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Resumo

O objetivo do trabalho consiste em uma exegese do conceito de alma presente na
filosofia de Platdo. Estudar a alma nesse autor é adentrar em suas concepc¢des
psicoldgicas, as quais sdo divididas entre imortalidade, triparticdo e suas relacbes com
o desejo. A imortalidade da alma € fundamentada a partir do fendmeno ciclico que ela
atinge entre a vida e a morte, isto é, entre uma encarnacao e outra. Enquanto nao
esta encarnada, ela apresenta um carater cognitivo o qual permite que ela contemple
as Formas que podem ser rememoradas durante a encarnagéo, o que possibilita o
fenbmeno do sujeito compreender que algo € igual, belo e tudo aquilo que participa
daquilo que é imutavel. Como as Formas sao necessariamente a causa de tudo aquilo
que nao pertence ao mundo inteligivel, a alma carrega em sua formacédo a Forma da
Vida, a qual ndo pode admitir ao mesmo tempo a morte, 0 que garante o status de
sua imortalidade. O conceito de alma adquire uma nova formulagao no livro IV da
Republica, pois se antes ele possuia a caracteristica de unidade racional, no dialogo
posterior ao Fédon, ela ganha a caracteristica de ser tripartite. O elemento racional, 0
irascivel e o apetitivo consistem em as trés partes da alma, as quais sao fundamentais
para analogia politica. Com o abandono do caréater unitario da alma, o corpo é
desresponsabilizado por qualquer causa do desejo, pois o desejar racional ou o
apetitivo sao atribuicbes somente da alma. A alma do sujeito que contém a virtude da
justica permite que cada parte da alma funcione de acordo com sua natureza, ou seja,
o elemento racional no comando, tendo como aliado a parte irascivel, que juntas
comandam a maior parte da alma, o elemento apetitivo. Com a refinacdo do conceito
de alma, cada parte promove impulsos no sujeito para que busque o prazer respectivo
de cada uma. O prazer da parte racional consiste no aprender, a do irascivel nas
honras e no apetitivo desde os prazeres da comida, bebida e sexo, como também
agueles inaceitaveis perante a lei. Todo o desejo é um vazio e a tentativa da obtencéo
de prazer consiste em um movimento de replecdo que somente aquele que busca o
prazer na sabedoria atinge uma espécie de plenitude. Os desejos provenientes das
partes apetitiva e irascivel consistem em objetos de prazeres falsos, pois esses nao
pertencem ao mundo inteligivel, constituindo somente simulacros. Com a analogia
politica, o autor demonstra as consequéncias daquele que se direciona para o
caminho da virtude ou do vicio. O filésofo é o mais feliz de todos porque é o Unico
capaz de preencher o vazio do seu desejo com o que é real, enquanto o tirano ocupa
o contrario desta figura, pois nunca consegue abandonar seu vazio, pois s6 consome
objetos afastados do ser, garantindo assim, sua infelicidade e insaciabilidade.

Palavras-chave: alma; imortalidade; triparticdo; desejo; felicidade



Abstract

This study aimed to consists an exegesis of the concept of soul present in the
philosophy of Plato. Study the soul in this author is enter in their psychological
conceptions, which are divided into immortality, triparartition and their relations with
the desire. The immortality of the soul is grounded from cyclical phenomenon that it
hits between life and death, that is, from one incarnation to another. While it is
embodied, it presents a cognitive character, which allows it to contemplate the Forms
that can be recollected during incarnation. This enables the phenomenon of the subject
understand that something is equal, beautiful and everything that participates of what
is immutable. As the Forms are necessarily the cause of everything that does not
belong to the intelligible world, the soul carries the Form of Life. This can not be allowed
while death, which guarantees the status of their immortality. The concept of soul
acquires a new formulation in Book IV of the Republic. If before she had the
characteristic of rational unit in the subsequent dialogue Phaedo, now she gains the
characteristic of being tripartite. The rational element, the irascible and appetitive
consist of the three soul parts, which are based from the political analogy. With the
abandonment of the unitary character of the soul, the body is not responsible for any
cause of desire because the rational desire or the appetitive belong only in the soul.
The soul of the subject who has the virtue of justice allows each part of the soul to
function according to their nature, i.e. the rational element in the command, in alliance
with the irascible part, which together command the bulk of the soul, the element
appetitive. With refining the concept of soul, each part promotes impulses in the
subject to seek their pleasure of each. The pleasure of the rational part is the learning,
the irascible in the honors and the appetitive in the pleasures of food, drink and sex,
as well as those unacceptable under the law. All desire is an empty and attempting
obtaining pleasure consists of a repletion of movement that only he who seeks
pleasure in wisdom reaches a kind of fullness. Desires from the irascible and appetitive
parts consist of objects of false pleasures, because they do not belong to the intelligible
world, constituting only simulacra. With the political analogy that the author
demonstrates the consequences of that which directs every kind of desire. The
philosopher is the happiest of all because it is the only one able to fill the void of his
desire to what is real. While the tyrant occupies the opposite of this figure because it
can never abandon his empty. Therefore, he consumes objects away of being, thus
ensuring their unhappiness and insatiability.

Key-words: soul; immortality; tripartition; desire; happiness
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1. INTRODUCAO

Para a compreensao de um modo de pensamento ou conduta manifesta em
nosso tempo ha a necessidade de uma andlise que implica ndo somente o estudo
destes em relacdo ao que é hodierno, pois para a assimilagdo do objeto de estudo de
uma forma filosdfica, a volta ao passado se torna uma ferramenta para este fim.
Assume-se que 0 pensamento de um tempo passado ndo exerce acao por si proprio
no presente, mas é o proprio sujeito no presente, consciente ou nao, de boa ou ma fé,
gue constantemente reativa ideias do passado como uma forma de ocupar a

existéncia no presente.

Uma acdo pensada ou um modo de pensamento sé podem ser articulados
principalmente pela raz&o, ela que difere o ser humano dos demais animais desde
seus primordios. O homem, justamente pela consciéncia, recebe o predicado de
“animal racional” e o estudo de uma porgéo da racionalidade antiga € tomada como

objeto de pesquisa no presente trabalho.

A racionalidade poderia ser estuda em um viés da psicologia moderna, a qual
possibilitaria compreender certos aspectos do pensar e viver na atualidade. Porém a
proposta se debruca em compreender a génese de certas concepcgdes, estas que
podem ter ou influenciam até hoje os modos de pensar na atualidade. Freud (2012, p.
124) descreve que sistemas de pensamentos antigos podem ser encontrados na vida
moderna, de forma depreciada, em forma de supersticdo ou até mesmo bastante viva,
podendo até ser alguns dos fundamentos da linguagem, da crenca e da filosofia e
daquilo que ocupa o presente. A proposta implica as primeiras maximas do

pensamento ocidental, o que direciona o estudo para uma analise da Grécia Antiga.

N&o haveria como contemplar todo o pensamento grego acerca de como o ser
humano se relaciona com a racionalidade, principalmente por dois motivos: o tempo
e a qualidade. Para uma exegese que contenha resultados satisfatérios ha a
necessidade de delimitagdo dos expoentes que expressam a problemética da mente
e suas implicacbes. Grande parte dos estudiosos do periodo proposto concordara que
0s principais nomes que desenvolveram ideias sobre o pensamento humano serao

Platdo e Aristoteles.



Mesmo que ambos os autores tenham desenvolvido materiais extremamente
importantes sobre o objeto de estudo, a delimitacdo implica na escolha de somente
um autor. Se a proposta repousa sobre a ideia das primeiras maximas do pensamento,

o autor escolhido consiste em Platdo.

Ao pensar na palavra “razao”, o leitor pode relacionar com o termo “mente”,
mas esta ndo faz parte do vocabulario técnico do autor, o significado mais proximo
esta em “psykhé”. Para o autor, a palavra psykhé carrega em um dos seus
significados, aquilo que permite o ser humano fazer uso da sua capacidade racional.
A primeira delimitacdo necessaria ao trabalho consiste no estudo sobre a
compreensao do termo alma em Platdo, pois é possivel acreditar que esse tenha
influenciado ndo somente os fildsofos que o procederam, mas o pensamento histoérico

como um todo.

Robinson (2010, p. 16) demonstra que a traducdo para psykhé usualmente é
tido como o de “alma”, porém ha comentadores modernos que acreditam que “mente”
seria mais adequado. Sera deixado de lado as interpretacdes modernas e a traducao
adotada para o trabalho sera o de “alma”. Estudar a alma em Platdo, em outras

palavras, consiste em analisar a psicologia de Platéo.

Estudar a psicologia platdnica consiste num primeiro passo para compreender
o0 modo em como se estruturou a concepcgao psicoldgica do ser humano ao longo dos
tempos. Para reforcar os motivos desta exegese, o0 mesmo comentador citado
anteriormente descreve a relacdo dos termos contemporaneos e o conceito de alma

presente no periodo antigo:

“Mesmo que nem sempre tenhamos certeza de como essas
palavras foram introduzidas em nossa linguagem cotidiana,
falamos sem reservas sobre psicologia, psiquiatria, situactes
psicol6gicas, cuidados psiquiatricos e assim por diante.
Obviamente, todos esses termos derivam, etimologicamente, da

palavra grega psyché (...)” (Robinson, 2010, p. 15).

Em suma, o presente trabalho tem como objetivo uma exegese do conceito de
alma dentro da filosofia de Platdo ou, em outras palavras, uma analise na psicologia
platbnica. Para esta analise, o trabalho abre mao de qualquer andlise psicolégica para
obter uma interpretacao satisfatoriamente condizente com o pensamento do autor em

si. Dodds (1945, p. 16) escreve que as obscuridades atribuidas a Platdo nao
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necessitam de muito esfor¢o para surgirem. Uma leitura superficial permite que o leitor
busque em fragmentos isolados uma “fundamentagédo” para suas ideias. Em frente a
isso, 0 presente trabalho, por mais que contenha um objeto de estudo particular, ndo
se trata de uma leitura superficial, mas sim na compreensdo dos argumentos

presentes nos dialogos?.

No trabalho serdo analisadas trés caracteristicas que caracterizam a alma
dentro da filosofia platonica: a imortalidade, a triparticdo e o desejo. A alma como
objeto de estudo para o préprio Platdo carregou diversos significados, alguns foram
refinados, outros mantidos e outros ainda descartados. Dodds (1971, p. 211) descreve
gue autor elaborou seu pensamento em prol do afastamento da irracionalidade para
a primazia da racionalidade, o que acompanhava seus contemporaneos, Como
também as mudancas sociais e culturais de seu periodo historico. Isso ndo implica
que as formulacdes estejam distantes de concepc¢bes mitoldgicas e religiosas, estas
gue como nao fazem parte dos objetos de estudo ndo serdo aprofundadas neste
trabalho, porém de acordo com os argumentos demonstrados serdo citadas para fins

de complementacdo do pensamento do autor.

A andlise dos argumentos sobre a imortalidade da alma é desenvolvida no
primeiro momento do presente trabalho. Falar em imortalidade da alma pode parecer
querer discutir unicamente aspectos religiosos, porém a alma como detentora do
predicado “imortal”, dentro da filosofia platénica, demonstra uma caracteristica que
ultrapassa o carater unicamente religioso, abrangendo com isso a fundamentacao
ontolégica e psicoldgica da prépria alma. Porém mesmo com o carater religioso
presente nesta teméatica, ndo pode ser negado que esta caracteristica também
despertou interesse para a criacdo de novos modos de pensamento, como

possivelmente nos medievais.

O Fédon é o dialogo que mais extensamente trata da questdo da imortalidade

e o faz de maneira argumentativa, ndo fazendo uso unicamente de argumentos

1 E referido somente nos didlogos, pois ndo sera considerada a tradi¢&o indireta ou doxogréfica de
Platdo. Segundo Perine (2014, p. 16 — 17) ha uma doutrina platbnica é constituida em exposi¢des orais,
provavelmente no interior da Academia. O comentador expde que um dos maiores problemas da
interpretacdo de Platéo, consiste em conciliar a obscura relagéo existente entre a tradicdo indireta e os
dialogos.
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religiosos, o que vai de encontro com o que foi proposto. Esse dialogo € considerado
a separacao entre as ideias de Sécrates e d4 inicio as préprias ideias de Platédo.

A cena dramatica do dialogo é bastante enfatica ao marcar o comeco do
pensamento escrito do autor, pois descreve os ultimos minutos da vida de Socrates
em frente sua sentenca de morte. A tranquilidade de Socrates se d4 justamente pela
certeza que a ideia da morte ndo contempla algo negativo, mas positivo por libertar a

alma da escravidéo do corpo.

Esta libertac@o da alma consiste no conflito que j& era sustentado muito antes
de Platdo, que de um lado haveria a alma e de outro o corpo, sendo a primeira
responsavel pelo movimento em prol do pensamento, da virtude e da sabedoria,
enquanto o segundo seria aquele que corromperia 0 homem, responsavel pelo vicio
e a insaciabilidade dos prazeres sensiveis. O Fédon além de se dedicar a
imortalidade, nele é encontrada a mais acentua dualidade entre alma e corpo. N&o é

sem motivos que Bravo (2009, p. 152) o nomeia como “o mais dualista dos dialogos”.

Os argumentos? que contemplam a discussdo sobre a imortalidade s&o
divididos em trés e sdo nomeados como: o0 argumento dos contrarios ou também
conhecido como argumento ciclico (70c4 — 72e2); o segundo, o argumento da
reminiscéncia (75b10 — 77d5); e por terceiro, a argumentacdo referente aos
compostos, que implicam a geracéo e destruicdo desses (78b4 — 81d5 e 102a10 —
107al).

O primeiro argumento € sustentando pela ideia que tudo que admite geracdo
necessariamente devera agir em forma ciclica, isto €, que algo antes de ser ele
mesmo, anteriormente precisa estar em um estado contrario (70e). O argumento do
autor sustenta a ideia de que, por exemplo, algo para estar quente, anteriormente
necessitava estar frio, ou seja, em seu contrario. A alma e a vida nao diferiam desta
l6gica, a morte consistiria na alma desencarda e, para fazer o ciclo vida e morte, ela
devera estar em algum lugar enquanto ndao esta em um corpo. Para compreender o
argumento também ha a necessidade entender o que Platdo entendia como

contrarios. Um problema que surge na interpretacdo do argumento consiste na

2 Santos (1999) relata que ha uma discusséo sobre a quantidade de argumentos presentes no dialogo.
No presente trabalho optou-se a dividir os argumentos em trés grandes grupos de acordo com a
tematica da discussao proposta no préprio didlogo.
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comparacao entre a lingua grega e a contemporanea, pois por quando comparada na
relacéo dos contrarios é revelado uma certa dificuldade.

O argumento da reminiscéncia constitui 0 argumente posterior ao ciclico, que
descreve a possibilidade de a alma conhecer mesmo nao estando encarnada (73c).
Se ela exerce a atividade cognitiva de aprender, mesmo estando fora do corpo, ela
nao deixa de existir ao desencarnar, o que consiste em sua imortalidade. Na teoria da
reminiscéncia € o momento em que o leitor entra em contato pela primeira vez no
Fédon com a teoria das formas. O conhecer possibilitado pela rememorag¢do nao
implica em conhecimentos empiricos adquiridos numa vida passada, mas somente do
contato da alma com as préprias Formas, que ela consegue conceber um Igual em si,

um Belo e entre outras formas.

Os interlocutores de Socrates ao ndo estarem satisfeitos com os dois
argumentos anteriores sugerem que um novo argumento responda suas davidas em
relacdo a imortalidade. Suas teses contrarias a imortalidade da alma sdo conhecidas
como: a “Objecéo da Afinagao” (85¢c — 86d) e a “Objegao da ultima veste” (86e — 88b).
Para refutar as duas formulac6es o autor fara entdo o uso mais detalhado da teoria

das Formas, as quais sédo as causas dos elementos sensiveis.

Além do papel de caracterizacdo da imortalidade que esta presente no Fédon,
o didlogo tem um papel importante de contraste em relacdo ao que sera visto no
capitulo 2 e 3. Pela acentuada dualidade entre o corpo vicioso e alma racional, em
alguns momentos sao encontramos fragmentos que ou geram uma pequena
antecipacdo do pensamento platdnico ou sao teses que indiretamente foram
colocadas pois Platdo poderia ndo estar certo sobre elas.

Se o leitor decide tomar um posicionamento sustentado numa leitura superficial
do didlogo, ndo restariam diavidas de que a alma tem a funcdo somente de controle
(80a) e de processo disciplinador do corpo ou, em outras palavras, do controle do
desejo. Porém numa leitura mais penetrante, Sécrates por mais enfatico que seja na
insaciedade do desejo do corpo, também relata em 81a que ha os “desejos violentos”.
Se como citado anteriormente, desejo e corpo sao tomados como sindnimos, e estes
tém inclinacdo ao vicio, esse como uma violéncia ao corpo, ndo seria redundante

afirmar desejo violento?
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Essa redundancia € interessante em contraste com o capitulo 2, pois esse tem
como objetivo demonstrar a refinacédo do conceito de alma. Se no momento do Fédon
ela é tida como unidade racional, na Republica a responsabilidade do desejar é
atribuido somente a alma, sendo o corpo somente um meio para o desejo da alma.
Essa transi¢ao implica a alma ndo mais como uma unidade unicamente racional, mas

com diferentes impulsos, sendo alguns deles direcionados aos prazeres sensiveis.

A Republica ndo trata somente do conceito de alma, mas abrange questbes
politicas, éticas e morais. De acordo com a cena dramatica do dialogo, todos os temas

giram em torno da conceituacdo da justica e se o sujeito justo € mais feliz que o injusto.

Para encontrar um conceito satisfatorio de justica, o autor, por meio do dialogo,
realiza sua busca com uma analogia politica. A justificativa sobre esse método
consiste que duas coisas que recebem o mesmo nome e por mais que tenham
algumas caracteristicas dessemelhantes, ainda assim, aquilo que garante o0 nome em

comum deve funcionar da mesma maneira em ambos (368d).

Se a virtude consiste na maior exceléncia possivel, numa cidade perfeita ha de
estar presente as virtudes cardeais: sabedoria, coragem, temperanca e justica. Platdo
acreditava que a justica na cidade se assemelharia a justica na alma. Com essas
premissas Sdcrates elabora todo o sistema educacional que garantiria a perfeicdo da
cidade.

Essa elaboracdo do sistema educacional consiste em regras bastante
delimitadas, abrangendo desde a alimentac¢éo, o exercicio fisico, as cantigas cantadas
pelas maes e tudo aquilo que influencia na estruturacédo de um sujeito. Quando o autor
percebe que a cidade ideal deve ser dividida em trés partes, conclui-se que a alma

também deve seguir o mesmo caminho.

Platdo fundamentou que a alma detém trés partes ou principios: o racional, o
irascivel e o apetitivo. Cada um destes sera detentor dos seus préprios desejos e
prazeres, demonstrado assim, uma reformulacéo da psicologia do autor. Frente a essa
nova formulacao, novas questdes surgem a partir de como € realizada a relacéo entre
prazer e alma. Ha a necessidade de ressaltar que Platdo estava ciente que a teoria
da triparticdo néo daria conta da complexidade que contém a alma, pois como o autor
relata, ela provavelmente contém outras partes além das trés, mas que escapam do
entendimento (443d).
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No Fédon a alma é naturalmente responsavel pelo comando do corpo, pois ele
sem o comando racional tende a disposi¢cBes doentias. Como é articulado esse
comando na nova psicologia tripartite? Se cada parte tem seus préprios desejos, qual
elemento o sujeito que deseja ser feliz deve seguir? Se o termo prazer na maioria dos
dialogos sempre tem relagdo com o desejo sensivel, poderia ser afirmado que ha um
tipo de prazer para cada parte da alma?

O ultimo capitulo realiza primeiramente uma compreensao dos conceitos de
desejo, prazer e dor presentes também na Republica, porém com o apoio de dialogos
como o Banquete, o Gérgias e o Filebo. Apos a conceituacdo, da mesma maneira que
Platdo concebeu a analogia politica para o encontro do conceito de justica, essa
mesma analogia sera demonstrada para conceber as consequéncias do sujeito que

deseja tanto o que inclina ao vicio, como aquilo que direciona a virtude.

No Fédon, Sdécrates sente-se tranquilo em frente a sentenca de morte, pois
relata que quem destinou-se ao caminho da filosofia, abstendo-se dos prazeres
sensiveis, ndo ha o que temer, pois estara na companhia dos deuses apés a libertagao
da alma (63a — 63e). Esta imagem de filésofo que se encontra no Fédon, em outras
palavras, caracteriza o sujeito direcionado completamente ao mundo inteligivel e que
se afasta dos prazeres sensiveis. Na Republica, a imagem de filésofo moldada por
Sdcrates consiste na pessoa mais capacitada para governar a cidade, devido a esse
estar sempre voltado para o caminho do Bem. Por mais que haja um avanco na
psicologia platénica entre os dois didlogos, as figuras do filésofo em ambos os

didlogos apresentam muitas semelhancas.

Com a nova formulagéo o corpo ndo € mais marcado como causa do desejo,
mas somente o meio de adquirir algo que tem principio na alma. Dessa forma, ao
traduzirmos “alma” como “mente”, a teoria platbnica ndo demonstraria um conceito
bastante moderno, qual seja o da nossa mente ser responsavel por todo o desejar? O
ualtimo capitulo demonstra mais visivelmente a associacdo que fundamento a proposta
de volta ao passado, pois aparentemente hd uma ligacdo entre o modo de pensar

antigo e os modos contemporaneos de lidar com o desejo.

Ainda sobre os tempos modernos, a respeito da problematica do desejo, antes
de adentrar a analise unicamente em Platdo, hd a necessidade de demonstrar

constatacdes de nosso tempo que denotam um modo de mal-estar que, de certa
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maneira, justifica as pretensdes do estudo do autor do mundo antigo. Birman (2006,
2012) dedica-se em dois de seus escritos a descrever o periodo marcado pela dor e
sofrimento permeados pelo vazio de nosso tempo. Esse tempo tem como sua maior
caracteristica o0 consumo exacerbado, onde os sujeitos buscam preencher seu vazio
com a possibilidade do “ter”, marcados por uma vida irrefletida, isto é, uma
desapropriacdo de si. Esses objetos do desejo nunca sdo suficientes, em outras
palavras, nunca permitindo a plenitude do ser. O autor entdo aponta ndo somente o
consumo de objetos em geral, mas também o0s sujeitos que se inclinam para o uso de

substancias como um alivio da angustia do vazio.

Na analise dos sujeitos que permitem o comando dos elementos irracionais da
alma ha muita semelhanca na tentativa fracassada de atingir uma espécie de
plenitude. O que o autor da psicologia, citado anteriormente, relata sobre o nosso
tempo tem certa semelhangca com o modo em que o tirano se relaciona com suas
partes da alma, isto €, marcado pela insaciabilidade. Pensar sobre as obras de Platdo
permite abrir campo para o pensamento, pois mesmo marcado pelo distanciamento
de milhares de anos, a relacao da natureza humana com o seu desejo ainda continua
sendo uma questao pertinente para uma psicologia contemporanea, que pode se

guestionar se ha uma forma de plenitude alcancada pela realizacdo de um desejo.



CAPITULO 1 - O MAIS DUALISTA DOS DIALOGOS

1.1 Constatacdes sobre a alma e a cena dramatica presente no Fédon

O Fédon juntamente com o Timeu foram os dois dialogos mais lidos até a Alta
Idade Média, enquanto os outros dialogos se direcionaram ao Norte da Africa até o
Sul da Espanha (ROBINSON, 2010, p. 101). N&o é dificil compreender o interesse
dos medievais pelo dialogo que tenta provar a imortalidade da alma, como também o

lugar privilegiado da alma daquele que se ocupou do caminho reto na vida sensivel.

O leitor pode perguntar-se sobre os motivos de colocar o Fédon como parte
deste trabalho, tendo outros dialogos que tem como tematica o prazer, o desejo ou a
propria alma. O Fédon possui duas caracteristicas que o tornam importante: 1) o
conceito de alma historico e cultural que carrega de maneira explicita, como também,
2) a defesa da imortalidade como um bem para aquele que se dedicou a filosofia.
Referente ao primeiro ponto, ndo pode ser negado que um pensamento de um autor
tem ligacdo com seu tempo histérico e, a dualidade entre corpo e alma era algo
comum no periodo Helenistico e sera somente na Republica que Platdo desenvolvera
um modo de pensar diferenciado sobre a alma. Os argumentos da imortalidade ser&o
trabalhados logo a seguir, porém um ponto interessante que sera retomado no ultimo
capitulo do trabalho sera a figura do filésofo. A ideia de filésofo presente tanto no
Fédon como na Republica apresentam algumas semelhancas, pois em ambos se

encontra a inclinacédo ao saber e a contencéo dos prazeres corporeos.

A cena dramética do Fédon consiste nos ultimos momentos de Socrates frente
sua sentenca de morte, o qual se dedica a tentar defender frente aos seus
interlocutores, a imortalidade da alma. Sécrates alega ndo temer a morte, devido a
esta consistir, de certa forma, o alivio do peso que a alma encarnada possui. A alma
apoOs a morte ira separar-se do corpo (63b) e aquele que € inclinado a filosofia tera a
melhor das recompensas: a alma ird de encontro a morada dos deuses (63a). Nesse
fragmento do Timeu ha a clara relagao a filosofia e os deuses atribuida por Platao: “[a
filosofia €] um bem maior do que qualquer outro que veio ou possa vir para os mortais”

(Timeu, 47a-b) [traduc&o do autor].
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J& nos primeiros momentos do didlogo ha uma distanciacdo entre o corpo e a
alma, pois quem investe na filosofia ndo se ocupa dos prazeres do primeiro (64d),
como a comida, bebida e o0 sexo. O corpo € o responsavel por esses tipos de prazeres
sensiveis, mas Socrates ird demonstrar que as necessidades do filosofo, diferente dos
homens comuns que concedem aos desejos do corpo, € virar-se para a sua propria
alma (64e). Mas o que Socrates quer dizer com isso? Como Robinson (2007, p. 60)
demonstra, no Fédon o corpo e a alma claramente formam-se dois e cada um desses
remete a um caminho, o da razdo e o outro o dos desejos. H4 como interpretar que
Socrates demonstra uma posicdo de que desejo e corpo sdo tomados como
sinbnimos. Ao defender que os dois s&o tidos como sinGnimos, permite a interpretacéo
gue o desejo € algo exclusivamente do corpo, porém ao longo dos argumentos a alma
irhA se demonstrar também, de maneira indireta, como desejante. No seguinte

fragmento, Robinson reforga a ideia da alma como detentora de desejo:

“(...) a alma é vista como uma “contrapessoa”, “o duplo de uma pessoa” ou
uma “pessoa interior’, possuidora de faculdades cognitivas. Certamente, a
alma dificilmente poderia ser pensada como significando simplesmente um
principio cognitivo, tal como a evidéncia presente mostra rapidamente. Em
65A 7, por exemplo, lemos sobre “os prazeres que ocorrem por meio do
corpo”; em outras palavras, isso implica que existem prazeres outros que 0s
corpéreos. O que parece ser confirmado por um comentario em 64D3-4, no
qual ele fala dos “chamados prazeres da [...] comida e da bebida”.
Novamente, o uso da expressao “tenta alcancar”, ja em vista em 65C9, sé
pode significar que a alma é tampouco desprovida de desejo”. (ROBINSON,

2007, p. 61)

Durante todo o didlogo Sécrates tera delimitado muito bem que corpo e alma sdo
coisas diferentes e 0 modo como € feita essa distincdo demonstra os motivos do
porqué do dialogo receber o nome de “o mais dualista” (BRAVO, 2009, p. 152).
Entretanto o interesse de Socrates néo € definir a alma em si, mas fundamentar a sua
imortalidade. Lateralmente consegue-se criar suposi¢cdes do pensamento platonico
pelo uso de certas palavras dentro do didlogo, em outras palavras, expressas nas
entrelinhas, porém todas as suposi¢cdes acerca da alma ganham mais forca na

Republica.
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1.2 O argumento Ciclico

Durante a cena draméatica do Fédon, Cebes, o interlocutor de Sdcrates, relata
a dificuldade de conceber a ideia de que as almas continuam vivas mesmo apés o
padecimento do corpo, como se a alma fosse um tipo de ar ou fumaca, que
simplesmente se dissiparia e ndo existiria mais? (70a). Platdo introduz no didlogo esta
davida, para assim conseguir ilustrar sua argumentacdo sobre os contrarios e o

movimento ciclico que esses o fazem.

A primeira suposicao desta argumentacéo é sustentada em uma teoria antiga
na qual existiia um outro mundo habitado pelas almas que deixaram o mundo
sensivel, como também sera nesse mundo, que as almas dele virdo, para dar vida
aos novos corpos. Sedley (2012, p. 147 - 148) afirma que Sécrates se referiu as
crencas da existéncia do Hades, que ocupava espaco na cultura grega, consistindo

na morada das almas apds o abandono do corpo.

O que Platao deseja demonstrar é que a alma faria um movimento ciclico, isto
€, em um momento estaria encarnada, num segundo momento deixaria o corpo, e por
fim, num terceiro momento estaria encarnada novamente. Esse fenbmeno demonstra
que o corpo € passivel de padecimento, enquanto a alma nédo, pois acaba por encarnar
em outros corpos nesse ciclo, garantindo assim imortalidade. Essa tese do movimento

ciclico também era algo bastante presente na cultura grega:

“Homero j& havia descrito que a alma dos mortos se mantém como uma
sombra e uma substancia existente no Hades, e o movimento culto
amplamente conhecido como Orfismo havia se espalhado como uma crenca
adicional associada a Pitagoras, bem como, que as almas retornam
repetidamente dos mortos em um ciclo de reencarnagdes. ” [traducdo do
autor] (SEDLEY, 2012, p. 148).

Segundo Socrates esta teoria poderia ser usada ndo somente para a
humanidade, mas para as plantas e animais, como também, para todas as coisas que

admitem geragdo. Algo antes de ser ele mesmo, necessita anteriormente vir de seu

3 Cebes parece néo divergir da concepcédo de alma presente nos poemas de Homero. Robinson (2010,
p. 16-17) relata o conceito de alma presente em Homero, longe de ser univoca, podendo ser dividido
em uma “sombra”, como também uma espécie de forga vital que encontra seu fim quando morremos.
Sera na Republica livro 1l que Platdo exercerd uma extensa critica sobre os géneros literarios de sua
época, pois acreditava que estes eram em parte responsaveis pela corrupgao e o vicio.



19

oposto (70e). Para alguma coisa ser grande, necessita anteriormente ser pequena e
vice-versa, algo para ser forte necessita anteriormente ser fraco; o justo do injusto; o

ruim para o melhor.

Serdo dois processos que fundamentardo a teoria (71b): 1) algo é gerado por
seu oposto; 2) e esse mesmo oposto serd o ponto de partida para o contrario anterior.
Outra maneira mais simples de visualizar esse argumento é de que A ira gerar B e B

ird gerar A.

“‘E assim também existe a separagdo e a combinacéo, a refrigeracdo e o
aquecimento, e todas essas coisas, mesmo que as vezes nés nao tenhamos
o0 nome do processo, mas na verdade ele deve ser em todos os lugares que
eles vém a ser de um outro, e que nao é um processo de tornar-se a partir de

outro? Seguramente, ele disse” [tradugao do autor] (71b).

Na fundamentacdo dos contrarios surge a primeira problemética: o que Platdo
quer dizer com contrarios? Sedley (2012, p. 152) faz trés possiveis distincdes de
“contrarios” que o autor poderia estar fazendo uso. A primeira ele nomeia somente
como “contrarios” que seriam diferentes itens em uma escala simples, como por
exemplo preto e marrom. O segundo seriam os “contrarios polares” que se resumem
em itens que s&o encontrados nas extremidades de uma escala, tais como o preto e
o branco. Por fim haveriam os “contraditérios”, esses contrarios que se baseiam na

“coisa” e na “ndo-coisa”, por exemplo: o branco e o nao branco.

O préprio comentador demonstra que aparentemente nenhuma das
possibilidades satisfaz exatamente o que Platdo estava tentando comunicar. A
primeira objecao contra os “contrarios” demonstra que o autor do dialogo faz uso a
todo momento de comparagdes opostas, como quente/frio, grande/pequeno, néo
dando possibilidade para itens préximos serem considerados opostos. Se Platéo
relatasse o “quente” e o “morno” como opostos n&o haveria obje¢des contra essa
categoria. Os contrarios polares também ndao demonstram uma solu¢éo ao problema,
ja que no momento em que é assumida as extremidades de uma escala também se
aceita que existe um elemento intermediario, o qual Platdo em nenhum momento faz

mengao.

A terceira categoria apresenta algumas objecdes que a enfraquecem. No
dialogo, Socrates deixa claro que o argumento ciclico envolve aquilo que possui

opostos (70e, 103a), logo como cada propriedade pode ser negada, nenhuma possui
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um oposto, pois o ndo branco ndo necessariamente € oposto de branco. Sécrates
varias vezes cita opostos, como o grande em 0posi¢do ao pequeno e outros exemplos
semelhantes, mas se ele estivesse falando sobre “coisa” — “ndo-coisa” ele teria

necessidade de citar os opostos? Acredito que nao.

A questdo aparenta ser bastante obscura, porém o comentador relata que o
problema se passa na questdo da lingua Grega, mais precisamente problemas de
diacronia e sincronia. Quando Sdécrates relata algo que para ser grande precisa ser
pequeno e vice-versa, ele sempre faz uso do presente, porém Sedley faz uma
comparacao ao Inglés: “Gregos né&o distinguiam, como o Inglés o faz, de generalizar
0 uso entre o presente do indicativo, como em “a arvore cresce” e o presente continuo,

como em “a arvore esta crescendo” [traducdo do autor] (SEDLEY, 2012, p. 154).

O comentador desenvolve o problema com o seguinte esquema: se uma planta
cresce entre T1 e T2 poder-se-ia afirmar que em T1 a arvore se encontra menor em
qualquer tempo entre T1 e T2 e por final, em T2 maior em que gqualquer momento
entre T1 e T2. Através desse exemplo, Sedley relata que removeria os obstaculos
sobre o que Platdo quer dizer quando chama de pequeno e grande como opostos.
Com esse pensamento ha um esquema que demonstra que 0S contrarios seriam
entao “contrarios inversos”: “F e G serao contrarios inversos se e somente se: 1) F e
G séo contrarios, e 2) x € F comparado com y se e somente se y € G comparado com
x” [traducéo do autor] (SEDLEY, 2012, p. 155). Se for aceito o esquema, ele retira 0
primeiro problema quando Platao fala sobre “grande” e “maior” como sinénimos, pois

nao ha diferenga entre “x € maior que y” e “x é grande comparado com y”.

O esquema se fortalece se houver a comparagcdo com 0s opostos citados no
livro V da Republica, pois em 479b Sdécrates fala como opostos “metade” e “dobro”.
Ha a necessidade de admitir que a primeira vista esses contrarios demonstram-se
dificeis de conceber, porém se for aplicado o esquema citado anteriormente, as
dificuldades s&o removidas, demonstrando seu carater de contrarios inversos: “(...) (1)
metade e dobro sdo contrarios (...), e, (2) x é “metade” comparado com y se e somente

se y é o “dobro” comparado com x.” [tradugao do autor] (SEDLEY, 2012, p. 156).

O unico problema que ainda persiste na argumentacdo do comentador € que
0s opostos fundamentados por Platdo ndao devem admitir um terceiro elemento, isto

€, ndo deve haver o intermediario entre os contrarios. Novamente com o exemplo da
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arvore, se fosse assumido que existe um tempo chamado T1,5 entre T1 e T2 ele ndo
necessariamente seria o termo intermediario, pois o comentador acredita que Platdo
imaginava que o periodo “T1,5”, a arvore estad se tornando maior do que era em
momentos atras. Por mais que esse periodo de crescimento seja curto, hd como
afirmar que em qualquer tempo depois de T1,5 a arvore estard maior que T1,5 e
qualguer tempo antes de T1,5 ela estard menor que T1,5. Se for fundamentado dessa
forma, isto €, uma analise nesse especifico periodo de tempo, o termo intermediario

nao se torna presente.

O comentador tenta demonstrar, em suma, que Platdo n&o fala de processos
instantaneos, mas sim de processos graduais. Como o exemplo de um dimmer de luz,
ele eleva a luz do ponto mais fraco ao mais forte, porém se fosse substituido por um
simples interruptor, de certo modo, o processo final seria 0 mesmo, porém néo é citado
no didlogo o processo gradual, o que permite afirmar que Platdo estava dentro da
limitacdo de sua lingua (SEDLEY, 2012, p. 163).

A problematica do argumento comeg¢a no exemplo dos opostos “estar
acordado” e “estar dormindo”. O estado de vigilia e o estado de sono sao considerados
contrarios (71d), o que nao apresenta nenhuma dificuldade, pois para um sujeito
acordar ele necessita estar num estado de sono, como também o seu contrario, isto
€, para dormir, anteriormente ele devera estar acordado. Sécrates sente-se a vontade
para transpor esse mesmo exemplo para a vida, o qual pode ser visualizado dessa
maneira: alguém para estar vivo, necessita estar morto anteriormente e, para algo
estar morto, o estado anterior necessita ser “estar vivo”. Na transposi¢cdo do exemplo,
Sdcrates conclui que para gerar vida, esta geracdo necessita vir do seu contrario, isto
€, a morte. Logo uma alma que desencarna em um corpo terrestre ter4 que ocupar
algum lugar, para futuramente encarnar novamente, nao padecendo no fim da vida do

corpo, demonstrando assim, o carater imortal da alma.

A sucessao de estados contrarios garante o fenédmeno ciclico (72b), que pode
ser expresso por todos os exemplos que Sécrates ir4 citar, como na seguinte
expressado: A e B sado contrarios, para ser B, anteriormente necessitara ser A, como
também, para ser B novamente, o estado anterior sera A, expressando assim, o
carater ciclico. Sobre esse acontecimento ciclico, Sécrates defende que se 0 caso néo
fosse desta maneira e a geracdo obedecesse uma linha reta, ndao haveria mais

geracdo dos opostos, ou seja, 0 sujeito que estd acordado, ao dormir ndo acordaria
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mais; 0 quente nunca mais ficaria frio; e por fim, os mortos ndo voltariam a vida. A

concluséo de Sdcrates € a seguinte:

“Eu penso, Cebes, ele disse [Socrates], que esse é definitivamente o caso
gue nao estavamos enganados quando concordamos sobre isso: voltar a vida
novamente na verdade existe, 0os vivos vém dos mortos, e as almas dos

mortos existem. ” [traducao do autor] (72d-72e).

N&o é dificil de perceber o problema desta argumentacdo, pois quando
Sdcrates transpde 0 exemplo da vigilia e sono para a vida e a morte constata-se que
o ciclo de despertar e dormir implica uma pessoa, a transposi¢do do exemplo ndo &
satisfatoria, pois a primeira vida, a morte e posteriormente a reencarnacao (ou vida
novamente), necessariamente ira implicar trés estados, a primeira vida, a morte e a
segunda vida, enquanto no exemplo anterior, o estar dormindo, estar acordado e por

fim, voltar a dormir implica somente em dois estados.

Robinson (2010) demonstra que Soécrates pode ter sido enganado pela
ambiguidade dos verbos gregos com o prefixo preposicional ana, como pode ser visto

a seguir:

“(...) me parece razoavel imaginar que ele provavelmente tenha sido levado
na direcéo errada por uma grande ambiguidade que caracteriza os verbos
gregos que comecam com o prefixo preposicional ana-. O sentido
preposicional primario (“‘cima”) emerge em palavras como anistasthai (se
levantar) e anageiresthai (acordar), mas um significativo sentido secundario
(de “novamente” ou “para tras”) emerge em palavras como anapiptein
(retroceder), anametrein (medir novamente) e anabioskesthai (voltar a vida).
Seguindo o paralelismo (gramatical e linguistico) extremamente preciso de
seus exemplos anteriores, Socrates procura por um infinito paralelo a
anageiresthai (acordar), e encontra-o em anabioskethai (voltar a vida).
Gramaticalmente, o paralelismo é perfeito, linguisticamente, porém, uma
mudanc¢a sutil, mas extremamente importante, ocorreu, € 0 que nos é
apresentado é um caso claro, se néo intencional, de peti¢cdo de principio. ”
(ROBINSON, 2010 p. 117-118).

Se realmente houve a confusdo entre os verbos, Socrates teria fundamentado a sua
argumentacgao partindo direto de sua concluséo e como visto anteriormente, ela nao

se sustenta pelo fato de envolver mais estados que o exemplo transposto.
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Acredito que esse ponto merega uma certa atencao sobre o carater das obras
de Platdo. Como citado acima, o comentador relata um erro de argumentagcao no
didlogo, porém ha a necessidade de observar alguns pontos: se Platdo estava ciente
da incapacidade de o argumento ciclico provar a imortalidade da alma; se esse
argumento em algum momento da vida do autor foi suficiente; e os motivos de coloca-
lo no didlogo. Nao haveria como afirmar ou negar fidedignamente esses pontos,
porém o posicionamento que tomo é de que Platdo estava ciente de que o argumento
nao era suficiente, porém pelo modo de fazer filosofia do autor talvez seja um dos
motivos de coloca-lo no dialogo para evidenciar o carater de “dialogo”, que no seu

decorrer necessita cada vez mais de melhores argumentos.

1.3 - O argumento da reminiscéncia

Socrates ainda mantém a argumentacdo dos ciclicos sustentada e para
fortifica-la, um de seus interlocutores relembra uma teoria que implica a continuidade
da alma mesmo apdés a morte do corpo, isto €, a teoria da reminiscéncia. A teoria
implica que o conhecimento ndo é algo adquirido no mundo sensivel pelas
experiéncias, mas sim rememorado, pois nossa alma em outro momento ja teve
contato com o que € imutavel, porém mergulha no esquecimento no momento da
encarnacdo. Como Kahn (2011, p. 120) demonstra, a reminiscéncia tem um papel

importante ndo somente no Fédon, mas também no Ménon e no Fedro.

A teoria da Reminiscéncia é encontrada primeiramente no Ménon, porém é
somente uma parte da teoria, pois de forma holistica, ela pode ser vista dividida em
duas formas de conceber a rememoracéo, isto é, a ordinaria e a das Formas (SCOTT,
1995, p. 340). A forma ordinaria € encontrada no Ménon como uma possibilidade de
reconhecimento das coisas do mundo sensivel, sem a necessidade de conceber as
Formas. A outra maneira caracteriza a relacdo da rememoracdo e a contemplagao
das formas, que sO pode ser atingido pelo Filésofo, que apreende a teoria da
Reminiscéncia de forma completa (KAHN, 2011, p. 124). J4 no Fedro encontra-se a

parte mitoloégica da teoria, a qual o “cocheiro e seus cavalos™ contemplam as Formas

4No Fedro encontra-se em 246a — 246b a triparticdo da alma, esta que sera trabalhada no Capitulo 2,
porém no viés da Republica.
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em si (247e) na companhia dos deuses. As almas que conseguem contemplar as
Formas provavelmente terdo uma encarnacéo que envolva o desenvolvimento de uma

indole filosofica.

A primeira premissa consiste na afirmac¢éo que em algum momento anterior ha
o aprendizado de algo e em um segundo momento onde se faz necesséario o
conhecimento prévio € feito o exercicio de rememoracéao (72e). Em outras palavras, a
rememoracao consiste em um exercicio de trazer relembrar o que ja foi aprendido e
caso contrario, ndo fosse possivel fazer esse exercicio de rememorar, praticamente

nao haveria como desenvolver a capacidade racional.

Mas como isso implica a imortalidade da alma? Para o autor, um sujeito
qualquer que aparentemente nao recebeu instrucdo, se for questionado da maneira
correta, ele conseguira dar a resposta certa (73a-b). De acordo com a premissa citada
anteriormente, a rememoracao consiste em um segundo momento, o qual é posterior
ao conhecimento aprendido, sendo assim, como alguém sem a instru¢ao poderia dar

a resposta certa?

Para Platdo a alma desencarnada em algum momento adquiriu conhecimentos
que foram esquecidos no processo de encarnacdo, porém com 0s questionamentos
corretos o sujeito poderd rememorar o que ja foi aprendido. Um mestre ndo poderia
ensinar o conhecimento a um aluno, mas sim, o faria rememorar o que esse ja adquiriu
em outro momento. A reminiscéncia ndo é algo exclusivo do Fédon, pois ja havia
ocupado a tematica no Ménon. Comparando os dois didlogos ha o um uso linguistico
diferente entre os interlocutores de Sécrates. No desconhecimento sobre a teoria, o
interlocutor questiona da seguinte maneira: “Vocé pode me ensinar? ” [traducdo do
autor] (81e). Socrates relata que ndo poderia ensinar para Ménon esta teoria, pois
estaria entrando em contradicdo, o conhecimento ja estd impresso na alma, ndo ha o
gue ensinar, mas sim, possibilitar a rememoracdo. Ja no Fédon, Simias ao nédo
compreender como a teoria da reminiscéncia tem relacdo com a continuidade da alma
apos a morte no corpo, pede a Socrates que “Relembre-me” [traducdo do autor] (73a).
Simias demonstra uma maior coeréncia com a teoria ao perguntar desta maneira, pois

s6 pode rememora -la.

Socrates cita alguns possiveis casos de rememoracao para demonstrar do que

se trata esse exercicio, como pode ser visto no seguinte fragmento:
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“Bem, vocé sabe o que acontece aos amantes: sempre que vém uma lira,
uma peca de roupa ou qualquer outra coisa que o seu amado é acostumado
a usar, eles vém a lira e a imagem do menino que amam aparece em suas
mentes. Isso é a rememoracao, assim como alguém, ao ver Simias, muitas
vezes relembram Cebes, e existem milhares de outras ocorréncias como

essa’. [tradugao do autor] (73d).

A rememoracdo nao precisa implicar somente em coisas semelhantes, ver um homem
e lembrar de outro homem, mas como o proprio exemplo citado acima, ha a
possibilidade de rememorar o que ndo é semelhante (74a), como ver uma lira e
lembrar do amante.

Para demonstrar que a alma habita algum lugar apés a morte do corpo,
exemplos de rememoracdes como esses citados ndo ajudam a sustentar a
argumentacao. Um sujeito ao ver uma lira e rememorar o seu amado n&o implica um
conhecimento prévio ao nascimento, pois esse “conhecimento” implica dados obtidos
no mundo sensivel suscetiveis ao devir. O conhecimento que a alma adquiriu como é
fora do mundo sensivel é referente ao que € inteligivel, sendo entdo o conhecimento
daquilo que é imutavel, as Formas inteligiveis®. Robinson (2010, 119) ressalta que a
tatica de Platdo de unir o argumento ciclico — que ndo demonstra um grau alto de
persuasdo — com a teoria da reminiscéncia tem como finalidade demonstrar que a

alma que reencarna € a mesma.

O sujeito pode perceber que uma pedra € igual a outra, porém para perceber
isso no mundo terreno o autor sustenta que em algum momento a alma teve algum
contato com o Igual em si mesmo (74a). Porém duas pedras semelhantes, por mais
gue o observador insista que sao iguais, ndo se poderia afirmar que elas séo o Igual
em si mesmo (74c). O que acontece € que estas pedras de certo modo tem a

participacdo® do Igual e isso pode ser percebido, pois a alma ja teve um contato com

5> Brisson e Prandeau (2010, p. 41-42) demonstram que nos dialogos como um todo, Platdo nunca
definiu explicitamente a “forma inteligivel”. Os termos gregos eidos e idéia ndo poderiam ser traduzidos
como “ideia”, no sentido de uma representacdo mental, como é tido a partir de Descartes, como um
objeto mental. Para Platdo as formas inteligiveis irdo representar a verdadeira realidade, estas que
serdo sempre universais e imutaveis. Com a teoria das Formas, Platdo consegue dentro de sua filosofia
fundamentar em um s6 tempo uma ética, uma teoria do conhecimento e uma ontologia.

& Participacdo é um termo técnico na filosofia de Platdo que corresponde as Ideias como causa e
modelo para 0s corpos sensiveis, ou seja, a causa dos corpos sensiveis serem como sao é por terem
uma ligagdo com as Formas (BRISSON, PRANDEAU, 2010, p. 59).
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a Forma do Igual (75c). O seguinte fragmento demonstra a relagcdo da rememoragao

do conhecimento com as Formas:

“Portanto, se nos ja tivéssemos esse conhecimento nds saberiamos antes do
nascimento e imediatamente apds, ndo somente o Igual, mas o Maior e 0
Menor e todas essas coisas? Para nosso presente argumento, ndo € mais
sobre o Igual do que sobre o Belo em si, 0 Bom em si, 0 Justo, o Piedoso e,
como eu disse, sobre todas as coisas que rotulamos de “ele mesmo” em
Nnosso processo de perguntas e respostas. Portanto temos que ter adquirido

esses conhecimentos antes de nascermos.” [tradu¢ao do autor] (75c — 75d).

A questéo da participacdo das formas fica mais clara no argumento final do dialogo,
mas por enquanto € suficiente para compreendermos a teoria da reminiscéncia, isto
€, por mais deficiente que seja a percepcéo daquilo que é sensivel em participacdo as
Formas, s6 podemos perceber o que é igual, mais alto, mais baixo, belo porque temos
0 conhecimento destas formas, que foram adquiridas no estado da alma desvinculado

ao corpo.

Com isso conclui-se que ndo ha conhecimento ensinado, mas sim
rememorado. Anteriormente foi usada a palavra conhecimento entre aspas, pois ha
informacdes que sao adquiridas no mundo terreno, como por exemplo o0 nome de um
outro sujeito e isto ndo pode ser considerado o conhecimento dentro da filosofia de
Platdo. O conhecimento necessariamente precisa estar ligado com aquilo que é

universal e imutavel, porém sera melhor trabalhado mais a frente no trabalho.

A teoria da reminiscéncia traz um ponto interessante em contraste com 0s
primeiros fragmentos expostos no comeco do dialogo referentes ao corpo ser algo
negativo. Sécrates relata o corpo como algo que atrapalha o pensamento e que o

confunde. Como pode ser visto nestes fragmentos:

“(...) porque o corpo confunde a alma e ndo permite adquirir a verdade e

sabedoria” [tradugao do autor] ” (66a);

“Somente o corpo e seus desejos causam guerras, desordem civil e batalhas,
por todas as guerras sdo devido ao desejo de adquirir riqueza, e 0 corpo e 0s

seus cuidados que nos mantém escravizados (...). ” [tradu¢&o do autor] (66c¢)

Sobre a reminiscéncia, Araujo demonstra um esquema simples do que é
necessario para teoria: 1) que haja uma experiéncia cognitiva anterior a experiéncia

cognitiva atual; 2) que a experiéncia cognitiva anterior se relacione com a experiéncia
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cognitiva atual (ARAUJO, 2009, p. 55). No exemplo das pedras: se a experiéncia
cognitiva anterior (1) consiste na alma conhecer o Igual em si mesmo e a percepgao
de que as duas pedras se demonstram iguais (2) conclui-se que sO pode haver a
rememoracao quando os sentidos perceberam algo e no caso das pedras poderia ser

pela visao ou pelo tato para perceber a semelhancga entre ambas.

O exercicio da rememoracgao tem como inicio no fazer o uso racional da percepcao
sensivel (KAHN, 2011, p. 121), em outras palavras, para se rememorar algo,
independente se for de uma forma deficiente ou até mesmo a contemplacédo de uma
Forma, o primeiro momento se da pelo corpo e s6 ha rememoracao do conhecimento
pelo uso, primeiramente e necessariamente, do corpo. Por mais que o corpo atrapalhe

0 pensamento, ele também é necessario para o conhecimento.

1.4 Os argumentos finais do Fédon

O ultimo argumento proferido por Sécrates é o mais interessante do dialogo, visto
que € o que Platdo faz o uso direto das Formas para persuadir sobre a imortalidade
da alma. Os interlocutores de Sdcrates por ndo estarem satisfeitos com a tese da
imortalidade realizam duas objecdes, a primeira pertence a Simias, que € conhecida
como “Objecao da Afinagao” (85c — 86d) e a de Cebes a “Objegao da ultima veste”
(86e — 88b)’. Antes do argumento final e das obje¢cGes ha uma conceituagédo que
merece atencdo: a argumentacdo da afinidade (78b — 84b). Ela é de extrema
importancia para entender o argumento final, como também revela pistas sobre a

dualidade da alma e sua relacdo com o mundo sensivel e inteligivel.

Na argumentacado da afinidade, SAcrates demonstra a diferenca entre o que é
composto e o que ndo é. O que é composto é entendido como aquilo que possui partes
e a soma dessas partes constituem o composto e aquele que ndo € um composto
consiste por sua forma néo ser constituida de partes. Assim aquilo que € composto
provavelmente esta sujeito a decomposi¢cao, enquanto aquele que ndo € composto

tende a permanecer sempre o mesmo (78c).

7 No dialogo as obje¢6es ndo tém um nome propriamente dito, porém para separa-las de forma
didatica uso os mesmos termos de Robinson (2010) p. 123.
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Entende-se entdo como compostos todos os seres sensiveis que sofrem pela
acao do tempo, em outras palavras, tendem a decompor-se. Aqueles considerados
nao compostos ndo podem ser percebidos pelos sentidos, pois o que € imutavel
necessariamente € invisivel aos olhos humanos, podendo ser somente contemplado
pela razdo. Socrates declara que existiram duas realidades, uma sensivel e outra
inteligivel (79a). Logo as Formas que foram conceituadas no argumento da
Reminiscéncia constituem aquilo que permanece sempre o mesmo, a Igualdade em

si, 0 Belo em si e todas as outras Formas

O argumento da afinidade, ao mesmo tempo que se prepara para ser usado
como premissa no argumento final, ele revela algumas pistas sobre a dualidade da

alma. O seguinte fragmento demonstra satisfatoriamente essa questao:

“Quando a alma e o corpo estdo juntos, a natureza ordena que um seja

governado, enquanto outro governe e seja mestre. ” [tradu¢éo do autor] (80a)

Se um necessita ser o mestre e o outro a ser governado, necessariamente, Socrates
descreve duas coisas diferentes, isto €, a alma e o corpo. O autor enumera as
diferengas entre ambos, primeiro caracterizando a alma como aquilo que é divino,
imortal, inteligivel, indissollvel e permanece sempre a mesma, enguanto o corpo é
aguele que é visivel, mortal, sensivel, aceita multiplas formas e por fim nunca consiste
no mesmo (80b). Pelas caracteristicas citadas acima, a alma estaria muito mais para
as Formas e o que é Divino do que aquilo que se apresenta como corpo, sendo assim,

sensivel e mortal.

Como a alma esta mais para o divino do que o corpo, a alma deve governar
esse ultimo (80a). Apesar dela estar muito proxima de uma forma, ela ainda continua
nao sendo uma, logo com esse argumento somente n&do implica numa prova da

imortalidade, pois mesmo assim h& a possibilidade de parecer.

Simias descreve uma comparac¢ao entre o corpo e a alma como se fossem uma
lira e a harmonia. O instrumento musical estaria para o corpo, enquanto a harmonia
estaria para a alma, sendo essa uma parte do corpo (92a — b). Poder-se-ia acreditar
que o proprio interlocutor dessa primeira objecdo é o que a refuta, porque Simias
acaba realizando um erro quando afirma que a alma seria uma espécie de harmonia,

como também, aceita a teoria da reminiscéncia.
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A harmonia de uma lira € considerada um composto, pois para que ela exista,
necessita de outras partes que juntas reproduzam a determinada harmonia. O erro
l6gico de Simias consiste que se a harmonia € um composto e a alma é como uma
harmonia, a alma seria composta (92a — b). Se a alma tida como composto fosse fruto
de suas partes, como ela havia de existir antes da encarnacdo? J& foi dito
anteriormente que a alma aprende tendo uma ligacdo com as Formas enquanto ela
esta desencarnada, logo, ela ndo poderia existir se fosse considerada um composto,

pois ela existiria antes de suas partes.

Por mais que o erro I6gico bastasse para refutar essa objecdo, Socrates vai um
pouco mais a fundo. Ele relata que alguém poderia afirmar que uma harmonia esta
mais ou menos harmonizada que outra (93b), porém isso ndo poderia ser aplicado
para a alma, pois uma alma n&o é mais alma que outra (93d). O autor afirma que tanto
a harmonia como a alma ndo aceitam graus de diferenca, em outras palavras, ndo ha

nem mais ou menos harmonia, como também, ndo ha mais ou menos alma.

Se Simias ou qualquer outro tentasse sustentar a teoria da alma como
harmonia, como explicariam a almas que s&o virtuosas e viciosas? Haveria como
afirmar que a alma virtuosa seria a mais harmonizada, enquanto a alma inclinada ao
vicio seria menos harmonizada? Se tanto a harmonia como a alma ndo podem ser
caracterizadas por graus, ndo haveria como uma alma estar mais para a virtude ou
para o vicio nessa légica (93e). Uma alma viciosa ndo seria menos alma, mas na

filosofia do Fédon, o corpo que arrasta a alma para o vicio.

E para finalizar a refutacdo, o autor demonstra que ha momentos em que o
corpo deseja algo, porém a alma refreia esse impulso. Foi concluido na teoria da
afinidade, que a alma é que deve governar o corpo por ela ser mais proxima do divino,
logo se a alma apresenta resisténcia ao desejo do corpo, ela estaria indo contra a
vontade de suas partes (94c), o que seria impossivel, devido ao composto tender a
agir de acordo com a vontade de suas partes (93a).

Depois da argumentagdo Simias demonstra estar bastante satisfeito com a
conclusao de Socrates. O que apresenta maior dificuldade € o argumento de Cebes,
o qual implica que a alma € como se fosse um tipo de veste, ela que seria vestida por
varios corpos, porém no decorrer das encarnagbes a alma iria decompondo-se

gradativamente até o momento que pereceria. O argumento que Sécrates demonstra
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pode ser dividido didaticamente em cinco partes: 1) Principio de exclusdo dos opostos
(102a - 103a); 2) a “objegédo anénima” (103a — b); 3) extensao do principio de excluséo
de opostos indiretos (103c — 104c); 4) a definicdo de oposto indireto (104c — 105b); e
por fim 5) aplicacdo dos anteriores a alma (105c¢ — 107b) (SANTOS, 1999, p. 38 — 39).

O comecgo do argumento consiste em Sdcrates relatando a relagcdo entre
Formas e participacdo de corpos sensiveis. Se no mundo sensivel um sujeito visualiza
algo como belo, essa beleza s6 pode ser apresentada pela participacéo do corpo com
o Belo em si mesmo (100c). Em outras palavras, por mais que Socrates fale sobre
encontrarmos um belo particular, as caracteristicas desse ndo sédo verdadeiramente a
causa da beleza, mas sim, a causa necessita estar ligada a Forma. Da mesma
maneira que se algum corpo € grande, ele s6 é grande por participar do Grande e o

que é pequeno por participar do Pequeno (100e).

O corpo sensivel pela sua imperfeicdo e multiplicidade tende a participar de
mais de uma Forma, porém Sdcrates relata que um corpo ndo poderia sustentar a
participagcdo em Formas opostas, pois um contrario frente a seu oposto podera ter
duas possibilidades: sair ou perecer (102e). No didlogo, um interlocutor, descrito como
andnimo, questiona que no comeco do didlogo Sdcrates relatou que o que admite
geracao necessita vir do seu contrario e agora afirma que os contrarios devem ou sair

para dar espaco ao outro ou devem ser destruidos com a chegada desse novo.

Por mais que a discussdo abarque novamente a palavra “contrarios”, essa
argumentacao final difere da argumentacdo dos ciclicos. No primeiro argumento,
Socrates descreve que algo para ser grande necessita ser pequeno antes e assim usa
essa logica para os demais exemplos. Ja nesse caso, Socrates tenta demonstrar que

contrarios nao poderiam ser sustentados no mesmo corpo ao mesmo tempo.

Poderia ser afirmado que algo é chamado de quente e outra coisa € chamada
de frio (103c), todavia esses ndo sdo a mesma coisa que o fogo e a neve
respectivamente (103d). O que SdAcrates deseja explicar € que o fogo e a neve nao
sao contrarios, porém os dois ndo se admitem ao mesmo tempo, ou seja, ndo haveria
como o fogo ser frio ou a neve ser quente. Na chegada de um, o outro tera as duas
alternativas citadas anteriormente: sair ou perecer. Por mais que o fogo néo seja
contrario da neve, esse primeiro carrega necessariamente para ser fogo a participacao

com o Quente, da mesma forma que a neve para ser neve, necessita participar do
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Frio e esta participacdo que é o fator causal de ambos ndo se admitirem, isto €, terem

a participacdo em Formas contrérias.

Para fortificar ainda mais seu argumento, Sécrates faz uso da matematica,
usando o mesmo raciocinio acima, com questdes de impar e par. O impar sempre
permanecera na forma de impar (104a). Por exemplo, o nimero trés, ele é chamado
de “trés” pela sua particularidade, porém o trés para conservar sua particularidade, ele
deve obrigatoriamente participar do impar, pois sem essa participacao ele deixaria de
ser o que €. O trés ndo € o oposto de dois (104c), porém mesmo ambos nao sendo
contrarios, eles carregam formas contrarias, isto €, o impar nunca podera admitir o
par e vice-versa (104e). Em suma: “(...) ndo é somente os opostos que nao se
admitirdo, mas também nada que traga consigo um oposto daquilo que se aproxima.

” [traducao do autor] (105a).

Para sua argumentacdo, SOcrates necessitou usar a teoria das Formas e de
como cada corpo sensivel necessita participar daquilo que lhe é a causa. O ultimo
passo da argumentacao consiste em transpor essa conceituagdo de oposto indireto
para a alma. Por mais que a alma ndo possuisse uma representacdo univoca no
pensamento antigo, uma caracteristica semelhante entre as varias formas de
representa-la foi a de principio de animacéo, isto é, aquilo que da vida a um corpo
(105d). O contrario da vida é bastante 6bvio: a morte. A alma nédo é considerada o
contrario da morte, mas necessariamente para ser alma ela precisa carregar esse
principio de vida e como qualquer contrario direto ou indireto, a alma terd duas

escolhas na presenca da morte: sair ou perecer.

A transposicdo para a alma revela entdo, uma particularidade que ndo é
encontrada nos outros exemplos: a alma ndo pode admitir o seu contrario indireto, a
morte, porgque logicamente o que é principio de vida ndo poderia morrer, logo a sua
Unica saida seria dar espaco para a morte e entdo, a alma retirar-se (105d), pois se a
alma morresse, ela estaria admitindo o seu contrario. Logo aquilo que ndo pode
receber a morte tem o nome de imortal, sendo assim, a alma recebe essa
caracteristica (105€) e por fim, o que é imortal é imperecivel (106e). A alma néo seria
entdo como uma veste que apds um namero de encarnacdes tende a perecer, pois
como carrega uma participacdo com a Vida e ainda é considerada como principio de

animo nunca poderia aceitar 0 seu contrario e assim a alma deixa o corpo.
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Por mais que esse argumento final demonstre superioridade em relacao aos
demais argumentos do dialogo, ele ndo é livre de criticas, tanto na antiguidade como
no pensamento moderno. Em um artigo, Sedley (2009) analisa trés momentos sobre
a imortalidade nas obras do Platdo e um deles refere-se a esse Ultimo argumento no
Fédon. O autor relata uma critica feita de um dos discipulos de Aristoteles chamado
Estratdo de Lampsaco (SEDLEY, 2009, p. 151). A critica afirma que o fogo ndo pode
admitir o frio enquanto ele existe, logo a alma poderia admitir a morte quando ela

deixasse de existir.

Sedley (2009, p. 151 - 153) demonstra que a critica ndo afeta ou desqualifica a
argumentacao platbnica, visto que o que Socrates tentou demonstrar é que nao
haveria como a alma, portadora da vida, admitir o seu contrario. O fogo quando acaba
nao precisa continuar a existir para sustentar a ideia de que ele acabou, isto é, seria

logicamente incorreto afirmar que agora ele consiste num fogo frio.

A ideia da alma ser imortal enquanto existe e no momento em que ela nao
existe mais, ela entdo seria mortal, demonstra um erro légico, pois se admite um
estado que a alma ndo poderia sustentar. Santos (1999, p. 44) também faz a defesa
contra essa mesma critica e relata a insisténcia de Socrates em relatar que a

imortalidade remete necessariamente a indestrutibilidade (106b).



CAPITULO 2 — TRIPARTICAO: CIDADE E ALMA

2.1 — Cena draméatica na Republica e o conceito de Justica

A Republica consiste num longo dialogo, com o objetivo de definir o conceito
de justica, como também expor que o sujeito justo € mais feliz que o injusto. Keyt
(2011, p. 319) expde que no periodo de Platdo a justica consistiria no cumprimento
das leis, isso consistiria em um relativismo particular, pois cada periodo historico ou
cada polis implicariam em diferentes leis. Mas como sera demostrado, a justica para
Platdo ndo tem o papel de garantia da norma ou punicdo ao seu descumprimento,
mas principalmente uma organizacao interna sobre as partes da alma, que garantem
a acao justa e de outro modo, também podera ser vista como uma forma de saude
psiquica. E no livro IV que o autor expde sua concepcio de alma tripartite, porém até
esse momento ha uma longa exposicdo de uma fundamentacéo politica que serve
como analogia para alma, a qual merece ser exposta para uma melhor compreenséao

do objeto de estudo.

No Livro | ha trés concepcdes de justica discursadas pelos interlocutores do
didlogo, as quais, Sécrates cré ndo corresponderem ao verdadeiro conceito de justica.
A primeira concepgéao € dada por Céfalo que consiste em: “dizer a verdade e devolver
0 que se recebeu” (331b). Essa concepgao de justica contém o carater religioso de
seu periodo historico, segundo o interlocutor, o sujeito deve morrer sem dividas e sem
sustentar mentiras, pois caso contrario, ele teria sua puni¢cdo no Hades. O primeiro
conceito é refutado pelo simples exercicio de pensamento de Sécrates: um sujeito que
esta sem a posse de sua razdo ndo deve receber de volta armas que havia
emprestado, como também, ser informado que estda em um estado psiquico de
loucura, visto que suas acdes apds essa revelacdo podem ser extremamente

prejudiciais.

Polemarco é o responsavel sobre a segunda concepg¢éo de justica, a qual
descreve que aos amigos deve ser feito 0 bem e os inimigos o mal (332a-b). Essa
argumentacéao é refutada por argumentos que denotam a justica como uma virtude e
gue ndo ha mal presente nela. Em 335c Soécrates alega que ao fazer um mal a
qualquer ser vivo, isso ndo o tornara melhor, mas sim pior. Uma virtude tem como

caracteristica uma exceléncia especifica e o seu cumprimento fielmente sé acarretaria
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o bem do sujeito, como para outros ao seu redor. A Justica sendo considerada uma
virtude acaba por refutar a concepc¢éao de Polemarco, devido a essa concepc¢ao implica
em fazer mal aos inimigos, porém uma virtude nunca poderia fazer mal a alguém ou

deixa-los pior.

Por fim, a ultima concepc¢do de justica dada no livro | é sustentada por
Trasimaco, que na Republica é visto na figura de sofista®. Esses sdo duramente
criticados ndo somente na Republica, mas em outros dialogos de Platdo. Os Sofistas
e especificamente a figura de Trasimaco tinham como caracteristicas, aqueles que
ndo se preocupam em falar a verdade, mas em convencer, que fazem uso do grito®
para intimidar seu “oponente”, convencidos que possuem retdrica de alto nivel e que
cobram sobre seus ensinamentos (ARAUJO, H. F. p. 159). A “sabedoria” transmitida

ndo contém o verdadeiro conhecimento, mas somente opinido?°.

O argumento sustentando pelo sofista é que “o justo ndo é outra coisa senao
o vantajoso ao mais forte” (338c). A base de argumentagcdo desse interlocutor é
baseada na figura do sujeito mais forte, demonstrado no cargo de governo da cidade
(338e), pois ele elaborarda normas que serdo vantajosas para si e caso haja um
descumprimento por algum outro cidaddo, esse sera considerado injusto por nao
obedecer a lei. A concepcéao de justica como o0 vantajoso ao mais forte é refutada em
razdo que ao mesmo tempo que O sujeito elaboraria 0 que lhe é vantajoso,
involuntariamente poderia elaborar o que nao é vantajoso para si, assim a virtude da
justica estaria causando um mal para o proprio sujeito. Essa refutacdo é sustentada
pela suscetibilidade daquele considerado mais forte enganar-se, logo desconhecendo

involuntariamente que cria uma lei que o prejudica.

No final do livro | € demonstrado argumentos sobre a vida do perfeito justo

e do perfeito injusto. Esse ultimo é aquele que consegue cometer injusticas sem ser

8 Santos (2009, p.26) afirma que o olhar negativo sobre os sofistas é inaugurado por Platdo e que
influenciou o pensamento filos6fico ocidental. O comentador também sustenta que é possivel que
Platdo difame Trasimaco depois de sua morte, 0 que ndo da espaco para uma defesa do mesmo,
acarretando na imagem negativa do personagem.

9 Em 336B Sdécrates sobre Trasimaco: “(...) na pausa que fizemos, quando acabava de pronunciar estas
palavras ndo mais se conteve; retesando-se, qual uma fera, investiu contra ndés, como para nos
dilacerar (...) Polemarco e eu fomos tomador de pavor; mas Trasimaco, elevando a voz no meio do
auditdrio, gritou (...)". A ironia de Socrates também se direciona a Trasimaco quando o chama de:
“‘homem que sabe” (337b), “sapientissimo” (339e), “afortunado” (341b) entre outros.

10 Conhecimento e opinido séo termos técnicos dentro da filosofia de Platdo. O conhecimento é o
conhecer as Formas, as quais séo imutaveis e em si, enquanto a opinido versa sobre 0s objetos
sensiveis, sujeitos ao devir. (475e — 480a). No Capitulo 3 sera melhor demonstrada esta relagéo.
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considerado injusto, isto é, age de forma incorreta, mas aos olhos dos outros é
considerado um sujeito justo. Ao contrario do perfeito justo, que mesmo que lhe seja
atribuido a figura do injusto, sempre realizara as ac¢odes justas. Para Trasimaco, o
perfeito injusto € aquele que vive melhor, pois sempre conseguira 0 que deseja,
independentemente da forma que consegue. Para Platdo esta argumentagcdo néo
pode ser sustentada, pois fielmente afirma o papel de virtude da justica, isto é, realizar
um bem a si e aos que lhe rodeiam. Em 351d demonstra que a injustica traz consigo
dimensdes de odio e luta, enquanto a justica, a concordia e amizade. Se 0s sujeitos
injustos cooperarem entre si para algum fim, entre eles havera a necessidade mesmo
que minima de algum traco de “justica” entre eles, caso contrario ndo conseguiriam

organizar-se.

Finalizando o livro | Socrates afirma que o justo vive melhor e é mais feliz
gue o injusto, pois esse primeiro direciona sua vida no caminho da virtude, o que nao
Ihe poderia causar um mal. O conceito de justica fica inconclusivo baseado na
“‘ignorancia” socratica, isto €, conceituando a justica como uma virtude, porém com a

auséncia de caracteristicas mais especificas.

Essa inconclusividade denota o carater aporético do livro 1, isto é, a primeira
parte € bastante semelhante com outros diadlogos iniciais de Platdo, chamados de
Socraticos. A estrutura é fundamentalmente a mesma: propor uma definicdo de
virtude, que vai sendo substituido por outra, porém que ndo demonstra profundas
caracterizacbes, da mesma maneira que o Carmides fracassa em definir a

temperanca, o Laques a coragem e o Eutifron a piedade (SANTOS, 2009, p. 22).

2.2 — As especificidades da cidade e seus cidadaos

E no livro Il que Platéo inicia o uso de sua teoria politica para transposicdo no
sujeito e elaboracéo do conceito de alma tripartite. Mas porque o autor acredita ser
necessario fazer uso da politica? Para definir o conceito de justica, Platdo ira fazer
uma analise dela em um parametro macrocosmo, isto é, na cidade para depois
encontrar esse conceito no sujeito, em outras palavras, no microcosmo. Em 368d
Sdcrates cita um exemplo de uma pessoa que nao teria uma boa visdo e ao enxergar

letras pequenas ndo conseguiria distingui-las, porém se as visse em grandes



36

caracteres poderia assim assimilar quais sdo, para depois compara-la com as letras
pequenas. Com base nessa premissa a busca do autor sera de estabelecer uma
cidade perfeita nos moldes de seu pensamento, para assim demonstrar o que seria a
justica nesse contexto e ap0s de té-la encontrada, ele observara se no individuo

consiste em ser a mesma coisa (369a).

Para a cidade ser constituida ha a necessidade de uma multiplicidade de
profissdes. Sera mais proveitoso se cada sujeito se dedicar somente a sua funcéo. No
caso de um agricultor por exemplo serd melhor que ele se especialize somente na
arte da agricultura ao invés de especializar-se em agricultura, pecuaria, arquitetura e

todas as outras profissdes que fazem parte do todo da cidade e de suas necessidades.

Platdo acredita que h& dois motivos para que cada sujeito se especializar em
somente uma funcdo: um em relagéo a produtividade e outro sobre as disposi¢coes
naturais. Sobre o primeiro ndo ha muitos problemas, o homem na cidade sera mais
produtivo no momento em que se dedica em somente uma atividade e que dependa
dos outros para suas outras demandas. Caso ndo fossem assim, o agricultor teria que
realizar sua funcédo pela demanda de alimento, como também, dividir seu tempo para
construir sua moradia, seu vestuario, suas ferramentas entre outros (369e — 370a).
Em 370b Platdo relata que cada sujeito nasce com disposi¢cdes particulares que
remetem a um oficio. Um homem que nasce para ser agricultor nunca devera ocupar
outro posto além desse, pois ndo tera a competéncia necesséria. Fica evidente o
determinismo defendido pelo autor, pois ndo se ha a possibilidade de um sujeito
qualificar-se para ocupar um cargo maior, ele devera sempre ocupar aquela profissao

que |lhe é determinada.

No Fedro, Platdo expde uma explicacao mitolégica sobre a encarnacédo de cada

homem e o que sera determinado a fazer:

“h& uma lei que proibe entrar no corpo de algum animal logo na geracéo
seguinte, como também determina que a que teve visdo mais rica penetre no
germe de um homem destinado a ser amigo da sabedoria e da beleza ou
cultor das Musas e do amor; a alma colocada em segundo lugar dari um rei
legitimo, potentado ou guerreiro de prol; a terceira classificada, tornar-se-a
politico, economo ou comerciante; a quarta, um ginasta amigo dos exercicios
fisicos ou algum entendido na cura das doengas do corpo; a quinta tera vida

de adivinho ou de iniciado nos mistérios; a sexta sera poeta ou alguém afeito
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as artes da imitacdo; a sétima, artista ou lavrador; a oitava, sofista ou

demagogo, e a nona, algum tirano.” (248d — 248e).

Para o autor a encarnacao remete a uma hierarquia que leva do melhor dos sujeitos
ao pior, respectivamente o amante da sabedoria ao vicioso tirano. Mas sera que €
somente esta explicacdo mitolégica que direciona a Platdo acreditar nesse
determinismo? Os motivos exatos provavelmente nunca serdo revelados, porém o
momento histoérico e cultural de Platdo pode revelar alguns detalhes. O autor viveu
apo6s duas grandes crises que afetaram a antiga Atenas: a “crise da aristocracia” e a

“crise da antiga areté”.

A primeira que leva esse nome por Reale (1993, p. 193) consistiu na perda de
poder da classe aristocratica para o cidaddo que nao a pertencia. A populacédo de
Atenas era formada também pelos estrangeiros, esses que por participarem de outras
culturas trouxeram outros modos de viver socialmente, que ajudaram no processo de
questionamento da cultura vigente fortalecendo o poder da classe que n&o participava
do podertl. A segunda crise também pode ser chamada de crise da antiga virtude
(JAEGER, 1994, p. 341), que afirmava que cada sujeito, pelo desejo dos deuses
deveria pertencer a uma determinada classe social. Assim a classe aristocratica seria
aguela destinada a governar. Mesmo sendo uma suposicdo, a antiga areté nao difere

do pensamento de Platdo em relacdo as disposi¢cdes naturais.

Na cidade é feita uma grande divisao sobre as fun¢des dos individuos, o que
caracteriza assim, trés grandes grupos: os artesdes, 0s auxiliares e os chefes. A
divisdo dos artesdes (370a) compete a todas as funcdes ligadas a subsisténcia, isto
€, 0 agricultor, o mercador, o marinheiro, entre outras profissées do género. A cidade
precisard além da prépria subsisténcia, de pessoas que a protejam e para isso Platao
descreve a necessidade de classe dos guardides. Sobre esta classe, somente no livro
Il que Platéo ira diferenciar entre o chefe e o guerreiro (414b), enquanto no livro 1l ele
define o trabalho conjunto de ambos como a classe dos guardides, isto €, aquele grupo
de sujeitos na cidade que sera responsavel pela deliberacdo e execucgdo das leis,
como também manter segura a cidade de ameacas externas e internas. O chefe sera
aguele que delibera, enquanto o guerreiro sera aquele que mantém a ordem, isto €&,

por mais que sejam grupos distintos ha a necessidade de que trabalhem em conjunto

11 E interessante que talvez a primeira crise tenha ligacdo com a dura critica que Platdo faz a
democracia no livro IX da Republica.
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em prol do mesmo fim. O autor define mais precisamente que a classe guardia (chefe
e guerreiro) deve conter brio (375a), como também ser indole filoséfica, ser irascivel,
agil e forte (376c¢). Platdo faz a primeira mencao ao desejo no livro Il quando relata a
necessidade de protecao pois outras cidades poderao realizar uma invasao pelo seu
“‘insaciavel desejo de possuir’ (373e). Nesse momento provavelmente Platéo esta se
referindo aos desejos sensiveis, que como citado anteriormente no Fédon, aqueles

gue causam a guerra (66c¢), ou seja, a disputa entre cidade ou nagoes.

O autor baseado com sua premissa de disposi¢des naturais, que a classe dos
guardides deve ter aptiddes diferentes dos artesdes (374e). E com essa distingdo que
comeca a ser elaborado as bases da educacao presente na cidade, como também, a
caracteristica daqueles responsaveis por guardar a cidade. Com isso, como deve se

portar um guardiao?

Platdo afirma que eles deverdo tem caracteristicas opostas em diferentes
ocasides, isto €, necessitara ser rude com seus inimigos e brando com aliados (375c).
Em outro momento, Sécrates descreve que os guardides deverao ser irasciveis e com
indole filosdéfica (376¢) e para alcancar todas essas caracteristicas, os cidadaos
deverao ser educados da seguinte maneira: “ginastica para o corpo € musica para a
alma” (376e).

A maneira de educar deve comecar desde a infancia, pois € partir desse
momento que a crianca estruturara (377b) sua personalidade a partir do que lhe é
ensinado. A ginastica é adiada nos primeiros anos fazendo com que a educacéo parta

somente da musica.

As fabulas demonstram-se uma ferramenta eficaz nesse periodo de educacéo,
pois por mais que contenham a mentira, no fundo carregam verdades (377a). As
verdades por tras das mentiras poderiam ser comparadas ao que hoje é entendido
como a “moral da histéria”, isto €, uma histéria que de certa forma usa da ficgao para
trabalhar outros temas indiretamente. De certa forma Platdo compreendia que as
criangas nos primeiros anos néo tém total posse da razdo e por isso ndo ha como
educa-las de uma maneira inteiramente racional, isto &, ndo se poderia explicar a uma
crianga “vocé nao deve roubar, pois além de ser contra a lei, todos nés abdicamos de
prazeres pessoais em prol de um bem comum”. O uso das fabulas tera entdo o papel

central na educacédo da crianca, porém nao é todos os tipos de fabula que deverdo
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ser contadas as criancas, pois algumas mentiras poderdo ajudar no processo de
corrupgéo (377b).

Com base nesse critério sobre o conteudo das fabulas que podem ser contadas
e do outro lado as que ndo, Platdo comeca sua critica aos géneros literarios de sua
época, 0 que de certa maneira, 0 leva a um caminho contrario de sua cultura
contemporanea. Se algumas fabulas corroboram para a estruturacdo de um sujeito
reto, as que realizam o contrario desse fim serdo as que descrevem um objeto sem
qualquer semelhanca com o objeto real (377e). Se uma crianca desde cedo ouve de
seus educadores, fabulas que relatem os deuses realizando ac¢des imorais, esses
tipos de discursos seriam o modelo para o ouvinte seguir, isto &, também agir
imoralmente e esse € o ponto que Platdo quer chegar. A funcéo das fabulas deve ser,
e somente ser, ensinar o caminho da virtude e ndo o contrario (378a — 378b). Na
cidade perfeita havera a necessidade de vigiar entdo os fazedores de fabulas,
aceitando alguns e rejeitando outros (377c) e para as criangas “(...) € preciso fazer o
maximo para que as primeiras fabulas que ela ouve sejam as mais belas e as mais

apropriadas para ensinar-lhe a virtude” (378e).

E em relacdo aos deuses que o autor se dedica a exemplificar que tipo de
fabulas deverao ser rejeitas dentro da cidade. Os deuses deverdo ser representados
como modelo, a representacdo maxima da virtude, pois normalmente era comum
encontrar na literatura helenistica fragmentos onde os deuses teriam agido de forma
violenta, tanto contra seus semelhantes como para os humanos. Para desenvolver
sujeitos integros, os deuses deverao ser apresentados na sua esséncia (379a) e nédo
podera ser descrito comportamentos imorais das divindades, pois segundo a l6gica
do autor, os deuses séo essencialmente bons e o que € bom n&o pode ser prejudicial,

logo os deuses ndo fazem nenhum mal (379b).

Os deuses sao caracterizados de outra maneira, eles sdo somente
responsaveis pelos bens e ndo tem nenhuma ligacdo com os males (379c). Além da
auséncia de responsabilidade dos males, Platdo descreve outra particularidade
atribuidas aos deuses que consistiria em uma mentira: a suscetibilidade a mudanca.
O pensamento do autor vai contra a crenca de que os deuses assumiam formas de
animais ou de seres humanos para passar uma mensagem ou realizar alguma acéo.

Esse pensamento desenvolve-se na premissa que aquilo que é mais vigoroso é
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menos suscetivel a mudanga’?, como pode ser conferido no seguinte fragmento em
referéncia as divindades: “E a alma mais corajosa e a mais sdbia ndo é a menos

perturbada e a menos alterada pelos acidentes externos? ” (381a).

A divindade é constituida pela perfei¢éo, logo possuir a forma mais bela de toda
e qualquer outra forma implicaria numa forma pior (381b). Logo todas as fabulas que
demonstrem um Deus assumindo uma forma pior, ndo devera ser aceita, pois: “(...)
Deus é absolutamente simples e verdadeiro, em ato e em palavra; ndo muda por si
proprio de forma e ndo engana os outros por fantasmas, nem por discursos, nem por

envio de sinais, no estado de vigilia ou em sonho”. (382e).

Todas essas particularidades sao essenciais para uma musica que realmente
eduque no caminho da virtude e é bastante compreensivel a posi¢cao do autor, pois se
0os deuses apresentassem comportamentos viciosos ou violentos, os humanos
poderiam sentir-se inclinados a imitacdo da conduta divina. Apds as caracteristicas
referentes aos deuses o autor dedica-se a outros aspectos ainda dentro da educacéo

pela masica.

Aqueles responsaveis pela seguranca da cidade ndo fardo seu papel de forma
correta se temerem a morte e para isso Platdo acredita que os géneros literarios
devem fazer um elogio a aqueles que lutam bravamente. Relatos que demonstrem
queixas, lamentac¢des ou que demonstrem o Hades como um lugar horrivel devem ser
destruidos, pois em nada colaboram para a funcdo de guardido (387d). Se dentro dos
géneros literarios houvesse um elogio a bravura e a auséncia de lamentacfes, 0s
cidadaos, principalmente os guardides compreenderiam que esse tipo de
comportamento € baixo, digno somente dos fracos. O autor exemplifica que um
homem ao perder todos os seus bens devera lamentar-se com moderacao, pois o

mais nobre sera aguele que menos necessitar do auxilio do outro (387e).

“Sera, pois, com razdo que haveremos de tirar as lamentagdes aos homens

ilustres, deixando-as as mulheres e, mais ainda, mulheres comuns?!3, e aos

12 Essa serd a mesma légica que Platéo ird usar para descrever o que é a coragem no Livro IV.

13 Provavelmente essa distingao entre “mulheres” e “mulheres comuns” acontece, pois em 451c a 457b
Platéo ira aceitar as mulheres também como guardides da cidade. Sedley (2009, p. 205) relata que a
motivacdo do autor ndo se da em cima do direito das mulheres, mas sim que a cidade ndo poderia
desperdigar nenhum tipo de talento, que eventualmente haveria também mulheres com disposi¢cfes
naturais para ocupar o cargo de guardido.
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homens fracos, a fim de que tais fraquezas excitem a indignacdo do que

pretendemos educar para a guarda do pais. ” (387e — 388a).

Platdo preocupava-se tanto com os géneros literarios que além da censura
presente na escrita dedicou-se também a falar da figura do artista e sua maneira de
portar-se. Primeiramente o autor faz a divisdo entre as formas narrativas, as quais sao
o relato simples, o imitativo e ambos simultaneamente (392d). Ao questionar seu
interlocutor chega-se a conclusdo que a imitativa abrange a tragédia e a comédia,
enguanto a narrada encontra-se nos ditirambos e por fim, a epopeia e outros géneros
encontra-se ambos, isto € narrativo e imitativo (394c). Mas qual o motivo de Platdo se
importar com a figura do artista? Para o autor a maneira de como porta-se o artista

podera influenciar negativamente na educacéo.

Levantando novamente a premissa de que cada um devera exercer somente
um oficio, os guardides nunca serdo os imitadores, ou seja, havera uma pessoa que
terd como oficio de artista e que fard somente isso. O imitador também ser&4 melhor
em sua fungdo no momento em que se dedicar em imitar somente uma coisa em vez
de multiplas (394e).

O medo de Platdo é que no momento que o imitador comece a imitar a baixeza
e somente essa, ele podera encontrar prazer e corromper-se ou servir de dispositivo
para corromper o outro (395c). Ao longo do didlogo Platdo demonstra que a melhor
maneira de constituir as coisas € de maneira simples, pois a multiplicidade muitas
vezes leva a corrupcdo e a maneira ideal de imitagdo sera aquela que & simples.
Assim o artista deverd somente imitar uma coisa, 0 homem de bem, construir a
imagem do homem ideal, esse que ndo demonstrara problema se encontrar prazer de

agir assim na realidade (398b).

A vigia em torno dos géneros literarios ndo devera se esgotar nos poetas, mas
em tudo e todos que pretendem introduzir a feiura e o vicio, o implica o dever de
censurar também arquitetos, pintores e demais que possam corromper os cidadaos
(401b). O autor dedicou-se a descrever exaustivamente a censura sobre 0s poetas,
pelo fato de acreditar que a educacdo musical sempre serd soberana porque o ritmo

e a harmonia gozam da possibilidade de penetrar na alma (401d).

O cuidado com a educacao primaria promove uma alma direcionada ao bem e

quando cultivada corretamente da espacgo para o cultivo do corpo, pois € a alma boa
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que produz a perfeicdo no corpo e ndo ao contrario (403d). O guardido tera acesso
somente 0 que é necessario para sua sobrevivéncia, pois a multiplicidade de opg¢des
produzira o desregramento, assim a musica simples tornara a alma soébria e a
ginastica o corpo sadio (404e). Platdo deixa claro a importancia do cultivo da alma,
pois essa, caso corrompida serda o motor para o mal moral. Além disso, dentro do
plano politico da cidade, aqueles que terdo o corpo doentio ou a alma perversa nédo
merecerao cuidados e serdo deixados a morte (410a). Por fim, esse tipo de educacao
permite o cultivo da alma e do corpo, garantindo a harmonia para que o guardido nao

seja rude demais ou “muito mole” (410d).

Haverd uma fabula em especial que tem como finalidade uma espécie de

garantia para que cada cidaddo exerca somente seu oficio:

“Sois todos irmaos na cidade, dir-lhe-emos, continuando esta ficcdo; mas o
Deus que vos formou introduziu o ouro na composi¢édo daqueles dentre vos
gue sdo capazes de comandar: por isso, S80 0S mais preciosos. Misturou
prata na composicdo dos auxiliares; ferro e bronze, na dos lavradores e
outros artesaos. Comumente, gerais filhos semelhantes a vés mesmos; mas,
como sois todos parentes, pode acontecer que, do outo, nas¢a um rebento
de prata, da prata, um rebento de ouro e que as mesmas transmutacdes se
produzam entre 0s outros metais. Por isso, antes e acima de tudo, o deus
ordena aos magistrados que vigiem atentamente as criancas, que tomem
muito cuidado com o metal misturado em suas almas, e caso seus préprios
filhos apresentem mistura de bronze ou de ferro, que sejam impiedosos com
eles e lhes concedam o género de honor devido & respectiva natureza,
relegando-os a classe dos artesaos e dos lavradores; mas, se destes Ultimos
nasce um rebento cuja a alma contenha ouro ou prata, o deus quer que
reconhecam seu valor, elevando-o a categoria de guardido ou de auxiliar,
porgue um oraculo afirma que a cidade percebera quando for guardada pelo

ferro ou pelo bronze.” (415a — 415c).

Como Sécrates descreveu anteriormente, a mentira € somente Gtil guando usada na
forma de “remédio” e por “médicos” (389b). Socrates se refere aos chefes quando usa
a palavra medico e por remeédio a maneira como deverdo ser educados para o fim
altimo, o funcionamento da cidade perfeita. Antes da mencéao desta fabula, Socrates
faz a distingdo entre os guardides, sendo chefe o legislador de leis, aquele que
também podera fazer uso da mentira em prol do coletivo, e o auxiliar que tem como

funcdo a execucéo das leis (414b).
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Os sujeitos compostos de ouro e prata terdo a vida bastante diferenciada dos
artesdes, pois terdo a alimentacdo controlada (404c), ndo possuirdo propriedade
privada, salvo os objetos de primeira necessidade (416d). Ja a classe de bronze e
ferro, como forma de agradecimento aos que mantém a cidade integra serdo os

fornecedores de alimentos a classe guardia (416e).

A problematica da elaboracéo politica de Platéo é atravessada desde os modos
de realizar educacéo, as artes e a organizacao civica, porém 0s motivos de serem
descritas no trabalho ndo tem como finalidade provar a veracidade da possibilidade
de implementagdo em qualquer tempo, mas sim, demonstrar que o autor descreve
nos minimos detalhes que cidadao ir4 ocupar a cidade, isto €, aquele que se mantém
sempre no caminho do bem. A justificativa em tantas regras sobre diversos aspectos
se fundamenta na possibilidade do sujeito corromper-se caso seja feito de outra
maneira, porém fica bastante claro que o que o autor quer evitar é inclinacdes do

desejo sensivel.

O excesso de prazer se refere certamente ao desejo sensivel, que sera aquele
que mais ir4 perturbar a alma, provavelmente de escala maior do que a dor (402e),
pois o amor sensivel é o mais furioso (403a). A funcéo da polis, como demonstra Keyt
(2011, p. 321) é a de promover o bem-estar, tranquilidade doméstica, sabedoria e
felicidades aos cidaddos, como também nao permitir que sejam assolados pela
pobreza, pela escravidao e da miséria. Platdo procura estabelecer leis que garantam
iSso e para garantir estas, o autor acredita que afastando seus cidaddos do vicio, a

polis conseguira manter-se funcionando como uma unidade.

E interessante o fato de Platio estabelecer varias regras no comportamento
dos guardides e pouco descrever sobre a outra classe. Talvez o autor acredite que é
mais provavel uma cidade afastada na corrup¢cdo no momento em que tem 0s meios,
isto é, leis bem estabelecidas e bem executadas, do que o povo no caminho reto em
um governo corrupto. E para garantir essa primeira opcéo, Platdo determina os limites
do desejar dos guardiaes, isto é, terdo acesso a alguns prazeres e para garantir que
ndo fagcam uso do seu insaciavel desejo de possuir é feito o uso da fabula dos metais,
gue de certa maneira afirma que os guardides néo precisam de nada além do que é

proposto, em suma, uma espécie de completude.
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Tendo elaborado as especificidades dos cidadaos, farei agora uma andlise dos
argumentos da transposicdo desse aspecto politico para a alma, para assim
demonstrar a alma como responsavel por todos os atos do homem, que demonstrara
a importancia da educacdo para a préopria alma. No capitulo 3 sera retomado
principalmente o caminho que o chefe da cidade precisara fazer para legislar com a

verdade e ndo com a opiniao.

2.3 — Triparticdo e Justica

A nova conceituacdo ontoldgica de alma na Republica implica outros
direcionamentos do desejo, excluindo o corpo como for¢ca desejante e reduzindo-o
como meio. O argumento da transposi¢cao do conceito provisorio de justica na cidade
para a justica no sujeito comecga com a premissa que objetos que sdo chamados pelo
mesmo nome, porém com caracteristicas que néo fujam da sua forma, continuaréo a
receber o mesmo nome (435a). Para deixar mais claro, se pensarmos em dois homens
com caracteristicas fisicas totalmente opostas, enquanto um € alto o outro é baixo;
um € magro e o outro gordo; e assim por diante, porém, independente desta

multiplicidade de caracteristicas, ambos continuardo sendo chamados de “homem”.

Ao encontrar o conceito de justica na cidade, o autor podera assim transpor
para o individuo. A transposicado ndo consiste em um principio de univocidade, isto €,
uma férmula que define um termo e uma aplicacdo que também podera ser usada em
todas as outras aplicacées. O que Platdo provavelmente tem em mente é um principio

de similaridade (KEYT, 2011, p. 325), o qual consiste na seguinte formula:

“a) dois sistemas tém o mesmo numero de partes, se b) as partes de um
sistema estdo em uma relacdo univoca com as partes do outro sistema com
base nos tipos aos quais as partes pertencem, se c) estes tipos de partes sédo
a sede de certas afec¢des (pathé) e se d) um sistema tem a mesma qualidade
em virtude de suas partes terem tal afec¢céo, entdo e) o outro sistema tem a
mesma qualidade se suas partes tiverem a mesma afecgéao”. (KEYT, 2011, p.
325 - 326).

Por mais que o funcionamento da cidade seja perfeito e a faga agir como uma grande

unidade em prol de um bem comunitario, ndo pode ser negado o carater heterogéneo
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da mesma, isto é, ela é composta de diversos sujeitos com fungdes diferentes. E como
ja explicado nesse texto, por mais que contenha uma multiplicidade h& a possibilidade
de dividi-la em trés grandes partes. A transposicdo no dialogo consiste em observar
se haveriam partes na alma e de que maneira aproximam ou assemelham ao conceito

de justica.

Socrates até entdo tém um exercicio de pensamento elaborado, tanto sobre
toda a formac&o da cidade, como também a forma de educacéo de seus cidaddos. E
a partir destas premissas que comega a “procurar” o conceito de justica presente na

cidade. Mas o0 que consistiria a justica na cidade?

Para a filosofia do autor o que pode ganhar o adjetivo “bom” ou “melhor” sempre
serd aquele que se aproxima da virtude. Se a cidade é perfeita, isto €, se € uma cidade
boa ou a melhor das cidades certamente estara ela proxima das quatro virtudes
cardeais (427e) do autor. Soécrates entdo deduz que a sabedoria, a coragem, a
temperanca e por fim, a justica estdo presentes em sua cidade. A piedade também é
considerada uma das virtudes cardeais do autor em outros dialogos, porém no Eutifron

(12d-14a), a piedade € vista como fazendo parte da virtude da justica.

Com excecdo da justica, Platdo ja tem para si fundamentadas as outras virtudes
cardeais, isto é a sabedoria, coragem e temperanca. O exercicio sera de encontrar
estas trés primeiras, o qual facilitard o encontro da que esta faltando (427e). Nas

palavras de Sécrates:

“- Se por exemplo, de quatro coisas, procurdssemos uma, em ndo importa
em qual objeto, e se desde 0 comeco ela se nos apresentasse, saberiamos
o suficiente a seu propdésito; mas, se tivéssemos conhecimento primeiro das
trés outras, por isso mesmo conheceriamos a coisa procurada, pois é patente

que ela ndo seria outra sendo a coisa restante”. (428a).

O primeiro achado remete a virtude da sabedoria, a qual SAcrates acredita ser
a mais perceptivel a ser vista, pois se a cidade é verdadeiramente sabia é por ser
prudente em suas deliberacdes (428b). Mas onde poderia ser encontrada esta virtude
na cidade do autor? A primeira constatacdo sobre as deliberagcdes remete a
concepgao de ciéncia para o autor: “E a prudéncia nas deliberagdes é evidentemente
uma espécie de ciéncia; com efeito, ndo € por ignorancia, mas por ciéncia que se
delibera bem” (428b).
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A cidade contém uma multiplicidade de ciéncias, isto €, a ciéncia de velejar, da
carpintaria, da pecuaria, entre todas as outras que consistem no mister individual de
cada cidadao, porém ndo sédo estas artes que implicam uma cidade sabia, caso
contrario toda a cidade seria considerada sabia, pois em todas pode ser encontrado a
arte de “realizar algo”. A sabedoria s6 pode ser encontrada na menor parcela da
cidade, descartando as artes que envolvem os sujeitos de “bronze ou de outros
metais” (428c), restando aquela parcela que tem como fungao a arte de deliberar e

decidir da melhor maneira.

“Ha na cidade que acabamos de fundar uma ciéncia, residente em certos
cidadaos, pela qual esta cidade delibera, ndo sobre uma parte, mas sobre o
conjunto de si mesma, para conhecer a melhor maneira possivel de se

relacionar tanto consigo propria como com outras cidades” (428c — 428d).

A arte politica'* demonstra-se ser a mais importante, pois esta é aquela que age sobre
0 conjunto todo da cidade, ao contrario de outras ciéncias que por mais que sejam
necessarias, ndo implicam na viciosidade da cidade. Por exemplo: um sujeito que se
dedica a pecuaria, porém ndo a domina, mas a realiza mesmo assim, por mais que
esta funcao implique também o coletivo, ndo sera o responsavel pela ruina da cidade.
Ja a classe dos guardiaes, se ndo tiverem de acordo com sua ciéncia, isto é, a arte
politica, toda a cidade se direciona ao vicio, pois para conter a exceléncia na
legislacdo e execucao de leis os guardides devem exercer seu papel com base na

sabedoria’® e ndo na opinido.

A sabedoria esta presente na cidade pela presenca de guardides que dominam
a melhor forma de governar. Encontrando esse primeiro ponto, Sécrates passa a
analise da virtude da coragem, caracterizando-a para apds encontra-la. Para o autor
a coragem néo é concebida como é no senso comum, isto é, pela auséncia de medo,

mas sim uma espécie de “for¢ca de guardar constantemente intacta a opinido sobre as

14 0 autor em nenhum momento faz uso do termo “arte politica”, porém para fins didaticos, este termo
compreende de forma satisfatéria o mister que Platdo dedica-se a explicar.

15 A metéfora do Sol e da Linha presentes no livro VI e o mito da caverna no livro VII, demonstram o caminho que
os chefes deverao fazer para o encontro com a verdade. Se as leis da cidade fossem baseadas na opinido subjetiva
de cada guardido, talvez a legislacdo ndo diferiria do que Trasimaco defende no livro |, isto é, do justo ser o
vantajoso ao mais forte (338c). A opinido (ou o subjetivo) para o autor é uma ferramenta falha para a arte politica
pelo fato desta estar atravessada pelo devir, enquanto aquele que legisla com base naquilo que é imutavel, isto
é, as Formas, ele estara realizando seu mister da melhor exceléncia possivel.
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coisas a temer” (429b — 429c). Para esclarecer essa concepc¢ao de coragem, Socrates
faz 0 uso de metéfora da Ia:

“Sabes, prossegui, que os tingidores, quando querem tingir a l1a de purpura,
escolhem primeiro, entre as de diversas cores, uma sé espécie de 1a, a
branca; em seguida, preparam-na, submetendo-a a longo tratamento, a fim
de que adquira ao maximo o brilho da cor; afinal a mergulham na tintura. E o
gue se tinge desta maneira é indelével; a lavagem, quer seja com agua
simples, quer com sabdo, néo lhe subtrai a cor; em compensagédo, bem sabes
0 que ocorre quando ndo se procede assim, quando se tingem |&s de outra

cor, ou mesmo l& branca, sem preparéa-la de anteméao. ” (430d — 430e).

A metéafora da 1& € muito bem escolhida por Platdo por demonstrar o que foi tratado
principalmente nos livros Il e Il ha Republica, como também, no momento anterior
desta escrita, a educacdo dos guardides (430a). A escolha de uma |a esta para
detectar a disposi¢cdo natural dos sujeitos, como também a cor com maximo brilho e
indelével esta pelo processo de educacdo que promove os melhores sujeitos, isto €,
longe do vicio.

7

Assim que a censura dos géneros literarios é estabelecida e exercida na
cidade, ela garantird a melhor educacdo, pois independente dos contextos, 0s
guardides estardo integros no que € moralmente correto. Da mesma forma que a
sabedoria, a coragem esta repousada na divisdo dos guardides, pois esses seréao
agueles que protegem dos males exteriores e interiores, e deverdo possuir a forca
para manter o que aprenderam pela educacao, isto €, afastar-se do que é prejudicial
ao corpo e a alma. Entende-se que a coragem nesta divisdo da cidade é
imprescindivel, pois ndo haveria maneira de garantir a ordem, se a ordem nao

estivesse indelevelmente fixada, isto €, a coragem.

7

A andlise da terceira virtude, isto €, a temperanca remete a dois pontos
importantes: o conceito de temperanca e as primeiras formulacdes sobre a alma como
motor das acbes. SOcrates declara que a temperanca esta para uma harmonia, uma
espécie de ordem, um “senhorio exercido sobre certos prazeres e certas paixoes”
(430e). O sujeito que conseguisse exercer esse senhorio sobre si mesmo,
culturalmente levava o nome de “senhor de si mesmo”, porém essa expressao gera
de certa maneira, um incbmodo em SAcrates, pois surge o questionamento se o0 sujeito

€ senhor ou escravo de si mesmo. Como alguém poderia ser escravo e senhor, sendo
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que tais fun¢des se demonstram totalmente opostas. Se ser senhor de si €, como foi
citado anteriormente, exercer o senhorio sobre 0s prazeres sensiveis, 0 escravo
provavelmente remete o contrario, o sujeito ser direcionado a obedecer ao desejo dos
prazeres sensiveis. Na leitura do Fédon como o mais dualista, haveria a possibilidade
de diferenciar essas duas categorias, escravo e senhor, pois se fosse feita uma escala
entre as categorias, o fildsofo seria aquele que mais seria senhor de si por ndo se

inclinar aos desejos do corpo.

Na Republica a primazia da razdo nao € diferente, porém € exatamente nessa
comparacao entre senhor e escravo que surge o afastamento de algumas concepcoes

presentes no Fédon. Nas palavras de Sécrates, sobre as primeiras formulagdes:

“Mas esta expressdo me parece querer significar que ha na alma humana
duas partes: uma melhor em qualidade e outra pior; quando a melhor por
natureza comanda a pior, afirma-se que o homem é senhor de si proprio —
trata-se seguramente de um elogio; mas quando, devido a ma educacéo ou
a alguma frequentagdo nociva, a parte melhor, que é a menor, se vé
dominada pela massa dos elementos que compde a pior, condena-se esta
dominag&o como vergonhosa e diz-se do homem em semelhante estado que

ele é escravo de si proprio e intemperante.” (431a — 431b).

Se no Fédon o corpo é visto como uma poténcia desejante e fonte do mal moral (66a
— 66¢), com esse fragmento as novas concepc¢des platbnicas ganham espaco
tornando a alma ndo como inteiramente racional. Nesse mesmo fragmento a alma
demonstra conter como racionalidade a menor parte, logo a maior parte da alma seria
aguela que deseja 0 que pode ser obtido por meio do corpo, em outras palavras, 0

desejo sensivel.

Porém antes de adentrar na nova concepcao de alma hi a necessidade de
terminar o raciocinio sobre o0 encontro das virtudes. Sécrates ressalta que a
temperanca sera quando ha um controle da melhor parte para a pior parte (431b). Por
mais que a cidade seja perfeita, nela serdo encontradas todas as espécies de paixdes,
prazeres e penas (431c) que para Platdo provavelmente estardo nas criangas,

mulheres e homens de baixa categoria.

Por mais que a cidade contenha essas caracteristicas negativas, elas néo
realizam sua ruina pelo fato daqueles que exercem a arte politica assegurarem o

melhor funcionamento possivel. Por mais que a maioria da populacdo da cidade seja
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inclinada ao vicio, a opinido dos poucos, isto é, dos guardides se sobressai sobre a
maioria. Desta maneira, o fragmento citado anteriormente aplica-se desta mesma
maneira, ou seja, a pior parte da cidade, aquela que se direciona ao vicio e aos
prazeres sensiveis tem seus desejos suprimidos pela menor e mais nobre parte. A
cidade ganha caracteristica de senhora de si (431d), pelo fato da menor parte
concordar em abdicar certos prazeres em funcédo da ordem de seus superiores. Em

outras palavras haveria uma harmonia entre os governantes e governados (431e).

Essa relagdo entre os governantes e governados demonstra que a temperanga
tem um comportamento diferente das outras duas virtudes, pois estas residindo em
somente uma parte da cidade, a tornavam-na sébia e corajosa (432a). A temperanca
precisa estar ndo em uma parte, mas em toda a cidade, tanto na subsisténcia da
cidade como na legislacdo e execucao, para surgir uma harmonia entre o todo e nao

somente em uma parte.

Nos momentos anteriores do didlogo, Sécrates relatou que se conseguisse
encontrar e caracterizar cada uma das trés virtudes, a que restasse s6 poderia ser a
virtude da justica. Se Platdo criasse uma escala que em um polo houvesse aquilo que
permite a prosperidade da cidade e outro referente a ruina da cidade, provavelmente
a justica estaria presente no primeiro polo e nas proximidades do segundo, a auséncia
dela. Sobre a prosperidade, a cidade perfeita haveria que sustentar as seguintes
especificidades: 1) o cargo de governo da cidade devera ser ocupado por agueles que
por natureza o devem ocupar e que deliberam com base na sabedoria; 2) os sujeitos
implicados na arte politica terdo que ter impressos em sua alma as coisas que devem
temer e as que nao; por fim 3) havera necessariamente em todos os cidaddos uma

concérdia sobre quem devera governar e quem devera ser governado.

Com base naquilo que permite a cidade prosperar que o autor fundamenta o
que é a justica, pois com sua auséncia a cidade provavelmente estara fadada a ruina.
Na cena dramatica, SOcrates comunica que a justica estava presente todo o tempo
em seu discurso, porém nado a percebia (432d), logo conclui que sua definicdo so
poderia ser “em cuidar do trabalho proprio e néo se imiscuir no de outrem” (433a —
433b).

Se cada sujeito realizar a sua propria fungéo, ou seja, os chefes deliberarem;

0s guerreiros colocarem em prética as deliberacdes, como também a protecdo; e por
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fim, os artesGes se responsabilizarem pela subsisténcia, tudo isso ir& corroborar para
a prosperidade da cidade, como também o cultivo da virtude nas partes da cidade,
sendo esta divisdo de trabalho e funcéo, a virtude da justica. Se um sujeito de uma
parte inferior da cidade ocupar um cargo de mais responsabilidade, por exemplo, um
agricultor ocupar o lugar de chefe, o primeiro como é incapacitado de exercer outra
funcdo a ndo ser aquela em que é destinado a fazer, ndo conseguira realizar a funcao
de deliberar baseado na sabedoria na sua forma mais excelente possivel, acarretando
no menor dos males, um prejuizo para a cidade, consistindo assim um ato injusto, pois
ndo corrobora para o exercicio das trés virtudes, em outras palavras, alguém se

ocupar de algo que nao € de sua funcao € considerado o ato injusto no nivel da cidade.

E bastante interessante como Platio entende o conceito de justica, pois
normalmente € compreendida como a aplicagdo de uma norma. A justica é uma
espécie de forca que permite que as outras trés virtudes se desenvolvam na cidade
(433d). Em 433e Sdcrates acrescenta que os chefes terdo também que garantir que
as partes nao possuam os bens doutra. Essa particularidade ndo demonstra nenhuma
dificuldade para o conceito de justica, pois ela s6 reforca a ideia de que cada sujeito
precisara de ferramentas proprias para exercer seu oficio e caso contrario, que as
fossem tomadas, ele provavelmente ndo poderia exercer aquilo que € destinado a

fazer.

Voltando ao que propus anteriormente, ao imaginar uma escala, o primeiro
ponto é aquele que contém a justica, que promove a virtude e a prosperidade,

enquanto no segundo ponto encontramos a injustica: “- A pratica de atividades
diversas e a troca de funcdes entre estas trés classes constituem, portanto para a
cidade, o supremo dano, e é com todo o direito que se chamaria tal desordem o maior

dos delitos” (434b — 434c).

A justica consiste em cada um realizar sua funcéo, enquanto a injustica consiste
no oposto desta maxima, porém essa forma de conceituar essa virtude € no parametro
da cidade. Todo o caminho percorrido nesse capitulo até o momento teve como
objetivo demonstrar os principais pontos da fundamentagéo da cidade para assim
poder expor o conceito da justica na cidade. E com base nessas formula¢gdes que
SOcrates ira comecar a transpor o conceito de justica da cidade para o sujeito (434e).
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A premissa que Platdo sustenta no dialogo é que duas coisas que possuem
tamanhos diferentes, porém sao chamadas pelo mesmo nome provavelmente devem
ser semelhantes (435a) e € com essa assertiva que ha a legitimacao da relacéo entre
a cidade e o sujeito. Para clarificar poder-se-ia imaginar o exemplo de um homem
grande e outro pequeno, isto €, por mais que tenham suas caracteristicas superficiais
dessemelhantes, os dois ainda serdo chamados de “‘homem”, pois ambos

estruturalmente tém as caracteristicas que o nome homem carrega.

Com isso ha a afirmacéo de Sécrates: “0 homem justo, enquanto justo, ndo
diferirh em nada da cidade justa, mas ha de ser-lhe semelhante” (435b). A cidade para
seu funcionamento atingir o mais alto grau de exceléncia possivel tera que agir como
se fosse uma unidade, porém esta unidade sé é garantida no momento em que suas

partes agem da maneira que devem agir, isto €, exercendo sua funcéo especifica.

Como a justica deve ser semelhante no homem, estruturalmente a alma do
sujeito devera, como na cidade, conter partes diferentes entre si (435c), que permitam-
no ser sabio, corajoso, temperante e justo. Se Platdo acredita que a alma podera ter
trés partes, as quais veremos a seguir, isso implicarad num novo conceito acerca desta.
Essas novas formulagbes afastam o conceito de alma no que foi visto no Fédon, ou
seja, 0s aspectos ligados a imortalidade, a reminiscéncia e a participagdo com as
Formas ainda se manterdo, porém, a conceituacao de alma como unidade racional ha
de ser substituida, desresponsabilizando o corpo como causador do mal moral. Grube
(1987, p. 195) destaca que a conceituacao de alma de Platdo € uma evolugéo que é

vista desde o Banquete, passa pelo Fédon e termina na Republica.

A primeira base para conferir se a alma contém partes como na cidade, surge

no seguinte fragmento:

“- E evidente que 0 mesmo sujeito, na mesma de suas partes, e relativamente
ao mesmo objeto, ndo podera produzir ou experimentar ao mesmo tempo
efeitos contrarios: de modo que, se depararmos aqui estes contrarios,

saberemos que ha, ndo um, mas varios elementos. ” (436b — 436¢).

Com essa assertiva 0 autor ird expor que se a alma é de alguma forma um composto
ou se é somente uma unidade, esta Ultima que é sustentada por todo o Fédon. Para

chegar a conclusdo de que a alma (ou qualquer outra coisa relacionada a esse



52

raciocinio!®) contém diferentes partes que se contrariam ha a necessidade de
estabelecer os elementos envolvidos em suas determinagdes, 0s quais séo: 0 agente,
0 objeto relacionado ao primeiro, 0s impulsos internos do agente e o tempo em que

ocorrem estas determinacdes (SILVA, 2011 p. 12).

O que o comentador pretende demonstrar € que se algo sustenta essas quatro
determinacdes, provavelmente o objeto de analise € formado por partes que se
contrariam. E € justamente a questdo sobre partes que fomenta entre os
comentadores o que Platdo compreendia sobre estas que se demonstram

conflituosas.

Observando novamente o fragmento 436b-c estarei em acordo com o0s
comentadores em nomea-lo como Principio de Particdo (RUGNITZ, 2012, p. 14;
SILVA, 2011, p. 11). E justamente por esse principio de particio proposto por Platéo
gue compreendemos se algo sera uno ou multiplo, simples ou composto. H4 ainda
outras nomenclaturas que fortalecem o entendimento de como o principio de particao

consiste numa ferramenta interessante para o dialogo.

Irwin (1995, p. 204) descreve que o principio de particdo pode ser entendido
também como o Principio dos Opostos (ou Principio dos Contrarios), ou seja, como 0
préprio nome revela, que contenha impulsos “opostos”. Essa nomenclatura também
se demonstra satisfatoria ja que Platdo para fundamentar a particdo faz uso
justamente de acdes opostos, tais como desejar e repelir. Sem a pretensédo de
aprofundar na discussdo sobre a nomenclatura penso que seja necessario revelar o
motivo do qual ndo farei uso de outro termo, o “Principio de ndo contradigdo”. Silva
(2011, p. 11) relembra que a distingdo escolastica daquilo que é contraditorio
representa a légica do “branco” e do “nao-branco”, como foi visto também na
argumentacao de Sedley sobre o argumento ciclico. Pelos exemplos dados pelo autor,
o principio dos opostos representa uma ferramenta mais satisfatoria, pois o conflito se

d& justamente por aquilo que é oposto.

O autor para fortalecer sua premissa relata dois exemplos, o do homem (436c¢)
e do peéo (435d). O homem que estiver com o corpo imovel com excecao dos bragos

e da cabeca ndo estara em movimento e em repouso como um todo, mas sim, uma

16 Essas outras “coisas” sdo como os exemplos que serdo vistos adiante como o do pe3o (435d) e das partes do
corpo do homem (436c).
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parte imovel e outra em movimento. O segundo exemplo é exprimido de maneira
semelhante, pois 0 pedo que estiver girando, mas se mantém no mesmo ponto nao
estara, como no exemplo anterior, em repouso e movimento a0 mesmo tempo, mas
estd em movimento em relacdo ao seu eixo e em movimento em relacdo a sua

circunferéncia. Em suma, Socrates ira defender que:

“(...) ndo nos assustarao de modo algum, e tampouco nos persuadirdo de que
um mesmo sujeito, na mesma de suas partes, e relativamente ao mesmo
objeto, sofra, seja ou produza concomitantemente duas coisas contrarias. ”
(436e — 437a).

E é justamente pelo principio de particAo que conseguimos compreender que 0
“‘mesmo” atende aos requisitos para compreender que nao é o todo, mas sim partes
gue apresentam contrarios. No exemplo do arqueiro, em relacdo a parte que puxa o
arco e outra que se mantém em repouso, o comentador descreve a importancia do
principio dos opostos: “Se nods rejeitassemos o Principio dos Contrarios, nds teriamos
qgue afirmar que o argueiro estd em movimento e em repouso, sem nenhuma outra
explicacao” [tradugao do autor] (IRWIN, 1995, p. 204).

Ha& a necessidade de o leitor manter a prudéncia na interpretacéo
principalmente nesta temaética, pois se houvesse um olhar exclusivamente empirico
poder-se-ia afirmar que € o mesmo homem que puxa e empurra 0 arco, ama e nao
ama uma especifica mulher, pois nesta légica o agente é o mesmo, logo estaria
realizando a¢des opostas. Robinson (1971, p. 48) explica que para compreender a
validade do argumento o leitor devera levar em consideracdo que Platdo faz uso do
“mesmo” e com isso compreender gue por mais gue seja 0 mesmo agente seréo suas

partes que realizaram os impulsos contrarios.

Tendo esclarecido seu principio de particao, Platdo faz uso desse e o aplica na
classe dos desejos (IRWIN, 1995, p. 204). Falar sobre aprovar, desejar, repelir e
qualquer outro exemplo que siga essa légica, ele sempre esta ligado a um objeto e
nesse momento da discussdo surgem questbes bastante interessantes sobre o
desejo. Nesses fragmentos Platdo esta se referindo aos desejos que tem como objeto
algo sensivel, os quais tem como maiores expoentes manifestos a sede e a fome
(437d). Mas até o momento, tanto histérico, cultural e nas proprias obras do autor,
esse tipo de desejo tinha como causa, meio e fim o corpo, mas Platdo afirma que o

desejo da sede (e de todos que tem como objeto algo sensivel) esta presente na alma
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(437d). Essa nova concepcao vai tomando espagco no dialogo, porém é possivel
perceber o cuidado e o receio de Platdo ao exp0-la por se tratar de um assunto
bastante complexo. Sobre o método de investigagao da alma, o autor relata: “nunca
atingiremos exatamente o objeto de nossa pesquisa”’ (435d), o que possivelmente

demonstra o receio sobre a nova formulacdo acerca da alma.

Voltando para a explanacdo dos desejos e seus objetos, Platdo se detém a
exemplificar a questédo da sede. Parece bastante 6bvio afirmar que o sujeito que tem
sede deseja a bebida, porém o que o autor pretende demonstrar é a diferenca entre o
objeto de desejo em si e as especificacbes de um desejo subjetivo. Afirmar que o
desejo da bebida se detém a boas bebidas ou que em temperaturas elevados o sujeito
busca bebidas frias e qualquer outro exemplo desta mesma légica é definir as
particularidades do desejo, pois “cada desejo tomado em si ndo € sendo o desejo do
objeto mesmo consignado a sua natureza” (438a). Em suma Platdo quer afirmar que
cada desejo tem um objeto especifico, as qualidades do objeto sdo a posteriori ao
impulso primeiro, pois uma bebida boa, ruim, quente ou fria s6 possui tais
caracteristicas em relacdo ao outro e para analisar o impulso do desejo, ndo é
necessario fundamentar as particularidades relacionais. A sede sera entdo sempre da
bebida e isso bastara para compreender o desejo, pois: “todo objeto em relagdo com
outro, tomado em si mesmo esta em relacdo apenas consigo proprio, tomando numa

de suas qualidades esta em relagdo com um determinado objeto” (438d — 438e).

Para fundamentar o conflito interno na alma Platdo fara uso de dois exemplos
que nomeie de “homem que tem sede” (439b) e o “desejo mérbido de Ledncio” (439b
— 440a). O primeiro exemplo da fundamentacdo das partes da alma se dara no

seguinte fragmento:

“(...) a alma de quem tem sede, enquanto tem sede, ndo quer sendo beber;
€ 0 que ela deseja, e para o que se lanca (...). Se, portanto, quando tem sede
algo a puxa para tras, é, nela, um elemento diferente daquele que tem sede
e que a arrasta, como a um animal selvagem, ao bebedouro; pois, ja
dissemos que 0 mesmo sujeito, na mesma de suas partes, e relativamente
ao mesmo objeto, ndo pode produzir ao mesmo tempo efeitos contrarios. ”
(439a — 439Dh).

Mas como isso aconteceria? Um sujeito que desejasse beber e fosse ao encontro da

bebida ou um sujeito que nao tivesse esse desejo e permanecesse assim nao
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acarretaria nenhum problema. Poder-se-ia imaginar um homem que deseja beber,
porém como ndo tem dinheiro para comprar sua bebida, ele simplesmente refreia seu

desejo.

Com base nesses exemplos aplica-se o Principio dos Opostos compreendendo
que ha uma parte que proibe beber e outra que ordena beber (439c), sendo o primeiro
0 elemento que raciocina, nomeado como a parte racional e outro, aquele que tem
sede, fome e outros desejos, nomeado como elemento apetitivo, amigo dos
“prazeres”’ e satisfacdes (439d). Se fosse transportada essa argumentacéo para o

Fédon ela ndo perderia o sentido e representaria 0 comum conflito entre alma e corpo.

Em 439d encontra-se “(...) pelo qual a alma raciocina, o seu elemento racional,
e aquela pelo qual ela ama, tem fome, sede (...)", isto é, o raciocinio esta para a alma,
da mesma forma que os desejos sensiveis também estéo localizados nela, afirmando
novamente que é a alma a portadora desses desejos e ndo o corpo. Esse sem a alma
nao deseja nada e como foi dito anteriormente, o corpo ndo passa de um meio de

satisfacdo de uma disposicéo da propria alma, especificamente, a parte apetitiva dela.

Para clarificar ainda mais a ideia de Platdo, o estudioso desenvolve sobre os

desejos:

“(...) porque S tem um desejo por X, em oposi¢do a uma aversao a X, nés ndo
poderiamos recorrer a mesma propriedade de S também sustenta a aversao
a X. O mesmo é verdadeiro (mutatis mutandis), se queremos explicar uma
aversao a X, em oposicao a um desejo de X; e por isso se S tem ao mesmo
tempo desejo por X e aversdo a X, teremos que recorrer a diferentes
propriedades, partes ou aspectos de S. As propriedades S da alma é a Unica
maneira relevante de explicar que S tem desejos e aversdes, 0 recurso de
Principio dos Contrarios parece mostrar que devemos reconhecer diferentes
partes da alma” (IRWIN, 1995, p. 205).

A alma até o momento tera entdo duas partes, o elemento racional e o apetitivo.

Socrates questiona se 0 principio que nos encolerizamos constituiria num

terceiro elemento presente na alma ou se estaria juntamente ao elemento apetitivo.

17 A palavra prazer se encontra em aspas pois no livro IX, em 580e Platdo ira diferenciar os prazeres,
colocando o prazer racional como prazer verdadeiro. No capitulo 3 desta escrita sera evidenciado as
particularidades destes.
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Com o exemplo do desejo morbido de Le6ncio que havera a conceituagdo do terceiro

elemento, o qual consiste em:

“Ledncio, filho de Aglaion, voltando um dia do Pireu, ladeava a parte exterior
da muralha setentrional quando percebeu cadaveres estendidos nos locais
das execucfes. Ao mesmo tempo que um vivo desejo de vé-los, sentiu
repugnancia e desviou-se; durante alguns instantes lutou contra si préprio e
tapou o rosto; mas, ao fim, dominado pelo desejo, abriu grandes olhos e,
correndo para os cadaveres, bradou: “Isto é para vés, miseraveis, fartai-vos

deste belo espetaculo! ™ (439e — 440a).

Analisando essa passagem o primeiro aspecto a chamar atencdo € a multiplicidade
dos objetos de desejo do elemento apetitivo. Vastamente na obra do autor encontra-
se passagens que descrevem a triade do desejo sensivel, isto €, bebida, comida e
sexo. Racionalmente se acredita que um sujeito tomaria distancia daquilo que é néo-
belo, da repugnancia, da morte e de todas as coisas que carregam predicados
semelhantes, porém se seria pela razdo estas hesitacdes poder-se-ia afirmar que o
desejo de ver os corpos estendidos ao chdo parte de um impulso do elemento

apetitivo.

Socrates declara que haveria momentos em que um homem seria arrastado
pela “forca de seus desejos, a despeito de sua razao” (440b) e nesse exemplo
compreende-se o desejo que contraria a razdo como o desejo de visualizar o mérbido.
No livro IX encontra-se uma melhor caracterizardo dos objetos do desejo desse
elemento, pois além da triade comum, Soécrates acrescenta “outros prazeres
parecidos” (580e). A interpretacao que faco sobre “parecidos” se refere aqueles
desejos que tem como objeto o que se encontra ho mundo sensivel, que sempre ira
se apresentar de uma forma multipla, assim ndo demonstrando nenhuma dificuldade

de acrescentar o desejo de ver o morbido como um impulso do apetitivo.

Voltando a Lebncio o primeiro desejo como foi argumentando € de ver os
corpos, que representa o impulso do elemento apetitivo, com isso Socrates descreve
uma espécie de luta contra si mesmo, demonstrando o conflito entre a razdo e o
apetite, que até entdo nao difere do caso do homem que tem sede. O exemplo é um
pouco dramatico, porém Ledncio vencido pelo apetitivo ao visualizar os corpos sem
vida ao chéo, ao vé-los nessa cena morbida, ela lhe causa repulsa e assim branda

sua indignacdo. Com isso “a célera luta as vezes contra os desejos e, portando, se
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distingue deles” (440a), caracterizando para o autor, a terceira parte da alma, o

elemento irascivel.

Com o terceiro elemento caracterizado, a alma ira se assemelhar com a cidade
e ambas serdo divididas em trés partes. O terceiro elemento terd como papel tomar
armas a favor da razdo (440e) e essa sera sua funcéo natural, porém néo serd sempre
qgue ele aparecera desta forma. O interlocutor de Sécrates descreve o exemplo das
criangas, que ao nascerem e nao terem a razao desenvolvida demonstram-se cheias
de irascibilidade (441a) e com o desenvolvimento da vida, algumas refreiam o impulso

irascivel a fins da razdo, enquanto outros hunca conseguem essa proeza.

A metéfora encontrada no Fedro sobre o cocheiro e seus dois cavalos (246a —
246b) € uma referéncia da alma tripartite, onde o cocheiro representa a razéao,
enquanto ha um cavalo nobre e belo (246b) que representa o elemento irascivel,
amoroso da honra (253d) e outro que € o contrario e de dificil manejo remetendo ao
elemento apetitivo. De volta a Republica, Platdo atribui o elemento irascivel como
aliado natural da razéo (441a), porém compreende-se que nao necessariamente uma
natureza remete a uma conduta condizente, ou seja, o elemento irascivel pode muito

bem ser um aliado do elemento apetitivo ou ser o impulso predominante.

Platdo atribui a ma educagédo como fator primordial a corrupcdo do elemento
irascivel (441a) o que demonstra os motivos do autor de dedicar-se a pensar a melhor
forma de educar e censurar aquilo que propde o oposto. Sera, como foi visto, a
harmonia entre a ginastica e a musica que garante um bom funcionamento entre essas
duas partes. Pensando no contexto politico, se os auxiliares, esses que na alma
correspondem ao elemento irascivel, fossem corrompidos, poderiam nao mais
executar as leis advindas dos chefes, mas sim executar seus préprios interesses ou

os interesses dos artesdes (REIS, 2009, p. 30).

Um dos grandes méritos presentes no didlogo da Republica é compreender que
a acao das partes da alma acontece por impulsos, 0 que representa uma SupoSi¢ao
bastante moderna, pois se assumimos a derivacdo da traducdo de alma para mente
poder-se-ia concordar com o comentador quando relata: “Seu argumento das
diferentes partes deve, portanto, ter a intencdo de mostrar algo mais do que isso, que
existem diferentes tipos de atividades mentais. ” [tradugao do autor] (IRWIN, 1995, p.

203). Em outras palavras, além de mostrar o carater multiplo da alma, Platdo deseja
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demonstrar que ha diferentes impulsos presentes na alma, os quais se dao de forma

de conflito.

A alma entdo fundamentada como tripartite'® tera impulsos internos que se
conflitam, sendo eles responsaveis pelas a¢des. O exemplo do homem que tem sede
€ bastante claro para essa conceituacdo, pois o0 impulso racional foi mais forte
impedindo-o de realizar a acdo de beber dgua. Na passagem 245c do Fedro, Sécrates
descreve a alma como “imortal, pois 0 que move a si mesmo € imortal”. Compreendo
que aquilo que possibilita 0 mover € justamente os impulsos presentes na alma, pois
aquilo que ndo se move, por ndo ter alma consequentemente ndo terd impulsos,

desejos e acoes.

E bem provavel que Platdo acredite que o0s impulsos sempre estardo
conflitantes, sendo a melhor maneira de viver aquela em que a razdo mantém a
guarda sobre as outras duas partes. O comentador reforca a ideia apresentada com

0 seguinte fragmento:

“(...) no Fédon o que havia sido ilustrado como o dialogo entre a alma e as
“paixdes do corpo” torna-se na Republica um dialogo interno entre duas
“partes” da alma. As paixdes ndo sdo mais vistas como uma infecgdo de
origem estranha, mas como uma parte necesséria da vida da mente como a
conhecemos, e até mesmo como um fator de energia, como a libido de Freud,
gque pode ser “canalizada”, quer no sentido sensual ou em diregao a atividade
intelectual.” [tradug&o do autor] (DODDS, 1971, p. 213).

Os impulsos sempre estardo presentes, porém em cada sujeito um impulso tera um
predominio mais forte sobre outro e Platdo deixa isso bastante claro em dois

momentos.

O primeiro € demonstrado em 435e — 436a quando ha a comparacao entre o

predominio das partes da alma em relacdo a grupos étnicos de seu tempo, ou seja,

18 Ndo ha predominancia na aceitacdo do modelo tripartite como modelo mais refinado ou final sobre a
Alma. Taylor (1986) defende o modelo unitario de Alma como puramente intelectiva, sendo o modelo
tripartite algo que nao foi sustentando por Platdo além de algumas obras. Brisson e Pradeau (2010) ao
definir o conceito de alma nao fazem mencao ao modelo tripartite, destacando somente o principio de
movimento e a necessidade de sua funcdo sensitiva e diretiva, respectivamente, de perceber o que
afeta o corpo e ordenar os seus movimentos. H& outros autores como Dodds (1971) e Robinson (2007)
que defendem o modelo tripartite como um avanco na conceituacdo de alma, pois denota a
responsabilidade dos desejos sensiveis como uma ac¢éo da alma e nédo do corpo.



59

ele atribui os tracios, os citas e os povos do Norte como aqueles que tem como
predominante o elemento irascivel por gozarem da honra; os egipcios e fenicios com
0 elemento apetitivo como destaque, pelo amor as riquezas; e por fim, os gregos pelo
amor ao saber que logicamente, se da pela sedi¢cdo ao elemento racional. Justamente
pelo modelo cultural e histérico de cada civilizagdo citada anteriormente ha o
predominio de uma parte da alma, que implica entdo em toda sua composi¢ao

political®.

O segundo momento é demonstrado quando Socrates afirma que as piores
classes de desejos provavelmente séo inatas e seus impulsos sdo somente extirpados
ou enfraquecidos pelas leis, pela educacado juntamente com a ajuda da razao, isto é,
do elemento racional (571b). Essa relacdo ontoldgica dos impulsos proveniente da
parte apetitiva da alma é evidenciada também nos sonhos, pois Platdo acreditava que
durante o sono quando a melhor parte do ser humano estaria a repousar ndo haveria
maneira de controlar o elemento apetitivo. Seria entdo nos sonhos que o desejar teria
livre passagem, desconsiderando qualquer norma, pois 0 sujeito em seus sonhos
poderia ter relagdes sexuais com sua mae, animal ou até mesmo com o0s deuses, hao
se abstendo de qualquer outro desejo do mesmo género (571d). Ainda sobre os
sonhos, encontra-se: “0 que queriamos constatar € que ha em cada um de nos,
mesmo nos que parecem totalmente regrados, uma espécie de desejos terriveis,

selvagens, irrefreaveis, e que € posto em evidéncia nos sonhos. ” (572b).

Como foi citado anteriormente sobre o fragmento 435 ha um receio de Platdo
sobre a nova teoria. Esse mesmo receio € dividido entre alguns comentadores que
descrevem problemas na analogia da cidade e sujeito. Robinson (2010, p. 142) relata
que ha um problema visivel, que na analogia que o estado possui trés partes, logo a
alma dos sujeitos também possuiria trés partes demonstra-se um tanto obscura se
fosse vista de forma inversa, ou seja, a alma do sujeito possui trés partes, logo o
estado possui trés partes. A analogia politica também é criticada quando Platdo
acrescenta o elemento irascivel, que aparenta ndo ser necessariamente uma parte da
alma humana, mas sim algo inventando para encaixar com a analogia proposta.
Realmente soaria estranho se fosse suposta que ha uma parte da alma que fosse

exclusivamente dirigido para a coélera, porém esta parte parece envolver outros

19 A relagdo das partes da alma e as composi¢des politicas serdo parte da tematica apresentada no capitulo 3.
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aspectos que sado demonstrados no Livro VIII em referéncia aquele sujeito que tem
predominio do elemento intermediario da alma: “mas tem uma caracteristica marcante
que se distingue das demais, decorrente do predominio do elemento irascivel: a

ambicao e ao amor as honras” (548c).

Com isso poder-se-ia alegar que o elemento irascivel abrange ndo somente a
célera, mas os sentimentos em gerais e isso pode ser fortificado no fragmento do livro
X, quando Sécrates fala daguele elemento da alma que tem sede de lagrimas (606a)
e € amigo do riso (606c). Com isso entro em acordo com 0s comentadores que
compreendem os sentimentos como o elemento intermediario da alma (ROBINSON,
2010, p. 144; RUGNITZ, 2012, p. 52) o que geraria uma maior plausibilidade na

triparticdo da alma.

Uma critica bastante pertinente exposta por Keyt (2011, p. 328) descreve que
as partes da alma funcionariam como homunculos, isto €, como os cidadaos da cidade
possuem razdo, as partes da alma também deveriam possuir. Robinson também

relata essa mesma critica e demonstra em outras palavras:

“(...) que a alma é constituida por trés homunculi, cada qual revestido de seus
préprios impulsos, sua propria capacidade de experimentar a dor e o prazer,
€ mesmo o seu préprio grau de raciocinio sobre o que deseja e sobre como
atingi-lo” (2010, p. 145).
A critica é bastante interessante, se for assumido por exemplo que a parte apetitiva é
dotada de razdo da mesma forma que a classe dos artes6es também séo, o principio
de particdo néo teria aplicabilidade, como também, a prépria teoria da triparticado nao

faria sentido.

Pela interpretacdo que € feita da obra, algumas criticas ao autor ndo se
demonstram tdo sustentaveis. Evrigenis comenta que essa critica € baseada numa
leitura fragmentaria do dialogo e que o argumento de Platdo consiste em caracterizar
a cidade e dividi-la em grupos, ele ndo esta falando de todos os cidaddos, mas esta
descrevendo as formas e as disposi¢des de cada grupo (EVRIGENIS, 2002, p. 605).
O mesmo comentador cita um exemplo bastante simples, se for associado Las Vegas
como a cidade do jogo e Los Angeles como a cidade do entretenimento, nao
poderiamos afirmar com essas duas premissas que todos os cidadaos séo ligados a

cassinos ou a televisao respectivamente (EVRIGENIS, 2002, p. 605). O comentador
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quer demonstrar que a discussdo se destina a forma estrutural da cidade,

caracterizando os grupos para esta funcionar da melhor maneira.

Ao meu ver é justamente a nocdo estrutural que responde a estas questoes,
pois se os guardides sdo associados a sabedoria e a coragem, 0s artesaos sao
associados aos desejos, haveria a necessidade de concluir que o0s sujeitos séo
caminhantes desprovidos de inteligéncia que somente desejam comida, bebida, sexo
e outros relacionados. Mas isso ndo poderia ser afirmado, devido a primeira
conceituacado da justica, isto é, o nivel da cidade, que resulta em cada um exercer sua
propria funcéo, pois por mais simples que fosse, os artesfes precisariam o minimo de
inteligéncia para exercer sua funcdo como também compreender essa maxima.
Evrigenis afirma esta questdo diferenciando que os artesdos fazem uso da
inteligéncia, mas ndo da razdo, pois ambos nado significam a mesma coisa
(EVRIGENIS, 2002, p. 609). No Fédon quando Sdécrates discute sobre a alma ser uma
harmonia ou néo, ele descreve que a alma “tem inteligéncia” (93b), o que pode ser

uma pista que o autor concebia também essa distincéo.

Como foi demonstrado anteriormente nos exemplos que exprimem o conflito,
eles surgem no sujeito por impulsos e se manifestam em forma de acao. Por mais que
0 sujeito exerca uma acao que houve o predominio do elemento racional por exemplo,
nao poder-se-ia afirmar que o0s outros impulsos deixaram de existir, ou seja, por mais
que o conflito aconteca de forma multifacetado, a acdo surge de forma “simples”. E
como foi citado anteriormente em 572b, que por mais que 0O sujeito consiga ser
totalmente regrado nas suas atividades diarias, nos sonhos o elemento que estava

sendo reprimido aparece, ou seja, ele ainda estava presente.

O principio de particdo se fundamenta em cima de impulsos contrarios que
visam o0 mesmo objeto a0 mesmo tempo, porém o conflito tem como utilidade
demonstrar as partes, mas em nenhum momento ha a afirmacdo de que estas nao
podem trabalhar em conjunto. Em outras palavras, o sujeito pode fazer uso do
elemento racional para realizar suas satisfacdes do elemento apetitivo. Logo o arteséo
poderia muito bem usar sua inteligéncia de forma utilitarista a fins de seus desejos
sensiveis, porém como Evrigenis relatou, ndo seria razdo, mas sim 0 uso da
inteligéncia, pois a razdo implicaria no comando das demais partes (441e) e ndo seu

USO para 0s outros elementos.
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Para concluir insisto que o leitor precisa compreender que Platdo fala
principalmente da cidade de uma maneira estrutural e a comparacao é justamente em
cima disso. O que citei anteriormente sobre 435b favorece essa interpretacéo, pois a
cidade e a alma serdo semelhantes, mas néo iguais e provavelmente a semelhanca
se da na forma de estrutura. Mesmo que as questdes sobre a triparticdo ainda causem
discussao entre os comentadores ha de concordar que ha sim um avango da maneira
de conceituar a alma, do que foi apresentado no Fédon (ROBIBSON, 2007, p. 82). Se
entdo a comparacdo parte da estrutura, agora partirei a conclusdo da analogia

platbnica sobre a justica no ambito do sujeito.

E no final do livro IV que Sécrates concebe o conceito de justica na alma, esta
que gracas a analogia se constituiu como portadora de “partes correspondentes e
iguais em numero” (441c). O maior mal que a cidade perfeita elaborada durante o
dialogo sera que ela nao funciona como uma (462d — 462e) e isso sO é possivel por
sua estrutura e seu programa educacional. Pela sua estrutura mantera aqueles que
sao aptos a sua funcao no lugar certo, como também, pela educacao encontrar uma
harmonia nos sujeitos para que permitam a razdo comandar e o elemento irascivel
ser aliado nesse comando (441e). O mesmo temor que foi visto no Fédon sobre o

corpo é claramente defendido por Socrates, porém no ambito da alma:

“(...) estas duas partes educadas desta maneira, realmente instruidas no seu
papel e exercitadas para cumpri-lo, hdo de governar o elemento apetitivo, que
ocupa o maior lugar na alma, e que, por natureza, € ao mais alto grau avido
de riquezas; elas o vigiardo, por medo de que, saciando-se dos pretensos
prazeres do corpo, ele cresca, adquira vigor e, em vez de se ocupar de sua
prépria tarefa, tende dominar e governar os que ndo lhe estao naturalmente

sujeitos, com o que acabara por destruir a vida” (442a — 442b).

O sujeito sera chamado de sabio pela parte pequena em sua alma, que
naturalmente devera comandar e também que possui a ciéncia do que é proveitoso
(442c). Seré corajoso aquele que mantém firme aquilo que é considerado reto,
afastando-se dos prazeres e das dores se deliberado pelo elemento mais nobre
(442c). Em relacao as trés primeiras virtudes, temperante sera aquele que reconhece
gue a razao deve comandar e a permite que faca, da mesma forma que os cidadaos

estardo de acordo que os chefes devem comandar (442d).
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A virtude da justica na cidade sera semelhante no sujeito, porém a diferenca se
€ que a primeira rege 0s negdécios externos do homem, enquanto a presente no sujeito
rege os negaqcios internos (443c — 443d). A justica na alma compreende que cada uma
de suas partes devera se ocupar de sua funcédo natural, compreendendo que a
injustica consiste em outra parte ocupar a fungao, constituindo assim, uma harmoniza

perfeita.

De certa maneira o que Platdo estabelece € uma espécie de “saude mental’,
ou seja, a justica corrobora pela perfeicdo da cidade, como a perfeicdo da alma
inclinando-a para “uma espécie de saude, beleza e boa disposi¢ado na alma” (444d —
444e). Se a quarta virtude esta presente no sujeito, por reger corretamente suas
partes, o impulso gerado a acao sera sempre uma acdo moralmente boa. Aquele que
permite o apetitivo ou o irascivel comandar estara se aproximando do vicio, doenga,

feiura e fraqueza (444e).

A justica platdnica se afasta de um simples cumprimento das normas, pois
consiste numa organizac¢ao interna que garante as agfes boas. H4 uma passagem no
livro IV que Sécrates descreve de como alguns legisladores dedicam-se a prescrever
inumeras leis, porém “ndo sabem que, na realidade, cortam as cabecgas de uma hidra”
(426€). Platdo faz uso da mitologia da hidra, pois esta era conhecida como uma
serpente aquética com inUmeras cabecas, que no momento em que era cortada uma
de suas cabecas nasciam duas no seu lugar. Esse pessimismo é fundamentado pelo
autor, pois acredita que a Unica maneira de uma cidade ter sujeitos justos, isto é, que
cada parte da alma exerca sua funcao sé se dara num plano educativo, como vemos
nesse fragmento: “(...) € que o impulso dado pela educag¢ao determina tudo o que se
segue” (425b — 425c¢).

E essa educacdo que servira de dispositivo para desenvolver a justica nos
sujeitos, que consequentemente permitird a cidade ser justa e prosperar. A

comentadora descreve que:

“(...) a justica & a maior, em amplitude, das virtudes, bem como a mais
complexa delas, pois, além de referir-se ao todo da alma, a justica faz da
multiplicidade existente na alma (isto €, dos trés diferentes géneros) uma
unidade; e & medida que constitui certo modo de relagdo entre os trés géneros
da psykhé ela chega a maxima expressdo da exceléncia da/na alma, como a

propria atividade interna e autbnoma da alma. Assim, o que marca a virtude,



64

€ a sua propriedade de promover “unidade” entre elementos que sao
distintos, fazendo “de muitos, um”. ” (REIS, 2009, p. 54).

A hierarquia dos elementos é claramente percebida, o elemento racional no
topo, seguidamente o elemento irascivel e por fim o apetitivo. E interessante notar que
da mesma forma que no Fédon h& a primazia da razdo, ou seja, o sujeito justo s6 se
dara pelo elemento racional. Fugindo da cultura vigente, aquele que vive melhor ndo
sera o possuidor de bens ou aquele que faz tudo o que deseja, mas sim o que é
impresso naturalmente: o comando racional (REIS, 2009, p. 56).



Capitulo 3 — A VERDADEIRA PLENITUDE E O CONHECIMENTO DO VAZIO

3.1 - O desejar e suas implicacdes.

N&o h& na alma uma conotacdo unicamente boa ou ruim, mas é a presenca
da justica ou a injustica nela que garantira seu status moral. Robinson (2007, p.51)
afirma que seré o equilibrio entre as partes ou a falta dele que demonstrardo se a alma
€ moralmente boa ou méa. Esse julgamento s6 pode ser feito com uma analise da
relacédo do sujeito com os desejos, prazeres e dores com as trés novas partes da alma.
Da mesma forma que para a construcdo da concepcéo de alma tripartite Platdo faz
uso da analogia politica, no momento posterior irei demonstrar como a falta de controle
sobre as partes implicaria ndo somente na infelicidade, como também aos piores tipos

de governo segundo o autor.

Permitir que a parte racional governe as partes inferiores implicard em néo
realizar alguns desejos, por mais que o impulso esteja presente, o justo serd o que ira
reprimi-lo. As primeiras informacdes sobre essa mediagéo dos prazeres ndo surgem
das palavras de Sécrates, mas de Céfalo, o personagem presente no Livro | que
comeca a discussao acerca da justica. O personagem tem como caracteristica ser um
homem de idade avancada e justamente pela idade descreve néo ter mais forgas para
ir a cidade e por esse motivo, SOcrates deveria visita-lo com mais frequéncia (328c).
E justamente essa falta de forca e vitalidade que acompanha a velhice que permite

gue Céfalo descreve sua relacdo com os prazeres do corpo

Mais a frente encontra-se a seguinte afirmacao de Céfalo: “Pois saiba que, para
mim, quanto mais os prazeres do corpo emurchecem, tanto mais crescem o desejo e
o prazer da conversdao” (328d). Indiretamente Platdo coloca nas palavras do
interlocutor uma fala carregada dos dialogos anteriores, que demonstrara a ferrenha
dualidade entre o corpo e a alma. Quando Céfalo descreve seu prazer pela
conversacao, esse prazer s6 consegue receber atencdo com o enfraguecimento do
corpo e de certa maneira a conversagao consiste na maneira de fazer filosofia do
autor, a qual s6 poderia desenvolver-se com o desapego dos prazeres sensiveis e

Sdcrates seria 0 melhor para gerar esse tipo de prazer ao idoso.
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Ainda no interlocutor de idade avancada, ele descreve que muitos de seus
companheiros de idade semelhante lamentam-se pela perda dos prazeres da
juventude, “lembrando-se das delicias do amor, do vinho, da boa mesa e outros
semelhantes” (329a). Ao relatar o pensamento de seus semelhantes, descreve de
como a velhice geraria um mal ao sujeito pelo fato de privar-lhe da vitalidade dos
desejos do corpo (329b). E por fim, o ultimo fragmento desse personagem que

apresenta ser Util a discusséo é “a velhice traz muita paz e liberdade” (329c).

Isso ndo implica que os semelhantes de Céfalo sejam considerados justos, pois
ndo ha um comando da razdo, mas sim a impossibilidade de exercer o desejo da parte
apetitiva. O dltimo comentario em relacdo a liberdade dos desejos sensiveis
acarretando paz e liberdade vai de encontro do que é tratado no Fédon, talvez
trazendo forca do carater aporético do primeiro livro. Este fragmento demonstra que
Céfalo estava de acordo com a sabedoria popular ou as ideias do Fédon: “(...) quando
0 corpo € atingido pela sede e a alma em oposi¢ao leva-o a ndo beber, quando corpo
estd com fome, mas ndo come e outras varios exemplos da alma em oposicado aos
afetos do corpo” [tradugao do autor] (94b — 94c). Céfalo discursa em nome do Fédon,
porém agora tais afetos passarédo a serem na alma e irdo além da Republica, pois no
Filebo, Socrates declara que todo o impulso, o apetite ou até mesmo o comando nos

seres vivos pertence a alma e o corpo é somente um vazio (35b — 35d).

Se a responsabilidade é toda da alma, o termo “desejo” ndo ira mais designar
somente o desejo sensivel, mas cada elemento tera seus préoprios desejos e prazeres
gue serao realizados ou néo pela predominancia de cada parte. Antes de adentrar aos

desejos das partes ha a necessidade de algumas conceituacfes acerta do desejar.

Deve-se compreender que o sujeito deseja aquilo que gera prazer e nao o
contrario, pois dificilmente na posse da razéo ele iria desejar o que lhe gera dor. Para
evitar alguma ma interpretacdo pode ser usado novamente o exemplo que Platédo faz
sobre o desejo da sede ter como objeto a bebida (438a). Como foi descrito, 0 gosto
subjetivo € a posteriori ao impulso, da mesma maneira aquilo que o sujeito considera
como prazer e dor sdo subjetivos. O desejo somente se inclinard ao seu objeto de
prazer subjetivo e caso esta inclinacdo lhe cause mal sera pelo excesso ou pela

ignorancia.



67

A dor e o prazer podem ser considerados como opostos (583c), mas a diferenca
entre algumas concepgdes contemporaneas € que o prazer na filosofia do autor ndo
pode ser conceituado como a auséncia de dor e também a dor como auséncia de
prazer (BRAVO, 2009, p. 69). Platdo acredita que ha um estado intermediario que nao
se sente prazer nem dor, como um estado de repouso (584a). Deixarei esse estado
intermediario para a discussao final sobre os prazeres, pois ainda h& outras

formulacdes importantes.

Parece inconveniente perguntar neste momento, mas o que € o desejo? No
Banquete ha o seguinte fragmento sucinto, mas importante: “um sujeito que deseja,
deseja algo que esta em falta, de outro modo se nao o faltasse, ndo o desejaria”
[traducdo do autor] (200a — 200b). Um sujeito que ndo esta com fome ndo desejara
comer, um sujeito que nao esta com sede, ndo desejara beber e assim por diante em
inUmeros exemplos. Reeve (2011, p. 277) afirma que Platdo reconhece que o desejo
implica o vazio, uma falta e no caso do Socrates do Banquete, ele reconhece seus
desejos sensiveis, mas nao o0s realiza, pois provavelmente esta ciente da

insaciabilidade deste vazio e as consequéncias que esta implica.

Héa outras passagens que ajudam a fortificar o posicionamento sobre o vazio
que implica o desejo, como no Goérgias que ha a passagem geralmente reconhecida
como “O mito dos Carregadores de Agua”. Esse mito descreve que o corpo seria o
tumulo da alma (493a), que segundo Robinson (2007, p. 52), ele a considera como
uma histéria no estilo pitagoérico sobre a queda do ser humano, com relacées muito

semelhantes com as analogias de encarnacao presentes no Ménon, Fédon e Fedro.

No Gorgias pode ser encontrado um fragmento bastante semelhante ao que é
fundamentado na Republica, como “a parte de nossas almas que nossos apetites
residem” [tradug¢ao do autor] (493a), porém a triparticdo da alma ainda nao teria sido
fundamentada. Pode ser suspeitado que Platéo esteja se referindo ainda a distingédo
popular entre razao e impulso (ROBINSON, 2007, p. 79), mas ha outro fragmento que
ao descrever o corpo acaba por descrever muito bem a parte apetitiva da alma

tripartite a respeito de seu vazio. A passagem € a seguinte:

“E, portanto, um homem inteligente, contador de histérias, nomeou essa parte
[dos desejos] como se fosse um vaso, por poder encher-se de sugestdes (...)
E os tolos ele chamou de ndo iniciados, sugerindo que essa parte da alma

onde os apetites estdo localizados e por ser uma parte indisciplinada
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descreve-a como um vaso com furos, pois nada consegue reter. Esse baseou

essa imagem na insaciabilidade” [tradug&o do autor] (493a — 493b).

A metéafora do vaso com furos presente no mito é interessante, porque vai de
encontro com a caracteristica da insaciabilidade do elemento apetitivo. Por mais que
cologue agua no vaso ele nunca estara cheio. Como aponta Robinson (2010, p. 87)
apenas o tolo carrega essa metafora do vaso com furos e de certa maneira estaria de
acordo com o intelectualismo socratico, pois o ignorante ndo saberia lidar com seus
desejos, estando numa busca insaciavel pelos objetos sensiveis. Mas no Gorgias néo
hé& a comparacéo entre a vida do iniciado e n&o iniciado como ha na Republica entre
0 justo e injusto, pois descreve somente informacdes sobre o0 sujeito que nunca esta
satisfeito (ROBINSON, 2010, p. 88).

No Filebo h& passagens que reforcam claramente a ideia de desejo como
aquilo que falta. Socrates afirma que ao declarar que “ele tem sede” é afirmar “ele esta
vazio” em referéncia a aquela classe de apetite (34e). Desejar algo é desejar 0 seu
preenchimento e nas palavras de Sdcrates: “Entdo, qualquer um de nés que esteja
vazio, como parece, tem apetite pelo contrario daquilo que experimenta: pois, estando
vazio, deseja preencher-se” (35a). Se 0 desejo exprime o0 vazio e por causa deste se
inclina a um objeto de prazer, este tem como objetivo atingir uma espécie de replecao
e a dor € entendida como o0 oposto, como um processo de deplecdo (BRAVO, 2009,
p. 95).

Nos momentos em que Sdécrates descreve a oposicdo entre dores e prazeres
ele afirma que estes como se produzem na alma, assim sé podem ser concebidos
como uma espécie de movimento (583e). Essa afirmacéo vai de acordo com o Fedro
qgue afirma que o que é inanimado é o que ndo pode mover-se e a alma é auto
movente. Com isso prazer e dor s&o movimentos, pois, a alma como principio motor
do movimento, o que se produz nela ndo pode ser outra coisa a ndo ser movimento

(BRAVO, 2009. P. 70).

Até o0 momento compreende-se que o0 desejo € um vazio que busca por meio
de impulsos se satisfazer, ou seja, se preencher como um movimento originado na
alma. Anteriormente como foi conceituado os impulsos e de como 0s desejos mais

obscuros permanecem nos homens mais regrados sabe-se que ha desejos que sao
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prejudiciais tanto para o sujeito, como para a vida social. E Platdo ira fazer a distingdo
destes, dividindo-os em entre aqueles que sdo necessarios e 0s que ndo sao (558d).

A primeira classe € denominada como desejos necessarios englobando os que
ndo podem ser rejeitados e que séo Uteis. O desejo de alimento e do tempero por
exemplo constituem o primeiro, pois sdo necessarios a boa saude e a constituicdo
fisica (559b).

A comida é expressa na classica triade dos desejos sensiveis, porém a mesma
se encontra entre os desejos necessarios e 0s supérfluos. Esse segundo se
caracteriza por agueles que ndo produzem bem algum e que também podem fazer
um mal (559a). Ainda na comida, se esta vai além da necessidade fisica para a boa
saude, inclinando-se a “pratos mais rebuscados” (559b) é considerada um desejo

supérfluo.

Essa distingdo se mostra sucinta e breve, mas demonstra a nova formulacéao
de Platao sobre os desejos e prazeres. Se antes todo desejo era condenéavel, agora o
autor divide-os demonstrando que o desejo € algo util a vida. Os supérfluos devem
ser reprimidos pela educacao, pois além de serem prejudicais ao corpo, também serdo

a propria alma (559c).

Porém se as dores e prazeres se manifestam-se como movimento na alma ha
de se afirmar que eles ndo surgem de uma fonte somente, mas de trés. Socrates no
livro IX declara que: “Uma vez que ha trés elementos, parece-me haver também trés
espécies de prazeres proprios a cada um deles e, similarmente, trés ordens e desejos
e comandos” (580e). O autor deseja demonstrar que 0 mais nobre dos desejos tem
sua causa no elemento racional, em detrimento dos desejos mais baixos advindos do

elemento irascivel e principalmente do apetitivo.

O elemento racional é descrito como aquele pelo qual o homem conhece
(580d), amigo do saber e da sabedoria (581b). O prazer que advém dessa parte da
alma é semelhante ao prazer que Céfalo descreveu, o prazer das conversas, como
também pode ser aberto para o de conhecer e de contemplar a verdade. Aquele que
dedica sua vida a esse tipo de prazer sera semelhante ao fildsofo presente no Fedon,
pois dos trés elementos é o0 menos interessado por riguezas e glérias (581b). O desejo
racional é entdo o unico tipo de desejo que é exclusivamente visto como um desejo

necessario, ou seja, que sao Uteis ao sujeito, pois quanto mais inclinado a esse tipo
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de desejo, maior serd senhor de si mesmo, uma vez que estard permitindo o comando
do elemento racional, garantindo a virtude da justica na alma como também a acao

moralmente boa.

A segunda classificacdo dos desejos e prazeres é daquela parte da alma pelo
qual o homem se torna colérico (580d), o elemento irascivel. Esse elemento tem como
impulso o desejo da dominacgdo, da vitoria e da fama, por fim Socrates o caracteriza

como o “amigo da vitoria e da honra” (580a — 581b).

E sobre os desejos do elemento apetitivo que o autor se detém a descrever
com maiores detalhes, pois esse ndo possui um objeto especifico como os outros, isto
€, a sabedoria e a honra. Como foi visto o elemento irascivel ja se demonstrou no
impulso da triade normal, mas também pelo desejo de visualizar cadaveres e as
atrocidades dos sonhos e Platdo estava ciente disso quando o nomeia como “amigo

do dinheiro” (580e). A justificativa desse nome se da no seguinte fragmento:

“(...) quanto ao terceiro, como possui numerosas formas diferentes, nao
pudemos encontrar-lhe uma denominacdo Unica e apropriada, e o
designamos pelo que h& nele de mais importante e predominante; chamamo-
lo de apetitivo, por causa da violéncia dos desejos relativos ao comer, ao
beber, ao amor e outros prazeres parecidos; chamamo-lo igualmente de
amigo do dinheiro, porque é principalmente por meio do dinheiro que se

satisfazem estas espécies de desejos”. (580d — 581e).

Os prazeres expostos dessa parte sdo bastantes conhecidos, pois sdo 0s mesmos
tipos de prazeres que nos dialogos anteriores eram atribuidos ao corpo. Para o autor
essa parte é considerada a maior dentre as trés (588d) e Socrates ndo poupa esforcos
em caracteriza-la como uma “besta multiforme e policéfala” (588c), o que expressa
sua capacidade de inUmeras formas de desejo. Mas se todo o desejo € um vazio, por

gue somente os desejos das partes ndo racionais sdo considerados maléficos?

Anteriormente descrevi brevemente que Platdo acreditava num estado
intermediario entre a dor e o prazer. SOcrates descreve que ndo se poderia
compreender que “a auséncia de dor seja um prazer e a auséncia de prazer uma dor”
(584a) e por isso haveria de existir esse espaco intermediario onde ndo se sente

nenhum nem outro (583c).

Se nas discussdes sobre os argumentos do Fédon foi definido como contrarios

polares aqueles que estdo numa escala, um em cada extremidade, a dor e o prazer
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parecem encaixar satisfatoriamente nessa definicdo, pois o ponto médio da escala
NAo seria nem um nem outro, mas sim uma espécie de repouso de ambos. A defini¢cdo
de prazer e dor que Platéo tenta refutar € afirmada como um engano sobre a realidade

do prazer, considerada uma iluséo (584a).

Talvez Platdo tenha encontrado uma resposta mais satisfatoria sobre os
prazeres na Republica do que no Fédon, pois neste ha fragmentos sobre a relagédo
entre as dores e prazeres. Ha a descricdo curiosa do sujeito que adquire prazer em
um momento e em outro provavelmente ira de encontro com a dor (60b).
Posteriormente relata no mesmo dialogo que os prazeres fariam com que a alma se
aproximasse do corpo (83d) e € esse mesmo prazer que Socrates deseja questionar,

isto é, os provenientes das partes nao racionais.

Com a afirmagédo que existe um alto, um baixo e um meio, Socrates relata que
se um homem fosse transportado do baixo para o meio, este homem afirmaria que foi
transportado para cima e como este homem nunca teve a experiéncia do verdadeiro
alto, ele afirmaria fielmente estar no alto (584d). Platdo acredita que os homens que
descrevem os prazeres advindos pelo que é sensivel, 0s quais sd4o0 mais numerosos
pertence a classe do prazer como cessacdo de dor (584c), ou seja, estdo

experimentando o espaco intermediario, por ndo conhecerem o “verdadeiro alto”.

Se o desejo é o0 vazio que procura preencher-se poder-se-ia afirmar que ao
estar cheio encontraria uma espécie de plenitude, mas os homens que acreditam estar
num estado pleno ndo estdo em outro lugar se ndo no intermediario, ou seja, somente
0 cessar da dor (585a). Mas o que seria 0 alto? Qual seria o verdadeiro prazer? Para
responder a essas perguntas ha a necessidade de evocar a doutrina das Formas.

No argumento da Reminiscéncia e no argumento final, Socrates fala sobre o
Belo, o Alto, o Impar, o Par e outros que tém a definicdo “em si”, mas na Republica ha
um maior desenvolvimento sobre as Formas e o que é o real. Para demonstrar
satisfatoriamente o problema dos prazeres é necessario fazer mencao a elaboracao

platbnica das Formas presentes no livro VI e VII.

Comecando pelo Livro VI, pode ser encontrada a metafora da visdo e o
terceiro elemento (507d — 507e) que tem como objetivo introduzir a ideia do Bem e a
distincdo entre mundo sensivel e inteligivel. Admitindo que os olhos quando se

encontram na possibilidade de exercer sua funcéo, isto €, enxergar, por mais que 0
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objeto a ser visto tenha uma cor ele, os olhos necessitardo de um terceiro elemento
para poder visualizar o objeto. Sem a luz ndo hé a possibilidade de enxergar o objeto

e 0 objeto ser visto, sendo essa entéo o terceiro elemento o qual Sécrates mencionou.

O interlocutor afirma que aquele que permite a visdo exercer a sua funcao por
meio da luz s6 poderia ser o sol (508a). Como o sol é o terceiro elemento dessa
metafora, logicamente ndo poder-se-ia afirmar que o proprio olho ou o objeto sédo o

sol, mas sao distintos.

Se um sujeito direciona seu olhar para os objetos que sao iluminados pelos
astros noturnos, a nitidez desses objetos se perdera fazendo com que 0 sujeito nao
tenha acuidade no que vé (508c). Ainda dentro da metafora, Socrates afirma que
somente 0s objetos iluminados pelo sol podem ser percebidos nitidamente e com isso

faz relagdo com a alma:

“ Concebe, pois, que ocorre o0 mesmo em relacdo a alma:
guando ela fixa os olhares sobre aquilo que a verdade e o ser
iluminam, ela o compreende, o conhece, e denota que é dotada
de inteligéncia; mas quando se dirige para o que € mesclado de
obscuridade, para 0 que nasce e parece, sua visao se embota,
ela ndo tem mais do que opinides, passa incessantemente de

uma outra e parece desprovida de inteligéncia. ” (508d).

A verdade é assumida por aquilo que ndo tem o carater mdltiplo, isto €, as Formas
inteligiveis e o que se afasta delas, o que é dotado de obscuridade é que habita o

mundo sensivel.

Se a visdo e 0 objeto ndo poderiam ser confundidos com o sol, aquilo que
permite o conhecedor a capacidade de conhecer s6 pode ser a ideia do Bem e da
mesma forma que o sol, o bem néo é a verdade e nem a ciéncia (508e — 509a). A
ideia do Bem para Platéo € a causa de tudo, ela se diferencia da verdade e da ciéncia,
essas que participam da ideia do Bem, mas n&o séo o bem (509b). Nas discussdes
anteriores foi mencionado o que significa a “participagao” para Platdo, ou seja, algo
no mundo sensivel que seja belo é porque participa da ideia do Belo, mas referente
ao Bem, todas as esséncias participam desse. O que é inteligivel tem sua
inteligibilidade, como também sua capacidade de ser e denominado como esséncia

somente pelo Bem, porém o bem ultrapassa as esséncias demonstrando-se superior
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a estes. De certa maneira, Platdo concebia uma escala hierarquizada, a ideia do Bem
no topo, logo apds as esséncias e apos estas 0s objetos sensiveis e suas imagens.
Tudo aquilo que se aproxima das esséncias esta mais proximo do ser, pois elas sao
consideradas o “ser real” (507b) e o0 que se afasta desses esta mais proximo do néo-
ser. O uso da metafora é satisfatoria para essa distincdo, o que se afasta do ser é
possivel contemplar pela visdo no mundo sensivel gracas ao sol e no caso da
inteligibilidade, o pensamento permite a contemplacdo dos seres, esses que 0S

sentidos ndo conseguem.

Didaticamente, Sécrates descreve a divisdo entre o mundo sensivel e inteligivel
pela metafora da linha (509d — 510a). Ele pede ao seu interlocutor que trace uma linha
separando dois lados de proporcédo diferente, o lado maior é considerado o mundo
sensivel, j& a parte menor o mundo inteligivel. Cada um desses segmentos é dividido
em dois e com isso h& quatro unidades, as quais sao portadoras de caracteristicas

diferentes.

A primeira divisdo do mundo sensivel tem como dominio as imagens, ilusées,
reflexos que avistamos nas aguas e todas as representacdes semelhantes (510a). J&
na segunda divisdo, ainda nesse mesmo mundo, encontram-se 0s objetos das

imagens citadas anteriormente, os animais e as plantas.

Na segunda divisdo (510b) h& certas particularidades, no primeiro mundo o
sujeito dotado dos sentidos o consegue perceber, o que difere do mundo inteligivel
gue necessita do pensamento. Se na teoria da reminiscéncia o sujeito que percebe
que h& pedras semelhantes € porque estas participam do Igual em si mesmo, mas

nao sao o igual.

Para chegar na segunda divisdo do mundo inteligivel, o sujeito abandona o uso
dos objetos sensiveis e, partindo somente das hipoteses, busca encontrar as Formas
em si. Na primeira divisdo do mundo inteligivel encontra-se a geometria, aritmética e

ciéncias do género, enquanto na segunda parte é o lugar das Formas.

Com base nas quatro divisbes, ha quatro operacdes da alma que se dirigem a
cada uma destas partes. Seguindo a mesma ordem que foi exposta anteriormente,
temos a imaginagdo em primeiro, a fé em segundo, 0 pensamento em terceiro e a

inteligéncia por quarta, que assume ser a mais nobre (511d- 511e). Como demonstra
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Reis (2009, p. 99), essas operacdes nao se constituem como divisdes da alma, mas

sim como estados conforme ela se dirige a um objeto.

Por mais que se compreenda a divisdo da realidade, tendo como mais real as
Formas e menos real tudo que se afasta dela, ainda h& outra metafora que Platdo usa
sobre a ascensdo até o Bem, chamada de Alegoria da Caverna. Esse mito que &
encontrando no livro VII € um dos marcos da filosofia do autor, entretanto para alguns,

sua filosofia é reduzida a este mito.

O mito consiste em uma caverna com uma entrada iluminada pela luz, porém
no fundo, longe desta iluminacdo encontram-se homens que desde seu nascimento
estdo acorrentados com a impossibilidade de mover-se e s6 podem olhar para o fundo
da caverna (514a). O lugar onde encontram-se os homens ndao € uma completa
escuridao, pois atras destes ha um fogo que ilumina a parede que os acorrentados
conseguem ver. Entre os homens e o fogo hd um muro semelhante aos tabiques que
os exibidores de fantoches usam (514b), nos quais ha homens que transportam
objetos que ultrapassam a altura do muro e gracas ao fogo, as sombras dos objetos
carregados sao exibidas na parede do fundo da caverna.

Justamente por esses homens manterem a cabeca imovel por toda sua vida,
acreditam que as sombras projetadas no fundo da caverna séao os objetos reais (515c).
Esse é tanto o ponto central da alegoria como o ponto interessante para a questao do
prazer, isso porque 0s homens da caverna se assemelham aos homens comuns, pois

tomam como objetos reais todos o que na verdade ndo passam de simulacros.

Dentro dessa alegoria, 0 autor fala sobre a possibilidade de um dos homens
acorrentados se libertar das correntes, porém esse no gozo de sua liberdade, se
voltasse a olhar diretamente para a luz que emana na entrada da caverna,
provavelmente feriria seus olhos por nunca ter visto a verdadeira luz (516e). Platdo
descreve que o caminho de ascensao ao Bem, este que no mito é representado pelo
Sol, deve ser feito por etapas. Como nos estados da alma apresentados na discussao

anterior, no caso da Alegoria da Caverna ha o seguinte fragmento:

“- Necessitara, penso, de habito para ver os objetos da regido superior.
Primeiro distinguira mais facilmente as sombras, depois as imagens dos
homens e dos outros objetos que se refletem nas aguas, a seguir os préprios
objetos. Apés isso, poderd, enfrentando a claridade dos astros e da lua,

contemplar mais facilmente durante a noite os corpos celestes e o céu
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mesmo, do que durante o dia o sol e sua luz”. (...) Por fim, imagino, ha de ser
o sol. (516a - 516).

Aquele que conseguir contemplar o sol percebera que ele que governa tudo no mundo
sensivel, sendo a causa de tudo que existe (517c). Essa ascensdo tem como resultado
saber diferenciar aquilo que “é” do que “n&o é”, tanto no sentido ontoldgico como ético.
No sentido ontoldgico, o sujeito discerne os niveis de realidade e no sentido ético, o
que é melhor ou pior (REIS, 2009, o. 101).

A fundamentacdo das Formas ajuda a compreender o que significa esse
estado intermediario, pois da mesma forma que os homens na caverna, 0S sujeitos
acreditam que estdo vivendo a realidade, mas sem saber vivem em cima de ilusoes,
por nunca conhecerem o verdadeiro alto. Voltando a discussao do desejo como um
vazio, ha a afirmacédo de Soécrates que a fome, a sede e outros impulsos inclinados
aos prazeres do mundo sensivel “sdo uma espécie de vazio no estado do corpo”
(585b). Acrescenta ele que também a ignorancia e a insensatez sdo também vazios
(585b). Com isso séo caracterizados dois exemplos de vazios de duas partes da alma,
a apetitiva e a racional respectivamente, que poderiam “encher-se” com alimento e

inteligéncia.

No mito dos carregadores de agua é descrito dois tipos de alma, daqguele que
possui um vazo sem nenhum problema e outro que possui um vazo com furos. Se o
objeto do desejo € encher-se, quando atinge seu objetivo é de compreender que ele
atinja uma espécie de plenitude. Bravo (2009, p. 100) destaca que se o prazer é
movimento haveria de encontrar dois tipos, 0 ativo que consiste na replecao e o outro
no sentido passivo, entendido como uma a plenitude. Sécrates questiona seu
interlocutor se encontrariamos a plenitude naquilo que possui mais ou menos
realidade (585b).

Com toda a metafisica exposta na relacdo das Formas, o pao, a bebida, a
comida e todos do género se relacionam menos com o imutavel, enquanto a opinido
verdadeira, a ciéncia, a inteligéncia, todos estes ultimos estdo mais para a realidade
(585c¢). Sdcrates ira afirmar com essas conclusées que as materialidades que servem
de sustento ao corpo participam menos da verdade, sendo que a verdade dara

sustento a alma (585d).
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Referente as partes da alma o Unico prazer verdadeiro é atingido pelo elemento
racional, enquanto a parte irascivel e apetitiva adquire seu prazer das coisas terrenas,
as quais sdo menos verdadeiras. A verdadeira plenitude s6 pode ser alcancada com
a subida pela contemplacdo das Formas, que permite um prazer solido e puro (586a).
O prazer gerado pelas partes néo racionais estara sempre na busca de outros objetos,

porque nunca chegara a nenhuma plenitude, somente gerara amores furiosos (586c).

3.2 - As consequéncias dos simulacros de prazer

Platdo utilizou a analogia politica para fundamentar a triparticdo da alma,
analisando o aspecto maior para compreender o aspecto menor. Demonstrei
anteriormente tipos de prazeres que cada parte da alma deseja, além de conceber
gue o unico desejo que alcanca a plenitude € daquele que contempla as Formas. Num
terceiro momento Platdo sai do aspecto da alma para voltar a cidade, com o objetivo
de analisar como que cada elemento pode afetar a constituicdo de uma cidade. Essa
divisdo do capitulo se dedica a analisar os tipos de governo apresentados na

Republica, demonstrando assim as implicancias do desejar.

Se a cidade fundamentada até o momento € considerada boa, os demais
modos politicos de organizacdo sédo considerados defeituosos (544a) e o séo
justamente pelo modo em que seus cidadaos se relacionam com seus desejos (544e).
A ordem da analise das constituicdes politicas serd apresentada na mesma ordem
que na obra, isto é: a timocracia (545¢c — 550c), a oligarquia (550c — 555a), a
democracia (555b — 562a) e a tirania (562a — 596c¢). A aristocracia ou a monarquia
gue antecederiam a timocracia dentro do pensamento platdnico consistem na cidade
elaborada nos livros Il e Ill. Sua chefia seria exercida pelos fildsofos, porém sera visto
posteriormente, pois este momento € dedicado as formas viciosas de sujeito e cidade.

As melhores formas de governo, a monarquia e a aristocracia, estes que por
mais que sejam perfeitos sdo também contemplados pela seguinte premissa “tudo que
nasce esta sujeito a corrupgao” (446a). Os chefes, por mais habeis que sao, nao
conseguirdo com sua experiéncia controlar pequenos detalhes e, por mais pequenos
gue sejam, sao 0s responsaveis pelo declinio. O autor acreditava que na cidade

perfeita os nascimentos deveriam ser planejados de acordo com a matematica e 0s
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pais que fugissem destes nimeros gerariam 0s responsaveis pela corrupcdo (546b).
Por culpa desta geracdo mal calculada, os sujeitos ndo aptos ocuparao os lugares que
nao sdo dignos e se ocupardo em apreciar primeiramente a ginastica em vez da

musica (546d), o que acarreta um maior predominio da parte irascivel.

Usando a metafora sobre os metais que cada sujeito carrega dentro de si (415a
— 415c¢), ndo mais os melhores sujeitos ocuparéo o lugar de chefe, mas os que tem
dentro de si ferro e bronze que tem como maior desejo adquirir riquezas e terras
(547b). Apoés as violéncias criadas pela mé organizacao da cidade ha a concérdia de
ocuparem as terras e 0s homens que antigamente eram livres que corroboravam pela
subsisténcia da cidade, agora séo tratados como servidores (547c). Como foi visto o
governo que é formado pela boa educacédo com sujeitos de outo e prata inclina-se a
virtude, enquanto o governo timocratico os sujeitos que ndo tem a capacidade
necessaria terdo como meta ndo manter a cidade como uma, mas dividi-la pelo prazer

da guerra e riquezas.

O governo timocratico esta entre o governo aristocratico e o oligarquico,
ocupando assim um lugar intermediario e tendo caracteristicas de ambos os lados
(548d). Sobre o primeiro e anterior governo, manterdo o respeito pelos chefes, pela
aversao dos guerreiros, a agricultura ou a qualquer trabalho manual e a prética de

exercicios e militares.

Pela méa geracdo ndo se sentiram mais seguros de elevar sujeitos para 0s
cargos de chefia, pois ndo encontram sujeitos francos e firmes (547e) e pelo
predominio da parte irascivel, que desde a infancia sdo educados mais pela ginastica,
terdo inclinacbes mais para a guerra do que a paz, sempre estardo portando armas
nas maos (548a). Mas héa de ter caracteristicas das cidades oligarquicas por ocupar o
espaco intermediario, eles veneraréo as escuras 0 ouro e a prata que serdo guardados

cercados de muros e dentro destes uma vida cheia de luxdrias (548b).

Ao descrever o carater do sujeito timocratico, Sécrates relata que 0 mesmo
ouve e ama os discursos, porém nunca sera um bom orador (548e). Sera duro com
0s escravos em vez de despreza-los, brando com os homens livres, submisso aos
chefes com o intuito de receber honras, ndo pela eloquéncia, mas sim pela capacidade

militar (549a). Enquanto for jovem desprezara as riquezas, mas na idade avancgada
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sera um apaixonado pelas riquezas, isso tudo por deixar predominar os dois

elementos ndo racionais da alma. Em suma, esse é o sujeito ambicioso.

Como demonstrado, Platdo descreve como surge o modo de governo
timocrético, o elemento da alma que tem predominio, entretanto ha o contexto familiar
que Platdo acredita influenciar diretamente na personalidade do sujeito. Como o
governo é o intermediario entre o bom e outro defeituoso, € de se esperar que o pai
do futuro timocratico seja um homem de bem, que despreze as honras e a violéncia,

tudo que o filho no futuro ir4 desejar (549c).

Sua mae ao ver o marido longe de cargos importantes, queixa-se, devido a isso
a diminuir perante outras mulheres e o vé como incapaz de prevalecer nesse governo
da irascibilidade (549d). Se na cidade perfeita as maes teriam a responsabilidade de
contar as melhores fabulas, nesse modo de governo a méae relata ao filho que seu pai

nao € homem suficiente por ele ndo buscar as honras e Ihe faltar pulso (549e).

Ao crescer, 0 jovem timocratico percebe o seguinte: aqueles que cuidam dos
préprios negdécios, que anteriormente seriam 0S que promovem a justica no contexto
politico, no governo timocratico estes sdo tratados com pouca estima, enquanto
aqueles que permitem o amor as honras s@o os sujeitos louvados (550a). O conflito
externo entre observar o exemplo do pai contra aqueles que louvam a honra Ihe causa
o conflito interno, pois respectivamente por um lado ha alguém que nutre o elemento
mais nobre, enquanto em outro fortalecem os desejos da parte apetitiva. Como nasceu
e foi criado por um bom pai, ele adquire como o governo, o estado intermediario, nao
possuindo uma indole viciosa nem racional, mas arrogante e avido as honrarias
(550Db).

Essa é a origem e a forma politica do governo timocratico e, ap0s essa
conceituacdo, SoOcrates passa a analise da préxima constituicdo, a oligarquia. Esse
governo tem como caracteristica os ricos comandarem e 0s pobres ndo participarem
do poder (550d). Os primeiros movimentos para 0 surgimento deste governo
comegam quando os cidadaos decidem acumular cada vez mais riquezas e procuram
maneiras de contornar a lei para suprir suas inclinagdes do elemento apetitivo. Com o
tempo, esse comportamento comeca a ser adotado por todos os cidadaos e quanto

mais apreco sentem pelas riguezas, menos pela virtude (550e).
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Se o timocratico em idade avancada era um apaixonado pelo dinheiro, com o
passar das geracbes os cidaddos transformam-se em avaros, elogiam o rico,
admirando-o e elevando-o ao poder (551a). Se anteriormente era a honra o motivo de
ser enaltecido, nesse governo os amigos do dinheiro seréo idolatrados e 0s mais ricos
no poder criardo leis para garantir que 0s cargos publicos sejam ocupados por seus
semelhantes (551b).

O problema visivel desta constituicdo é abordado por Socrates como o exemplo
da navegacao: o melhor piloto seria 0 que domina a arte de pilotar ou o que teria mais
dinheiro? (551c). Se na cidade perfeita os que governariam seriam aqueles que nada
de material teriam, mas 0s que se destacassem no elemento racional, e no caso do
governo oligarquico é ébvio que a posse das riquezas ndo € motivo de ser elevado ao
cargo mais importante. Com isso a cidade sera dupla, uma parte serd ocupada pelos
ricos e outra pelos pobres (551d). Justamente por causa dessa divisao, esse tipo de
governo seria praticamente impossibilitado de travar uma guerra com outra nacao,
pois seria um perigo para o0s oligarcas colocar armas nas maos daqueles que nada
tem (551e), assim na tentativa de proteger a cidade haveria a possibilidade de uma

guerra interna.

Pelo sistema ligado as riquezas, os cidadaos terdo dois comportamentos que
influenciardo no todo, o primeiro consiste que alguns venderiam tudo que possuem
para poder satisfazer seus desejos ndo necessarios, enquanto 0s que ja possuem
riquezas teriam a liberdade de comprar tudo o que o primeiro vende. Esse movimento,
de enquanto o rico acumularia cada vez mais materialidades e o outro seria reduzido
a pobre e indigente (552a), ndo haveria como ndo acontecer, pois “uns nao estariam

ai ricos em excesso e outros, em completa miséria” (552b).

Platdo novamente faz uso da metafora, agora no caso do “zangao”. Se o
homem elevado como chefe conseguiu esse cargo nao pela competéncia, mas
somente pelas riguezas que possui, ele ndo seria util para a cidade, mas somente
ocuparia o cargo de poder sem realizar seus verdadeiros haveres (552b). E os
homens, que tem uma fungéo especifica nesse caso, 0 de causar a ruina da cidade
sdo chamados de “zangdes” (552c¢). Continuando com a metafora, Socrates descreve:

“(...) Deus fez nascer sem ferrdes todos os zangfes alados, ao passo que,

dentre os zangdes bipedes, se uns ndo possuem ferrdo, outros possuem um

ferrdo terrivel? A primeira classe pertencem os que morrem indigentes na
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velhice, & segunda, todos os que sdo denominados malfeitores” (552c —
552d).

E interessante que esses dois males, tanto o excesso de riqueza como a extrema
pobreza, ja tinham sido comentados como aquilo que afasta o sujeito de sua fungéo
(421d — 421e). Por um lado, o sujeito rico ndo veria mais necessidade de realizar seu
oficio porque ja tem riquezas suficientes e no outro caso, o sujeito pobre nada realiza
pela impossibilidade de comprar ferramentas para seu artifice. No caso destes
zangbes, como no exemplo anterior, ambos sdo um problema para a cidade, pois

nenhum produz nada para a prosperidade.

Sdcrates descreve que as caracteristicas de cidades pobres, além da propria
pobreza, haveria “gatunos, punguistas, sacrilegos e criminosos da mais variada
espécie” (552d). Como a cidade oligarquica € constituida na sua maioria por cidadaos
pobres, havera de ter muitos desses criminosos. A violéncia, a pobreza, o amor pela

riqueza e formas de vicios semelhantes caracterizam a cidade oligarquica.

O futuro oligarquico €é filho do homem timocratico e novamente Socrates
elabora como seria o surgimento deste jovem inclinado as riquezas. Suas motivacdes
se dardo pela frustracdo em ver o pai destrocar-se contra a cidade, pois 0 sujeito
timocratico constitui um obstaculo para os interesses da cidade que quer colocar as
riqguezas acima da honra (REIS, 2009, p. 61). Esse sujeito visto como obstaculo sera
condenado a morte, exilio ou a perda de honras e bens, que consistira na sua

desgraca e do proéprio filho (553b).

O jovem como compartilhou dos males que seu pai sofreu, despojado de
patriménio e movido pelo medo, perde como predominio o elemento irascivel e inclina-
se no acumulo de riquezas para erguer-se novamente (553c). Colocando o elemento
racional e irascivel ao lado do elemento apetitivo, os usa de maneira utilitarista, ou
seja, a reflexdo serve para os métodos de adquirir mais fortunas e o irascivel para

admirar e honrar a riqueza dos ricos (553d).

O homem oligarquico, por colocar os dois outros elementos ao lado do apetitivo
e também por suas experiéncias passadas, procura satisfazer somente os desejos
indispensaveis, mas nao por medo de afastar-se da virtude, mas sim, para manter o
acumulo de riguezas (554a). E é justamente o medo de perder as riquezas que faz

com que o homem oligarquico nao realize os maus desejos (554d) e isso fara com
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que esse homem seja duplo, exteriormente parecera ter uma aparéncia justa por
parecer temperante em relacdo aos desejos, mas no interior de sua alma ha o

predominio do elemento apetitivo com a mediacao dos outros elementos.

Mas se na oligarquia o elemento apetitivo estd sob uma espécie de controle, a
democracia surge por causa do predominio do elemento apetitivo (555b). A oligarquia
comeca a decair justamente pelo desejo de possuir as riquezas, pois os chefes da
cidade, por interesse de adquirir os bens dos outros, ndo se interessam na criacao de

leis que proibam os jovens a dissipar seus proprios bens (555c).

Com a parcela de homens pobres tende a cada vez aumentar e os oligarcas
cada vez ficando mais ricos, os cidaddos comegcam a tramar uma revolucao contra 0s
chefes, alguns pela perda de cidadania, outros pelas dividas que contrairam e
terceiros por ambas (555d — 555e). Os oligarcas nao percebem que produzem além
da riqueza sua propria ruina, devido a cada vez mais corroborarem para o0 aumento
de zangdes e mendigos (556a). O oligarca s6 poderia se salvar caso fizesse uma lei
que obrigasse os cidadaos a se importarem com a virtude, como também que os
oligarcas enriquecessem com menos abusos (556b). Como o oligarca ndo deseja

reduzir os lucros, tudo continua indo ao desastre.

Os filhos dos oligarcas como nao tiveram uma boa educacdo e foram
influenciados pela riqgueza dos pais, ndo se dedicam com vigor aos exercicios fisicos
e intelectuais, tornando-se incapazes de resistir aos prazeres e as dores (566b —
556¢). E por esses oligarcas ndo adquirem nenhuma qualidade filoséfica ou fisica,
guando estdo no mesmo lugar que os cidadaos da cidade, como por exemplo em uma
guerra, que acabam por dividir 0 mesmo espaco, os cidaddaos comegam a perceber
as fraquezas dos oligarcas e que sua situacdo de pobreza se da mediante sua

covardia e concoérdia em ser dominado (556d).

Com uma espécie de tomada de consciéncia dos cidaddos em relacéo ao seu
poder, tomam a cidade e matam, banem ou mantém amizade com os antigos oligarcas
e sorteiam os cargos publicos (557a). A democracia instaurada tem como maxima a
liberdade, mas no fundo ndo passa de uma iluséo (557b). A cidade nas palavras de
Socrates:

“- Nesta cidade — prossegui — ninguém é obrigado a comandar quando se é

capaz disso, nem a obedecer quando ndo se quer, nem tampouco a fazer a
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guerra quando os outros a fazem, nem a manter a paz quando os demais
mantém, se ndo se deseja a paz; de outra parte, se a lei vos proibe de serdes
arconte ou juiz, podeis, ndo obstante, exercer estas funcdes, se vos der na
veneta. ” (557e — 558a).

O interessante desse regime dentro da filosofia do autor é que a liberdade que os
cidaddos gozam é duplamente ilusoria. A primeira ilusdo seria sobre a liberdade de
fazer o que quiser, que como foi visto, ndo passa de ser um escravo de si mesmo, ou
seja, do elemento apetitivo. Como o0 elemento apetitivo tem a caracteristica da
insaciabilidade e seu prazer busca coisas sensiveis, 0s objetos do desejo constituem
a segunda ilusdo, pois como demonstrado pelos livros VI e VI, estdo afastados do

ser, ndo passando de simulacros.

Dentro desse tipo de governo é pouco (se ndo impossivel) de surgir um sujeito
de boa indole (558b), pois sem a educacdo necessaria, todos tendem a permitir o
governo do apetitivo. Platéo critica fortemente a democracia, pois ela contradiz tudo o
gue foi concebido como Justica, em outras palavras, todos séo tratados como iguais,
mas dentro na filosofia platbnica ha o determinismo das fun¢des. A democracia trataria

0s homens desiguais como iguais (558c).

Com essa constituicdo que o filho do oligarquico se transforma no futuro
democratico. No comeco de sua criacdo, como € influenciado pelo pai, ele consegue
ainda suprimir os desejos desnecessarios com o intuito de poupar riquezas (558d).
Por mais influéncia que tenha do pai, pela influéncia externa ele acaba por provar dos
desejos desnecessarios (559d — 559¢€) e € essa prova que ira transforma-lo num total

escravo de si.

Por mais que os elementos externos influenciem o jovem, os conselhos de sua
familia conseguem que ele controle alguns desses desejos (560a). No comeco da
discusséo, Platdo relata que o governo timocratico, por estar no lugar intermediario
entre o governo ideal e a oligarquia, teria caracteristicas de ambos. Esse esquema
segue para as demais constituicdes e, no caso do jovem democrético, a comentadora
descreve que ele passa pelo conflito entre o que tem de apetitivo e timocratico, “este
representando pelos sentimentos de temor respeitoso, vergonha, pela adverténcia e
pela critica a principio externas, mas que resultam em sua autocensura” (REIS, 2009,
p. 65). Como o pai ndo soube educar o filho aos poucos, esse inclina-se para os

desejos ndo necessarios e com isso encontra novas maximas coerentes com a
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liberdade que a democracia proporciona, descrevendo a temperanca nao como

virtude, mas por covardia (650d).

Essas novas maximas consistem na afirmacdo do predominio do elemento
apetitivo (561a) e adotando a premissa da democracia, ou seja, tratando desiguais
igualmente, o jovem democratico trata todos os seus desejos como iguais, ndo
distinguindo os bons e maus (561b). O seguinte fragmento expressa o tratamento que

o jovem faz aos seus desejos:

“ — Ele vive, portanto, continuei — o dia-a-dia e abandona-se ao desejo que se
apresenta. Hoje, embriaga-se ao som da flauta, amanha bebera agua pura e
jejuard; ora se exercita no ginésio, ora fica ocioso e ndo se preocupa com
nada, ora parece imerso na filosofia. Muitas vezes, ocupa-se de politica e,
saltando para tribuna, diz e faz o que Ihe passa pelo espirito; acontece-lhe
invejar os homens de guerra? Ei-lo convertido em guerreiro; os homens de
negocios? Ei-lo lancado aos negdcios. Sua vida ndo conhece ordem nem
necessidade, mas ele a denomina agradavel, livre, feliz e Ihe permanece fiel
até o fim.” (561d — 581e).

Ironizando o préximo passo, Socrates descreve gque falta estudar a mais bela
forma de governo, que apresenta o carater mais belo, isto &, a tirania e o tirano (562a).
Se a destruicao da oligarquia aconteceu justamente por suas caracteristicas préprias,
a paixdo insaciavel pela riqgueza e a indiferenca dessa busca inconsequente (562b), o

gue levara o surgimento da tirania serdo 0s mesmos motivos.

Se a cidade democrética julga que o seu maior bem consiste na liberdade, seus
cidaddos ndo saberdo cultivd-la e ultrapassardo todas as decéncias, sendo que
agueles que tentaram barrar esse impulso desenfreado serdo tratados como
criminosos e oligarcas (562d). Os poucos homens que ainda respeitam seus
superiores sdo tratados como sem carater e servis, enquanto aqueles que deveriam

ser governados e assumem o “ar de governantes” sdo tratados com honra.

Reis (2009, p. 67) descreve que o excesso de liberdade acarreta na inversao
de papéis, como no caso dos pais que por temor tratam os filhos como iguais (562e)
OU 0S mestres apresentarem receio frente aos seus discipulos, estes que o
menosprezam (563a). Os cidaddos comecam a revoltar-se por qualquer aparéncia de

coacao e, se na oligarquia os chefes ndo se interessam na elaboragéo de leis, 0s
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cidaddos democréaticos se preocupam menos ainda, pois ndo desejam ter nenhum
senhor (563e).

Para compreender o surgimento do tirano, Sécrates ainda na cidade
democrética descreve que nela hé trés tipos diferentes de cidadaos. Os primeiros séo
0s entregues as licenciosidades (564c — 564d), que também eram presentes na
oligarquia, mas ao contrario do antigo governo, na democracia gozam de varios
poderes publicos por ndo haver critérios além do querer. A segunda classe é
constituida por aqueles que possuem um pouco de ordenacdo e dedicam-se a
enriquecer por meio de seu trabalho (564e). E a terceira classe, a mais numerosa,

formada pelo povo que trabalha manualmente e poucos bens possui (565a).

A terceira classe, por ser a mais numerosa, € a mais poderosa quando reunida.
A unido desta classe se da quando alguém consegue apoderar-se das riquezas dos
ricos, pegando a maior parte para si e distribuindo a parcela menor ao povo. Os ricos,
ao perceberem sua fortuna sendo roubada, manifestam-se contra o povo e utilizam
seu poder contra esses (565b). O povo, além da propria ignorancia, é seduzido pelo
interesse dos “zangdes” a prejudicar a classe dos ricos, esses que, para se defender,
tornam-se verdadeiros oligarcas que engendram discussfes, perseguicdes e lutas
(565¢c).

Quando h& o conflito entre as classes presentes numa democracia, seus
cidaddos tem o habito de depositar suas esperancas na figura de um homem, o qual
é nutrido por todo o poder dessa massa. E com esse apoio que o protetor do povo se
transformara no tirano (565d). Essa transformacdo se realiza quando o homem
percebe o poder que controla e comete atos ilicitos de acordo com sua vontade,
acusando outros cidadaos injustamente. O tirano em formac¢ao obtém a aprovacéao do
povo para suas vontades com promessas de suspenséo de dividas e partilha de terras

(566a) e o povo, possuidor de pouco, deposita suas esperancas nestas promessas.

Os ricos, ameacados pelo tirano, tramam por assassina-lo, mas ndo o podem
a luz do dia por irem contra o interesse do povo. A alternativa dos que possuem a
riqueza é de tramar as escondidas, o que faz o tirano solicitar ao povo que guardem
por sua vida, como se fossem guarda-costas (566c¢). Apos ter eliminado todos os
inimigos, o tirano vai contra o povo que lhe deu poder e os escraviza, constituindo

assim a tirania (566d).
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Antes de tiranizar o povo, o tirano a todo momento procura motivos para causar
a guerra e assim os cidadaos acreditam que realmente necessitam de um chefe frente
a tantas diversidades (566e). Empobrecidos pelos impostos, cada vez tramam menos
contra esse homem e aqueles com espirito mais livre sdo condenados a morte por
serem considerados uma ameaca ao futuro tirano (567a). Socrates realiza uma
analogia comparando o tirano como contrario ao trabalho dos médicos atenienses
(567c). Os médicos enquanto fazem inameros esfor¢cos para remover o que ha de
prejudicial no sujeito, o tirano tenta ao maximo produzir a desgraga e remover o que

ha de bom.

Por voltar-se contra o povo, cada vez sera mais odiado por aqueles que Ihe
deram o poder e o tirano terd que, por meio das riquezas, contratar homens que
garantam sua seguranga (567d). O ponto citado anteriormente sobre a inversao de
papeis € tomado aqui como uma forma final. A cidade e os cidaddos que assumem
um papel de pai ao proverem 0s nutrientes necessarios para o poder deste sujeito,
nao terdo mais o papel de superioridade, mas inversamente serdo comandados por
aquele que dedicaram seus cuidados e € por iSSO que o tirano ao massacrar e

escravizar seu povo, recebe o titulo de parricida (569b).

O que foi exposto até o momento sobre a tirania € dentro do contexto politico,
em suma, o sujeito que é elevado pelo poder e usa esse poder contra todos. O
democrético é comandado pelo elemento apetitivo, porém difere do homem tiranico,
pois como destaca Parry (2007, p. 386), o tirano mergulha nas profundezas do

elemento apetitivo, atingindo o mais alto grau de patologia gerado por ele.

O filho do oligarquico, por aversao a parciménia do pai, se entrega a todos 0s
desejos supérfluos e a todos os excessos. O filho deste homem tera habitos
semelhantes ao pai, porém influéncias externas reforcam o que chamam de “liberdade
completa” (572e). Justamente pelas influéncias exteriores, o futuro tirano comeca a
cultivar na sua alma somente os desejos do elemento apetitivo e qualquer espécie de
pudor ou sabedoria é expulsa de sua alma e encher-se com loucura (573b). Platédo é
bastante dramético ao descrever a tirania, porém é bastante provavel que o autor faca
uso dessa cena dramatica para demonstrar o estado da alma do sujeito que cultiva

somente os desejos que estdo sendo descritos.
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O tirano enlouquece por conta dos seus desejos, tornando-se também ébrio e
furioso, querendo comandar ndo somente seus semelhantes, mas também os deuses.
A formacao politica descreve muito de como 0 sujeito torna-se tirano, ou seja, dois
grandes fatores: o povo lhe conceder o poder e suas influéncias externas
potencializarem sua inclinagdo ao vicio. Parry (2007, p. 397 — 398) descreve que a
paixdo erdtica do tirano o leva ao cortejo das crencgas falsas, tornando-o arrogante,
com uma imensa falta de controle e sem nenhum pudor. Essas falsas crencas o levam

a justificar suas acdes guiadas pelos apetites desnecessarios.

Em 573c Socrates descreve que as praticas do tirano e sua relagdo com as
partes da alma o tornaram “bébado, apaixonado e louco”. Se anteriormente foi descrita
a funcdo de cada parte, no tirano € interessante que o autor as concebe de forma
inversa. A interpretacdo que € feita sobre a seguinte passagem expressa as trés
partes inclinadas ao maximo do vicio, que sdo expressas nas trés caracteristicas na

passagem citada anteriormente.

O “bébado” expressa o vicio do elemento apetitivo, o qual deveria ser marcado
pela virtude da temperanca, mas tomando o caminho contrério, pois a embriaguez
demonstra a falta dessa virtude em relacdo a bebida. Como visto anteriormente, a
parte irascivel é a responsavel pelas nossas emocdes e que deveria ter como virtude
a coragem, mas o apaixonado provavelmente representa a falta de visdo sobre as
coisas a temer, que segue ndo mais aliado da razdo, mas apaixonado pelos desejos
do pior elemento. Se o elemento racional teria como virtude a sabedoria, a loucura do

tirano expressa a auséncia do conhecimento do que € verdadeiro.

Por mais que o sujeito democréatico também viva no comando do elemento
apetitivo, o tirano é aquele que cultiva ao maximo os desejos desnecessarios, como
também, os que se manifestam em sonhos que foram citados anteriormente. No
tirAnico o que se manifesta nos sonhos néo ficara somente nesse dominio, pois em
estado de vigilia ndo diferird de nada que realiza nos sonhos (576b). O querer do
tirano € contrario a tudo que é instituido em lei, sua alma se vé ‘libertada e

desobrigada de todo pudor e de toda prudéncia” (571c -571d).

O justo de acordo com a funcéo natural de cada parte, permite que a razao
comande as outras duas, porém a alma do completo injusto, exposta na figura do

tirano é oposta a ordenacao natural. Socrates é bastante enfatico descrevendo a alma
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do tirano, pois semelhante a cidade que é escrava, a alma do tirano também sera
escrava. O seguinte fragmento expressa o estado do tirano: “que a alma esteja repleta
de servidao e baixeza, que as partes mais nobres desta alma se achem reduzidas a
escravidao, e que uma minoria, formada pela parte mais perversa e mais furiosa, seja
senhora dela” (577d).

Se a cidade dominada pelo tirano ndo faz o que quer, o tirano também néo o
fara, pois, analisando sua alma como um todo, ele estara sempre sendo violentado
pelos desejos furiosos, tendo acesso somente a perturbacdes e remorsos (577d).
Justamente pela violéncia destes desejos o tirano nunca estard saciado (578a),

buscara sempre preencher seu vazio com aquilo que nunca o completara.

3.3 -0 filésofo como o mais feliz

Na psicologia platdnica exposta ao lado do carater politico da cidade, o autor
demonstra as consequéncias da falta de dominio sobre o desejar, ndo afetando
somente a si mesmo, mas a todos ao seu redor. Dentro desta psicologia, o fildsofo &
aguele capaz de manter o ordenamento natural de cada parte da alma, sendo a
constituicdo de cidade e alma mais saudavel. O autor expde os argumentos sobre o
filbsofo ser o mais feliz do que os sujeitos das constituicbes fundamentadas
anteriormente. Antes de entrar no tema final da felicidade ha a necessidade de

caracterizar o filésofo.

No Fédon ha a afirmacao que o filosofo se abstém dos prazeres sensiveis e se
volta para sua prépria alma (64e). Na Republica essa afirmacéo seria expressada de
uma maneira diferente, pois se antes era uma unidade racional, o filésofo agora ir4 se
voltar para o elemento racional de sua alma. O filésofo para receber esse nome devera

desejar a sabedoria, ndo em uma de suas partes, mas ela como um todo (475b).

Para Platdo a melhor maneira de haver um governo justo € com que na

ocupacao do cargo maximo, o de chefia, necessariamente o sujeito cultive uma alma
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justa. A Unica possibilidade para este feito consiste quando a filosofia e o poder politico
constituirem um cargo, ou seja, quando o chefe da cidade for o filésofo?® (473d).

Se a figura do filésofo € aquela que se inclina ao aprender, Sécrates descreve
a necessidade de separar aqueles que sdo considerados verdadeiros filosofos e os
que nao o sdo. O primeiro versa sobre o aprender aquilo que é imutavel, o segundo,
os “estranhos” filésofos, tém admiracdo em aprender sobre as artes inferiores (475e).
Sdcrates descreve a diferenca de ambos pela maneira em que se relacionam com os
dois mundos, ou seja: “(...) nos que amam os espetaculos, as artes e sdo homens
praticos, e de outro, aqueles de que se trata em nosso discurso, 0s Unicos que se
pode justamente denominar filosofos” (476a — 476b). Os néao fildsofos acreditam
possuir o conhecimento, assim acreditam que fazem bem o oficio que ocupam, porém,
o “conhecimento” destes sujeitos € submetido a probabilidade de ser variavel ou
também ser admitido como falso. O conhecimento do verdadeiro implica no imutavel,
ou seja, hao poderia nunca ser admitido como falso e no caso desses que acreditam
conhecer com base na sensibilidade, ndo conseguem diferir conhecimento de opinido
(SEDLEY, 2007, p. 458).

Para Platdo a maioria das pessoas ndo poderiam ser consideradas sob titulo
de filésofo, porque esses sdo muito pouco numerosos (491b). E como na metafora
dos metais exposta anteriormente, 0s que tém ouro em sua composi¢ao se encontram
em pouca quantidade e os metais inferiores em abundancia. Os que poder&o adquirir
este titulo deverdo ser observados ja na infancia, pois sua alma devera ser justa e
branda (486b), com facilidade de conhecer (486c) e dotado de medida (486d). O
filésofo sera aquele que € amigo e aliado da verdade, da justica, da coragem e da
temperanca (487a).

20 Platdo acreditava que a monarquia e a aristocracia governadas por filosofos eram as Unicas
constituicdes que geraria, tanto a cidade, como também, cidadaos justos. Estas e outras afirmacdes do
autor que priorizam a razao acabam sendo alvo de algumas obscuridades. Como Dodds (1971)
demonstra em todo o seu livro, 0 caminho do pensamento platénico é extremamente importante para
0 movimento da irracionalidade até o auge do pensamento racional presente na antiga Grécia. O leitor
contemporaneo pode acreditar que Platdo estaria denigrindo o mundo sensivel em prol do mundo das
ideias, porém Muniz (2011, p. 231) demonstra que afirmar o desprezo pela sensibilidade consiste num
exagero, pois o antigo pensador por meio de sua filosofia procurava a melhor maneira de viver a vida,
esta que somente pode ser vivida no préprio mundo sensivel. Afirmar entdo que Platdo despreza o
corpo, colocando-o como um autor que s6 valorizava o inteligivel consiste numa interpretagédo de
fragmentos e ndo da obra com um todo. Pode-se encontrar uma outra defesa do sensivel em Platao
em Spinelli (2006), como também a importancia do sensivel da reminiscéncia em Araujo (2011, 2012).
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Se for analisado o desejo das constituicbes viciosas, especialmente na
timocracia e na oligarquia ha um conflito peculiar entre as partes da alma. Nesses dois
governos, o modo como se relacionada o desejo de cada parte € causado pela
passagem de suas constituicdes politicas, o primeiro mantém desejos da monarquia
e da oligarquia, e o segundo que mantém impulsos divididos entre o que tem de
timocrético e democratico. Por estas passagens 0 sujeito ndo se entrega a somente
um impulso de uma parte, mas fica dividido. Socrates descreve que quando ha forca
no desejo de se direcionar a somente um objeto, 0os outros desejos perdem forca,
‘como um curso d’agua desviado para esta unica via” (485d). Na democracia os
sujeitos inclinam-se com todas as suas forgas ao elemento apetitivo e na tirania
mergulham mais fundo nestes prazeres, o que constitui 0 exemplo contrario a forca

do desejo exercida pelo filosofo.

Esse por direcionar todas as suas for¢cas ao pensamento racional, tera os
impulsos das honras ou dos apetites serdo mais fracos. A tranquilidade de Sécrates
frente sua sentenga de morte no Fédon demonstra semelhanca a figura de fildsofo na
Republica, pois ele também n&o concebera a vida humana como algo grande e néo
temerd a morte (486a — 486b). Nao atribuir grandeza ao mundo sensivel demonstra a
falta de interesse no que € passageiro, no que € atravessado pelo devir, mas néo
implica no deixar de viver?!. Esta falta de interesse marca outra diferenca crucial entre
o filésofo e os sujeitos presentes nas outras constituicdes politicas, pois todos os
homens das cidades viciosas tém como objeto de seu desejo algo do mundo sensivel,

seja a honra, dinheiro ou os apetites.

E por ser amigo das quatro virtudes que o filésofo reprime os apetites inferiores,
mas esta repressao é diferente no sujeito oligarca, que reprime 0s apetites por outro
apetite, neste caso pela riqueza. Em outras palavras, ele reprime pela for¢ca, enquanto
o filbsofo os reprime pelo saber do que é benéfico e o que ndo é (PARRY, 2007, p.

404), que se expressam nos desejos necessarios e desnecessarios respectivamente.

Sobre a ideia do fil6sofo como chefe, Sedley (2005, p. 205) relata que somente
este sujeito seria capaz de governar com base no que é verdadeiro, isto €, as Formas.

O comentador descreve que a proposta de Platdo € bastante radical, porém ao

21 No Fédon (62b — 62c) Sécrates descreve que mesmo a morte sendo uma libertagdo, os homens nao
teriam o direito de tirar sua prépria vida, pois se a vida é dada por um deus, os mortais ndo teriam o
direito de ir contra a vontade de um ser superior.
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comparar com as outras estruturas politicas demonstradas anteriormente, todas
tinham seus chefes governando com base em seus interesses pessoais e somente 0
filbsofo escaparia do governo do subjetivo, pois buscaria nas Formas a melhor

maneira de concorrer a virtude na arte politica.

Depois de toda a hesitagédo de Sécrates, ao revelar sua ideia do filosofo chefe,
esse € questionado se realmente os males da cidade iriam cessar se o filosofo fosse
verdadeiramente o chefe da cidade. Para responder a questédo de seu interlocutor é
usada a metafora do Patrdo (488a — 489a). Esta metéfora consiste em um patrdo que
além de ser dono do barco, possui mais forgca que todos os outros tripulantes,
entretanto ndo consegue conduzir seu navio pela caréncia em alguns sentidos e
pouca experiéncia na arte de velejar. Os marinheiros disputam entre si o tim&o, porém
nenhum possui nenhum conhecimento sobre a arte, porém acreditam que a
conhecem. Estes homens usam de varios artificios para conseguir o controle do timéo,
nao se importam de usar a persuasao ou a violéncia, tanto para com algum outro piloto
gue se destaque, como o proprio patrdo. Quando um ou mais homens conseguem o
controle do barco, esses tomam posse de tudo e ao navegar o fazem bebendo e
festejando. Nao fazem ideia que para navegar da melhor maneira possivel necessitam
estudar o tempo, as estacdes e 0 vento. No caso de algum marinheiro possuir estes
conhecimentos importantes para a arte, ele sera ridicularizado e tratado como

imprestavel.

O melhor governante para a cidade seria aquele gque contém conhecimento
sobre a arte de governar, tanto sua propria alma, como a cidade, mas o tratamento
que os filésofos tém dentro da cidade € o mesmo que os marinheiros que possuem o
conhecimento de pilotar: sao ridicularizados (489a). Muitos dirdo que os filésofos sao
sujeitos inuteis para as cidades, que nada fazem a ndo ser importunar 0s outros
cidaddos. Socrates descreve que os fildsofos sdo postos numa posicao de inutilidade
para a cidade, mas o sdo justamente por causa da multiddo que ndo os permitem
ocupar o que devem (489b). Se um sujeito esta fisicamente doente, ele necessita do
conhecimento do médico ou se outro sujeito necessita de aprender a pescar, o0 melhor
para lhe passar este conhecimento seria o pescador; e com essa légica, o autor
acredita que as multiddes deveriam buscar os filosofos, pois esses possuem o

conhecimento necessario (489c).



91

A metafora da linha e a alegoria da caverna nédo servirdo somente para
fundamentar os prazeres falsos e os verdadeiros, mas com o seguinte fragmento se

compreende a relacéo destas com o fildsofo:

“- Mas néo teremos raz&o de responder em nossa defesa que o verdadeiro
amigo da ciéncia se esforga naturalmente rumo ao ser e ndo se detém na
multiddo das coisas particulares as quais a opinido da existéncia, mas
procede sem desfalecimento, e ndo arrefece a seu ardor, até que haja
penetrado a esséncia de cada coisa com o elemento de sua alma a que
compete penetra-la — isto compete ao elemento congénere a esta esséncia,
- e, depois, tendo-se aproximado e unido a verdadeira realidade, e tendo
engendrado a inteligéncia e a verdade, alcanca o conhecimento e vive
verdadeiramente (...)". (490a — 490b).

Se todos os objetos sensiveis sdo considerados deficientes por participar de mais de
uma forma (SEDLEY, 2007, p. 266 — 267), 0s que governam, tanto as cidades como

sua alma, com base nestes objetos também terdo um governo deficiente.

O governo do filésofo engendrara o que € melhor para todos, pois conseguiu
se libertar das correntes do fundo da caverna e por contemplar o Bem consegue
compreender o que faz a justica ser boa (SEDLEY, 2007, p. 269). Se todas as outras
constituicBes politicas expostas no momento anterior tinham chefes que governavam
com base no mundo sensivel, todos governavam na forma como Trasimaco expds o
conceito de justica no livro I, ou seja, 0 vantajoso para eles, seja honra, dinheiro ou os

apetites.

Agora, apo6s a exposicdo das caracteristicas do filosofo se compreende que a
cidade perfeita na qual Platdo fundamentou principalmente nos livros 1l e Il s6 pode
ser alcancada pela chefia do filosofo. Mas sobre a psicologia platénica, ainda ha uma
pergunta a ser feita: qual sujeito € mais feliz? Este trabalho est4 de acordo com a
divisdo que Bravo (2009, p. 397) realiza sobre os trés principais argumentos sobre a
felicidade. A divisdo dos argumentos sao: o politico (577¢ —580c), o psicoldgico (580c
— 583a) e o metafisico (583b — 587b).

O argumento politico consiste no melhor governo para os cidadéos e a resposta
€ encontrada na analise da formacao da tirania e no governo chefiado pelo filésofo.
Como foi visto, a alma do tirano é repleta de serviddo e baixeza e os cidadaos séo

todos tidos como escravos. Também com uma alma pobre e faminta, a cidade ao
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assemelhar-se promove assim os lamentos, os gemidos, as queixas e as dores
(578a). Se a monarquia est4 mais proxima da virtude, a tirania necessariamente esta
mais proxima do vicio, logo a tirania promoveria uma vida mais infeliz do que a
monarquia. A virtude enquanto virtude s6 faz o bem, enquanto o vicio o mal, como

demonstrando na decadéncia do estado causado por essa.

O argumento psicologico versa sobre as trés partes da alma, que pela
fundamentacdo cada uma possui seus préprios desejos e prazeres respectivos.
Socrates relata que se fosse perguntado para cada homem, isto é, ao amigo da
filosofia, da honra e do dinheiro, qual a vida mais agradavel, todos responderiam que

seria a sua (581c).

Bravo (2009, p. 399) descreve que cada homem responderia que é sua vida,
pois julgam com base em sua subjetividade. Platdo, ciente disso, descreve que o
melhor juiz para esta questdo precisa obrigatoriamente possuir trés critérios:

sabedoria, experiéncia e raciocinio (582a).

O homem que tiver experimentado os trés tipos de prazeres € aquele que mais
possui experiéncia para julgar. O filosofo desde crianca possui 0 desejo relacionado
aos apetites, como também, o amigo do dinheiro e das honras também o
experimentou. O prazer das honras é bem provavel que os trés possam experimenta-
lo, pois, qualguer um que consigo o titulo de rico, bravo ou sabio sera reconhecido, ou
seja, serd honrado. O que tornaré o filosofo 0 mais experiente sera a impossibilidade
dos outros dois em contemplar a verdade, eles nunca conseguiram alcancar o prazer

do elemento racional (582c).

Essa experiéncia na qual o filésofo sente prazer implica necessariamente que
ele possua sabedoria, logo € o mais sabio. Sécrates afirma que se a riqueza ou as
honras fossem o Ultimo critério, os outros homens conseguiriam sem nenhum
problema, porém sendo o raciocinio esse ultimo, ele € o principal instrumento do
filésofo (582d).

Com isso o filésofo possui os trés critérios para ser aguele que melhor julga a
vida mais agradavel de acordo com os prazeres que sédo buscados. “Assim, dos trés
prazeres em apreco, 0 mais agradavel € o deste elemento da alma pelo qual
conhecemos, e tem a vida mais doce no qual este elemento comanda” (583a). A vida

direcionada ao elemento racional € a mais agradavel, enquanto a do que busca as
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honras consiste no segundo lugar, por fim, a mais afastada da sabedoria, a do amigo

das riguezas é a menos agradavel dentre as trés.

O argumento metafisico constitui o0 mais importante dos argumentos, porque
versa sobre 0s prazeres que sao reais e aqueles que nao séo. A divisdo entre mundo
inteligivel e mundo sensivel constituem aquilo que “é¢” daquilo que se afasta do ser.
Como o filésofo se dedica a contemplar as Formas, como visto tanto no livro VI e VII,
0 seu prazer s6 pode ser 0 mais real, enquanto os prazeres dos outros dois sujeitos

nao passam de sombras (583b).

Se Platdo concebe o desejo como um vazio, a plenitude s6 é alcancada com o
preenchimento deste vazio. Se aquele que se enche com coisas mais reais, tende a
alcancar uma plenitude mais real (585d). O tirano € marcado pela insaciabilidade
justamente por ndo conseguir alcancar tal preenchimento, pois carece de realidade.
O filésofo sera o sujeito que alcanca uma espécie de plenitude, pois seu maior prazer
€ direcionado ao mundo inteligivel e os outros desejos enfraquecem, cultivando
somente o0s desejos necessarios. O fildsofo estd mais préximo do prazer verdadeiro,

enquanto o tirano € o que ocupa a posicao mais afastada (587b).

No final do livro IX o autor caracteriza cada elemento da alma com uma figura,
o0 elemento racional como o homem, o irascivel como um ledo e o apetitivo como uma
besta multifacetada, que possui algumas cabecas mais doceis e outras mais
selvagens (588c — 588d). A figura € bastante interessante, pois quando fala do
elemento apetitivo ele caracteriza dois tipos de faces presentes nesta besta, que
provavelmente caracterizam os desejos necessarios e desnecessarios. Independente
da face que busca prazer, o tirano ndo nega nenhum alimento para a besta, como
também para o ledo. O tirano ndo alimenta a figura do homem presente nele, se

afastando tanto da verdadeira realidade, como também do prazer.

Ao comparar as trés figuras com o0s animais, os dois elementos mais baixos
estdo presentes nestes, pois possuem apetites e colera. Aquilo que difere 0 homem
dos animais € a possibilidade do uso da razéo, assim o filosofo nutre justamente a
qualidade que define os homens como animais racionais, enquanto o tirano mergulha

na irracionalidade, cada vez se assemelhando aos animais. Sobre a figura:

“(...) afirmar que é util ser justo ndo é sustentar a necessidade de fazer e dizer

0 que dard ao homem interior a maior autoridade possivel sobre 0 homem
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inteiro, e, Ihe permitird vigiar o monstro de multiplas cabecas a maneira do
lavrador, que alimenta e domestica as espécies pacificas e impede as
selvagens de crescer; e educa-lo assim toma o ledo como seu aliado e
partilha seus cuidados entre todos, fazendo com que todos se tornem amigos

uns dos outros e também dele. (589a — 589b).

O justo demonstra ser superior ao injusto, pois tera a vida mais agradavel, sera o

melhor governante e tera o melhor equilibrio psicolégico possivel.



4. CONCLUSAO

Dentro do trabalho foram apresentadas questdes relacionadas a imortalidade,
as virtudes, os vicios, o contexto politico, entre outras teméticas. O que foi exposto
teve como funcao a caracterizagéo da alma na filosofia de Platdo. O conceito de alma
atinge maior complexibilidade a partir do teor argumentativo do autor e, por mais que
nao se abandone completamente questdes culturais e religiosas, a caracterizacdo da

alma é feita pelo pensamento filosdfico.

Para descrever a concepcao de alma, Platdo necessitou expor questdes éticas,
ontolégicas, morais e mitologicas. Sobre esse ultimo, os objetivos do trabalho ndo o
contemplam e, como exposto no inicio, ele foi somente a fins de complementagéo dos
argumentos. Entretanto ndo se nega a importancia do estudo das influéncias que
fogem da argumentacdo racional, essas que se apoiam pelo caminho mistico e
fantasioso. Se o que foi fundamentado a partir da razdo provavelmente influenciou
nao so outros fildsofos, mas o pensamento moderno, outras formas de manifestacéo
do pensar também o fazem e isso garante a importancia de suas fontes e

compreensao.

Ao discutir a imortalidade h& o acesso as ideias de Platdo, mesmo que ainda
talvez ndo tao claras ou fundamentadas, ja que abrangem uma maior complexidade.
E com estas argumentacbes que a alma comeca a ter novas formulagées. Se em
Homero ela era tida como uma sombra ou sopro, responsavel somente pela animacéo
do corpo, nas primeiras ideias do autor, ela é vista como o que é mais nobre no ser
humano, como unidade racional e que pode aproximar-se dos deuses apoOs a

libertacdo do corpo.

O argumento ciclico ocupa o primeiro argumento sobre a imortalidade da alma,
pois o autor acreditava que tudo aquilo que admite geracdo necessita vir do seu
oposto. Para algo ser quente, necessita antes ser frio, para ser alto, anteriormente
necessita ser baixo e todos os outros exemplos que seguem esta l6gica. Surgir do seu
oposto forma um circulo e caso agisse de outra forma, numa perspectiva linear nao
haveria uma continuidade no tempo para o autor, pois ndo haveria o oposto para surgir

0 NOVO.
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Se um sujeito esta dormindo, antes deste momento ele precisou estar acordado
e apos, para acordar, ele necessita estar no estado de sono. A alma teria 0 mesmo
comportamento, no primeiro momento estaria encarnada seguido da libertacdo do
corpo, a morte. Quando ha a morte do corpo ndo ha morte da alma, mas ela ocupa
um outro lugar, culturalmente conhecido como Hades, que constitui a morada das

almas e ao encarnar novamente a alma terminaria o ciclo.

O argumento ciclico poderia ser resumido em dois pontos: algo é gerado do
seu oposto e este oposto sera o ponto de partida para o contrario anterior. Mas quando
é descrito os contrarios ha uma dificuldade de compreender exatamente o que o autor
deseja comunicar. Uma arvore, por exemplo, quando estd no processo de
crescimento, em uma observacdo de todo o processo provavelmente ela passou do
pequeno para o grande, porém este movimento € tido como gradual e Platdo em

nenhum momento faz uso de algum termo intermediéario.

A primeira possivel solucdo encontrada para a dificuldade consiste em
problemas na interpretagdo da lingua antiga. Em todos os momentos que s&o
descritos os exemplos de contrérios, todo sdo encontrados no presente do indicativo,
pois 0s gregos nao distinguiam esta forma com outras formas nominais de verbo, no

caso da problemaética, o gerandio.

Se for analisado desta forma, pode ser compreendido que Platdo ndo descrevia
efeitos instantaneos, mas processos graduais. Por mais que empiricamente contenha
um intermediario, por exemplo o “morno”, presente nos contrarios frio e quente, a
interpretagdo assumida € de acordo com o comentador. Este descreve que na
argumentacdo de Platdo ndo se faz necessario o intermediario, ainda usando o
exemplo anterior, 0 morno em uma escala sera mais frio em comparacédo ao quente
ou mais quente em comparac¢ao ao frio, que descreve mesmo assim, 0S contrarios

inversos.

Por mais que contenha a explicacdo sobre o entendimento de Platdo sobre o
significado de “contrarios”, a argumentagdo nao é suficiente para afirmar a
imortalidade da alma. O exemplo do estado de sono e vigilia que o autor usa para
transpor para vida e morte faz com que o argumento perca um pouco de sua forca,
pois enquanto o0 primeiro consiste ha mesma pessoa, 0 da alma necessariamente

precisara de duas.
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A reminiscéncia é o proximo argumento que tenta dar novas forcas para a tese
da imortalidade da alma. A teoria ndo € encontrada somente no Fédon, mas com um
papel importante no Fedro e Ménon. Ela consiste que a alma adquire o conhecimento
das Formas enquanto esta desencarnada e no momento da encarnacao, o sujeito as
esquece. Porém o sujeito poderd fazer uso deste conhecimento prévio de duas

maneiras: a ordinaria e a relacionada com as Formas.

A forma ordinaria é encontrada no Ménon quando Soécrates consegue que 0
escravo demonstre certos conhecimentos sem ter tido uma educacdo prévia. Por
exemplo, pela alma ter entrado com a forma da triangularidade, que permite no mundo
sensivel reconhecer o triangulo. A segunda maneira implica a teoria da reminiscéncia

por completo, pois a ordinaria consiste somente no primeiro passo.

O filésofo seria o0 Unico capaz de fazer o uso completo da teoria da
reminiscéncia, pois ndo se limitaria ao uso desta rememoracdo no mundo sensivel,
mas usaria isto como dispositivo para conseguir contemplar as Formas em si. Mas
nada é rememorado de uma vida passada, pois a teoria implica em conhecimento,
esse que remete ao entendimento das Formas, enquanto algo que implique vidas
passadas é no campo da opinido, o qual Sécrates ndo faz nenhuma mencéo de

rememoracao.

Se o conhecimento adquirido pela alma consiste num momento desencarnado,
ela é considerada pelo autor dotada de imortalidade, pois ndo cessou da existéncia
junto ao corpo, o que possibilitou o encontro com o inteligivel. Platdo ndo da
explicacbes de como a alma contempla as Formas e consegue aprender, somente no
Fedro ha uma explicacéo de carater mitologico. Nesse dialogo, a alma desencarnada
expressa pela figura do cocheiro e dos cavalos vai de encontro com as Formas

juntamente com os deuses, porém nado ha outras informacoes.

Mesmo apds a explicacdo da teoria da reminiscéncia, os interlocutores de
Socrates ndo se sentem satisfeitos com a tese da imortalidade da alma. Foi
demonstrado a objecao da afinacéo e da ultima veste. Para refutar a primeira objecao,
Socrates realiza a explicacéo sobre o que é um composto, sendo que esses tendem
a decomposicao, enquanto 0s que sdo unos permanecem sempre 0s mesmos. Com
a distincdo, Platdo demonstra a diferenca entre o mundo sensivel, que € atravessado

pelo devir e 0 mundo inteligivel, o qual é habitado pelas Formas.
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A alma no Fédon é compreendida como uma unidade racional e com isso
permite que Sdécrates relata que a alma ndo é como uma harmonia como suposto na
primeira objecdo. Na cena dramatica, o proprio interlocutor acaba realizando uma
contradicdo, pois ele afirmou que concordava com a teoria da reminiscéncia, a qual
implica que a alma exista mesmo sem o corpo, logo ela ndo poderia ser como uma

harmonia, pois esta necessita das partes para existir.

E com a ultima objecdo que Sdcrates necessita expor com mais detalhes a
teoria das Formas e de como estas sdo a causa do que se encontra no mundo
sensivel. A beleza encontrada no nosso mundo é bela por participar do Belo em si, da
mesma maneira que o corpo é grande por participar do Grande em si. Como 0S corpos
sensiveis em contraste com as Formas sao dotados de imperfeicdo e multiplicidade,

eles podem conter em sua composi¢cao a participacdo em mais de uma Forma.

Mas por mais que um corpo contenha essa imperfeicdo, ele ndo pode ao
mesmo tempo carregar a participacdo em Formas contrarias. O fogo e a neve ndo sao
contrarios, mas por carregarem Formas contrarias, isto €, o Quente e o Frio, eles ndo
podem ocupar o mesmo espac¢o. Porém quando aquilo que carrega uma Forma se
encontra com outro que carrega a Forma contraria, Socrates descreve que ha duas
acOes que podem ocorrer: sair, dando espaco para a outro ou parecer com a chega

deste outro.

A alma é tida como principio de animacao, ou seja, que tem a capacidade de
gerar vida. A morte ndo € o contrario de alma, mas ela carrega necessariamente para
realizar sua funcdo, a Forma da Vida. Nos exemplos daqueles que possuem Formas
contrarias havia as duas possibilidades, no entanto, no caso da alma ela sé pode
admitir um deles. A alma como principio de vida e quando exerce sua funcédo sobre
um corpo no qual esta ao encontro da morte, justamente por carregar este principio
nao pode parecer, logo deixa espaco para a morte e se retira. Como a alma néo pode

admitir a morte, ela n&o parece, o que permite descrevé-la como imortal.

E bastante claro que a tese da imortalidade da alma sé tem sua validade dentro
do sistema filosofico do autor. A teoria das Formas surge como uma explicacédo das
causas daquilo que existe em nosso mundo. A psicologia platdnica dentro do Fédon
consiste em demonstrar a imortalidade daquilo que nos permite conhecer e de como

ela pode ser afetada pelo corpo.
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E a Republica que Platdo exerce um trabalho mais aprofundando em relacéo a
alma. Esta obra € uma tentativa idealista de provar que o melhor sujeito para governar
a cidade e a sua alma sera aquele que pode conhecer a verdade, contrariando a tese
de Trasimaco sobre aquele que governa de acordo com seus interesses particulares

vive melhor.

E pela tematica da justica que Platdo aborda: a melhor constituicdo politica, a
triparticdo da alma, a divisdo dos mundos e a felicidade. No livro | foi compreendido
que a justica consiste numa virtude, porém ndo se encontra outras caracterizacdes

sobre esta.

A sua premissa para descobrir um conceito de justica satisfatério parte da
metafora que letras maiores sdo mais faceis de visualizar que letras menores. A
andlise consiste em encontrar a justica na melhor constituicdo possivel de cidade,
para depois de ter sido conceituada, ser transposta para a alma do sujeito e averiguar

sua semelhanca.

Toda a cidade é formada por uma multiplicidade de cidadaos e de profissées,
com base nisso, 0 mais proveitoso seria que cada sujeito investisse seu tempo em
somente um mister e dependesse de outros cidaddos para suas demais
necessidades. Platdo elabora as necessidades da cidade e chega a conclusao que
ela pode ser dividida em trés grandes classes: a dos artesdes, auxiliares e chefes.

ArtesBes é 0 nome que o autor concebe a todos os cidadaos que dedicam seu
trabalho a subsisténcia da cidade. Os chefes seriam os que elaboram as leis,
enguanto os auxiliares tém o papel tanto de protecdo, como o de executor das normas.
Com essa divisao € percebido o pessimismo que Platdo tem em relacdo aos seres
humanos. Ele faz o uso da metafora dos metais, onde cada sujeito ao nascer teria
impresso em sua alma um tipo de metal, 0s mais nobres e raros seriam ouro e prata,
enguanto 0s menos nobres e mais abundantes seriam bronze e ferro. O pessimismo
se articula sobre essa metafora, pois um sujeito que nasceu com o metal menos nobre
em sua alma, nunca podera exercer profissbes que necessitam dos metais mais

nobres, pois devido a sua natureza, ndo tera a competéncia necessaria.

Para a cidade se constituir da melhor forma possivel, Platdo descreve que
todos os cidadéos necessitardo desde sua infancia a ter a melhor educacao possivel,

gue consiste na ginastica para o corpo e a musica para a alma. Sobre o aspecto da
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musica, o autor acredita que os géneros literarios de sua época podem corromper 0s
jovens. Com isso o autor elabora uma critica a todos estes géneros, o que acarreta

numa censura em todos que elogiam a baixeza.

A cidade perfeita € sustentada por cidadaos que realizam sua funcéo de acordo
com sua natureza e que foram educados da melhor maneira. Se a cidade é perfeita
ela deve conter as quatro virtudes cardeais: sabedoria, coragem, temperanca e
justica. A virtude da sabedoria e da coragem sdo encontradas nos guardides por
saberem governar com base na ciéncia, como também, estarem cientes daquilo que
deve ser buscado e temido. A temperanca diferente das duas Ultimas € encontrada
em todos os cidadaos, que consiste huma concérdia entre o quem deve governar e

deve ser governado.

Com as trés virtudes caracterizadas Platdo concebe que a justica € a virtude
gue promove as outras trés, pois consiste em que cada cidadao faca a sua funcéo de
acordo com a sua natureza. Sera injusto aquele que deve governar ocupar um papel
de artesdo, como o contrario também, pois devem seguir suas disposi¢cdes naturais.
A justica consiste em 0 sujeito aceitar o determinismo presente em sua alma e realizar

esta funcéo.

O primeiro objetivo de Platdo é completado quando descreve o conceito de
justica no ambito da cidade. Se a cidade contém trés partes, a partir da transposicao,
a alma também devera ter trés partes. A alma é dividida entre o elemento racional, o
irascivel e o apetitivo. O elemento racional seria o equivalente a visdo da alma no
Fédon, como também, o apetitivo ao corpo. O irascivel € o elemento que permite o
sujeito irritar-se, mas ha comentadores que articulam este elemento como o

responsavel pelas emocoes.

Naturalmente o elemento irascivel deve ser um aliado do elemento racional e
juntos comandam a maior parte da alma, o elemento apetitivo. Da mesma forma que
a cidade, as virtudes podem ser encontradas nas partes da alma. Sera sabio o sujeito
que permitir a razdo comandar, corajoso se manter indelével que deve temer e
temperante quando compreende qual elemento deve comandar e quais devem ser
governados. A justica sera semelhante e Socrates conclui que ela s6 podera ser que

cada parte da alma exerca sua propria funcdo. A justica na alma permite o
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desenvolvimento das outras virtudes, o que acarreta uma espécie de saude mental ou

0 sujeito que consegue manter um equilibrio entre suas partes da alma.

A parte final deste trabalho demonstrou as novas rela¢cées com desejo e prazer
na triparticdo da alma, como também as consequéncias baseadas na analogia
politica. Para isso houve a necessidade de buscar alguns conceitos em didlogos com
Filebo, Gorgias e o Banquete.

O desejo para Platdo constitui-se em uma espécie de vazio e o sujeito
desejante necessariamente busca o prazer. Além disso, todo tipo de prazer e de
desejo acontecem unicamente na alma por serem entendidos como movimentos. Se
0 desejo € um vazio, o prazer € o movimento de replecéo e a deplecéo é tida como a

dor.

Se desejo e prazer sao tidos na alma e ela é tripartite, 0 sujeito
necessariamente terd trés tipos de desejos e de prazeres. O elemento racional tem
como desejo a sabedoria, o irascivel as honras e especificamente o apetitivo possui
uma multiplicidade de desejos, alguns relacionados a bebida, comida e o sexo, porém
vao além, desde desejos morbidos, como aqueles reprimidos pela lei. Com isso Platédo
fundamenta que haveria desejos necessarios e desnecessarios. Os primeiros sdo
tidos como aqueles que promovem a vida justa, enquanto os desnecessarios sédo

todos aqueles que corroboram com o vicio, geralmente ligados ao excesso.

Platdo faz novamente o uso da analogia politica para provar que as
constituicdes inclinadas ao vicio ttm como motor a ma articulacdo de seus desejos.
Para o autor a melhor constituicdo politica seria a monarquia caso um filésofo sé
governasse e a aristocracia caso fossem multiplos. Apos essas constituicdes, segue

a timocracia, a oligarquia, a democracia e a tirania.

A timocracia seria 0 modo de governo que enaltece as honras, mas as
escondidas os seus cidadaos comecam a despertar o interesse por acumular fortunas.
Essa forma de governo permite o predominio do elemento irascivel, porém se vé
dividido no que tem de monarquico e oligarquico, por iSso ndo se entrega ainda a
todos os prazeres do elemento apetitivo. Se anteriormente sao as honras tidas como
enaltecidas, no governo oligarquico as fortunas sdo seu maior bem. Os sujeitos ndo
sao entregues aos prazeres do apetitivo neste governo, mas sO por temerem perder

suas fortunas. A cidade se torna dividida, pois serd composta entre 0s ricos e 0s
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pobres. O acumulo de riquezas se déa pelo predominio do elemento apetitivo, mas este
ainda nao esta totalmente livre, pois é reprimido a forca para evitar gastos.

A democracia surge quando os pobres tomam o poder dos ricos e com isso
todos sdo tratados como iguais. Em relacdo do determinismo dos oficios, a
democracia consiste no governo que trata igualmente os sujeitos que naturalmente
sao desiguais. E da mesma forma, o sujeito cultiva todos os desejos igualmente, ndo
possuindo nenhuma moderacéo sobre os prazeres que realiza. O governo além de
tratar os sujeitos igualmente, eles préoprios tratam da mesma maneira 0S seus
impulsos. Isso € um problema, pois o sujeito que cultiva da mesma maneira os desejos

necessarios e desnecessarios, ndo encontrara outro caminho além do vicio.

Com o surgimento de ameacas que prejudiqguem a obtenc&o dos prazeres dos
democréticos, o povo intitula um lider para representéa-los. Ele representara o povo
contra as ameacas, porém apos ter derrotado todos os inimigos ird contra seu proprio
povo, tornando todos escravos. Este sujeito sera aquele que além de permitir o
predominio do elemento apetitivo em todas as suas ac¢les, cultivard ao maximo os
desejos desnecessarios. Platdo descreveu que nos sonhos os homens realizam os

maiores delitos, porém o tirano é aquele que nao difere em estado de sono e de vigilia.

A questdo final é debrucada sobre se é encontrado um estado de felicidade e
plenitude na Republica com a nova formulacdo de alma. Para fazer essa comparacao,
o autor faz uso da figura do tirano como o mais injusto e em oposicdo a figura do

filésofo.

Com a metafora do sol e a alegoria da caverna, Platdo realiza uma melhor
explicacéo sobre a divisdo entre o0 mundo sensivel e inteligivel. O fildsofo sera aquele

que entrard em contato com a verdade, isto €, as Formas.

Se as Formas séo a realidade e se o desejo predominante no filosofo é o do
elemento apetitivo, este sujeito tem como objeto do desejo aquilo que é mais real. Por
outro lado, o tirano, como s6 se abastece daquilo que é encontrado no mundo
sensivel, nunca esta satisfeito. O filosofo € o Unico que atinge uma espécie de
plenitude por encher-se com o que é mais real, enquanto o tirano nunca esté saciado,

pois s6 se alimenta daquilo que se afasta da realidade.
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O filésofo demonstra-se ser o mais feliz, pois consegue ser senhor de si
mesmo, pois exerce um senhorio sobre as partes da alma, isto €, tem a virtude da
justica impressa na alma. A injustica na alma do tirano realiza uma inverséo, onde o

melhor elemento da alma, o racional, torna-se um escravo do elemento apetitivo.

Com a nova formulacdo, a alma ndo € necessariamente boa ou ma, mas a
maneira com que o sujeito articula seus desejos que garantiram seu status moral. E
muito interessante que Platdo desresponsabilize o corpo pelo desejar e colocando
toda a responsabilidade na alma, esta como o motor de todos as nossas agdes. O
tirano, pela auséncia de sabedoria, busca por toda a sua vida objetos que possam
preencher o seu vazio, porém nunca os acha, enquanto o filosofo gracas a sabedoria
conhece sua condicdo como humano, isto €, do vazio que € necessario sustentar em
algumas das partes da alma, mas nutre verdadeiramente somente a parte mais nobre

que |lhe acarretara a verdadeira felicidade.

A proposta que inicia a dissertacdo descreve uma volta ao passado como uma
tentativa de compreender o presente. Com a caracterizagao da alma exposta, ela ndo
explica necessariamente os modos de pensar contemporaneos, mas descreve as
primeiras formulacdes sobre a alma, as quais podem ter servido como a fonte das
premissas a qual o ocidente bebeu para sua estruturacdo. Logo, esse trabalho se
constitui como um primeiro passo para um trabalho maior, que busque compreender

a historia do pensamento em determinados pontos.
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