da asa como constituinte da natureza da alma. Nesse

sentido, diz:

Ha duas condicdes da alma: com asas e sem asas. Com as asas a
alma é boa, sabia e justa; sem asas é m4, ignorante e injusta. As
asas representam o meio de alcangar o mundo das idéias, ou seja, a
verdade absoluta. A asa é de imediato o instrumento que nos da
absoluta certeza do que realmente € uma coisa (IMPARA, 1999, p.
301, grifo nosso)'49.

Ai se pode verificar mais uma vez o uso de uma imagem para explicar um
conteudo platénico, promovendo um tipo de aproximagao do leitor ao contexto do
debate. Entretanto, € importante notar que, ao realizar esta aproximacao, Platdo, por
meio dela, evidencia o conteudo que pretende colocar em destaque.

A narrativa conta ainda que o percurso conduzido por Zeus é seguido por um
exército de deuses e daimones, para indicar que estes possuem numerosas e
beatificas visdes dos proprios trajetos dentro do céu (Fedro, 247a). A indicacéo de
uma leveza no percurso da carruagem dos deuses, que vai até o ponto mais alto e
contempla as mais belas formas, contrasta com a dos humanos que, por possuirem

uma natureza misturada [péueikTal], tém uma parte que as puxa para baixo.

Otav 8¢ Of mpdg daita kai €mi Boivnv iwolv, akpav ETTi
TRV UTToupdviov Gyida TTopedovTal TTPOC GvavTeg, N Of Ta Pév Bedv
oxAMaTa icoppérrwg st’Jr']vm ovta baéiwg Tropst'JsTou 10 O0& GAAO POYIG:
Bpiber yap o TAG KAKNG iTTTT0G peTéXwy, ETi TV yiv PETTWV TE Kai
BapUvwyV G i) KAADS AV TEBPAUPEVOC TRV HVIOXWV.

Quando se dirigem ao festim e ao banquete, caminham em direcéo
ao cume da abdbada que sustenta o céu, por locais escarpados, por
onde os coches dos deuses, que pelo seu equilibrio sdo doceis ao
freio, caminham facilmente, enquanto os dos outros o fazem com
custo, pelo facto de o cavalo que compartilha da maldade pesar,
puxando para a terra e fatigando o cocheiro que nao foi capaz de o
educar bem (Fedro, 247a-b, JRF).

149 Cf. “Le condizioni dell’anima possono essere due: con le ali e senza ale ali. Con le ali 'anima &
buona, saggia e giusta; senza le ali essa &€ malvagia, ignorante e ingiusta. Le ali representado il
mezzo per raggiungere il mondo delle idee, cioé la verita assoluta. L’ala & insieme lo strumento che ci
assoluta certezza cid che una cosa veramente &”.
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A implicacido de o cavalo da composi¢cao haver de ser bem adestrado esta em
estreita relacdo com a perspectiva do conflito. Se a natureza de um é puxar para
baixo e a do outro seguir o cocheiro, é preciso haver um meio de pd-los em
harmonia. Se assim se pode dizer, a harmonia consiste no exercicio de fazer com
que toda a parelha siga para o mesmo caminho.

Esta peleja entre o direcionamento para cima e para baixo implica a
concepgao de contemplagdo da alma dos belos objetos, afins ao que é em si.
Somente em virtude disso, que o coro divino s6 contempla as coisas belas (Fedro,
247b-c), que tem acesso ao que esta fora da circunferéncia. Em consequéncia
disso, por exemplo, ndo pode haver inveja [@TOv0G]%0 no coro divino, tanto quanto,
pelo contrario, deve haver naquelas coisas que remetem ao que esta ligado as
questdes do mundo visivel.

Por outro lado, deve-se avaliar entdo o que € isso que esta no ambiente
supraceleste que certamente os deuses contemplam, mas que nem todas as almas

chegam a contemplar perfeitamente?

A Yap AxpwHaTdC Te Kai AoXNUATIOTOS Kaiavagrg ouoia dviwg oloa,
Wuxic KuBepvnTn HOvw Beatn v, TTepi v TO TAG GANBoU¢ £TTIOTAPNG
yévog, ToUTov £Xel TOV TOTTOV. 8T 0Uv B0l Sidvola VG TE KA ETTIOTAKN
AKNPEATW TPEPOUEVN, Kai ATTdong WUXAg 0on av péAn 10 TTpoofikov
0é¢aoBal, idoloa dia xpdvou TO OV Ayatrd Te kai Bswpoloa TAANOA
TPEPETal Kai €UTTaOel, €wg Av KUKAW 1 TeEPIPopa €ic TAUTOV
TTEPIEVEYKN. €V OE TR TTEPIOdW KaBopd pév auTtnv dikaloouvny, kabopd
0¢ ocw@epoauvnyv, kabopd O¢ émOTr']per, oUX N VEVEOIC TIPOCETTIV,
oUd’ 1| éoTiv TTou £Tépa év ETépw oUCa WV AREIS VOV BVTWY KAAOTUEY,
GAG TV év T 6 éoTiv Ov Gviwg €moTAunv oloav: Kai TAAAa
woauTwe Ta 6vta 6vTwe Beacapévn kai £oTiabeioa, ddoa ANV €i¢ TO
g€iow ToU oUpavol, oikade AABEV.

Pois a esséncia da cor, sem figura, sem forma, sem tato, no entanto
realmente é; a que so pelo piloto da alma, o intelecto, pode ser
contemplada; a que é patrimbnio da veridica ciéncia, este € o lugar
que ela ocupa. Ora, o pensamento de um deus, de inteleccédo e de
ciéncia pura nutrido, bem como o de toda alma que procura receber
0 que lhe convém, quando com o tempo tem a visdo do ser alegra-se
e, contemplando as verdadeiras esséncias, delas se nutre e
beneficia, até que em ciclo a circunvolugdo o reponha no mesmo

150 A passagem busca evidenciar a diferenca de naturezas dos deuses e dos humanos. Nela a
radicalidade da distingdo € demonstrada por meio de ¢1évog, indicando ndo haver @Tévog no coro
dos deuses, e por oposigao, este sentimento estaria presente nos humanos. Na tradugédo de:
NEHAMAS; WOODEUFF (1997): “since jealousy has no place in the god’s chorus” FOWLER, (1914):
“for jealousy is excluded from the celestial band”; SOUZA (2016): “pois a inveja esta fora do coro
divino”; FERREIRA (2018) “porquanto a inveja esta ausente do coro divino”; VICAIRE (1985): “car
'Envie reste en dehors du choeur des dieux”.
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ponto. E, na volta que ele perfaz, ele tem sob os olhos a prépria
justica, a prudéncia, a ciéncia, ndo aquela a que se associa geragao,
nem a que de certo modo é diversa e por residir na diversidade dos
que agora chamamos seres, mas a ciéncia que reside no ser que
realmente é; e depois que, do mesmo modo, os outros seres que
realmente s&o ela contemplou e deles se regalou, de novo mergulha
dentro de céu e retorna a casa (Fedro 247c-e).

A confirmacdo da distingdo entre dois modos de acesso as formas belas é
evidente. Ha os que tem acesso irrestrito, ndo é o caso dos humanos, e ha aqueles
que tém acesso a visdo de algumas formas, que viram mais ou menos aquilo que se
vislumbra no momento da corrida celeste. Ou seja, antes de encarnar num corpo, ou
antes de perder as asas e cair's1,

Tendo falado da perfeigdo que € o campo das almas dos deuses, mostra-se
entdo que, em oposigcao a estas, o campo em que se situam as almas dos humanos,

qgue nao é o estado de perfeicdo, executa o percurso com esforco e conflito.

ai 0¢ GAAal wuxai, 1 pév aploTta Be® £TTouévn Kai eikaouévn UTTEpRpEV
gig TOV é&w Té6TTOV THV TOU r'1V|éxou Ks(pa)\r’]v Kai oupm:plr]véxer] Tr‘]v
Trsplcpopav eopuBoupevn Umd TV IMTWV Kai PoyIg Kaeopwoa Ta
ovra- r] Ot TOTE psv r]pev TOTE O’ €U, BlaCopsvwv O¢ TV TV T
pev €idev, T& O o0. ai 8¢ & &AMl yAixdueval pév dmacal o0 dvw
gmmovTtal, aduvartoloal Of, UWOBpUXIGI oupmplwépovwl TratoUoal
AAAAAaG  Kai éde)\)\ouoal ETépa TTPO Tr]g sTepag nslpwpavn
ysveoeou GopuBoc_; oUv Kai GuIAa kai iBpog Eoxatog yiyvetal, ol 6r]
Kakia AvIOXwv TToOAai Pév  XwAelovTal, TToAai O& TTOAAG TITEPX
BpavovTal- Tacal &¢ TTOAUV Exouaal TTOVoV ATEAETS THG ToU dvTog Béag
atrépyovTal, kai atmreABoloal Tpo@f doEaaTh xpPoVvTal.

[...] as outras almas, uma, a que melhor segue o deus e mais se lhe
assemelha, alca para o lado de fora a cabeca do cocheiro e é
carregada na circunvolugdo, pelos cavalos perturbada e mal
contemplando os seres; outra, ora alga, ora mergulha, mas, porque
forcam os cavalos, umas coisas vé, outras ndo. Quanto as demais,
almejando todas o alto, fazem o séquito, mas, nao podendo atingi-lo,
submergem na circunvolugdo, pisando-se e chocando-se
mutuamente, uma tentando ficar a frente da outra. Ha tumulto entio
e luta e suor extremo, e € quando por ruindade dos cocheiros muitas
almas se estropiam, muitas machucam muita asa e todas, apesar da
muita fadiga sem se iniciarem na contemplacdo do ser afastam-se, e
afastadas nutrem-se do alimento da opinidao (Fedro, 248a-b).

151 Também sobre um percurso supra-celeste e sobre a encarnagéo das almas nos corpos depois de
um percurso que passa por um rio, com implicagao de uma interpretacdo do conhecimento, é o relato
do mito de Er, presente em Republica X, 614b ss.
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E por conta do tumulto que, ndo podendo contemplar a planicie da verdade,
havera a queda, embora a queda seja inevitavel devido a lei de Adrasteia.

A lei de Adrasteia determina os modelos de encarnacdo da alma no corpo,
quando pesada ela perde a asa. Vejamos um quadro com as especificagbes dos

nove tipos aos quais a alma se liga segundo essa determinagéao:

Ordem. Lei de adrasteia

1 | amigo do saber ou amigo da beleza, ou algum musico ou algum amoroso;
2 | de um rei que ande na lei ou seja guerreiro e saiba comandar
3 | um politico ou de algum administrador e financista

4 | um ginasta que ame o exercicio ou de alguém que se dedique a cura do
corpo

5 | tera uma vida de advinha ou de algum oficiante de iniciacado

6 | o que faz poesia ou qualquer outro dos que tratam de imitagao
7 | um artesdo ou lavrador

8 | um sofista ou um demagogo

9 | um tirano

(Fedro, 248d-e)

Mais uma vez, é importante notar que a passagem apresenta uma oposigao
entre os que contemplaram a planicie da verdade e os que nao contemplaram ou
contemplaram pouco. O que vai distinguir as almas nessas categorias faz com que
elas possam se situar do campo do saber ao campo da opinigo. Tal hierarquizagao
das encarnacdes humanas mostra um reflexo da concepcéao platbnica quanto aos
graus de conhecimento que se obtém na vida. Melhor dizendo, elas refletem uma
concepgao hierarquizada da proximidade do humano (alma e corpo juntos: o vivo
conjunto) em relagdo aos graus de conhecimento relativos ao efetivo exercicio da
reminiscéncia.

Isso é feito a partir de uma variacdo, o que se pode deduzir dai € que os
graus de contemplacdo dos estados de alma variam em relacdo ao saber. E o

mecanismo pelo qual se poderia afirmar que alguém sabe mais ou menos sobre
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determinado assunto. A bem dizer, o nivel de saber que alguém possuiria teria uma
relagao direta de dependéncia daquilo que havia contemplado.

Um misto de reflexbes sao trazidas a baila no bojo da analise do quarto tipo
de loucura. Nao é tao evidente que Platdo, o platonismo e o neoplatonismo leiam do
mesmo modo a passagem. E dificil aceitar que sim. Entretanto, o ponto de partida é
0 mesmo, aquele ja referido: de um ponto de partida conducente a divisdo corpo/
alma, até a divisao das coisas afins ao corpo daquelas afins a alma.

Nesse sentido é que podemos identificar ai uma referéncia forte a
reminiscéncia, ao apontar para uma necessidade de retorno da alma, pela afinidade
ao lugar de onde veio que, sendo mais elevado, necessita da leveza do pensamento
para fazé-la voar. E isso que ¢é dificil, pois o corpo tem por natureza respostas muito
mais proximas as satisfagcdes imediatas dos prazeres.

Ainda que sejam assim descritas as férmulas basilares da oposi¢cdo corpo/
alma, é a partir do corpo, de mecanismos que se encontram no corpo, que havera o
percurso epistemoldgico que, acionado pelos sentidos, avanga em diregdo ao que
nao é sensivel. Assim sendo, o caminho que passa das belas coisas a coisa bela ela
mesma.

A passagem do que esta sendo chamado de parelha alada, ou de biga alada,
esta em estreita relacdo com a nocgao de triparticdo da alma. Para quem tem algum
acesso aos textos platonicos, ja € possivel ter havido algum contato com esta nogao,
0 que implica que ha nela a inclusdo de um modelo de organizagdo da composigao
do vivente, de modo que cada uma das partes cumpre uma fung¢ao. Dessa maneira,
algo semelhante ja foi apresentado ao leitor da Republica, assim como ao do Timeu,
em diferentes contextos (ROBIN, 2019, p. CXXXIX).

4.2. O Iégos e o desejo

O légos, no processo em que € apresentado no Fedro, €, segundo a
interpretacéo de Derrida (2005, p. 27), vivo (zbon). Dentro do contexto no qual o
debate sobre o logos aparece, muitos dos temas desenvolvidos por Platdo
coexistem, sdo recorrentemente inseridos a partir de uma perspectiva de bindmio,

de um par de opostos. Neste caso, a oposicdo se concentra no bindmio vivo/morto.
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Tal binbmio tem por objetivo apresentar, por meio de uma analogia, os seus
correspondentes, respectivamente, a palavra falada e a escrita.

O problema da relacdo entre palavra falada e palavra escrita implica um
debate sobre o lugar de cada um deles no pensamento de Platdo, implicaria ainda
avaliar em que medida se pode assumir a prevaléncia de uma sobre a outra, e,
portanto, de qual sobre qual outra. A posicdo defendida pela ideia do discurso vivo
correspondente & palavra falada, Derrida (2005, p. 26) afirma que: “A diferenca da
escritura, o /6gos vivo é vivo por ter um pai vivo (enquanto o 6rfao esta semimorto),
um pai que se mantém presente, de pé junto a ele, atras dele, nele, sustentando-o
com sua retidao”. Implicaria que o criador do discurso, encontrando-se ali presente,
seria capaz de defendé-lo — 0 que n&o ocorreria com o discurso escrito.

O tema é, de fato, objeto de odisseias e de querelas ao longo da historia da
recepcao do pensamento platénico. Se, por um lado, € sabido e prudente nao torna-
lo aqui um problema central, é essencial que, ao menos, possamos menciona-lo, na
medida em que dentro da perspectiva do dialogo ele possui um status relevante,
visto que dialoga com o problema da retérica e, certamente, dos recursos que
podem ser acionados para promover algum tipo de convencimento, ou de
comprovacéao de algo.

De modo mais apropriado, podemos dizer que nessa oposigao se busca
inserir o debate sobre o valor da escrita e da oralidade's2. Na associacao da escrita
a sua origem egipcia, e no ambito da problematizagdo do valor dela, em tom de

critica, Derrida comenta:

Pois o deus da escritura € também, isso é evidente, o deus da morte.
Nao esquegcamos que, no Fedro, também se censurara a invencao
do pharmakon o substituir o signo ofegante a fala viva (le signe
essoufflé a la parole vivente), o pretender prescindir do pai (vivo e
fonte de vida) do /6gos, o ndo poder mais responder por si como uma
escultura ou uma pintura inanimada etc. Em todos os ciclos da
mitologia egipcia, Thot preside a organizagdo da morte. O mestre da
escritura, dos numeros, e do calculo nao inscreve apenas o peso das
almas mortas, ele teria, inicialmente, contado os dias da vida,
enumerando a histéria. Sua aritmética abrange também os
acontecimentos da biografia divina. Ele é “aquele que mede a
duracéo da vida dos deuses (e) dos homens. (DERRIDA, 2005, p.
42-43).

152 Para um debate centrado na relagdo entre oralidade e escrita, Cf.: (TRABATTONI. Franco.
Oralidade e escrita em Platao. Trad. Bolzani Filho e Puente. Sao Paulo: Discurso Editorial; llhéus:
Editus, 2003”.
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A fim de apresentar a problematica do ponto de vista do Fedro, deve-se
mencionar os termos encontrados no texto. Assim, um primeiro elemento a ser
apontado se manifesta na insinuagdo do termo logdgrafo?53 (Aoyoypd@og). Ao

atribui-lhe um sentido negativo, é dito na sequéncia que:

@Al 'E@aiveto yap, (O SWKPOTES: Kai oUVOICOA TTou Kai auTdg 6T o
péylioTov duvduevoi Te Kai oguvéTaTol €v TaiC TTOAECIV aioxUvovTal
AOyoug Te ypd@elv Kai KaTaAeimTelv ouyypdupata éaut@yv, dofav
@oPoupevol Tod ETTEITa XPOVOU, W) COPIoTAl KAADVTAI.

Pois era evidente, 6 Sécrates. E sem duvida tu mesmo sabes que os
mais poderosos nas cidades envergonham-se de escrever discursos
e deixar escritos seus, com medo da opinido da posteridade, de
serem chamados sofistas (Fedro 257d).

A passagem evidencia a alegada incapacidade do discurso em produzir para
si mesmo a defesa das criticas vindouras. De alguma maneira, o discurso escrito ai
seria visto como 6rfao, ndo estaria com o pai (o0 seu autor), capaz de defendé-lo'54.

N&o entramos aqui na enorme disputa da escola de Tubinguen-Milao'55 sobre
a rejeicdo ou nado de Platdo a escrita, no sentido em que esta escola defende.
Interessa-nos compreender o jogo estabelecido entre Sécrates e Fedro, que é
estabelecido por meio de um contexto politico.

Queremos mostrar como Fedro associa a questao da escrita dos discursos a
questdo dos desejos, ja que, nesta medida, esta avaliagdo do jovem Fedro pode

estar associada também a uma certa ideia de vaidade do escritor.

153 Ja no texto de Platdo se encontra uma associagdo ao logografo a partir de uma perspectiva
negativa, mas sobre as diferentes vertentes que o termo recebe, é possivel encontrar em Herdédoto a
associacao aos escritores que o precederam, em referéncia direta a escrita em prosa. Cf. Nota 50
(SOUZA, 2016). Também, em GUTHRIE (2012, p. 888), & o termo atribuido aqueles que escrevem de
modo profissional (escrita sob encomenda), discursos com a finalidade de serem lidos em tribunais. O
termo pode ser traduzido sem grandes problemas por aquele que escreve em prosa.

154 Um dado importante sobre problematica da escrita e da validagédo da escrita no contexto do Fedro,
para ser mais especifico que dizer: no pensamento de Platdo, é o fato da critica a escrita ser
colocada na boca do personagem Soécrates, que como se sabe, nunca escreveu. E Platdo esta
ausente da critica na medida em que nao se posiciona explicitamente, ndo afirma qual a sua posigao
sobre o problema. Para mais sobre o tema, Cf. NARCY, Michel. Platon, I'écriture et les
transformations de la réthorique. In.: ROSSETTI, Livio. Understanding the Phaedrus: proceedings
of the Il Symposium Platonicum. Sankt Augustin: Academia Verlag, 1992.

155 Para este debate, Cf.. TRABATTONI, Franco. Oralidade e escrita em Platdo. Tradugdo de
Fernando Eduardo de Barros Rey Puente e Roberto Bolzani Filho. Sdo Paulo: Discurso editorial;
IIhéus: Editus, 2003.
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>0. Ofel ive o0V TV TO100TWY, BOTIC Kai 6TTwaTIolv dUcvoug Auaia,
oveldigelv auTo ToUTO OTI GUYYPAPE!;

@Al OUkouv €ikAG ve €€ v oU Aéyeig: kai yap v T éautod £mBupiq,
wg £0IKeV, OVEIBIlol.

20. ToOto pév Gpa tavti dfjAov, 0TI oUK aioxpov auTo ye TO ypd@elv
Aéyoug.

@Al Ti yap;

0. AN £keivo oipal aioxpov fdn, TO uA KAADS AEyeIv Te Kai YPAPEIV
AAN aioxp®g T€ Kai KAKQG.

@Al AijAov dn.

>0. Tic olv 6 TpdTTOC ToU KAAGC TE Kai Wi YPAPEIV; SEOUEDE TI, W
daidpe, Auaiav Te TTEPI TOUTWV €€eTATal Kai  GAAOV OOTIG TTWTTOTE Ti
YEYPOQEV ) YPAWEI, €iTE TTONITIKOV GUYYPAUMA €ITE IDIWTIKOV, €V PETPW
w¢ TToINTAG A Gveu PETPOU WG IdITNG;

Sécrates: Pensas que um homem desses, ndo importa quem ou que
malquerencga tenha contra Lisias, censura-lhe precisamente o fato de
ser escritor?

Fedro: Nao é provavel, ao menos pelo que esta dizendo; pois ao
préprio desejo, como parece, ele estaria censurando.

Sécrates: Eis entdo o que para todo mundo é claro, que nao é feio
em si 0 escrever discursos.

Fedro: Por qué, com efeito?

Sécrates: Mas o que ja é feio, é discursar e escrever de um modo
que néo seja belo, mas feio e mau.

Fedro: Claro, sim.

Sécrates: Qual entdo o jeito de escrever belamente ou ndo? Acaso
precisamos, Fedro, consultar Lisias sobre isso, ou qualquer outro
que jamais tenha escrito ou venha a escrever, seja um discurso
politico ou privado, em metro como faz um poeta ou sem metro como
um prosador (Fedro, 258c-d).

Vé-se que o debate proposto chama a atencédo de Socrates de modo intenso.
Como nesta passagem o prazer € evocado, Sdcrates faz mais uma vez o uso de
metafora, um uso que como sabemos € recorrente, mas, neste caso, sera utilizado
para explicar o modelo de ser vencido pelo prazer. Isso se torna uma clara
contestagdo a posi¢cao de Fedro. Platdo faz uso desse expediente porque nesse
momento novamente aparece o conflito'56 entre as partes da alma.

No fim das contas, esse debate empreendido entre ambos, pela via socratica,
deve introduzir uma preocupagao com o /6gos. Qual a maneira mais eficaz de

produzir o /I6gos ou de manifesta-lo? Embora o Fedro parega ser um dialogo que tem

156 Em observagdo ao uso Platonico das imagens e metaforas no contexto do conflito interno da
alma, Santos (1999, p. 249) diz: “Mas o discurso platdnico s6 se deixa captar pontual e indiretamente,
presa da teia de metaforas e imagens com que a luta entre as trés partes da alma é descrita”.


http://stephanus.tlg.uci.edu/help/BetaManual/online/AT.html
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uma posicao dura sobre o tema, a nosso ver, ela ndo é estanque, pois assim como a
metodologia de escrita platdnica € dialdgica, o debate mantém um acurado cuidado.

O estudo neste topico do trabalho suscita para além do l6gos, mas em
referéncia a ele, um apontamento sobre a questdo que se Ihe opde, a saber, o que
nao é lido como regido pelo I6gos, mas talvez por aquilo que é acessado por meio
do corpo, das sensagdes. Nesse sentido, cabe apresentar uma perspectiva dos
apetites e das emogdes.

A recorréncia com que lidamos na obra de Platdo com elementos que nos
norteiam a uma visdo que considera os apetites e as emocgodes, e tal como diz
Nussbaum (2006, p. 177), particularmente o sentimento e a emogao sexual como
condutores ndo adequados para a acado humana, é forte.

De modo especial, pode-se citar que esta perspectiva, a partir da
problematizagdo inserida em sua obra pelo dualismo, resulta por propor uma
interpretacdo aparentemente simples, na qual se rechaga de imediato estes
elementos ligados ao corpo. Muito embora, como ja mencionamos no decurso deste
trabalho, haja motivos para nao colocar na boca de Platdo uma exaltagdo aos
corpos e aos elementos perceptivos advindos mediante a experiéncia corporea, €
inconcebivel tratar do nosso tema sem lidarmos diretamente com as questdes
ligadas as emocgodes e ao desejo. Também as emanacdes do desejo, tal como ocorre
em uma particular descri¢ao do Fedro, no contexto da eregao (Fedro, 255c-d).

Uma forte caracteristica de eros, desenvolvida no Fedro diz respeito a atracéo
para si que ele é capaz de produzir.

Se, por um lado, € necessario pensar nesta perspectiva corpérea como
suporte que, em alguma medida, permite o conjunto de operagdes a ser realizada na

tomada de decisdes, visto ndo ser defensavel, ja em Platdo, como talvez possa ser
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defensavel em Plotino'57, separar radicalmente estes elementos corpo/alma?ss.
Enquanto Platdo evidentemente defende uma perspectiva da centralidade das
decisbes humanas como nao decorrentes da mera percepg¢éo corporal, ao contrario,
sera necessario avaliar que esta centralidade, em decorréncia da supremacia da
alma em relagdo ao corpo, esta apontada na sua capacidade de julgar os dados
captados pelas percepgdes corporeas.

Segundo Platdo, no contexto dessa relagdo, somente o nous (intelecto) é
capaz de conduzir adequadamente o bem agir humano, tendo em vista a sua
finalidade ser o bem.

No Féedon 79c encontramos um exemplo classico da maneira pela qual se
explica a natureza da indagagéo e os caminhos que a alma percorre para buscar
uma resposta. Faz, como se sabe, o uso dos sentidos, da vista, do ouvido, etc, mas

nao deixa neles o poder de decisao sobre o que capta.

Oukolv kai 16de TaAal €Aéyouev, OTI 1 wuxn, OTav Pév TG CwuaT
TTpooypiTal €ig TO oKoTIElV TI ) I T00 Opdv f di To0 akouvelv i) dr
GAANG TIVOG aioBrioewc—rTolTo ydp €oTiv 10 did To0 owuaTog, 10 dr
aioBAoEWG OKOTIEIV TI— TOTE PEV EAKETAl UTTO TOU CWMATOG €ig TA
oU0d£TToTE KATA TOUTA EYOvTa, Kai auTh TTAavaTal Koi TAPATTETAI Kali
giAlyy18 oTTEP HEBUOUOQ, ATE TOIOUTWY £QPATITOMEVN;

Ca estamos entdo no que diziamos ha um bocado: sempre que a
alma faz uso do corpo para se langcar em qualquer indagagéo,
utilizando a vista, o ouvido ou qualquer outro meio sensorial (e utilizar
os sentidos que significa sendo utilizar o corpo?), eis que este a
arrasta para as realidades em continuo devir; e quanto a ela, por ai
erra, mergulhando como ébria na perturbacéo e na vertigem, pois tal
€ a natureza das coisas a que se apega (Fédon, 79c).

157 Para compreender os elementos que tratam da superacgéo realizada por Plotino no sentido de
separacao do elemento psiquico em relagdo ao elemento corporal, Cf. BEZERRA, Cicero Cunha.
Compreender Plotino e Proclo. Petrépolis-RJ: Vozes, 2006, p. 81-97.

158 Em sua tese de doutorado, Hugo Filgueiras (2012) analisa no capitulo Il “Corpo como obstaculo
para a alma” a dualidade desses dois conceitos em interpretacdo que se centra na hipétese proposta
pela relagdo de impedimento, embora deixa claro, de partida, ndo estar a defender que a
interpretacdo de Platdo permita deduzir uma rejeicdo do corpo. Sua proposta enseja uma
interpretacdo que busca recuperar o sentido de aisthesis e problematiza-la quanto a questdo do
status do corpo em sua relagdo com a alma, visto que o consenso sobre o desprezo de Platdo ao
corpo é inexistente. A questao deve ser avaliada, portanto com o devido cuidado: “Pois se em um
momento Platdo opde corpo e alma ao considerar os sentidos um entrave para alcangar a sabedoria
— principio para o alcance da virtude —, considerando-o um obstaculo, em cinco momentos
posteriores (74c, 75a, 75b, 75e, 75e-79a), no mesmo diadlogo, os sentidos corpdreos sao
apresentados como participes do processo de aquisicdo da sabedoria, pois € através dos dados
sensiveis que se pode recuperar o saber, enquanto experiéncia integral, sendo o corpo para alma,
condicao para que exerga suas faculdades”. (ARAUJO, Hugo Filgueiras. A estetizagao da alma pelo
corpo no Fédon de Platdo. Tese (Doutorado em Filosofia) - UFPB-UFPE-UFRN. Jo&o Pessoa: 2012.
165 f., p. 62).
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A passagem faz referencia, sobretudo, a questdo da relagdo entre o sensivel
e o inteligivel. Ela é projetada a partir da hipétese da distingao entre duas realidades,
a visivel e a inteligivel (Fédon, 70a), e a partir desta hipotese se busca compreender
como se efetiva o conhecimento daquilo que esta no campo do visivel e do invisivel.

O Fédon é um didlogo que defende a natureza afim da alma ao invisivel e,
portanto, s6 quem é possuidor de uma natureza afim é capaz de acessar aquilo que
lhe é semelhante. E uma resposta & pergunta de como se pode avaliar a existéncia
do “que é sempre imutavel e idéntico a si mesma” [TTOTEPOV WOAUTWG AEl £XEl KATA
TauTa] (Fédon, 78d), tal como o Belo em si. A saber, a pergunta passa pela
existéncia da mudanga ou nao, do que é em si e por si. Segundo Robin (2019, p.
CXXIX), é também em fungao do exercicio da explicacao das relagdes entre o visivel
e o invisivel, na tentativa de compreender a conexao entre o mundo das ilusdes e
dos fantasmas e o mundo das realidades verdadeiras, ou realidades em si, que se
estabelece a fungao do mito.

Se, por um lado, recorremos ao Fédon para mostrar que essa investigagao é
cara a Platdo, e que pode ser identificada em diferentes contextos, por outro lado,
devemos abordar como aparece o debate no nosso dialogo, aqui em questéo, o
Fedro.

A fim de promover uma reflexdo sobre um didlogo que mostra uma
perspectiva especifica em relagdo ao exercicio da alma no processo de separagao

corpo/alma:

Oukoilv kai | cwepoalvn, NV Kai oi TToAAoi dvoudaloual cwepoalvny,
10 TePI TOG £mBupiag un £TTofjoBal GAN OAIYWPWG EXEIV KOi KOOWIWG,
ap’ o0 ToUTOIG MbVOoIG TIPOONAKEI, TOIG WAAIOTA TOU OWHATOG
oAlywpoUaiv T Kai €v @IAocoia {Halv;

[Sécrates] E que dizer da temperanca, ou melhor, da virtude
geralmente assim designada, que consiste em refrear o impeto das
paixdes, em opor-lhes uma atitude de indiferenga e comedimento —
nao sera ela unicamente apanagio dos filésofos, daqueles que em
mais alto grau desprezam o corpo e vivem no amor da sabedoria?
(Fédon, 68c).

Sobre a alma, sua divisdo entre a parte racional e a parte bestial e selvagem,

em Republica 1X 571c-d, é identificada nesta passagem uma radicalizacdo da
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oposicdo entre duas partes opostas da alma. A passagem comega com uma

pergunta sobre os desejos:

/\éyalg 0¢ Kai Tivag, ifcpr], TauTag; Tag Tepi TOv Utrvov, Av & éyw,
eyapopavag, otav 10 pev aAAo TAG Wuxic €0dn, 6oov )\OYIGTIKOV Kai
fuepov Kai dpxov ékeivou, 1O O enplwésg TE Kai dyplov, r] oiTwv r]
MEBNG TTANOBEY, OKIPTA TE Kai aTTwoduevov Tov Uttvov gnTi iéval Kai
amompTAGval T& aUTol f0n: 0io® 6T TTavTa £&v TG ToIoUTW TOAWG
ToIETv, W¢ Ao TTAoNnG AeAupévov Te kai  atmrnAAayuévov aioxuvng Kai
QPOVNACEWS. PNTPi Te yap ETXeIpElv ueiyvuoBal, wg oietal, oUdEv
OKVET, AW T 6TWOUV AvBPWTIWYV Kai BV Kai Bnpiwv, PICIPOVEIV TE
omiolv, BpwuaTtdg Te AéxecBal PnNdevog: Kai vi Adyw oUTe dvoiag
oU0&V éAAciTTEl OUT AvaloxuvTiag.

— Mas de que desejos falas? — Daqueles — respondi — que
despertam durante o sono, quando repousa esta parte da alma que é
racional, doécil, e feita para comandar a outra, e quando a parte
bestial e selvagem, empanzinada de comida ou de vinho, estremece,
e depois de sacudir o sono, parte em busca de satisfacdes para os
apetites. Sabes que em semelhante caso ela se atreve a tudo, como
que liberta e desobrigada de todo pudor e de toda prudéncia. Ela ndo
teme intentar, na imaginagao, unir-se a sua mée, ou a quem quer que
seja, homem, deus ou animal, de macular-se com ndo importa qual
assassinio e de nao abster-se de qualquer espécie de alimento;
numa palavra, ndo ha loucura nem impudéncia de que ndo seja
capaz (Republica, IX 571c-d, JG).

O livro IX da Republica enseja um estudo acerca do desejo, uma categoria
platbnica, se assim podemos dizer, que implica uma complexa interpretagdo. Por
que pode-se dizer complexa? Porque a maior parte de sua formulacido ndo se
encontrando num unico texto, e sim expandida em diversos momentos do corpus,
acaba por demonstrar uma necessidade de ndo se realizar uma jungao de todas
elas num sentido unitario. E, portanto, preciso resguardar os contextos nos quais o
tema é inserido.

Segue-se dessa passagem que o estudo visa a evidenciar qual o elemento
central no pensamento platénico que é utilizado como um referente do paradigma da
acao. Esse elemento se constitui em diversas partes de sua obra como o /6gos.
Embora nao seja comum que o tratamento do /6gos se dé de forma estanque, sem
relagcdo a um oposto. Ou seja, verificamos que diversas vezes o estudo desse /6gos
se da em relagao a condi¢cdo de explicagdo do objeto em questéo, e também tendo
em vista a questdo do comando das agbes. Com isso, significa dizer que a

implicagao do /6gos é como o calculo que se utiliza na execugao de uma decisao.
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A questao central aqui entdo é: a partir da semente do desejo, deve-se avaliar
a quem pertence ou a quem deve pertencer o comando das agdes humanas, a qual
parte da alma.

E preciso repensar a questdo do prazer no sentido de refazer o caminho que
o leva para um sentido quase absoluto de interdicdo. Com quais referéncias este
caminho é tomado? Em vista de que ele é trilhado pelos antigos? Ha conexao entre
esta orientacdo e o conjunto de praticas que seriam interditas entre os gregos? O
que levaria uma pratica a ser interdita? Ha um conjunto de perguntas que podemos
elencar a propdsito do viés moral pelo qual uma corrente de interpretacao direciona
a relacdo dos humanos com o prazer entre os gregos. Qual a possibilidade de
estabelecer as primeiras questdes ligadas a esta interdicdo, possivelmente classica,
da interpretacdo do corpo como priséo? Eventualmente repetida ndo apenas por
Platdo, isso ndo autoriza a aceitar que a simplicidade da formulagdo carrega em si
um tom categdérico a ponto de propor ai o encerramento do debate.

Se queremos seguir um caminho que apresente um nivel seguro de confianca
quanto a possibilidade de explicacdo desta importante formulagéo (a relagéo: soma/
sema), devemos remeter aquilo que esta expressdao retoma. A bem dizer,
reconhecamos que as crengas gregas sao interpretadas em sentido moral (Cf.
DODDS, 2002, p. 155) e que sO posteriormente € possivel verificar como elas
permanecem ou sao superadas por uma legislacdo que se poderia chamar de
secular.

Alguém poderia suscitar, em relacdo ao debate sobre a satisfacdo dos
desejos ou sobre comando quando efetuado pelos desejos, o verbete culpa. Porém,
ele diz muito mais da tradicdo que se segue aos gregos, bebendo de sua fonte e
reproduzindo algumas de suas posic¢oes filoséficas mais adequadas ao interesse
desta tradicdo. A saber, a ideia de culpa nos parece muito mais proxima do

cristianismo do que do politeismo grego.

[...] na Grécia, foi aparentemente o impacto das crengas
xamanisticas que pés tudo em funcionamento. Tais
crengas foram interpretadas pelas mentes gregas em
sentido moral; e quando isto ocorreu o mundo da
experiéncia corporal surgiu inevitavelmente como um
lugar obscuro de peniténcia, a carne sendo vista como
uma ‘tunica estranha a alma’. ‘O prazer’, diz o velho
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catecismo pitagérico, ‘é sob todas as circunstancias ruim,
pois viemos aqui para sermos punidos e devemos ser
punidos’. Sob esta forma, que Platdo atribui a escola
orfica, o corpo era apresentado como a prisdo dentro da
qual os deuses guardavam trancada a alma até que ela
fosse purgada de sua culpa [...] (DODDS, 2002, p. 155).

Deve-se frisar que € uma atribuicao feita por Platdo aos o6rficos, sendo, neste
sentido, menos importante saber acerca da correspondéncia exata desta afirmagao
em relagado aqueles do que propriamente avaliar o seu interesse por esta questao. A
bem dizer, Platdo nao propde tal atribuicdo sem que haja um interesse nessa
problematica e, como vimos, ela perpassa sua obra, sem que se possa concluir que
seja de forma linear, embora existam passagens bem precisas quanto a uma

posicao sempre apresentada por um de seus personagens.

4.3. Intervencao e/ou inspiragao divina

O recurso €& conhecido como Palinddia e, em relagdo a esta reparagéo,
Socrates diz: “desejo com um potavel discurso lavar a salmoura do que se
ouviu” [ETOUP® TToTiHW AGYw oiov GAuUPav akofv amokAUcacBai-] (Fedro, 243d).

Em contrapartida ao discurso que fora proferido, Socrates pretende reparar
com um novo discurso a equivocada atribuicdo de mau a Eros. A proposta € entao

escrever/produzir o elogio do amante.

& pév yap Av amAolv 10 aviav kakdv sival, KaA@g av AéyeTo- viv 8¢
TO péyioTa TV Ayabdv Nuiv yiyvetal dia paviag, Oeia pévrol dooeEl
OI1dopévng. 1 T€ yap On €v AeA@oig TTpo@ATIG ai T &v Awdwvn iépeial
Maveioal pév TToAAG On kai KaAd idig Te kai dnuooia TV EAAGda
ApydoavTo, cwepovoloal O¢ Bpaxéa A oUdEV: Kai €av 0N Aéywuev
ZiBUAAGV Te kai GAAoug, 6001 PavTIKR XPwHEVOl €vOéw TTOAAG On)
TTOANOIG TTPOAEYOVTEG €i¢ TO PEAAOV (WpBwaoav, PnkUvoluey av ORAa
TTavTi AEYOVTEG.

Pois se fosse simples assim, que delirio € um mal, bem falado seria;
mas de fato os maiores Bens nos advém por delirio, quando todavia
por divino dom concedido. Pois sem duvida a profetisa em Delfos, as
sacerdotisas em Dodona, quando em delirio, muitos e belos
beneficios privados e publicos fizeram a Hélade, mas quando em seu
bom senso, pouco ou nada fizeram; e se féssemos mencionar a
Sibila e quantos outros que, usando uma arte divinatéria de
inspiracao divina e muitas predicdes a muitos fazendo, acertaram o
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caminho do futuro, nos alongariamos dizendo o evidente a todo
mundo (Fedro, 244a-b, grifo nosso).

A passagem expde um questionamento a qualificagdo negativa da mania/
delirio ao promover uma reflexdo acerca da importancia dela na cultura grega, visto
que é uma das formas pelas quais se manifesta um tipo de comunicagao entre o
divino € o0 humano no histérico anseio humano da busca por respostas.

Um estudo acerca da mania permite compreender que esse modelo de
comunicacao faz Platdo inserir no didlogo a analise de quatro formas de delirio
inspiradas pelos deuses, pelas divindades.

O ponto de partida da analise, como sabemos, esta ligado a teoria do amor,
enquanto se busca compreender a tese apresentada por Lisias, a partir da qual
Sécrates buscara apontar o erro de aquiescer ao hao amante em vez de ao amante,
por ser o amante considerado em delirio e 0 ndo amante em bom senso. A
passagem questiona de imediato o sentido atribuido negativamente ao delirio.

A passagem que ora se analisa, retoma, como foi dito acima, a problematica
apresentada pelo texto de Lisias quando este faz com que o amor seja visto como
algo a que nao se deve ceder. Ou seja, sua tese com o intuito de conseguir
convencer o jovem a deitar-se com ele, assegura que seria melhor entregar-se ao
nao amante do que ao amante. Esta posi¢cdo, chocante, seja para o auditério, seja
para o proprio jovem, é de fato reveladora do intuito do seu autor em adquirir os
beneficios da entrega daquele a quem consegue convencer.

Dessa maneira, vé-se que a proposta apresentada faz o amor ser colocado
no lugar da loucura, e este lugar néao é positivo, na perspectiva do autor.

Por outro lado, Socrates faz o exercicio de retomar uma analise de elementos
primordiais a cultura, que colocam em xeque a perspectiva de negatividade absoluta

da mania. Desse modo, |é-se:

€ pév yap Av atmAolv 1O paviav kakdv eival, KaA@g av AéyeTo- viv &¢
1O péyioTa TV ayabdv Nuiv yiyvetal dia paviag, Oeia pévrol dooEl
d1dopévng.

Se se puder afirmar, sem restricbes, que a loucura € um mal teria
falado bem, mas na realidade os maiores bens vém-nos por
intermédio da loucura, que é sem duvida um dom divino (Fedro,
244a5-8, JRF).
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Embora esteja sendo apresentado no Fedro algo que pode até ser entendido
como uma espécie de elogio a loucura, deve-se manter na analise a perspectiva do
paradoxo. Segundo Dodds (2002, p. 71), mesmo para um grego do século IV, a
questdo nao seria tdo simples, visto que a loucura era vista por muitos com
descrédito, em parte pela sociedade ateniense. Do mesmo modo, vale ressaltar que
Platdo nao estaria a defender que é melhor ser louco que sadio, se pudermos
colocar o problema nestes termos.

Mais vale entdo avaliar aquilo que é apresentado sob a perspectiva da
loucura divina. Ha, certamente, que se reconhecer a dificuldade impetrada na
tentativa de aproximar as concepgbes de “loucura divina” na antiguidade, com
aquelas que sao estudadas pela psicologia moderna, assim como pela antropologia.

Para fazer a leitura destas paginas tentando encontrar uma correspondéncia
imediata entre as experiéncias comportadas pelas mesmas palavras em épocas
temporalmente tdo distantes, ha que se deparar com seus riscos e, portanto, &
prudente cuidar para n&o incorrer em anacronismos 6bvios. Pensando como esse
modelo repercute na atualidade, afirma Dodds (2002, p. 73): “Hoje em dia, entre os
sintomas mais comuns de insanidade iluséria esta a crenca, por parte do paciente,
de que ele estda em contato (ou se identifica) com seres ou forgas sobrenaturais”.

Diante do exposto sobre o inicio da problematica da loucura, faz-se
necessario estabelecer os primordiais parametros de distingao entre a loucura divina
e a loucura comum, causada por doenga. Dodds (2002) também menciona o
reconhecimento por Herddoto da loucura por origem sobrenatural e por causas
naturais.

Vé-se entdo que Sécrates passa a defender a necessidade de compreender
as maneiras pelas quais se pode entender mania em outro sentido, que nao aquele
relegado a exclusivamente a irrazoabilidade.

A seguir, mencionam-se os quatro tipos de loucura divina:

(1) Predicbes (Fedro, 244b)
Arte delirante, maniké (Fedro, 244c) [uaviknVv]
Arte divinatoria mantiké (Fedro, 244c) [uavTiKAV]

A arte de interpretar os vbos dos passaros (Fedro, 244c)
[oiwvIoTIKAV]
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O caso das sacerdotisas menciona que quando em delirio elas produzem
multiplos e belos beneficios a Hélade (Fedro, 244b), referindo que, quando em
perfeito juizo, ndo podem realizar os mesmos beneficios por meio de suas

predicdes.

(2) Delirio profético (Fedro 244e)

N pavia €yyevouévn kai rpoenTelcaaca,

Estabelecido por meio do culto, também € entendido como mistico e € em

geral atribuido a Dionisio. Como mencionado por Socrates:

GAG pnv véowv ye Kkai TTOVWV TV peyioTwy, G O TaAaiv €k
puNVIHATWY TToBEV Ev TIOI TV yevidv 1 pavia éyyevouévn Kai
TTpoenTeUoaca, oi¢ édel araAayfv nUpeTo, Katapuyoloa TTPOS BV
€UXAG TE Kai AaTpEiag.

Mas realmente, de doencgas e provagdes as mais graves, as que por
antigos ressentimentos de alguma parte advindas se instalaram em
certas familias, o delirio uma vez produzido e resultado em profecia
encontrou libertacdo para quem era preciso, com o recurso de preces
aos deuses, de servigcos em sua honra (Fedro, 244e).

(3) O delirio proveniente das musas, TpiTn 8¢ &m0 Mouc®v
KOTOKWYN T€ Kai pavia (Fedro 245a).

Quanto a este tipo de possessao, um importante resultado dela € a produgao
da verdadeira poesia'%?, e sabemos ser a poesia um elemento fundamental para a
compreensao da sociedade ateniense. O poeta que nao recebe a possessao divina,
€ um poeta perdido. O delirio poético é capaz de produzir como seu corolario a

educacao daqueles que vém depois do poeta (Fedro, 235a):

0¢ & av aveu paviag Mouo@v £t (5) ToINTIKAG BUpag AgiknTal,
TeI00€ic WG Apa €K TEXVNG IKAVOG TTOINTAG €0OUEVOG, ATEANG AUTOG TE
Kai 1 Tmoinoig Umd TAG TWV Maivouévwy 1 100 cw@povolvtog
neavioodn.

159 Vale lembrar a afirmagdo socratica no Fédon 60e de a divindade o mandar compor versos: “Eis,
em linhas gerais, os fatos: frequentes vezes ao longo da minha vida me visitava o mesmo sonho, ora
sob uma ora sob outra visdo, mas sempre com as mesmas palavras: «Socrates, compoe, pratica a
arte das Musas»”.
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[...] enquanto aquele que, sem o delirio das Musas, chega a porta da
poesia convicto de que pela técnica sera um poeta perfeito, € um
malogrado ele préprio e sua poesia de quem esta em sdo juizo €
pela dos que deliram eclipsada (Fedro, 245a).

Esta afirmacgao faz uma caracterizacdo da poesia como sendo por exceléncia
resultante da possesséao divina, e ndo, ao contrario, algo resultante unicamente da
técnica poética'6o.

A finalidade de Sdécrates ao apresentar uma lista de artes mediadas pelo
delirio é colocar em evidéncia o questionamento da negatividade deste
comportamento, deste tipo de possessao. Como pano de fundo, esta a situagao a
ser reparada em seu discurso, a primazia do amante ou do ndo amante. Se ele ja
havia demonstrado a primazia do nao amante (Fedro, 237a-241), é hora de fazer o
exercicio contrario, e buscar, por meio da reparacao, fazer o elogio do amante.

De fato, a insercdo dos elementos de possessao, como se pode ver, produz
algum tipo de exceléncia no fazer daquele que esta de posse da inspiragdo divina.
Assim sendo, Socrates usa a estratégia de expor, por meio dos excelentes modelos
de possessao, que o amante nao pode ser de todo mau.

O questionamento de Socrates € entdo colocado acerca do beneficio tanto
para o amante quanto para o amado, do envio divino do Amor. Ou seja, para que se
prove ser mau 0 amor proveniente do amante, seria preciso provar que: “ndo € em
proveito do amante e do amado que o amor é pelos deuses enviado” [WG OUK ETT
WEeAia 0 £Epwg TM £PMIVTI Kai T EpWHEVW €K Be@v EmiTTéuTTeTal] (Fedro, 245b).

Em outro dialogo, temos uma anélise da composi¢ao poética que corrobora e

contribui para a compreenséo deste tipo de critica realizada no Fedro:

TIAVTEG yap oi Te TWV €TV TroINTai oi Ayaboi oUK &k TEXVNG GAN
gvBeol OvTeG Kai katexOuevol TTavta TadTa T& KaAd Aéyoual TToIRuaTa,
Kai oi yeloTroloi oi ayaboi woauTwg, WOTTEP Oi KOPURBAVTIWVTEG OUK
EM@pPovEG OVTEG OpXOoTvTal, OUTW Kai 0i JEAOTTOI0I OUK ENPPOVEG OVTEG
T0 KOAG PEAN TadTa Troi0001v, AN ETTedav EUROOIV €ig TRV Gpuoviav
Kai €ic TOv puBudv, Bakxeloual Kai KaTexépevm (bomp ai Bakyail
(]pUOVTdI €K TV TTOTAROV PENI Kai ycx)\a Karexouevail, sp(ppoveg ot
ovoal o0, Kai TV PEAOTTOIV i Wuxr TolTo £pyadetal, &Trep auToi
Aéyoual.

160 Cf. (LAVILLA DE LERA, J.; AGUIRRE SANTOS, La broma de Sdcrates inspirado: Fedro 238d y
Crétilo 396d. PLATO JOURNAL, [S. 1], v. 22, p. 159-175, 2021) Os autores contemplam nesse
trabalho um estudo sobre a oposigdo entre évBouciacudg e Téxvn, o texto da uma dimensao
importante do conflito entre estes dois conceitos na filosofia de Platéo.
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Pois todos os poetas de versos épicos, os bons, ndo em virtude de
técnica, mas estando entusiasmados e possuidos, é que dizem todos
aqueles belos poemas, e os poetas liricos, os bons, do mesmo
modo. Assim como os coribantes ndo dangam freneticamente
estando em seu juizo, assim também os poetas liricos ndo fazem
aquelas belas melodias estando em seu juizo, mas, quando eles
embarcam na harmonia e no ritmo, eles se tornam bacantes e
possuidos; como as bacantes retiram dos rios mel e leite quando
estdo possuidas, mas n&o estando em seu juizo, também a alma dos
poetas trabalha assim, como eles mesmos dizem (/on,
533e-534a)161,

A passagem nos mostra como o problema havia sido proposto no dialogo fon,
de modo que em um primeiro momento esta referéncia é positiva, pois inclui os
poetas no centro das atividades intelectuais da cidade, mas isso ndo é permanente
na filosofia Platénica. Vide os contextos e as contradicbes que o trabalho dos poetas

encontram em outros didlogos, tal como é o caso da Republica.

(4) O delirio erético (265b) époTiknv paviav.

"EoTi 8 olv delpo O T8¢ fkwv AGyog TTepi TAG TETAPTNG paviag — Rv
otav 10 TAGE TIG OpWV KAANOG, ToU GANBOUG AVAUINVNOKOPEVOG,
TTEP@TAi TE€ Kai AvamTepoUpevog TpoBbupoluevog avatTécal,
aduvatv 08¢, 6pviBog Oiknv BAETTWY Gvw, TOV KATW Of AueARV,
aitiav €xel WG pavikWg Olakeinevog — wg dpa altn maoc®v TV
évbouoidoewyv apiotn TE Kai €€ ApioTwv TO TE EYOVTI Kai TR
KolvwvoOvT aUTAG yiyveTal, kai 0TI TaUTNG METEXWVY TAG Paviag 6 éplv
TV KAAQV £€paaTnG KaAETal.

E aqui entdo que vem dar todo o discurso sobre o quarto tipo de
delirio — aquele em que alguém, vendo a beleza por aqui e
lembrando-se da verdadeira, cria asa e de novo alado deseja algar
v60; mas como nao pode e a maneira de um passaro fica a olhar
para cima, descuidando do que esta embaixo, € acusado de estar em
delirio — sim, pois esta de todas as formas de possessao divina,
vem a ser a melhor e de melhores elementos constituida, ndo sé
para o que a tem como para o que a ela se associa, e porque deste
delirio participa o que ama os belos, amante se chama (Fedro, 249d-
e).

Em um mecanismo de recuperagao da problematica dos delirios, Socrates,

em 265b, recorreu a uma sintese dos quatro tipos de possessao divina.

161 Utilizamos a traducao de Claudio Oliveira.


http://stephanus.tlg.uci.edu/help/BetaManual/online/AT.html
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TR 6¢ Bciag TeTTdpwy Bev TETTAPA PEPN OIEAOUEVOI, PAVTIKAV HEV
g¢rrivolav ATTOAMwVOG BévTeg, Alovioou 8¢ TeAeoTikrv, MouoGv & al
TToINTIKAYV, TETAPTNV 6¢ APpodiTng Kai "EpwTog,

Quanto a [inspiracéo] divina nos a dividimos em quatro partes de
quatro deuses, e a inspiragcado divinatéria atribuindo a Apolo, a
Dioniso a mistica, as Musas a poética e a quarta a Afrodite e Eros
(Fedro, 265b).

O processo de recapitulacéo dos delirios tem por objetivo estabelecer um tipo

de hierarquia entre eles. Tal processo objetiva colocar o delirio erético como o

melhor dentre eles (Fedro, 249e).

¢PWTIKAV paviav é@rioapév Te ApioTnv eival, kai oUK 0id 61 T
EPWTIKOV TTAB0G atreikdlovTeg, Iowg pEV aAnBolcg TIvog £QaTITOUEVOI,
Taxa & av kai GAAooE TTaPAPEPONEVOI, KEPATAVTEG OU TTAVTATIACIV
amiBavov Adyov, PUBIKOV TIiva UYvoV TTPOCETTAICAMEY PETPIWG TE Kali
e0QAPWS TOV U6V Te kai odv deoToTNV "Epwrta, 0 Paidpe, KAADV
TTaidwy £popov.

Dissemos que o delirio amoroso era o mais excelente e, ndo sei por
onde imaginando a emog¢ao amorosa, talvez tocando em alguma
verdade, talvez desviando-nos em outra dire¢do, misturamos um
discurso nao sem forga persuasiva, uma espécie de hino mitico em
que festejamos com moderagdo e respeito o senhor teu e meu, 6
Fedro, Eros que vela por sobre os belos mogos (Fedro, 265b-c).

Poder-se-a tirar como saldo da sequéncia da passagem (265d) uma indicacéo

para a metodologia da pesquisa, que faz com que se projete para a unidade aquilo

que provém da multiplicidade. Como diz Sécrates: “Primeiro, a uma so6 ideia em

visdo de conjunto levar o que esta disperso em multiplicidade” [Eig piav te d€av

ouvop@vTa ayetv Ta NMoAAaxf dieomapueval.

Isso nos remete ao passo candnico sobre a passagem da multiplicidade a

unidade.

Oel yap BvOpwTTOV CuvIéval KaT €i00G AeyOUEVOV, €K TTOAAQDV OV
aioBroewv €ig v Aoyiou® cuvaipouuevov: 10010 & €0Tiv Avauvnoig
ékeivwv & TTOT €idev AUOV A Wuxnl ouuptopeuBgioa Be® Kali
utrepidoloa & viv givai aev, kai Avakiyaoa gic 10 v BVTWC.

Pois carece que o homem entenda segundo o que se chama ideia,
de muitas sensagdes indo a unidade, por raciocinio concebida; e isso
€ reminiscéncia daqueles seres que outrora viu nossa alma, quando
caminhou com um deus e de cima olhou o que agora nés afirmamos
que &, e para cima virou-se ao que essencialmente é (Fedro, 249b-
c).
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De retorno ao erotismo de eros, suportado pela afirmacao de ser ele o melhor
dos delirios divinos, deve-se avaliar, em sintese, como Socrates desenvolveu a tese
final, proposta como contraponto as posicdes de Lisias, € a sua no primeiro
discurso.

O passo que nos incita a fazer essa retomada € exatamente aquele em que
Socrates reflete sobre o percurso do dialogo com Fedro e, para tanto, ele pede que

o jovem leia o inicio do discurso de Lisias:

—“Tepi psv TV spwv Trpaypmwv émmioTaoal, Kai wg voplcw oupcpspslv
AUV ToUTWV yavopevwv aKr]Koorg a&Ii O¢ un o1a TodTo aTuxr]oou wv
Oéopal, OTI oUK £€pacThg Wv 0ol TuyXavw. WG £Keivolig pév TOTE
peTapéAel v Gv €0 TToIRCWOIV, ETTEIBav Ti¢ émBuyiag TTadowvTal-”

—“Sobre 0s meus negdcios estas instruido, e como julgo ser do nosso
interesse que eles se efetuem foi 0 que ouviste; e pretendo nao ser
por isso que malogrem os meus pedidos, por ndo ser teu amante.
Assim aqueles um dia se arrependem do bem que porventura
tenham feito, quando cessar o desejo” (Fedro, 263e-264a).

Como fica evidente na investida de Lisias, o jovem deveria ceder a ele por
nao ser ele um apaixonado. Em toda a sua analise, proposta por meio de uma
equacao de beneficios e maleficios, Lisias termina por mostrar, em sua exposicao,
que ceder ao amante é mais prejudicial que ceder ao ndo amante. Ele, de fato, faz-
se passar por ndao amante, quando na verdade tem eros pelo jovem, e é o que
Sécrates destaca como incoerente, 0 passar por ndo amante quando se ama,
visando unicamente ao fim de satisfazer do desejo.

Como ja foi afirmado anteriormente, a posigdo de Lisias demonstra uma
perspectiva utilitarista do amor.
A seguir abordaremos o conteudo que imprime ao conceito de daimon um

percurso proprio no Fedro.

4.4. Demoénios e Divinagao
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20. ‘Hvik’ EgeAov, wyabé, Tov TToTapov diapaivelv, 10 daiyovidv Te Kai
1O €iwBOG anueidv poi yiyveoBbar éyéveto —ael O pe ETTioxel O av
MEAAW TTPATTEIV—KAI TIVO QWVNV £d0&a auTOBev dkolaal, fj ue oUK EQ
aTTIéval TTPIV AV AQOCIWoWaIl, WG O TI UAPTNKOTA €ig TO B€iov.

Quando, 6 bom, eu estava para atravessar o rio, 0 demdnico sinal
que me costuma ocorrer ocorreu — sempre ele me detém no que
estou para fazer — e uma voz pareceu-me ouvir-lhe, a qual ndo me
deixa partir antes de penitenciar-me, como se alguma falta eu tivesse
cometido para com a divindade (Fedro, 242b-c).

A tradicdo que apresenta a interpretagdo sobre os demdnios (daimones) esta
estreitamente associada a maneira pela qual o cristianismo forjou uma ideia de
criaturas que representariam tais forcas como sobrenaturais associadas ao mal.
Interessa-nos, portanto, o desvencilhamento da ideia de demédnio. Para tanto, faz-se
necessario um trabalho etimoldégico que nos ajude, a partir de um trabalho
arqueologico com a palavra, retirar os acréscimos sobrepostos ao contexto original
grego desse termo tao utilizado por Sécrates.

Nossa primeira incursdo, portanto, constitui-se na tentativa de considerar a
possibilidade de, por meio da metodologia de imitagdo (sobreposi¢ao da palavra
quase que por meio da transliteracao) da forma grega desta palavra, construir um
sentido recuperado a partir dos contextos apresentados por Platdo em sua obra.
Assim, 0 nosso objetivo é apresentar uma confrontagdo do uso em Platdo com os de
outros autores, nomeadamente em Aristéfanes e Xenodfanes.

Conforme defende JOHNSEN (2016, p. 27) Eros é visto em uma de suas
acepgdes como daimon (divino) e como daimonion (uma coisinha divina). Vé-se
claramente como esta concepgao se distingue do que em portugués se entenderia
por demodnio, por exemplo. A retomada a esta diferenga pretende garantir ao leitor
um alerta sobre a necessidade de n&o sobrepor o significado platénico ao significado
de uma visao cristianizada da palavra.

A dificuldade premente de definir o que € o amor para os falantes de uma
lingua, no caso do autor em estudo, o inglés, embora ndo seja diferente no
portugués, faz com que se centre a investigacdo no que € amor na filosofia de
Platdo. Ndo é consenso na atualidade que amor seja uma emog¢ao, ou que seja
simplesmente uma emocao. Se eros € um daimon, fica posto que ndo pode ser

exclusivamente uma emocao, embora, também, por isso, ndo possa ficar posto que
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nao seja uma emocgdo. Torna-se ainda importante salientar a perspectiva de eros
como forga, como dynamis.

E, portanto, uma informagdo conflitante, ndo havendo para a questdo uma
simples resposta. Conforme nos diz Johnsen (2016, p. 28), ainda que haja uma
indicagdo no Filebo 47e1-2, que lista eros na mesma categoria de outras emocgoes,
nao se conclui necessariamente que seja uma emocao. A sugestao textual da um
tipo de indicagdo, mas nem sempre € ela suficiente para concluir o que o/a
investigador/a esta buscando. E preciso ndo deixar de ater-se as dificuldades que o

texto traz a tona.

4.5. Elogios e efeitos da loucura

Platdo trata de mania, como é de se esperar, em mais de um dialogo. Embora
se suponha, a primeira vista, que o seu tratamento do tema seria tal como no
Laques, 193 c-d, apresentado como algo resultante de uma irreflexdo, ou seja, como
corolario da falta daquele que age nestes termos pela auséncia de ponderagao,
vemos ser possivel avaliar outras vertentes de analise propostas pelo autor, tal como
o faz no Fedro, a fim de recuperar um sentido menos negativo para o tema.

Como se pode ver na passagem do Laques, Socrates desenvolve uma
analise da relagdo entre o sensato e o insensato, que buscando agir de uma certa
maneira, fa-lo com ponderacdo e sem ponderacdo respectivamente. No caso do
segundo, este se aproxima do que o filésofo demonstra ser alguém que age com

coragem, mas sem razao.

2Q. Kai 1oV YeT’ €mMOoTAUNG Gpa iTmikAG KapTepolvTa €V iTrTopaxia
NTTOV PROEIG AvOpeiov gival f) TOV Aveu ETICTAKNG.

NA. "Epolye SOKET.

20. Kai 1oV peta o@evdovnTIkAG A TOgIKAG A GAANG TIVOG TéXVNG
KapTepolvTa.

NA. Mavu ye.

20. Kai 6co1 av £€0éAwolv €ic ppéap katapaivovteg Kai KOAUPBWVTES
KapTEPEIV €V TOUTW TR £pyw, PR OVTEG BEIvoi, A Ev TIVI GAAW ToI0UTW,
AvOPEIOTEPOUG PAOEIG TWV TATTA EIVRDV.

AA. Ti yap @v 1iIc BAAO @ain, 0 ZWKPATEC;

20. OUdtv, gitrep oioITd ye oUTWG.

AA. AN PRV oiuai ve.


http://stephanus.tlg.uci.edu/help/BetaManual/online/AT.html
http://stephanus.tlg.uci.edu/help/BetaManual/online/AT.html
http://stephanus.tlg.uci.edu/help/BetaManual/online/AT.html
http://stephanus.tlg.uci.edu/help/BetaManual/online/AT.html
http://stephanus.tlg.uci.edu/help/BetaManual/online/AT.html
http://stephanus.tlg.uci.edu/help/BetaManual/online/AT.html
http://stephanus.tlg.uci.edu/help/BetaManual/online/AT.html
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>0Q. Kai pAv Tou aQpoveoTépws ye, W Adxng, oi TololTol
KIvOUVEUOUGDIiV TE Kai KAPTEPOTOIV f) Oi JETA TEXVNG AUTO TTPATTOVTEG.

Soc. - 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?

Lar. - E o que penso, também.

Séc. E o mesmo diras do arqueiro, do lutador de funda, ou de
qualquer outro, cuja persisténcia decorra de seus conhecimentos da
matéria?

Lag. - Perfeitamente.

Soc. - E o individuo que se joga num pogo sem ser forte na profissdo
de mergulhador e persiste em mergulhar, ou a arrostar qualquer
perigo idéntico, ndo consideras mais corajoso do que o perito nessa
matéria?

Lag. - Quem poderia sustentar o contrario, Sécrates?
Séc. - Ninguém, se pensar dessa maneira.
Lag. - E assim que eu penso.

Séc. - No entanto, Laques, todos esses que se langam de tal modo
nos perigos e neles persistem sdo bem mais imprudentes do que os
que o fazem com o conhecimento das respectivas artes. (Laques,
193b-c).

A pesar de no primeiro exemplo ora fornecido vermos o carater de associacao
do louco com uma valentia sem lastro no conhecimento, ha outros exemplos que
elaboram nuancas distintas de mania. Na concepg¢ao de Dixsaut (2017, p. 158): “os
comportamentos e os discursos qualificados e sancionados como loucos denotam,
assim, uma falha de ajuste a realidade, seja um excesso em relacdo ao que é
socialmente toleravel, seja uma incoeréncia”.

E comum e corrente entender que ha minimamente esta associacéo do louco
com uma falta de ajuste entre a agcdo e a coeréncia do agente. Isto € inclusive
moderno, no entanto, quando pensamos na metodologia platdnica para analisar
mania, identificamos que ha elementos que estdo em acordo com questées de seu
tempo, tais como o valor que se da em sua analise as concepcdes positivas de
mania. Ainda assim, ndo se deve ver de maneira simples a intervencao elogiosa de
Platdo a loucura, quando se trata do conjunto de sua obra.

Se observarmos casos em que o tema ocorre em outros dialogos, tal como é
o caso das Leis, Xl, 934 c-d, ha uma interdicdo de participagdo do ser tomado de
loucura (Maivépevog) na cidade, cabendo a sua familia, sob pena de multa, a
manutencgao da pessoa fora do convivio social.

Sob a classificagdo dos loucos presente nesta passagem das leis, diz-se:
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paivovtal pév olv TToAoi TTOAAOUG TPOTToUG: oU¢ Wév Vv eiTouey,
UTd véowvy, eioiv 8¢ of diId Bupol kakfv @UaIlv Gua Kai TPoPAv
yevopévny, ol dn opIKpag £XBpag yevopévng, TTOANV QWVNV i€VTEG
KaK®G aAAAAoUG  BAacpnuolvTeg Aéyouaiv, ou TTPETTOV €V EUVOUWY
IO\l yiyveaBal ToloUTov 0U0EV 0UBAUT OUBSAUMG.

Loucos ha muitos, pelas mais variadas causas; 0os que nos referimos
0 sdo por doencga; mas ha também os loucos por constituicao
temperamental e educacao viciosa, e que, pela menor ofensa, péem-
se a gritar e se injuriam reciprocamente, espetaculo que de jeito
nenhum podera ser tolerado numa cidade com boas leis (Leis, Xl,
934d-e).

Dixsaut pde a posigao sobre o louco encontrada nas Leis ao lado daquela que
havia sido desenvolvida no Laques, em que € necessario entender a posigao sobre
o tema em forte oposi¢cado ao conceito de sophrosyné.

Ora, é forte a insisténcia platdnica na oposicao destas nocgbdes: hybris e
sophrosyné. Sendo, portanto, fundamental compreender que elas jogam um papel
central na construgdo da compreensdo de uma teoria do amor, de modo especial,
naquela que se pode dizer ser desenvolvida no Fedro. Assim, deve-se estabelecer
um ponto importante, tal como defendido por Dixsaut (2017, p. 166) que é “romper
com a coincidéncia estabelecida pela opinido entre doenca da alma e loucura, pois
elas ndo se equivalem”. Como consequéncia deste ponto, podemos entender por
que é tdo importante o movimento efetuado por Platdo na sua posicdo que ora
podemos intitular de elogio da mania.

O referido elogio também pode ser tomado como um aspecto metodoldgico
na pedagogia utilizada por Sécrates na explicacdo de eros. E imprescindivel
entender que ha, no tratamento da questdo de eros na filosofia de Platdo, uma

correlagdo e uma preocupagado com o percurso instrucional/educacional do jovem.

4.6. Eros e a pedagogia filoséfica

Victor Cousin (2016, p. 207-208) defende que Platédo € o primeiro a utilizar o
termo d1aAekTIKOG, do que resulta que, com isso, produz a invengao nao somente de
uma palavra, mas a constituicdo de toda uma seméntica em torno dela. Ela é

fundamental na compreensdo da dialética platénica. Consequentemente, é
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fortemente aceito que a dialética € um problema metodoldgico central na obra de
Platdo, e ndo seria por menos, sua abordagem possui relevancia em se tratando do
tema do amor, uma vez que € necessario, para tanto, que se utilize este conceito
central na interpretagdo do nosso didlogo em estudo, o Fedro.

Em 260e foi feita uma analise da questao da retodrica. Voltamos a ela mais
uma vez devido a importancia que possui dentro da obra, e também no sentido de
que ha algo da retérica em determinados modelos de aproximagao a Eros. Isso foi
mostrado no primeiro discurso de Lisias, e no primeiro discurso de Sdcrates, quando
o Eros se adquiria por uma espécie de convencimento do eromenos em relagao a
algum tipo de demanda do erastes.

Nesta passagem ha uma reparagcdo Socratica (ndo explicita) ao que havia
sido dito no Gorgias, quando se classificava a retérica como uma espécie de
conjunto de truques, mas ndo como uma arte. E por isso da maior relevancia, no
Fedro, a admissao da ensinabilidade da retdérica, o que implica na aceitagao de ser
ela uma arte, e esta associada a uma exigéncia de coordenagdo com algum tipo de
preocupacao do aprendiz com a filosofia (RYLE, 2003, p. 183).

Sobre a retérica no Fedro 260d-e, o debate de Sdécrates com Fedro traz a

tona a relagéo entre retorica e verdade:

>0Q. Ap’ olv, G dyoBé, dypoikdTEpoV TOU BE0VTOC AEAOI- BOPAKAMEV
AV TOV Adywv Téxvnv; f & iowg Gv eimorr “Ti TToT’, W Baupdaoiol,
AnpeiTe; éyw yap oudév’ ayvoolvra TaAnBég avaykalw pavedavelv
Aéyelv, GAN', € T éun oupBOUAr, KTnoduevov ékeivo oUTwWG EuE
AauBdavelv: 160 & oUv péya Aéyw, wes Aveu éuol T TG OvTa €idOTI
oU0d&v TI uaAAov EoTal TTEiBeIV TEXVN.”

@AIl. OUkodlv dikaia €pel, Aéyouoa TalTa;

0. Onui, éav of Y ¢moévieg alThi Adyol YapTup®GOIV gival TEXVN.
(WOTTEP YAP AKOUEIV BOKW TIVWV TTPOCIOVTWY Kai OlaNapTUPOPEVWV
Aoywyv, 611 welOdeTtal kai ouk EoTi TEXvN GAN dtexvog TpIBR- ToU &
Aéyelv, pnaiv 0 Adkwyv, £Tupog (5) Téxvn aveu 1o aAnBeiag nebai oUT
€oTiv o0Te pn Trote UoTepOV yévnTal.

Entao nao teriamos nds, meu caro amigo, insultado a arte da palavra
de um modo mais aspero do que convinha? E ela vai dizer com
certeza: «O homens estranhos, porque dizeis tais absurdos?! Ora eu
nao obrigo ninguém que desconhecga a verdade a aprender a falar;
mas se 0 meu conselho tem algum valor, entdo devem pegar em mim
s6 depois de adquirir aquela. No entanto, proclamo solenemente que
quem conhece a realidade, mas n&o dispuser do meu auxilio, ndo ira
muito longe na arte de persuadir».

Fedro: E porventura ndo profere palavras justas, ao falar assim?
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Socrates: Profere, se os argumentos que se apresentam em seu
favor testemunharem que é uma arte. E que me da a impressao de
que estou a ouvir alguns desses argumentos aproximarem-se e
protestarem que ela mente, que ndo € uma arte mas apenas pratica
desprovida de tal qualidade. «A genuina arte de falar — dizem os
Laconios — nao existe, sem uma unido a verdade, nem jamais pode
existir no futuro» (Fedro, 260d-e, MTSA).

Apesar desse elemento de reabilitagdo da retdrica, ha de se levar em conta
que Socrates ndo executa uma reconstituicio nos moldes como ela € conhecida,
mas estabelecendo novos parametros. Para Ryle (2003, p. 183, tradugdo nossa),
“As recomendacodes técnicas compostas deveriam ainda ter o seu lugar, mas muito
reduzido, no programa retérico reformado que Sécrates esta a criar.”162 Enfim,
Sdcrates propde algum tipo de insergao de procedimento novo.

Ha uma espécie de pedagogia do amor instituida no Fedro, e ela se manifesta
pelas descrigdes elaboradas tanto na conquista de um acompanhante na caminhada
para fora dos muros da cidade, quanto nos processos desenvolvidos, como a
enunciagao dos discursos realizados pelos personagens, direta e indiretamente, —
como é o caso de Sécrates e Lisias, respectivamente — visto ser o discurso de
Lisias proferido por Fedro.

Embora se possa dizer, como o faz Jaeger (2003, p. 910), que a Republica
confere um encanto particular a “exposicdo da dialética como fase suprema da
paideia” e, portanto, que € possivel caracteriza-la como um instrumento fundamental
da educacéo.

Ocorre também no Fedro um uso especial da dialética como elemento
supremo da educagao do jovem. Melhor dizendo, é o Fedro um didlogo que né&o
somente evidencia a necessidade da dialética, bem como a transforma no ambiente
por exceléncia caracteristico da atividade filoséfica.

Para Johnsen (2017, p. 40):

Através desta unido pessoal, Sécrates visa também transformar o
eros do seu interlocutor em conhecimento, conhecimento que os dois
amantes irdo perseguir. Por este motivo, o conhecimento é o objecto
erdtico comum dos amantes. Os pensamentos e ideias que sao

162 “L es recommandations techniques composées devraient encore avoir leur place, mais nettement
réduite, dans le programme réformé de rhétorique que Socrate met sur pied."
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suscitados podem ser entendidos como "descendéncia
erética” (JOHNSEN, 2017, p. 40)163,

No artigo de Yunis (2005, p. 111), identificamos uma analise da ndo existéncia
de uma competicdo no segundo discurso de Sécrates, tal qual devia ser a
metodologia seguida no primeiro discurso. O autor costuma chamar o segundo
discurso de “the Great Speech” que em sua analise faz este se diferenciar do
primeiro ndo so pela sua extensao, mas também pelo seu objetivo, e como fora dito,
por ndo se estabelecer como sendo em disputa.

De tal maneira, o objetivo nesse segundo discurso se apresenta agora nao
mais entrelacado a necessaria perspectiva de persuasdo, mas inserindo ai uma
perspectiva de experimentagdo, que faz com que o jovem experimente “sentir as
atracbes do eros divino tdo intensamente que ele proprio desejara esse eros e
caminhar para ele por si proprio™64,

Se o que foi dito é fundamental para compreender o percurso que o jovem
fara na busca por eros, € ainda possivel tratar de um modelo exemplar, no Fedro,

que diz respeito ao tempo de cultivo no interior daquele que busca.

4.6.1. Efemeridade e duragao: os jardins de Adonis

Em Atenas, em Argos e em outras cidades gregas onde Adonis foi
celebrado, o que se chamava os Jardins de Adonis, e 0 que deu
lugar a um provérbio, segundo o qual nos chegou uma ode de
testemunhos, consistia em plantas, de uma certa espécie, de
natureza terna e delicada, de uma existéncia transitéria, que se
levantaram rapidamente e morreram da mesma maneira, e que
foram semeadas em pequenos vasos de barro'®5 (ROCHETTE,
1851, p. 105).

163 “Through this personal matchmaking Socrates also aims at turning his interlocutor’s erés towards
knowledge, knowledge that the two lovers will pursue. On this account, knowledge is the lovers’
common erotic object.” (JOHNSEN, 2017, p. 40).

164 “To make the auditor feel the attractions of divine eros so intensely that he will desire that eros
himself and move towards it on his own” (YUNIS, Harvey, 2005, p. 111).

165 “A Atheénes, a Argos, et dans les autres villes grecques ou I'on célébrait les Adonies, ce que I'on
appelait les Jardins d’Adonis, et ce qui avait donné lieu a un proverbe, dont il nous est parvenu une
foule de témoignages, consistait en plantes, d’une certaine espéce, d’'une nature tendre et délicate,
d'une existence passageére, qui levaient promptement et qui mouraient de méme, et qu'on semait
dans de petits pots de terre.” (ROCHETTE, 1851, p. 105).
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Esta pequena passagem de um estudo arqueoldgico produzido no século XIX
mostra elementos componentes do aspecto visual e cultural que envolvem as
celebragbes em honra a Adonis. O Fedro nao hesita em incluir uma mencéao a estas
festividades, que posicionada na parte posterior a todo um debate sobre a alma e
educacao, ainda assim faz referéncia a estas duas questdes centrais na analise da
concepcao de eros deste didlogo. Ela problematiza a efemeridade, mas néo
somente isto, também o seu contrario, a permanéncia. E por este motivo que vimos
a necessidade de tratar neste tdpico das questdes suscitadas pela inclusido da
referéncia a Adonis (Fedro, 276b).

160 B8R WoI eiTé: O volv EXwV YEWPYOS, OV OTTEPUATWY KASOITO Kai
EvKapTra BoUAono yevéaBal, TToTepa O"ITOU5ﬁ av eépoug €ig Aé(bwéog
KMTToug apwv xaipol eewpwv kaAoug év r]peponolv OKTW vlyvousvoug,
r] Ta0Ta PéEV BN TTaIdIAG TE Kai £0pTAG xaplv Spwn dv, Ote Kai TToIol ecp
oic &¢ ¢0TTOUBOKEY, Th YEWPYIK xpwpsvog av TéXvn, oTEipag €ic 10
TTpocfikov, ayatrwn av év dydoéw unvi 6oa £aTreipev TEAOG AaBovTa;

Dize-me agora o seguinte: o agricultor inteligente, que de suas
sementes cuida e delas queira obter frutos, sera que seriamente, no
verdo plantando-as nos jardins de AdoOnis, gostaria de ver esses
jardins se tornarem belos em oito dias? Ou isto, sim, ele faria, mas
por brincadeira e gracas a festa, e quando o fizesse? Mas para as
que lhe interessam, ele se valeria da técnica agricola e, tendo-as
semeado em solo adequado, contente ficaria se em oito meses
quanto semeou ao seu termo tivesse chegado (Fedro, 276b).

Os jardins de Adonis findam por constituir uma tradicdo que joga com o
tempo, por ser uma plantagao feita no verao, a fim de produzir a beleza efémera das
flores que permitem embelezar os jardins para a festa. E uma forma bastante
diferente daquela em que se produz por meio de uma plantagdo com uma
semeadura da qual se sabe haver de esperar muito mais tempo para obter frutos. A
oposicado entre estes dois modelos é interessante no sentido de expor o tipo de
analise pretendida por Platdo ao inserir no didlogo essa referéncia cultural e
religiosa.

Os jardins de Adonis, constituindo um jogo platonico, promovem a
possibilidade de uma analise da posicdo do filésofo diante dos discursos, sejam
pronunciados ou escritos, a fim de que este, aproximado ao conhecimento
recuperado e acionado por reminiscéncia, seja capaz de bem orientar suas

decisdes. E sobretudo extraida da leitura da imagem dos jardins de Adonis uma
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associacao entre este cultivo de plantacéo e a pratica da filosofia, ou um cultivo que
ocorre na alma.

Todos esses elementos nos remetem ao que eros pode representar no
sentido de uma pulsao, de um for¢ca que impulsiona o humano em agao. De modo
mais comumente pensado, eros como pulsdo amorosa, entendida por meio da
pulsdo sexual. Mas ele também pode ser entendido por meio de uma pulséo
amorosa nos sentidos da filiagdo, quem englobam seja a relagado entre amigos ou
entre familiares, mas também em varias perspectivas, em relagdo ao conhecimento.

O conhecimento se produz ou se persegue com eros.
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Consideracoes finais

Como se diz no mito da parelha alada: no circulo percorrido pelas parelhas
aladas as almas podem tudo contemplar, e fazem o percurso sem dificuldades, as
almas divinas, constituidas tdo somente de bons elementos. Ao contrario, as outras
(as dos humanos) visto que sao constituidas de natureza mista, tem uma parte que
pende para a terra, fazendo-as serem puxadas para baixo.

Essa breve sintese da parelha alada é aqui evocada para, de modo analogo a
essa descricdo, apresentar o percurso de uma investigagao sobre o pensamento de
Platdo. De modo particular, no que se refere ao percurso dessa escrita, semelhante
foi o horizonte com que se construiu essa tese. Houve momentos em que parecia
estar a alma ja a colocar a cabega para fora da abdbada, e a contemplar um todo,
mas havia algo que a puxava para baixo, a pluralidade de elementos que séao
acionados por um mesmo tema.

Essa pequena historia com fundamento no texto platénico € uma maneira de
dizer que o percurso de investigacao filosofica ndo é simples. Se, por um lado, ha o
anseio, o desejo de quem se propde a realizar um trabalho como este, junto a esse
desejo, toda vez que ele esta a se realizar, aparecem novos elementos, novos
textos, novas ideias, novos anseios no processo de escrita que podem desorientar o
projeto inicial, e que certamente colocam quem esta a pesquisar em duvidas sobre o
que esta realizando e, consequentemente, altera o caminho percorrido na pesquisa.
Embora isso faga parte do processo, torna tudo mais dificil.

Ha, de fato, varios momentos no exercicio de leitura de um texto platdnico, de

modo especial, ha diversas camadas do texto que precisam ser retiradas e elas s6
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ocorrem a partir de inumeras leituras. Cada leitura do mesmo texto significa adentrar
a um universo tdo conhecido quanto potencializador de novas descobertas. O
cuidado para nao perder o foco nesse percurso se da, com efeito, pelo retorno ao
texto'6. O exercicio de cotejar/comparar o texto grego com as tradugbes em
portugués e em outros idiomas é também uma forma de ampliar a construcdo de
sentido para as leituras. Ha nessa metodologia uma complementacdo que se
identifica como numa montagem de quebra-cabecas, o que falta a uma tradugao
pode ser muitas vezes encontrado em outra, e produz um ganho na interpretagéo do
texto.

Desse modo, em retorno ao percurso de pesquisa realizado neste trabalho de
escrita de tese, deve-se apontar os corolarios da investigagao.

Apresentar a unidade deste trabalho ora se torna mais plausivel que quando
se definiu o tema. Certamente, as pesquisas e a constante ampliagao de referéncias
proporcionaram a construgdo de um sentido capaz de conferir unidade a esta
escrita.

Assim sendo, alguns dos pontos abordados ao longo deste trabalho devem
ser retomados, a fim de apontar o ja defendido sentido unitario dessa escrita.
Lembre-se que um dos elementos centrais do primeiro capitulo esteve ligado ao
conceito de ironia no personagem Socrates. Essa caracteristica do pensador
enquanto personagem de Platdo nos faz perceber uma continuidade no uso dessa
ferramenta em ambos os didlogos. De modo especial, defende-se que essa
ferramenta acaba por tornar-se constituinte da escrita dialégica de Platao, o que nao
significa dizer que Sdcrates esteja a diminuir o valor daquilo que debate, muito pelo
contrario.

Nao é dificil dizer que essa ferramenta socratica é capaz de acionar no seu
interlocutor um tipo de despertar. Sabemos, contudo, que nem sempre o resultado
desse despertar € positivo como pretendido por Sécrates, pois houve momentos em
que se voltou contra ele.

A teoria do amor é uma formulagao possivel na obra de Platdo. Nao se dira
que tdo somente por ter ele tratado de eros em diversos dialogos, mas porque busca
elaborar a partir dos elementos coletados em suas analises, caracteristicas que

abordam em certa medida uma concepgao orientada a partir dessas varias analises

166 Santos (2008, p 17) relembra que um dos meios para n&o incorrer no erro impedem a captagao da
unidade de um didlogo, ou de um tema, é “recorrer constantemente aos dialogos”.
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qgue ele desenvolve nos didlogos em questdo. Assim sendo, sob um ponto de vista,
ela estaria associada n&do somente a uma investigacdo do desejo, como também ao
que isso implica no processo de passagem do desejo a fonte daquilo que se deseja.
No caso do belo, apice do estudo desenvolvido por Sécrates/Diotima no Banquete,
isso se elabora na concepcéao de orientagdo da acdo em vista do belo.

Para dimensionar a distingdo entre o belo visivel, aprazivel aos olhos, e que
promove uma sensacao relativa as satisfagdes corporais, que os humanos partilham
com o0s outros animais, como a saciedade da sede ou da fome, a satisfacdo dos
desejos sexuais corresponde ndo somente a uma demanda reprodutiva, embora a
implique. Mas isso ocorre também com aquelas que os humanos partilham com
outros animais. Ha nelas elementos de uma elaboragdo humana, que deve resultar
da existéncia de graus em que se manifestam, e € essa distingdo, aquela elaborada
na ascese proposta pelo Banquete, a saber, que € preciso ultrapassar a beleza dos
belos corpos, para, mediante muitas experiéncias, por fim, chegar ao que € belo em
Si.

Vimos que Sécrates objetiva ndo sé compreender o que caracteriza e motiva
a agao humana no que diz respeito a satisfacdo dos desejos, como compreende a
necessidade de evidenciar em que medida o0 humano se move para o belo. Assim,
no Fedro é apresentado um outro modelo, ndo mais aquele que busca recolher nos
discursos de outros que o antecederam aquilo que rejeita, ou que aproveita no seu,
como € o caso no Banquete.

No Fedro, o modelo utilizado por Platdo exibe suas proprias caracteristicas. A
mais evidente delas certamente tem a ver com o0 modo como a retdrica pode ser
utilizada para alcancar determinado fim, mas também chama a atencdo para a
medida em que ela pode e deve ser criticada, quer como um modelo falho, quer
como meio de tornar efetiva uma “reta persuasao”.

Fica evidente que Socrates, no ensejo de promover uma elevagdo da
capacidade de critica do interlocutor, propde uma critica da sua proépria fala,
executada no primeiro discurso, no caso do Fedro, e com a qual pretende mostrar a
capacidade de autocritica, para resolver um problema com novo exercicio reflexivo.

Isso ja é algo conhecido de todos/as, a perspectiva da autorreflexdo socratica é
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suscitada em outros didlogos, como a célebre passagem da Apologia de Sécrates,
38a167.

No Fedro a questdo de eros é centrada como ponto inicial na disputa entre o
amante e ndo amante em torno ao ganho das ateng¢des do jovem. A chocante
proposta de Lisias faz uso de uma estratégia caracteristica da produgao retorica. No
contexto em questdo, busca convencer o jovem a favorecé-lo em detrimento do
“amante”, visto ele se fazer passar pelo “ndo amante”. Sécrates elabora a sua critica
em relacao a este jogo oculto realizado pelo autor do discurso lido por Fedro.

Para tanto, Sdcrates recorre a alma, mas ndo como o lugar onde € possivel
ao jovem alcancgar por meio da boa orientacdo, da educacgédo, ndo a satisfacéo
primaria dos desejos como uma finalidade, mas aquilo que pode ser apontado como
objetivo a ser alcangado, um amor que n&o se concentra exclusivamente no visivel.

O pressuposto a partir do qual o personagem de Sdcrates se interessa pela
alma no dialogo se apresenta pela necessidade de avaliar e compreender como se
constitui o conflito interno, caracteristico dos movimentos internos, que se costuma
tratar como conflitos comandados pelas distintas partes da alma.

Neste dialogo, o tratamento da natureza da alma proposto articula a novidade
no modo como Platdo busca propor uma explicacdo para a agao humana, de tal
modo que o conflito mencionado é exemplarmente explicado pela narrativa da
parelha alada. Se a natureza de um (dos cavalos) é puxar para baixo, e do outro
para cima, € preciso haver o cocheiro, € preciso haver um meio de pé-los em
harmonia, fazendo com que toda a parelha siga para o0 mesmo caminho. Aquele que
pode efetivamente realizar esta tarefa € o intelecto, piloto da alma “wuxfg
KuBepvnTn” (Fedro, 247c).

Para mostrar a zona de producao do conflito que tem lugar na alma humana,
Platdo usa a oposigao com a alma dos deuses, composta de elementos simples, e
contraria a composi¢cao misturada das almas dos humanos. Isso implica que o
modelo que rege as acgbes humanas esta caracterizado pela mistura, e por
conseguinte, também pelo conflito, sempre presente, que é forcado a tomar
decisdes. E com vistas a entender que orientacdo se da a estas decisdes
exemplificadas pelo campo amoroso, que Platdo desenvolve o seu estudo sobre

amor.

167 Que afirma: “vida sem exame nao vida digna de ser humano”.
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Eros pode ser dito de muitos modos na filosofia de Platdo, ndo ha uma unica
maneira de expressa-lo, mesmo na sua concepg¢ao divina. Do mesmo modo seria
tao dificil quanto a isso poder dizer que se pode Ié-lo de uma maneira unitaria na sua
vertente humana, aquela que é implicada nas relagdbes humanas, sejam relagoes
amorosas, de amizade ou de amor ao saber. Cada uma delas possui uma forma de
se desenvolver. O que implica que a concepc¢ao de Eros tem sempre em mente,
para além dos recentes estudos sobre a mistura, a sua condigdo de intermediario.
Mas, sobretudo, pode-se extrair dos estudos realizados a concepcdo de que é
possivel por meio de eros prover um tipo de orientagao para o belo, enquanto aquilo
que esta ligado ao bem.

A dificuldade posta por um autor como Platdo, que foi estudado ao longo de
mais de dois milénios, &, certamente, a de dizer algo novo. E muito provavel que
lendo-o diretamente se chegue a alguma posicao que ja fora antes observada por
outros autores. Concordaria com Field (1930, p. VIII) ao dizer: “Naturalmente, houve
muitas ocasides em que cheguei a uma conclusédo de forma independente antes de
descobrir que tinha sido antecipado nela por um escritor anterior.” Contudo, o que
vem ao caso na escuta de uma tese é explicitamente o posicionamento do autor
sobre uma questao.

Esta posi¢cao nos coloca numa condi¢édo de honestidade diante do texto e da
tradicdo, uma vez que se reconhece a grandeza do estudo sobre o autor, tanto
quanto a possibilidade de estudiosos distintos que ndo se conhecem, ou mesmo que
estejam em épocas distintas e também n&o se conhegam, de chegarem ambos as
mesmas conclusdes, de admitirem pressupostos e posicdées semelhantes sobre a
pesquisa em Platdo. Enfim, é possivel haver acordo sobre teses platénicas, ainda
que em muitos pontos até hoje permanegam fortes disputas.

Embora seja um fato que ha multiplas formas de se ler um autor e, como
disse, no caso de Platdo, ha uma imensa tradi¢cao de leitura, deve-se atentar para a
necessidade de conhecer a tradicdo que se construiu sobre ele, ainda que nao seja
possivel ler tudo o que foi escrito ao longo da histéria. Mas é possivel, a partir das
correntes de pensamento que se consolidaram, entender quais temas estdo em
embate e sobre quais € possivel haver consenso.

Certamente, néo é facil assumir uma posi¢cao sobre um autor tdo estudado,

defendé-la € um trabalho arduo quando sozinho, mas, amparado pelo debate
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realizado por meio da pesquisa filosdfica, o trabalho se torna menos penoso. Com
isso quero dizer que, embora saiba que ha uma ampla gama de possibilidades de
interpretacdo sobre um mesmo tema em Platdo, como ja foi muitas vezes dito, ao
fazer a escolha deste trabalho, a escolha que centrou sua analise incidiu sobretudo
em duas obras, o Banquete e o Fedro. Ela foi feita para restringir o campo de analise
acerca dos discursos sobre eros. Entretanto, mesmo nestes dois textos, nosso
trabalho ndo seguiu numa abordagem linha a linha.

Como pressuposto, aqui foi apresentada a tese de que, a partir de quatro
discursos presentes no Banquete e no Fedro, seria possivel apresentar uma
compreensao dos elementos que compdem uma teoria do amor no pensamento
platénico. O recorte nestes dois didlogos permitiu centrar os esforgos num exercicio
de analise possivel a partir de uma coimportancia dos textos.

Concordando com Santos (2016, p. 214): de tal maneira o Fedro e o
Banquete se completam, que dificilmente se poderia apreender a licdo de um sem
que se preste atengédo ao outro. Sdo, efetivamente, dois dialogos que, embora seja
possivel estuda-los separadamente, o ganho é elevado quando nos propomos a
estuda-los um ao lado do outro, ou juntos. Desse modo, o exercicio investigativo
desta tese que utilizou como ferramentas centrais estes dois dialogos na
investigacado da teoria do amor platbnica nos permitiu compreender que, embora
com um mesmo tema, os dialogos apontam em distintas dire¢gdes os resultados de
sua investigacdo sobre o amor, mas também possuem convergéncias passiveis de
apreensao.

No Banquete Platao faz mais do que produzir um discurso sobre eros. Antes
mesmo de realizar tal faganha, ele percorre o seu resgate dos modelos de
expressao erotica dos gregos. Esse exercicio efetivado na coletdnea de discursos
sobre eros, proferidos pelos personagens de destaque no dialogo (visto que apenas
os melhores discursos de fato foram mantidos na obra), propée uma variedade de
visdes sobre eros que sao suficientes para dar uma visdo da polissemia do termo.

Em cada um dos discursos se identificam os modelos extremamente distintos
de um para outro orador. Isso podera ser observado ndo apenas como um elemento
carateristico do exercicio de comparagcdo entre o0s varios personagens, mas no
préprio discurso de Socrates, aquele sobre o qual o enfoque desse estudo foi

dirigido.
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O discurso de Socrates ndao € composto a partir de uma unidade linear,
embora seja concebido a partir de uma tematica compartilhada. O embate
teatralizado na concepg¢ao de um exercicio pedagdgico entre ele e a mestra, Diotima
de Mantinéia, fornece um registro magistral da metodologia platénica do dialogo. E
como se nele Sécrates fosse despido da condigdo de condutor do dialogo, a fim de
que seja enquadrado na condigdo de aprendiz, embora seja tudo isso efetivado
também sob a égide de um certo conteudo irénico, contudo extremamente sério.

Sabemos que Socrates ndo € um ignorante, pelo contrario, o percurso do
encémio final produz um exemplo de modelo para a contemplacéo do belo, no qual
Socrates ndo € mero espectador. A posicao de Sdcrates também é reveladora de
uma ambiguidade entre as condigbes de discipulo e mestre.

Dito isso, € importante notar que ha efetivamente uma espécie de simbiose
entre as posicdes de Sdocrates e aquelas por ele atribuidas a Diotima, uma vez que
ele, ao repassa-las em seu discurso, também demonstra aproximacao tedrica com
as posicoes da mestra mediante a compreensao que demonstra exercer, suscitadas
pela apresentagao da alteridade para estabelecer identidade.

Na medida em que se pode verificar a existéncia de um estudo da teoria das
formas no Banquete, nesse estudo vé-se que é possivel explica-la, ao ser utilizada
como ferramenta para a questdo do belo e da beleza, mediante a passagem daquilo
que esta no campo fisico e se direciona ao campo do inteligivel.

A bem dizer, Platdo ndo economiza referéncias a esta tese, tornando-a central
nos livros da sua fase média, tanto quanto é central na compreensao de sua filosofia
de uma forma panoradmica; ou seja, ndo € possivel alguém passar pelos estudos
platbnicos sem ter que se deparar com esse tema. Assim também, ndo pode deixar
de ser um problema a concepcao da teoria do amor. Como vimos, o problema
aparece tanto no Banquete quanto no Fedro.

No Banquete, sustentando a tese da importancia capital do discurso de
Socrates/Diotima, Platao pretende mostrar a natureza intermediaria de eros. Sua
dupla natureza é fortemente associada a do filésofo. Como tal, este é apresentado
como alguém que também como eros € apto a transitar entre um extremo e outro,
sem que seja um ou outro necessariamente.

Assim sendo, a manutengdo dessa caracteristica intermediaria, que por

muitos poderia ser vista como um ponto de fraqueza, € o que fortalece a nogao de
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um recurso promotor de resiliéncia. Se a finalidade é buscar o belo, ou a verdade,
aquele que administra bem as capacidades do intermédio sera capaz de ir e voltar,
de reconhecer a falha associada aos sentidos, e de avancar no objetivo de galgar o
que pertence ao intelecto.

No Fedro também é ao filésofo que Platdo acaba por conferir uma espécie de
reconhecimento da aproximagdo no exercicio do saber, tornando-o um eximio
agente reflexivo capaz de utilizar bem as ferramentas que o aproximam do saber. Se
nao é possivel alcanga-lo completamente, aquele que teve uma “vida de filésofo” ou
de amante do saber foi o0 mais capaz de entender que pelo recurso a memoria se
pode refletir o belo, que aquilo que é acionado no campo fisico, que atrai a nossa
atengcao por meio do desejo, € parte de um todo que ndo termina ai, visto que o
desejo sempre acaba quando se realiza, sempre fazendo o individuo desejar algo
novo sempre.

Deve haver entdo algo que ultrapassa a pluralidade dos desejos fisicos ou
individuais. Este algo precisa estar inscrito na alma, assim, € aquilo que movimenta
o humano, a fim de buscar algo que sabe que podera ndao encontrar, mas ainda
assim continua buscando. Isso é um principio vital. E certamente aquilo que mantém
vivo um ser que reflete sobre si mesmo, sobre sua existéncia no mundo. Eros é

pulsao de vida.
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