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O que € Platonismo? Sobre esta
pergunta que atravessa os séculos,
os séculos depositaram pesada bor-
ra de preconceitos, dogmas e erros
que obstruiu o didlogo fecundo com
a obra platonica. Afastar ésse ma-
terial mineralizador, pela compreen-
sao de Platdio em seu verdadeiro
contexto, é pois a condi¢do primeira
para o pleno restabelecimento do
poder criador dessa obra impar na
historia das idéias. E precisamente
o que faz o Professor Goldschmidt
neste estudo da Religido de Platéo.
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PrEFACIO INTRODUTORIO

J4 no tempo em que éramos aluno de V. Goldschmidt na
Faculté des Lettres de Rennes, tinhamos tomado a decisio de
apresentar, um dia, sua obra, em tradugdo, aos leitores brasilei-
ros. Eis que surge a primeira oportunidade, e gragas a Difusio
Européia do Livro, os tradutores podem oferecer aos estudiosos
do pensamento antigo, e do platonismo em particular, sobretudo
aos nossos estudantes do Departamento de Filosofia da U.S.P.,
éste primeiro contato, em lingua portuguésa, com a obra do
eminente historiador, de quem ji se disse constituirem suas
pesquisas sobre o platonismo acontecimento tal, que a histé-
ria dos estudos platdnicos serd, no futuro, considerada segundo
duas grandes etapas: antes e depois de Victor Goldschmidt.

Enquanto esperamos, para traduzir as principais obras do
autor (Les Dialogues de Platon e Le systéme stoicien et lidée
de temps), que os érgdos oficiais se disponham a subvencionar,
entre nds, também no dominio da filosofia, as publicagdes de
alto nivel para as quais o nosso mercado livreiro ainda ndo conta
com condi¢des comerciais suficientes, oferecemos ao publico
esta pequenina e admir4vel obra, publicada em Franga, em 1949,
sob o titulo La Religion de Platon, na colegio ‘“Mythes et Re-
ligion” das Presses Universitaires de France. Nas exiguas di-
mensdes impostas pelo padrdo da colegdo, V. Goldschmidt es-
creveu, de fato, ndo obstante a restricio sugerida pelo titulo,
uma magnifica introdugdo ao pensamento platénico, uma vez que
“a tnica maneira de estudar a religido de Platdo segundo o es-
pirito e a prépria intengio do autor veda-nos subtrai-la a seu
contexto propriamente platdnico e prescreve-nos compreendé-la
na sua relagdo com o préprio pensamento de Platdo, isto é, com
sua filosofia”. O mesmo poderia dizer-se validamente, alids, de
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qualquer outro tema platdnico. Era um verdadeiro desafio, o
autor no-lo confessa nas primeiras linhas do preficio, tratar
um tal assunto num livto tdo pequeno. O desafio foi enfren-
tado; ndo enganem o leitor as pequenas dimensdes da obra: éle
tem diante de si, num estilo extremamente conciso, com uma
profundidade que ndo tolera concessdes, o resultado de anos
e anos de pesquisa sdbre a filosofia platénica, por um dos maio-
res historiadores da filosofia de nosso tempo. Escrita e publi-
cada dois anos depois da grande tese sdbre os Didlogos, A Reli-
gido de Platio ndo pretende, certamente, resumir o platonismo:
quer ser apenas uma introdugdo. Serd lida, com proveito, an-
tes daquela outra obra, de bem mais dificil acesso. Uma in-
trodugdo, entretanto, em que a referéncia constante aos textos
platbnicos, a comparagdo freqiiente dos textos, a concisdo do
pensamento tornam enganosa qualquer aparéncia de facilidade.
Tal como ns Didlogos de Platdo, onde a profundidade dialética
se oculta sob a forma literdria e a linguagem familiar.

Citamos, algumas linhas atrds, uma frase do autor sdbre a
necessidade de compreender-se a religido, em Platdo, na sua in-
ser¢do natural no contexto filoséfico, isto é, no seu cariter de
momento interno a ser apreendido segundo as articulagdes de
uma estrutura global, de que recebe sua plena significagdo. Estas
consideragbes permitem-nos abordar rapidamente um tema caro
a V. Goldschmidt, e ligado indissoluvelmente a seus estudos: o do
método em histéria da filosofia. Outra ndo foi a razdo por que
traduzimos e, em apéndice, a comunica¢do que apresentou ao XII
Congresso Internacional de Filosofia (Bruxelas, 1953), intitulada
“Tempo histérico e tempo légico na interpretagio dos sistemas
filoséficos”. ~ Consideramos essa comunicagdo, juntamente com
o artigo de Martial Guéroult sobre “Le probléme de la 1égitimité
de Dhistoire de la philosophie” (iz La philosophie de I’bistoire
de la philosophie, J. Vrin, Paris, 1956), como os dois momentos
mais altos da metodologia cientifica em histéria da filosofia. Nem
todos se ddo conta de quanto é jovem essa ciéncia chamada His-
téria da Filosofia. Ndo nos iludam o volume ou a quantidade
das publicagdes: a maior parte delas ressente-se quase sempre
de graves dificiéncias de método a comprometer irremediavel-
mente seus resultados. Eis por que julgamos ttil insistir um
pouco sdbre aquéle texto, em que se patenteia a preocupagio de
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fazer da Histéria da Filosofia uma ciéncia rigorosa, € em que
se buscam as regras que permitem alcangar, na exposi¢io e in-
terpretagdo dos sistemas filoséficos, uma real objetividade, a salvo
das distor¢des freqiientemente produzidas pelos prejuizos dou-
trindrios dos que erigem seus préprios dogmas em cinon para
uma andlise interpretativa, pretensamente critica, do pensa-
mento filoséfico. Objetividade que consiste na reconstituigdo
explicita do movimento do pensamento do autor, refazendo seus
mesmos caminhos de argumentagdo e descoberta, segundo seus
diversos niveis, respeitando t6das as suas articulagGes estrutu-
rais, reescrevendo, por assim dizer, segundo a ordem das ra-
zoes, a sua obra, sem nada ajuntar, entretanto, que o filésofo
ndo pudesse e devesse assumir explicitamente como sex. E sem
esquecer um sé instante que ‘““as asser¢des de um sistema nao
podem ter por causas, a0 mesmo tempo préximas e adequadas,
sendo razdes, e razbes conhecidas do filésofo e alegadas por éle”.

E certo que uma tal atitude, prépria a quem ndo quer jul-
gar um autor, mas compreendé-lo, exige um esforco penetrante
de inteligéncia, uma rigorosa disciplina intelectual, a auséncia
de todo preconceito e dogmatismo. Exige que o intérprete se
faga discipulo — ainda que provisdriamente — e discipulo fiel.
O que ¢é lamentdvel, entretanto, é que sob a influéncia de cet-
to relativismo em moda, mal compreendido alids, se veja re-
cusar por alguns a prépria possibilidade tedrica dessa objetivi-
dade desejdvel para todo historiador. Langando mdo de argu-
mentos capciosos ou sofisticos, um historicismo superficial torna-
-se apenas cOmodo pretexto para dogmatismos ficeis e into-
lerantes: “refuta-se”, “julga-se”, critica-se um autor e sua dou-
trina, sem ter-se levado a cabo a exigéncia de compreensio obje-
tiva, e postulando-se paradoxalmente o cariter irrealizdvel da
pretensdo a uma tal compreensao.

Goldschmidt reduz a dois os métodos tradicionais de inter-
pretagdo dos sistemas filoséficos, que denomina respectivamente
dogmitico e genético. O primeiro pretende, é certo, abordar uma
doutrina segundo a intengdo de seu autor a aceitar a pretensao
dos dégmata a serem verdadeiros. Examina um sistema sdbre
sua verdade, subtrai-o ao tempo: para fazé-lo, isola as teses de
seu contexto filoséfico, isto &, da estrutura que as engendrou e
sustenta: tal método freqiientemente se converte em critica e em
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refutagio. Descobre contradi¢des nos sistemas, sem dar-se con-
ta de que isso implica quase sempre uma teoria particular da
contradi¢do, que j4 é uma posicio dogmdtica. Ignora no mais
das vézes um perigo fundamental que espreita sempre o intét-
prete: o de assumir uma posi¢do polémica em face da obra

estudada — a melhor maneira de nao compreendé-la.

Nio € sendo em aparéncia que o outro método, o genético,
escapa a ésse perigo. Ele busca descrever a etiologia (fatos eco-
nbémicos, sociais e politicos, constitui¢io psicofisiolégica do au-
tor, sua formagdo etc.) dos ddgmata considerados, entdo, como
meros efeitos désses fatdres., E licito, sem divida, e cientifica-
mente interessante, estudar um autor do ponto de vista sociol6-
gico, psicolégico ou psicanalitico. Nada haveria a dizer contra tal
empreendimento se ndo foéra sua freqiiente tentagdo de “esque-
cer” a pretensdo das doutrinas a verdade, de desprezar a especifi-
cidade propriamente filoséfica, e de reduzir a filosofia 4 condigdo
de mero resultado, genéticamente reconstituivel a partir de ele-
mentos infra-estruturais conhecidos. Tomemos o exemplo de cer-
ta sociologia do conhecimento atualmente em voga: escolhem-se
certas teses ou formulagdes de uma doutrina, retiradas de seu
contexto estrutural préprio, apontam-se elas como a sintese fun-
damental da doutrina em questdo e converte-se esta entdo em sim-
ples reflexo ideolégico de determinadas condig¢des histdricas,
culturais, e principalmente sdcio-econdmicas do tempo que a
viu formar-se. Ora, ndo sdmente essa selecdo e isolamento de
teses ¢ artificial e implica numa deformagio fundamental da
doutrina (tal como acontece com o método dogmitico: ndo é
a tese ou o dogma que distingue o filésofo do homem comum
mas o movimento metédico de um pensamento estruturado ), mas
também, de outro lado, tais estudos genéticos repousam, no
mais das vézes, sobre preconceitos doutrinirios mal disfarga-
dos a que est4d subjacente, por mais que se queira negi-lo, uma
determinada filosofia (uma certa concepgdo filoséfica da his-
téria, por exemplo), sendo tdda uma metafisica. E o des-
tino de toda tentativa de erigir um método cientifico em inter-
pretagao dltima da filosofia (como se as defini¢des principais
da ciéncia e sua metodologia féssem independentes de uma jus-
tificagdo filoséfica) o abandonar inadvertidamente a esfera pré-
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pria a4 ciéncia que se assim privilegia, para transformé-la em
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sistema filoséfico dogmitico, ainda que inconfessado: ndo explica
a ciéncia 2 filosofia sendo em se substituindo a ela e em se fa-
zendo filosofia, por sua vez, isto é, em se negando como ciéncia.

E conveniente lembrar, aqui; que a prépria nogio de His-
téria da Filosofia é eminentemente ambigua. Nio fOsse a tra-
dicdo a que nos acostumamos, melhor féra que as obras que
levam aquéle titulo e as cdtedras universitirias ditas de His-
téria da Filosofia se intitulassem ‘“‘sistemas e Doutrinas Filo-
séficas”. Afirmar, a priori, que a filosofia se constitui em his-
téria, e pretender “situar” e explicar por essa perspectiva “his-
térica” um sistema particular, j4 é abandonar a isengdo neces-
siria 3 exposicdo interpretativa rigorosa, j4 é tomar — mas hd
quem ndo o veja! — uma posigdo filoséfica bem precisa e de-
terminada, uma entre outras tantas possiveis, dogmdtica como
elas, introduzindo na apreciagio da doutrina estudada um ele-
mento “critico” a ela freqiientes vézes estranho e dependente
tdo-sdmente da perspectiva prépria ao intérprete segundo suas
convicedes filoséficas pessoais. O que dizer, entdo, désses belos
romances histdrico-filoséficos em que se expGe ndo sei que
“evolucdo” dos sistemas e do pensamento filoséfico, concebi-
da como um progresso gradual e inelutdvel, ou mesmo necessé-
rio, em direcdo da Verdade, isto é... da “verdade” do autor
do romance?! Nido é sendo extremamente ficil, para quem se
cré detentor da Verdade filoséfica ou histérica, reescrever a
“histéria” do pensamento filoséfico a encontrar lenta mas pro-
pressiva e irresistivelmente a “boa” doutrina. Bastam-lhe a se-
legio dos “verdadeiros” problemas, uma escolha adequada dos
textos, e a devida qualificagdo ou desqualificagdo dos autores
e doutrinas, segundo se tenham aproximado ou afastado do
caminho “correto”. Uma tal apresentagdo désses “romancistas”
seria caricatural se ndo fosse exatamente ésse o método empre-
gado em tantas reconstrugdes “histdricas” da “evolugdo” da
filosofia.

Todos ésses métodos, que Goldschmidt denuncia em seus
escritos € em suas aulas, tém isto de comum, que éles disso-
ciam método e estrutura, e ignoram a ordem das razdes, isto
é, precisamente essa solidariedade estrutural entre as teses e os
movimentos de pensamento que nelas culminam. Nio véem
que, sendo a filosofia explicitagdo e discurso, os filésofos nos
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ddo um pensamento desenvolvido, onde as “teses” ndo valem por
causa de seu contetido material, mas pretendem-se verdadeiras
em razio dos movimentos e processos de investigagio de que
resultaram. Se hd um pressuposto no método estruturalista — e
é o tUnico, € o que caracteriza a sua tota]l isengdo — é que o
filésofo é considerado respomsivel pela totalidade de sua dou-
trina, assumida como tal por éle, e que é, portanto, na sua com-
preensio dela, explicitada ou implicita nela, que se deve bus-
car a inteligéncia de suas assercdes. Se chegou a estas, gragas
ao método de investigacdo e pesquisa que adotou, separs-las dés-
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te € subtrair-lhes t6da condicdo de inteligibilidade.

Percorrer essa estrutura que se constréi ao longo da pro-
gressao metddica da obra e que define sua arquitetdnica € si-
tuar-se num tempo que ndo é dos relégios nem vital nem psi-
colégico, mas puramente légico. Essa temporalidade das ra-
zoes, independente das temporalidades em que as investigagdes
genéticas encadeiam os sistemas, é a em que nos situamos ao
refazer os caminhos do autor e repor em movimento a estru-
tura de sua obra. A iniciativa désse tempo, insiste Goldschmidt,
ndo é do intérprete, mas do filésofo.

Abordando rapidamente ésses tépicos, temos a esperanga de
ndo haver deformado o pensamento de V. Goldschmidt. Tendo
seguido durante vérios anos seus cursos e estudado sob sua di-
recdo, devemos-lhe o essencial de nossa formacdo filoséfica. A
iniciativa de tornd-lo conhecido do publico brasileiro ndo espe-
cializado e a conseqiiente publicacdo desta tradugdo, em que cola-
boramos, e que revimos cuidadosamente, possam exprimir um
pouco de nossa grande gratiddo. Que o maior interésse pela fi-
losofia antiga, que hd de resultar da leitura de sua obra entre
nés, ndo se dissocie da compreensdo profunda de que as filo-
sofias de Platdo ou de Aristételes ou a estica ou qualquer ou-
tra sdmente se compreenderdo legitimamente e sem prejuizos se
consideradas, nio como momentos ‘“‘antigos” do pensamento hu-
mano, mas como sistemas entre outros sistemas, 3 cuja interpre-
tagdo e exposi¢do a cronologia e o tempo histérico nio podem
fornecer critérios vilidos de apreciagdo filoséfica.

Oswaldo Porchat Pereira
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NoTA DO AUTOR PARA A EDICKO BRASILEIRA
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A edicao brasileira déste livro é conforme a edigdo original
de 1949, aumentada apenas de um apéndice, por iniciativa e
escolba dos tradutores.

Reproduziu-se pois, igualmente, o Preficio em que tinbamos
definido, tao exatamente quanto possivel, o assunto tal como o
baviamos concebido e cuja férmula nos parece ainda vilida. Sem
contestar de modo algum a legitimidade cientifica de uma pes-
quisa que isolasse certos aspectos do platonismo, para integrd-lo
na bistéria das religides, continuamos a pensar que a dnica ma-
neira de estudar a religido de Platdo segundo o espirito e a pro-
pria intencio de seu autor veda-nos subtrai-la a seu contexto pro-
priamente platénico e prescreve-nos compreendé-la na sua re-
lagao com o préprio pensamento de Platio, isto é, com sua filo-
sofia. A ésse respeito, ao dar como subtitulo a esta obra
“Introdugdo ao Platonismo”, os tradutores interpretaram perfei-
tamente o que ela visava.

Uma tal tentativa nio pretende absolutamente ser exaustiva
e, propondo-se precisamente introduzir a leitura dos Dialogos,
ndo poderia ter a ambicio de reduzi-los a sistema. Apareceu,
entretanto, um critico a emprestar-nos uma tal ambicao, sob pre-
texto de que nossas referéncias nas notas de rodapé eram tomadas
indistintamente de todos os Didlogos, sem que fésse levada em
consideragio sua cronologia, suposta ou real. Mas nossa descon-
fian¢a para com o preconceito “evolucionista” (contra o qual,
ultimamente, H. Chemin, in Lustrum [1959/41], 1960, pig. 260)
de nenbum modo era uma razao para fazer-nos cair na cilada, in-
versa e simétrica, do ‘‘sistema’”’ (cf. Riv. Crit. Storia Filos., 5,
1950, pags. 169-178). E se assercdes de Platdo se barmonizam,
de um didlogo a outro, por pouco que o intérprete consinta em
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pé-las em evidéncia e em paralelo, isso é apenas um testemu-
nbo da constincia do pensamento platbnico, e qual é o dnico
“pressuposto”’ que nos permitimos, porque nos parece ter a cau-
¢do do autor.

Resta-me exprimir meus agradecimentos ao Professor Oswal-
do Porchat Pereira e a sua espésa por sua traducdo notavel-
mente fiel, na medida em que posso julgi-la. E-me muito
agradivel reafirmar, nesta ocasido, os lacos de amizade e
de trabalbo que unem, desde 1956, o Departamento de Fi-
losofia da Faculdade de Filosofia, Ciéncias e Letras da Univer-
sidade de Sio Paulo e a Secio de Filosofia da Faculté des
Lettres de Rennes. Estou longe de esquecer os dois anos em que
o Sr. Oswaldo Porchat Pereira trabalbou em nossa Faculdade e
alegro-me ao pensar que, por sua vez, éle ensina atualmente em
Sao Paulo. O trabalbo que teve em colaborar na traducio desta
obra me sensibiliza tanto mais que éle se acha atualmente en-
tregue a estudos sébre a filosofia antiga, de que nao tardaremos,
espero, a ter os frutos.

Rennes, fevereiro de 1963

V. GOLDSCHMIDT
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PREFACIO

Tratar um assunto tdo importante num livro tdgo pequeno
¢ um duplo desafio. Porque essa prépria desproporgdo cons-
titui uma poderosa condigdo de fracasso; mas, por outro lado,
nada prova que se teria obtido melhor éxito num espago me-
dido com mais largueza. Nido se deve, pois, contar com estas
pdginas suplementares do prefcio para suprimir fissuras e la-
cunas, na va esperanca de prevenir, assim, criricas que, em mui-
tos pontos, o autor é o primeiro a fazer-se. Ao menos, set-nos-4
permitido orientar essas criticas, indicando como se concebeu
o assunto e de que maneira se féz a tentativa de traté-lo.

Nizo vale muito a pena justificar longamente o titulo déste
ensaio. Atualmente, ndo se cté mais que tudo aquilo que, nos
Didlogos, merece o epiteto de religioso se reduza A critica (Euti-
fronte, Rep., 11, III) ou a politica (Rep., Leis) religiosas, A cri-
tica platonica das crengas populares se contrapdem exigéncias
positivas, e as Leis contém, tanto quanto e ainda mais que uma
politica religiosa, uma religido politica. E, acima de tudo, o
pensamento religioso de Platdo mantém relagdes, dificeis de pre-
cisar, com seu pensamento filoséfico. Sobre essa férmula ge-
ral, os intérpretes se poriam de acoérdo, sem dificuldade. Mas
enquanto, para uns, a religido de Platdo tem principalmente um
cariter politico e, sobretudo, césmico 1, para outros, ela exprime-
-se, pelo menos em seus comegos, na teoria das Formas 2.

(1) Assim, em dltimo lugar, F. Solmsen, Plato’s Theology, Itha-
ca (Nova Iorque), 1942.

(2) Posigio afirmada diretamente contra a tese de Solmsen por
W. Jaeger, Paideia, t. 11, pégs. 285, 415, Oxford, 1947, e pelo Rev. P. E.
de Strycker, Antiquité Classique, t. XVI, 1947, pégs. 148-150.

13




Foi, em grosso, a essa tltima tese que nos filiamos aqui. Pen-
samos, com efeito, que a religido césmica (cap. I, II), a mito-
logia escatolégica (II) e a religido da Cidade (III) ndo somente
sdo comandadas pela teoria das Formas divinas, mas ainda de-
rivam destas, em ultima andlise, o seu valor religioso. O pla-
tonismo, parece-nos, é um esfor¢o (digamos: é, fambém, um
esforgo) para reduzir, no plano histérico como no plano dog-
mitico, a antitese From Religion to Philosophy.

Foi essa idéia que nos guiou na escolha dos problemas parti-
culares. Escolha inevitdvel aqui, mas semptre incémoda e da
qual é necessdrio dizer algumas palavras.

Sentimos ndo ter podido dar um lugar maior aos antece-
dentes, e também ao fundo histérico da religido de Platdo. Po-
dem, igualmente, parecer insuficientes as referéncias aos prolon-
gamentos da religido platénica, assim como i pessoa e a vida
de Platdo. A afrontar os diversos e sutis perigos que espreitam o
jogo das contradicdes, pareceu-nos preferivel tentar descrever,
da melhor maneira possivel, a religidao do préprio Platdo, a fim
de ajudar a precisar, a0 menos, um dos térmos (e, geralmente,
o mais fugaz) dessas comparagdes. Quanto ao sentimento re-
ligioso de Platdo, ndo ousamos, nem quisemos, de nosso lado,
ultrapassar certas indicagdes dos Didlogos, que ainda guar-
dam um alcance geral. Os Didlogos (que n3o sio, absolutamente,
confissdes e que pertencem a um género literdrio ainda pouco
estudado 3) permitem mal e com grande dificuldade o esbbgo
daquilo que se poderia chamar uma biografia espiritual de seu
autor, o qual, alids, se eclipsa voluntiriamente por trds de sua
obra e, antes de Pascal, j4 julgava o Eu detestdvel. Na mesma
ordem de idéias, ndo tocamos aqui no problema da “evolugao” de
Platdao, na medida em que os pressupostos da tese evolucio-
nista nos teriam obrigado a dar a tais discusses um espago
que valia mais a pena reservar A exposi¢do *. Por razdes ani-

(3) Citemos a ésse respeito as pesquisas em que prossegue, hd vi-
rios anos, H. Marguerite na Ecole des Hautes Etudes.

(4) E a razio pela qual ndo quisemos expor, neste breve ensaio,
a mudanga provdvel da atitude de Platdio em relagdio ao Pitagorismo,
desde o Critilo até o Timeu e as Leis. Tentamos estabelecer é&sse pon-
to em nosso Essai sur le “Cratyle”, e as conclusGes convergentes de P.
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logas, renunciamos a utilizar o Epinomis, que teria sido neces-
sério levar em consideragdo (sob reserva das conclusdes ado-
tadas) numa obra menos sumdria.

Restavam problemas bastante numerosos para que nenhum,
talvez, tenha podido ser desenvolvido suficientemente. Ou me-
lhor: todos éles, assim como o conjunto do assunto, ndo re-
ceberam sendo um tratamento de certo modo exotérico. Tente-
mos explicar-nos sObre ésse ponto.

Temos plena consciéncia da dificuldade e, em certo sentido,
da inconsisténcia de um empreendimento que nos obriga a fa-
lar daquilo de que o préprio Platio ndo falou senio para me-
lhor calar-se (Rep., VI, 506 d-e; Fedro, 275 d, 278 a; Timeu, 28
c; Carta VII, 344 c-e). Nio se deve tornar banal essa dificulda-
de, dizendo que acontece o mesmo com todo filésofo. Pois a cé-
lebre observagdo de Bergson 5 vai além da intengdo da maioria dos
filésofos (os pensadores cldssicos créem enunciar com bastante
clareza o que éles estimam ter bem concebido), enquanto a in-
tencdo de calar a visdo primordial se liga conscientemente ao
designio dos Didlogos. Seguem-se dai, para a interpretacio dou-
trinal e para o método de interpretagdo, problemas que ndo era
possivel abordar aqui. De qualquer maneira, ndo pretendemos,
e no-lo proibimos mesmo, restituir aqui a intui¢do original do pla-
tonismo. Mas pareceu-nos possivel tentar uma analise descritiva
da religido de Platio, a qual, embora conservando-se exterior,
de certo modo, ao “impulso” platonico, pudesse ndo ser muito
infiel a letra, sendo ao espirito dos Didlogos, com a condigdo de
tomarmos certas precaugoes.

Boyancé (R. E. G., 1941, t. LIV, pédgs. 141-175; R. E. A, 1947, t.
XLIX, pigs. 182-184) nos trouxeram uma preciosa confirmagio. De um
lado, com efeito, parece-nos bem dificil, atualmente, precisar as condi-
¢oes e a época dessa mudanga (o Gdrgias ji4 contém, a propdsito de um
tema cosmoldgico, uma adesio ao Pitagorismo) e o fato, igualmente es-
tabelecido pelas pesquisas de P. Boyancé, que a crenga na divindade dos
astros e das divisGes do tempo j4 seja considerada no Crdtilo, poderia ser
interpretada como o sinal de uma continuidade da formagio do pensa-
mento platdnico. De outro lado, a adogio por Platdio do que se cha-
mou de “religido astral” integra-se em sua filosofia e, em particular, deixa
intacta a divindade superiora das Formas.

(5) La Pensée et le Mouvant, pags. 117 e segs.
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De um lado, era necessirio buscar um apoio na comparagdo
freqiiente dos textos. Pareceu-nos, pois, indispensdvel multiplicar
as referéncias aos Didlogos, ndo sdmente para fornecer ao leitor
um meio de verificagdo, mas, antes de tudo, para proteger o autor
contra si préprio por tddas essas barreiras. Unicamente o re-
curso constante ao texto escrito pode impedir de raciocinar mal,
ou simplesmente de raciocinar, o que freqiientemente é a mesma
coisa, quando se cré explicar Platdo.

Por outto lado, ndo sendo possivel mostrar o centro onde
vém unificar-se (ou melhor: de onde procedem) as assercdes, as
exigéncias, as crengas e a fé platdnicas, era necessirio, ao me-
nos, indicar como elas se suportam e se apdiam mutuamente.
Trata-se ai bem menos da pobre necessidade de despistar ou
de suprimir as “contradi¢des”, que do esférgo de compreensdo
para ver como se convém e se contém as tendéncias e as resis-
téncias, — nao no seu resultado talvez, mas na intengdo de seu
autor. Haveria muitas coisas a dizer, ainda, sobre isso. A ex-
posicdo, em todo caso, sofre entdo, a cada passo, a tentagdo de
resvalar, por sobrecargas indiscretas ou leviandades de boa fé,
para uma ruptura de equilibrio, porque seria preciso fazer, in-
cessantemente, acréscimos e correcdes. Infelizmente, ndo é su-
ficiente temer essas faltas de medida para evits-las, na medida
em que o leitor se une voluntiriamente ao autor contra éste
dltimo, para arrasti-lo bem longe. E para prevenir ou para cor-
rigir certos resvalos que deveriam servir as observagdes seguintes.

E possivel que tenhamos insistido demais s6bre o otimismo,
que dirfamos, de bom grado, de jure, de Platdo, o qual se ex-
prime na sua teoria das Formas, na sua cosmologia e aquilo que
se poderia chamar sua escatologia moral, as custas do seu pessi-
mismo de fato, que se desprende de sua teoria do acaso (ainda
que divino), de sua filosofia da histdria, e de sua psicologia. —
E necessdrio ver bem que a teoria da alma-senhora do corpo é
tanto normativa quanto descritiva (se se quer adotar esta anti-
tese cOmoda); textos muitos diferentes entre si, como aquéles
que citamos 2 pdg. 74, n. 38-40; pag. 77, n. 60; pig. 91, n. 153,
deixam ver, suficientemente, que a alma se acha assentada no cor-
po “‘sicut nauta in navi”, segundo a férmula atribuida a Platao por
Santo Tomds e combatida ainda por Descartes. Era preciso insis-
tir sébre a causalidade das Formas. Mas, trata-se ai, bem fre-
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qiientemente, de uma exigéncia metafisica, na verdade, capital,
que de maneira alguma impede de se colocarem os problemas da
realizagdo e da obra: num texto do Politico (péag. 53, n. 95), dian-
te do Devir com t6das as suas situagdes conctretas, nao subsiste de
téda a causadidade formal sendo a Forma da Justa Medida, que
prova a sua constincia, precisamente, porque ela inspira ao po-
litico iniciativas sem cessar renovadas. — De maneira geral,
a énfase posta na teoria das Formas e na hostilidade de Pla-
tdo em relacdo ao “sentimento trdgico da vida” (cap. II, §
VIII; cap. III, § II, 2) parece favorecer a moda que consis-
te em opor, sob o nome de “essencialismo”, o sistema de Platdo
(associado, para ésse efeito, ao de Aristételes ou ao de Santo
Tomis) ao dos filésofos de inspiragio mais recente, Mas a teo-
ria das Formas, numa larga medida, e a rejeicdo do trdgico,
quase na sua totalidade, sdmente se explicam por um conheci-
mento — ndo intelectual, mas simpditico e vivido — da existéncia,
e por um esférco de ultrapassamento. O que, as vézes, aparece
como a serenidade olimpica do platonismo é uma conquista e
nio &, bem freqgiientemente, sendo uma aspiragio e uma espe-
ranga.

Sdo ésses problemas de equilibrio, onde cada matiz de apre-
ciagdo é importante, que tornam tao dificil, ndo sdmente a com-
paragio do pensamento platonico com outras filosofias, como
também, mais modestamente, o acdrdo exato entre os intérpre-
tes ¢ mesmo, é necessirio dizé-lo, do intérprete consigo mesmo.
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Lista pos DIALOGOS cITADOS NESTA OBRA !

Hipias menor
Alcibiades 1
Apologia
Eutifronte
Critio
Hipias Maior
Cérmides
Laqués
Lisis
Protégoras
Gdrgias
Menao
Fedio
Banquete
Fedro

Ton
Eutidemo
Crétilo
Repiblica
Parménides
Teeteto
Sofista
Politico
Filebo
Timeun

Leis

Carta VII

(Hip. Men.)
(Alcib. 1)
(Apol.)
(Eutifr.)
(Crit.)
(Hip. Mai.)
(Céarm.)
(Lagq.)
(Lis.)
(Prot.)
(Gédrg.)
(Men.)
(Fed.)

(Eutid.)
(Crét.)
(Rep.)
(Parm.)
(Teet.)
(Sof.)

( Polit.)
(Fil.)
(Tim.)

(1) Os Didlogos estio enumerados na ordem adotada pela edigdo
da “Collection des Universités de France”, que se conforma a uma or-

dem cronoldgica provdvel.
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INTRODUCAO

AS ASPIRACOES HUMANAS

I. — A PRrOCURA DA VERDADE

Um dia, em que lhe perguntaram por que tinha nascido,
Anaxdgoras respondeu: ‘“Para observar o sol, a lua e o céut”.
— Eis af uma resposta de sdbio. Mas mesmo aquéles que igno-
ram a astronomia se mostram ‘“amadores de espeticulos 2 e vdo
a t6da parte onde créem encontrar algo que “mereca ser visto 37,
O desejo de ver e de saber é natural ao homem. Mas o que é
que merece, realmente, ser visto e conhecido? E serd que o
homem ¢é capaz de obter uma visdo clara e um saber sélido de
tais coisas?

Desde sua “aurora”, a ciéncia grega procurou proteger o €O-
nhecimento contra a dispersdo, a hesitagdo e o érro, e assegu-
rar-lhe um objeto ## no seio da multiplicidade das coisas, es-
tdvel através de sua mudanga real por trds de sua aparéncia. A
substéncia primordial responde a essa tripla condigdo. Unica ¢,
inalterédvel e permanente, ela é como o estéfo do qual sdo feitas
as coisas muiltiplas e pereciveis. No inicio 3, ndo h4 preocupagio

(1) Didgenes Laércio, II, 10.

(2) Rep., V., 476 d.

(3) ZXenofonte, Hier., 11.

(4) Unica, seja no sentido literal (a dgua, o ar), seja qualitativa-
mente (o infinito, os 4tomos), ou ao menos, numéricamente determi-
nada (os quatro elementos).

(5) “Nos tempos primitivos, ndo é o movimento mas sim o re-
pouso que deve ser explicado” (J. Burnet, L’aurore de la Philosophie
grecque, ed. franc. por A. Reymond, Paris, 1919, pdg. 15).
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em saber se existe algum operdrio que talha e modela esta maté-
ria, ou alguma forga, separada ou ndo, que anima esta substin-
cia e as inumerdveis formas que dela surgem. Porém, mais tar-
de, Empédocles, além dos quatro elementos, introduz a Amizade
e o Odio; Anaxdgoras faz um Espirito ordenar suas homeome-
rias; uma ‘“‘causa matetial”’ ndo pode bastar para explicar tédas
as coisas.

Em duas ocasides, Platdo definiu sua filosofia em relagdo as
pesquisas dos fisicos. A teoria das Formas pretende, por sua
vez, resolver o antigo problema da substincia primordial, que
Platio formula déste modo: O que € o Ser ¢? — e: “Qual ¢, de
maneira geral, a causa da geragdo e da corrupgao 7?” — Ora, as
Formas sdo “o ser verdadeiramente real 8”; e é as Formas que
se deve atribuir a causalidade de tudo aquilo que advém ao
mundo do devir °,

As Formas sdo incorporais e invisiveis. De uma sé vez, a se-
paragdo do material e do espiritual é consumada. N#o mais se
trata de encontrar para a mudanga das coisas sensfveis um su-
porte corporal, uma substancia, pot primordial que a suponhamos.
Téda a ordem material é desacreditada em bloco. A matéria é
despojada de realidade e de razao, ndo sdmente nas suas mani-
festagdes de superficie, mas até nos seus ultimos redutos. A rea-
lidade passa inteiramente para as Formas inteligiveis. Nenhuma
matéria faz ou desfaz as coisas, mas unicamente as Formas, na
medida em que se deixam “‘imitar” ou “participar” 1°, A dtnica
causalidade “inteligivel 117, isto é, compreensivel, ndo reside na
matéria nem mesmo em qualquer fér¢a motora, mas sdmente nas
Formas, que sio, ao mesmo tempo, modelos e causas de todo
devir.

Elas guardam os ttés atributos da substincia primordial. As
Formas sdo reais, porque sio eternamente o que sio, porque
cada uma delas permanece sempre idéntica a si mesma. Ade-

(6) Sof., 242 c seg.

(7) Fed., 95 e fim.

(8) Fed., 66 c 5.

(9) Fed., 100 a seg.

(10) Fed., 100 d.

(11) Fed., 100 c fim; cf. Tim., 51 b 1-2.
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mais, como a substincia dos antigos, as Formas reduzem o ml-
tiplo 4 #nidade. H4 uma infinidade de corpos, de objetos, de
pensamentos, de atos que chamamos belos, mas existe uma s
Forma do Belo; uma infinidade de camas concretas, mas uma
s6 “cama em si 12”, “uma sé lei de estrutura da cama 13”, Por

2

sua vez, a multiplicidade das diferentes Formas ¢ unificada no
Z

Bem, Forma Suprema, causa primeira que d4 “a existéncia e a
esséncia” 4 s Formas inferiores.

J4 os antigos tinham divinizado a substincia primordial;
Empédocles, por exemplo, designa os quatro elementos pelos no-
mes de certas divindades '*. Nido é verossimil que isto seja, ape-
nas, uma simples metdfora 16, O que é certo é que Platdo asso-
cia, com plena consciéncia, o atributo de divino aos outros ti-
tulos conferidos as Formas: a Forma ¢ “divina, imortal, inteli-
givel” 17| “divina, imortal, eterna” *®; superiores aos astros que
alimentam sua divindade pela contemplagio dessas realidades
eternas, as Formas tornam ‘‘divino um deus que a elas se apli-
ca’ 19,

Assim, da curiosidade do viajante, da pesquisa do sdbio, eis
que passamos 2 ciéncia do divino. Os espetdculos da vida, que
nos encantam, tém menos realidade, menos beleza que as For-
mas, das quais éles sdo imitagSes imperfeitas, Os corpos celes-
tes reproduzem, nas suas revolu¢des, movimentos formais, in-
visiveis, os 1inicos conheciveis 2°. Desviando nossa investigagdo
da aparéncia para a realidade, da mudanga para a estabili-
dade, da multiplicidade para unidade, passamos do devir ao

PN

Ser, e paralelamente, nosso saber se eleva da opinido a ciéncia.

(12) Rep., X, 596 b seg.

(13) A. Diés, Introd. & Rép. (col. G. Budé), pig. CXIL

(14) Rep., VI, 509 b.

(15) Diels, Vors., 21 B 6; sobre o Infinito de Anaximandro, cf.

Arist., Fis., III, 4, 203 b 13; sébre o Ar de Anaximenes, Cicero, De
nat. deor., I, X.

(16) Ver, atualmente, W. Jaeger, The Theology of the Early Greek
Pbhilosopbers, Oxford, 1948 (p. ex. pigs. 203-206).

{17) Fed., 80 b,

(18) Rep., X, 661 e.

(19) Fedro, 249 c.

(20) Rep., VII, 529 c seg.
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As Formas sdo, a0 mesmo tempo, reais e verdadeiras 21, Elas
sdo os Paradigmas (modelos) que criam, 3 sua semelhanga, ima-
gens vivas, consetvam-nas e dirigem-nas segundo o principio do
melhor e tém o poder de mergulhd-las de n6vo no nada. Q Ser
das Formas significa, pois, tanto estabilidade, como fbét¢a cria-
dora 22, e compreende-se que, pondo as Formas, Platdio possa
responder indiferentemente a dois enunciados de uma mesma
questdo: O que é o Ser? e: Qual € a causa do devir? 22 Em
busca de um objeto verdadeiro, a pesquisa tende a divindade
que, conjuntamente, é e faz ser, é e torna verdadeiro 24,

O problema da substincia primordial acha-se assim intei-
mente renovado e ultrapassado. Nao mais deve ser resolvido
unicamente pela cosmologia, mas por tddas as ciéncias que,
obscuramente 25 ou de maneira luminosa, apreendem Formas.
Além disso, as Formas sdo os modelos, ndo sdbmente daquilo que
devém, mas ainda daquilo que fazemos devir. Trata-se, entdo,
ndo mais de conhecer uma Forma que j4 produziu imagens, mas
uma Forma que ndés mesmos devemos imitar em nossos atos
e em nossas obras. O conhecimento das Formas é-nos indis-
pensidvel, ndo sdbmente para conhecer o mundo do devir, mas
também para agir néle e sobre éle.

O amador de espeticulos pode satisfazer-se com tédas as
coisas raras e preciosas que caem sob seus olhos, o fisico pode
limitar sua pesquisa a0 Universo visivel. Mas a curiosidade do
vulgo, assim como a inquirigdo do sdbio visam obscuramente
as Formas, “conheciveis e verdadeiramente reais” 26, causas da-
quilo que um admira e o outro estuda, e que sio as tnicas
a poder esclarecer 27 a sua visdo e a sua ciéncia, Ora, chega-
dos ao objeto supremo do saber, ao Bem, conheceremos nio

(21) Rep., VI, 508 e 1.
(22) Sobre a causalidade das Formas ver adiante pdg. 53.
(23) Cf pdg. 20, n. 6 e 7.

(24) Sbbre a identidade do divino, do inteligivel e do Ser, ver
A. Dits, Autour de Platon, t. 11, Paris, MCMXXVII, pigs. 556 e segs.

(25) Rep., VII, 533 d.
(26) Carta VII, 342 b 1.
(27) Rep., V, 476 cd; VI, 508 e.
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sdmente as imagens que déle derivam, como também aquelas

que nos incumbe fazer que déle nascam. A inteligéncia das For-

mas e, para além das Formas, do Bem, dirige e obriga nosso

conhecimento a nossa agdo. Desde entdo, libertos para ver e para

saber, somos engajados pelas exigéncias do Ser; o conhecimento
by

impde-se & nossa vontade, e ndo mais somos livtes diante do
A A .
érro. A procura da verdade faz-se obediéncia ao Bem.

II. — O DEesejo po Bm

Todo homem deseja ser feliz. Quando se trata de conhe-
cer a verdade, ninguém tem bastante ardor para temer o érro
como um mal. Quando muito, ficamos “ofendidos’” 28 em nosso
amor-préprio, quando o filésofo pretende ser o tinico a possuir
uma verdade com a qual, no fundo, ndo temos o que fazer.
“Mas, quando se trata das coisas boas, ninguém se contenta
em possuir bens aparentes; ao contririo, sdo os bens reais que
todo mundo procura, sem dar nenhum valor, nesse dominio, a
aparéncia 2°.”

E claro, para todos, que a felicidade consiste em possuir
muitas coisas boas 3%: riqueza, honra, poder (bens exteriores);
satide, beleza, férca, porte (bens do corpo); coragem, tempe-
ranga, inteligéncia (bens da alma) 31. Acrescentemos que ndo é
suficiente possuir. As coisas sdmente sdo Uteis pata quem as
utiliza, e, mais precisamente, para quem as utiliza como se deve.
De modo que todos ésses “bens” ndo sio, exatamente, nem
bons nem maus; nido se tornam tais sendo pelo uso, bom ou
mau, que déle fazemos. Ora, todo uso judicioso requer um sa-
ber. Digamos, pois, em conclusio, que o tinico bem é a cién-
cia, o tnico mal, a ignordncia 32. A ciéncia da felicidade deve-
ria ensinar-nos, ao mesmo tempo, a adquirir e a usar os bens.

(28) Rep., V, 476 d.

(29) Rep., VI, 505 d.

(30) Eutid., 278 e seg.

(31) Eutid., 279 ab; cf. Leis, 631 b-c; V, 727 a-729 a.
(32) Eutid., 280 b-281 e.
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Onde achar esta ciéncia? — Todos os oficios, tddas as téc-
nicas, que sabem adquirir ou produzir coisas, ignoram como
fazer uso delas. Cagadores e pescadores sio obrigados a entre-
gar sua présa ao cozinheiro, que é o tnico a saber aproveitd-la.
Os generais sdo capazes de tomar uma cidade, mas tnicamen-
te 0 homem de Estado sabe explorar as vitérias déles 33, Para
cada objeto existe uma técnica de producio (ou de aquisicdo)
e uma técnica de uso e, cada vez, aquela estd subordinada a
esta; assim, é o cavaleiro que instruird o ferreiro ou o seleiro
do que deve ser um bom freio ou uma boa rédea, é o teceldo
que dirigird o trabalho do fabricante de langadeiras 3¢, As ar-
tes, as ciéncias, as técnicas hierarquizam-se conforme uma pro-
duz o que a outra utiliza, até chegar a uma ciéncia suprema do
uso, que dominatd o conjunto das técnicas. Qual ¢ esta “ciéncia
real’’ss?

E certo que essa ciéncia mais alta se aplicard, ndo a qual-
quer objeto, nio a um “bem” qualquer, mas ao objeto supre-
.mo (se éle existe). Pois, assim como as ciéncias, as coisas hie-
rarquizam-se umas em relacdo s outras. Os bens nio nos sdo,
todos, igualmente caros; hd entre éles, os que desejamos a
titulo de remédios, ou, ainda, como meios em vista de outros bens.
Podem-se, também, distinguir os bens que amamos por éles mes-
mos (como os prazeres do olfato) e aquéles que, como a vista
ou a sadde, sdo apreciados por é&les mesmos e pelas vantagens
que déles decorrem. Potrém, vendo mais de perto, percebe-se
que todo bem tende para além de si mesmo, que éle chama
um amanhid 4 cuja preparagio pode setvir, mas ao qual ndo
pode jamais substituir-se. Todos &sses bens-“fantasmas” “en-
ganam” 3¢ nosso desejo; procurados “em vista” de outtos bens,
éles chamam um bem fltimo, amédvel por si mesmo e ‘tér-
mo” 37 estdvel de nossas andangas. E claro que, unicamente,
éste bem suptemo poderia fotnecer 3 “ciéncia real” um objeto
digno dela 38,

(33) Eutid., 288 d-290 d.

(34) Rep., X, 601 c; Crat., 300 b.

(35) Eutid.,, 291 b 5; ¢ 8, cf. Poliz., 305 d 2.

(36) Lis., 219 c.

(37) Lis., 219 ¢ 6-7 ¢. 6-7, cf. Eutid., 291 b 7-8.

(38) DPara todo éste pardgrafo, cf. Rep., II, 357 b scg.; Gorg., 467
e seg.; Lis.,, 218 d seg.
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Nio se poderia falar da felicidade sem contar com o tempo
em que ela se constréi. E no tempo que alinhamos, uns apds
os outros, os bens efémeros, e que trabalhamos para o advento
do bem-térmo. E por pouco que saibamos déste bem suficiente,
desejamos que éle seja sempre nosso 3. O desejo da felicidade
quer a eternidade do objeto e a imortalidade do sujeito. Eis
quem, uma vez mais, poe fora da competicio os bens instiveis,
os bens exteriores e os bens do corpo. Pereciveis, ndo podem as-
segurar sendo uma felicidade passageira a séres mortais. Mesmo
que fdssemos imortais, a profundidade de nosso desejo ndo po-
deria ser satisfeita por &les *°, A alma, ela sim, é imortal. Nio
h4 ddvida que as almas, outrora admitidas a contemplar “o
lugar supraceleste”, onde se elevam as Formas inteligiveis, te-
nham encontrado uma felicidade total nessa ‘“visdo bem-aven-
turada” 41, Mas, depois, caitram em corpos mortais, e dificil-
mente se persuadiria o gebmetra a tirar um gdzo suficiente do
estudo da forma do citculo se, ignorando o compasso e o esqua-
dro (instrumentos, contudo, inexatos e peteciveis), éle ndo sou-
ber nem construir sua casa, nem, ao chegar da noite, encontrar
o caminho para voltar a casa 2. — As necessidades de nossa
condigdo encarnada obrigam-nos a perseguir sem trégua as “coi-
sas boas” fugidias e portadoras de uma parcela, apenas, de fe-
licidade instdvel, de uma felicidade na medida de nossa condi-
¢do mortal. Se € plausivel que a alma imortal se dirija es-
pontineamente para as Formas eternas, é igualmente verdadeiro
que a alma encarnada ndo sente nenhum desejo disso, e que o
“além” 43, com suas realidades beatificas, lhe inspira incredu-
lidade e lhe parece uma grande logro 4,

(39) Banquete, 206 a.

(40) Eutid., 289 b; Leis, 11, 661 b.
(41) Fedro, 247 ¢, 250 b 7.

(42) Fil.,, 62 ac.

(43) Fed., 79 d 1; Fedro, 250 a 6.
(44) Fed., 69 e.
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III. — O Amor po BELo

E também um l6gro *® propor ao nosso desejo, como boas,
coisas que sdmente sdo belas. Coragem, justia, temperanga es-
tdo entre as Formas mediante as quais o filésofo pretende asse-
gurar nossa felicidade. Mas, ordinariamente, os interlocutores de
Sécrates preferem qualificar de belas essas virtudes dificeis 46;
com admiragdo e perspicdcia, satidam-nas de longe e testemu-
nham por elas antes respeito que desejo. Se consentem em
aceitd-las na classe dos “bens da alma” 47, é sob condigdo e na
medida em que podem beneficiar-se disso 8, Ora, a virtude é
proveitosa sobretudo pelo renome que lhe estd ligado, e éste se
obtém igualmente, ou ainda mais, pelas manifestagdes aparen-
tes da honestidade 4°. A dnica coisa que desejariamos em sua
realidade € a felicidade °, e podemos ser muito felizes, na Ci-
dade, se “fingimos a justiga” 51,

O belo ndo é o objeto de nosso desejo. Impde-se éle ao nosso
amor? — Mas mesmo o amor é “um desejo; eis uma coisa que é
evidente para todo o mundo” 52, Ninguém compreende o que
pode significar “o amor das coisas belas”, enquanto ndo se ti-
ver confessado que ndo se trata, no fundo, sendo de uma forma
particular do desejo universal das coisas boas 32, Como a fe-
licidade em geral, pode-se acrescentar, o bem que o apaixona-
do cobiga ¢ amargo e instdvel 54,

Mas ¢é preciso, quando se fala de amor, evitar propdsitos
tais como os que podem sutgir em “pessoas criadas entte ma-
rinheiros e que nunca tiveram o espeticulo de um amor ver-

(45) Gorg., 461 b, 482 ce.

(46) Gédrg., 474 c; Alcib. 1, 115 ab; cf. Prot., 358 b-359 e seg.
(47) Pig. 23, n. 31.

(48) Fed., 68 c seg.

(49) Rep., 11, 361 a seg., 363 a seg.

(50) Pig. 23, n. 29.

(51) Prot., 323 b.

(52) Fedro, 237 d.

(53) Banquete, 204 d-e.

(54) Fedro, 237 d-241 c.
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dadeiramente livre” 35, O apaixonado, “quando vé& um rosto de
aspecto divino, imitagio acabada da beleza, ou qualquer corpo
igualmente bem feito, sente primeiro um calafrio... depois,
dirigindo seus olhares para o belo objeto, venera-o como se
fosse um deus e, se ndo temesse parecer estar no auge do de-
lirio, ofereceria sacrificios a0 bem-amado, como a uma santa
imagem ou a um deus” %6, Da mesma maneira que a piedade
quer prestar ‘“assisténcia” 57 3 divindade, a adoragio amorosa
procura ornar e embelezar o objeto amado; ela o quer petfeito.
Se o apaixonado carece de uma virtude ou de um saber que
éle deseja para o belo objeto, ndo tem descanso se nio se ins-
trui a si préprio para melhor instruit o bem-amado. Tende a
aumentar os bens de sua alma como os mais dignos de serem
apresentados em oferenda; de bom grado, abandonaria tudo o
que possui, e adquire virtudes e ciéncias para tudo oferecer ao
amado 58,

Mas basta tomar o amor no seu nivel mais comum, onde
éle ndo é suspeito nem de transposicdo, nem de sofisticagdo, para
descobrir néle dois tragos estranhos: o desejo de “‘conceber no
Belo”, assim como os cuidados que os pais dispensam (e, aqui,
podemos estender a observagdo até os animais) A sua progenitura
e que éles levam, se necessdrio, até ao sacrificio de sua prdpria
vida %%, Sabe-se como Platdo explica esta “‘disposi¢do surpreen-
dente” e, em aparéncia, “‘absurda” %°: a natureza mortal ndo se
pode imortalizar sendo pelo artificio da geragdo; “no lugar do an-
tigo ser, ela deixa um névo que déle se distingue %17, e no qual o
primeiro sobtevive a si mesmo. — Lembramo-nos dos obstdculos
que tinha encontrado o desejo da felicidade. Ora, o ato da
geracdo d4 a imortalidade (na medida em que ela pode set conce-
dida & natureza mortal), ao mesmo tempo, ao sujeito e ao obje-
to. Ele testemunha, além do mais, que o “bem” a0 qual tende o

(55) Fedro, 243 ¢ (trad. Robin).

(56) Fedro, 251 a (trad. Robin).

(57) Eutifr. 12 e seg.

(58) Fedro, 252 a, d seg.; Banguete, 210 b,
(59) Bangquete, 206 e, 207 a seg.

(60) Banquete, 207 a 7-b 1, ¢ 89, 208 c 3-4.
(61) Banguete, 207 d.
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nosso desejo ndo poderia ser qualquer objeto esttanho e lon-
ginquo, e que precisarfamos capturar; somos nds mesmos que
criamos, que produzimos um bem pessoal, nosso bem préprio,
o tnico objeto pelo qual e “em vista” 2 do qual estamos dis-
postos a sacrificar todo o resto. Ora, a geragdo “tem algo de
divino” e, visto que a divindade repugna a feidra, s6 pode
realizar-se “no Belo” ¢ ou, mais precisamente: “em presenga do
Belo”.

A felicidade, ji o vimos ®¢, ¢ a tinica coisa que o homem de-
seja realmente. Talvez ndo se precise corrigir esta tese. Serd
necessirio, em todo o caso, rever o seu sentido. — Quando Al-
cibiades, com o imoralismo encantador e desajeitado de sua
nascente ambigdo, explica a Sécrates que, como futuro senhor
de Atenas, ndo terd o que fazer da justica e das outras virtudes,
que lhe serd suficiente deixar-se guiar uUnicamente pelo seu in-
terésse e que o bem (o 1til) é muito diferente do belo, — Sé-
crates pergunta-lhe: “O que vocé pensa da coragem?” “Em
que condigdo vocé renunciaria a ela?” e o jovem utilitarista, sem
refletir: “Antes morrer que ser covarde %3, Existe, portanto,
um Belo que é bom, uma felicidade que ndo é posse nem gozo,
mas produgdo e sactificio. Platdo chama amor o sentimento que
- inspira ésses impulsos generosos. Que éles surjam em nds es-
pontineamente, ou que nas¢am 2 vista de um ser amado, levam-
-nos sempre além de nés mesmos, para um absoluto que adivi-
nhamos ou que vemos transcrito nos tragos do ser amado. Na
geracdo fisica, no sacrificio pelos nossos préximos ou pela pé-
tria, na producdo poética, na atividade politica, Platdo reconhe-
ce o mesmo impulso essencial -cuja forma mais elevada é o
amor filoséfico que atinge até ao Belo em si: “E, sbmente entdo,
que o homem vendo o Belo com o 6rgdo apropriado ¢, consegue
conceber ndo imagens de virtude, visto que ndo foi a uma ima-
gem que se uniu, mas a virtude real, visto que se uniu ao real;

(62) Pdg. 24, n. 37.

(63) Banquete, 206 ¢ fim seg.
(64) Pig. 23, n. 29,

(65) Alcib. 1, 113 d-115 d.

(66) Isto & o blho espiritual ou a parte mais preciosa da alma (cf.
Alcib. 1, 132 a-133 ¢.)
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ora, aquele que concebe a virtude real e que a alimenta, cabe-
-lhe ganhar a afei¢do dos deuses e, se algum dia ela f6r conce-
bida a um homem, a imortalidade 877,

Assim se resolvem tddas as aporias do desejo de felicidade.
No ato do conhecimento, o principio imortal da alma encontra
as realidades eternas e restaura, tanto quanto é possivel na nos-
sa existéncia presente, a condi¢io pré-empirica, onde a alma
saboreava, em presenca das Formas, uma felicidade permanen-
te. O objeto assim descoberto ndo é, de nenhum modo, estra-
nho 2 alma, cuja parte mais preciosa lhe é aparentada ®8 e
mesmo consubstancial 9. Tampouco é um espetdculo gratuito,
oferecido a uma cusiosidade livte para ver ou para desviar-se,
mas uma luta, travada com a derradeira energia, pela verdade
por que a alma estd apaixonada 7. As Formas nio estdo as-
sentadas na alma; a alma deve produzir o saber 7 para captu-
rar 72 as Formas, Essa ‘“ciéncia de aquisigdo” é, ao mesmo tem-
po, “ciéncia de uso” "3: “ou existe um meio, para quem vive na
presenca do que admira, de ndo imitd-lo?” 7¢, E isso o que Pla-
tdo chama: “produzir a virtude real” ou “a concepgio em pre-
senca ‘do Belo”, e, entretanto, ndo h4 ai nenhum saber névo.
Conhecer as Formas € saber “servir-se delas”; conhecer as exi-
géncias das Formas é saber servi-las: a verdade conhecida ¢ a
verdade obedecida. Por ésse mesmo fato, sdo reabilitados os
bens miltiplos e instéveis, “fantasmas” de felicidade 75, Pois o
amor que leva o filgsofo a abandonar tudo para dirigir-se ao bem
(a0 Belo) obtiga-o, agora, a imitar sua perfei¢dgo no mundo sen-
sivel. Conhecendo o Bem real, éle saberd “usar como se deve’” 76

(67) Banguete, 212 a,

(68) Fed., 79 d.

(69) Tim., 44 d.

(70) Rep., VI, 490 a-b; V, 475 b fim - ¢
(71) Banguete, 209 a; Rep., VI, 490 b.
(72) Eutid., 290 c.

(73) Pdg. 23.

(74) Rep., VI, 500 c.

(75) Pidg. 24, n. 36.

(76) Pig.-23.
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dos bens aparentes e, désse modo, conferir-lhes um valor deri-
vado.

O Verdadeiro, o Bem, o Belo sdo trés aspectos da mesma
realidade suprema, da qual derivam todos os Valores. Mas, en-
quanto cGpias obscuras antes escondem as outras Formas que
as traduzem, a Forma do Belo, ao contrdrio, se reflete em ima-
gens tdo luminosas 77, que todo homem de boa natureza adi-
vinha, por detrds delas, o Modélo e para ai se volta espon-
tAneamente, Na experiéncia do amor, o Bem faz-se sensivel
para a alma, revela-se imperiosamente e testemunha que “éste
bem que tdda alma busca” 78 ultrapassa os bens comuns. Sem
o impulso de Eros, a teoria das Formas permaneceria uma
teoria. Mas sem a realidade e a revelagio das Formas, Eros,
despojado e desencaminhado, careceria, ao mesmo tempo, de
objeto e de intengdo 7°.

A filosofia, chegando até as Formas e, além das Formas,
até o Bem, atinge o objeto que é, a0 mesmo tempo, verdadeiro,
bom e belo. Esfét¢o de um homem e ndo de uma alma desen-
carnada, ela é, ao mesmo tempo, conhecimento e agdo. Ne-
nhuma das duas depende do nosso capricho, porque ndo se
poderiam dissociar, nas Formas, o ser e a exigéncia. A filoso-
fia € essencialmente submissdo libertadora a uma realidade e a
uma vontade do alto.

- Assim como o amor auténtico ndo cria seu objeto, as aspi-
racdes humanas também ndo fundam as Formas, “Deus € a

(77) Fedro, 250 b.

(78) Rep., VI, 505 ¢ 1.

(79) Nao é preciso dizer que estas poucas consideragBes nao - pre-
tendem dar nem mesmo o esbdgo de La Théorie platonicienne de Uamour
(ver, sob ésse titulo, a tese de L. Robin, nova ed., Paris, 1933). Mas,
como o assunto € atual, é preciso, a0 menos, lembrar, neste local, os textos
citados mais adiante, pdg. 102, n. 211 e 212, pig. 120, n. 96. Pensamos
gque ésses textos, assim como muitos outros, tirados mesmo do Banguete,
ndo autorizam, de modo algum, qualificar de platdnico, sem risco grave
de simplificagio, o conceito de eros que a construgdo erudita (cf. as ob-
servagbes de método, apresentadas por H. Marrou, Espri¢z, XIII, dez.
1945, pdgs. 908 seg.) do Prof. A. Nygren opde ao dgape cristio (Eros
e Agape, trad. franc., Paris, 1944). Quanto i visio de conjunto sdbre a
filosofia de Platdo que essa célebre obra contém, é-nos impossivel discutir
aqui seu espirito geral e as interpretagdes de detalhe que dela decorrem.

30

medida de todas as coisas” 8%, 0 Bem produz a verdade e “a
faculdade de conhecer” 81, As Formas nada devem ao nosso
“entusiasmo”, ao nosso “sentimento religioso”, elas ndo sio o
“ideal” 82 que nés forjamos. As realidades divinas se deixam
apreender, mas elas existem, mesmo que nio houvesse nenhuma
alma para aspirar a elas.

(80) Leis, IV, 716 c.
(81) Rep. 1V, 508 e.

(82) Cf. o comentirio de R. de Pury sdbre o Exodo, onde algumas
passagens .(pags. 76-78) se poderiam aplicar, mutatis mutandis, ao realis-
mo platdnico (Le Libérateur, EdigGes do C. P. J., 1942).
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CAPITULO 1

DEUS

I. — As Formas

1. A posigio das Formas

J4 nos antigos, a obscuridade do “Bem de Platdo” era pro-
verbial e fornecia matéria para zombarias, abundantemente ex-
plorada pelos poetas comicos !. E, no entanto, ésse “Bem” in-
teligivel é “o que t6da alma busca, e do qual ela faz o fim de
todos os seus atos, porque adivinha seu valor, embora sendo im-
potente para apreender claramente sua esséncia” 2. “O Bem de
Platdo” &, na verdade, o bem de todo o mundo.

Se o Bem € obscuro, as outras Formas ndo o sdo menos,
“Eu vejo bem um cavalo”, j4 tinha dito Antistenes, “eu nio
vejo a “cavalidade”. E, no entanto, a Forma hipica “se encontra
no” pior garrano que o 6lho percebe. Além disso, Formas e obje-
tos sensiveis sdd ‘“homénimos”; o filésofo, quando fala das
Formas, fala a linguagem de todo o mundo. Entdo, por que
éste perpétuo mal-entendido sdbre as mesmas palavras? Por
que é tdo dificil entender-se e concordar a pergunta do ho-
mem do mundo: “O que € belo?” com a do filésofo: “O que é
Belo? 3. Af estd tdda a dificuldade que hd em pér de acérdo um
homem contente e um homem descontente ou, pior ainda, um

(1) Didgenes Laércio, III, 26-27.
(2) Rep. VI, 505 e.
(3) Hip. Mai., 287 d.



homem que se cré contente e um homem que se sabe descon-
tente, um crente e um sibio.

Mas também o sdbio partilhou outrora e, ainda agora, per-
mite-se partilhar ésse contentamento e essa fé. E éle compreende
que perderia seu tempo e seu esfér¢o, querendo esclarecer, en-
sinar seu camarada, contente na sua confianca e confiante no
seu contentamento. E também que injustica em querer destruir,
ainda que fésse em nome e ao prego da verdade, uma felicidade
sélidad® e inocente! O problema é saber se a felicidade dos igno-
rantes e dos inimigos das Formas é, verdadeiramente, uma feli-
cidade sélida e inocente. Mas, mesmo que nio fOsse sendo uma
condigdo instdvel e desafortunada, é claro que ninguém gostaria
de renunciar a isto se ndo tivesse sentido, primeiro, alguma dd-
vida. O ensino sdmente pode ser inscrito numa alma consciente
de sua ignorincia, e é por &te motivo que, na major parte de
sua obra, Platdo antes nos ensina a duvidar das coisas sensiveis
que a conhecer as Formas.

Nenhum didlogo comega por “pdt” Deus, o Bem, ou as For-
mas. O platonismo auténtico nunca se ofetece, de inicio, o luxo
de algum “principio” donde possa deduzir todo o resto. Ele sem-
pre comega por onde todo o mundo comega; tddas as investiga-
¢Bes se voltam, inicialmente, para as coisas mais familiares do uni-
verso em que vivemos; nio h4d nenhuma pesquisa dialética que
ndo tenha sido, no comégo, uma simples conversagdo. E se che-
ga, entretanto, um momento em que a brincadeira se torna dia-
lética, em que se passa das coisas as Formas, é certamente pot-
que ndo se pode agir de outro modo. A filosofia sempre apare-
ce como uma solugdo de emergéncia, em conseqiiéncia de ter
uma aporia tornado impraticiveis todos os outros caminhos. E
sdmente entdo, quando, j4 engajados no caminho dialético, nos
tornamos para as sendas batidas, que experimentamos como
uma ofuscagéio + diante da obscuridade, uma impressdo de des-
pertar apds um sonho profundo 3, e que se produz essa “inver-
sd0” ¢ dos valores, que nos faz desapreciar radicalmente o mun-
do em que viviamos até entdo, em favor de uma realidade nova

(4) Rep. VIII, 517 d seg.
(5) Rep. V, 476 e; VII, 533 b-c.
(6) Gorg., 481 c.
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e “realmente real”. Reconhecemos as coisas como sendo sdbmen-
te imagens 7 e, entdo, debalde empregamos as mesmas palavras;
aquéles que permaneceram na Cavetna nio nos compreendem
mais: como nds, éles fazem as palavras significar realidades
correspondentes; mas, ao enunciado de um mesmo térmo, véem
uma coisa onde nés vemos um reflexo e nada véem 14 onde
vemos o set.

Qualquer experiéncia de contradigio pode despertar-nos.
Mas apesar da cerrada critica 2 qual submete as fraquezas do co-
nhecimento sensivel, Platdo mal insiste sdbre a miragem do dedo
que, segundo sua distincia e posi¢do, nos parece grande e pe-
queno, fino e grosso, ou do vinho, cuja dogura parece amar-
ga ao paladar do doente8. Tais experiéncias ndo sdo ind-
teis: elas podem despertar o futuro filésofo. Mas a maioria
dos homens sdo pouco embaragados por essas expetiéncias, de-
masiado familiares, como lhes sdo familiares as ciéncias que,
desde h4 muito tempo, conseguiram reduzir essas contradi¢des:
ciéncias da medida, do cdlculo, do péso ®. Em assuntos que igno-
ramos e que nio pretendemos saber, submetemo-nos de bom
grado ao sibios competentes 1%, Eles nos dispensim de ser-
mos nés mesmos sibios, o seu saber contribui para assegurar
a coeréncia do mundo e permite-nos néle viver com confianga.

Mas hd contradi¢cdes que nos engajam inteiramente, pot-
que elas irrompem em pontos onde ninguém pode aceitar ter-se
enganado: estdo em jogo nosso interésse e nosso valor. Aqui,
ndo mais podemos, uma vez convencidos de érto, mudar de
opinido, embora permanecendo nds mesmos; somos estreitamen-
te soliddrios com as convicgdes que nos traduzem a nds mesmos.
Os Didlogos dizem indiferentemente: refutar a tese de Trasimaco
ou: refutar Trasimaco!!. Colocar a felicidade e a virtude no
interésse do mais forte ndo € uma tese de Trasimaco, é o pré-
ptio Trasimaco e, quando a tese é refutada, é éle préprio que é

(7) Fed., 99 e seg.

(8) Rep., VII, 523 b seg.; Teet, 159 c-d.

(9) Eutifr., 7 bc; Rep., X, 602 d; Fil. 55 e.

(10) Alcib. I, 117 cd.

(11) Crar, 436 d 1; Lag., 193 d 11-e 4; Gdrg., 482 ac 2.
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atingido em suas raizes; ndo é somente a tese, é Trasimaco que
é culpado de falsidade.

Donde provém essas contradi¢des? Sera, simplesmente, o ci-
nico imperialismo do sofista que ndo se harmoniza com o en-
sinamento do moralista? De modo nenhum, visto que Sécrates,
no inicio, ndo sustenta nenhuma tese. Alids, por que seria
Trasimaco refutado pela simples razdo de que Sécrates desaprova
suas convicgdes? De nenhum modo é preciso a intervencdo do
filésofo, para ensinar-nos que ndo existe terreno mais fértil em
contradi¢Ges que os valores. E vé-se também que duas opiniGes
que se confrontam ndo sdo suficientes para despertar-nos. Ape-
gamo-nos tdo fortemente s nosass convicgdes (que sdo nhossas
e, a bem dizer, que sdo nés mesmos) que tdda convicgio opos-
ta deve confirmar-nos mais ainda nas nossas. Todos os meios
nos sdo bons, para provar, aos outtos e a nds préprios, que es-
tamos com a verdade. Se os atgumentos faltam, outros meios,
mais eficazes, apresentam-se: o ridiculo lancado sdbre o adver-
sdrio 12, as injdrias'3, e, entre nagdes, a guerra 14, “razdo ltima”.
H4 uma grande sabedoria no recurso s armas quando faltam
os argumentos; uma grande sabedoria e uma grande sinceridade.
Torna-se entdo luminosamente evidente que, tratando-se de valo-
res, nio sdo jamais duas teses que se opdem, mas duas existén-
cias que, com suas teses, sustentam o seu diteito de viver, e de vi-
ver como elas entendem. Se o adversdrio tem razdo, se reconhe-
¢o que éle tem razdo, ndo sio mais seus argumentos que me refu-
tam nem suas armas que me matam; sou eu préprio que con-
sinto na minha queda e que me pronuncio contra a minha vida.

Donde se vé bem que a felicidade que persistimos em tirar
do mundo das imagens ndo €, de modo algum, uma felicidade
inocente. E, mesmo se o choque das teses hostis ndo é sempre
abafado no sangue, éle mantém sempre, nos membros de qual-
quer sociedade que seja, a falta daquilo que sdmente a filosofia
pode dar: “a unanimidade e a amizade” 15 e bane das reunides
dos homens esta qualidade que sdmente se encontra nas con-

(12) Gérg., 473 e 2-3.

(13) Gérg., 547 d 3-45; Rep., 1, 338 d, 341 c; Lagq., 195 a 7.
(14) Eutifr.,, 8 a 1.2; Alcib. 1., 112 a-<.

(15) Rep. I, 353 d 5; Alcib. 1, 126 ¢ 1-5.
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versagoes dialéticas: “a benevoléncia” 1%, — Tsso no que diz res-
peito 2 inocéncia. Pode-se, ao menos, dizer que tais praticas
nos asseguram uma felicidade s6lida? As incessantes divergéncias
sobre os valores e as lutas que dai se seguem ameagam, sem
divida, nossa trangiiilidade; mas podemos sempre esperar que
a vitéria nos garantird a posse incontestada daquilo que dese-
jamos. Mas o que desejamos, exatamente? — E pouca coisa
estar em desacdrdo com outrem, sobretudo quando essa con-
tradicdo sdmente reforga nossas préprias idéias. Mas serd que
essas idéias sdo sempre as mesmas? — Olhando de perto, ve-
riamos a contradi¢io instalada no coragdo de nossas teses e,
numa palavra, em nés mesmos. Mudamos freqiientemente de
opinido sdbre as coisas mais importantes 17, e a tinica razio que,
no mais das vézes, nos faz ignorar a instabilidade de nossas
crencas, de nossos desejos, de nosos amoéres, é que vivemos no
tempo em que, ao invés de considerar conjuntamente duas coi-
sas que se contradizem, vemo-las uma depois da outra; o esque-
cimento da primeira faz com que a segunda, em nosso espirito,
nio seja contradita. Mesmo se guardamos daquela alguma lem-
branga, é na segunda que, atualmente, estamos engajados com
todo o nosso set: como seria refutado aquilo que hoje desejamos
pelo que ndo mais desejamos? Assim, nosso sonho pode con-
tinuar, violento e incoerente; nossa consciéncia ¢ invadida por
imagens vivas, sem que as imagens defuntas ai venham mistu-
rar sua sombra,

Que Cilicles se obrigue a procurar incessantemente novos
prazetes, que éle choque os sentimentos e viole as leis de todos
os bem-pensantes, — a contradicdo, para éle, é apenas apa-
rente e negligencidvel. A felicidade, pensa éle, consiste, preci-
samente, em jamais provar as mesmas coisas, e as leis morais
e politicas sdo conven¢des arbitrdrias feitas entre os fracos para
subjugar o super-homem. Mas, neste mundo, onde éle vive e
quer ter &xito, Cdlicles deve reconhecer que outros homens tém
éxito naquilo que se propdem, que éles tém éxito gragas a cettas
normas as quais obedecem, e que essas normas mostram, pelo
seu préprio éxito, que sdo ndo ‘‘convencionais”, mas “por na-

(16) Rep., VI, 499 a; Carta VII, 344 b-6.
(17) Alcib. 1, 118 a; Gérg., 527 d. fim,
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tureza”. Ora, se os técnicos se pdem de acdrdo em relagdo ao
seu oficio, se éles nio sdo contraditos por ninguém e se che-
gam a terminar sua obra, deve haver também, no que se refere
aos valores, um saber sélido, um ac6tdo incontestdvel, um éxito
seguro. Se os artesdos tém razdo, Célicles deve estar errado 8.

A contradigio fecunda, aquela que o Sécrates platdnico exi-
be diante de seu intetlocutor, é sempre entre uma tese da qual
o interlocutor € solidério por téda sua vida e com todo seu ser,
e a afirmacdo, de alcance objetivo, de uma estabilidade, de uma
ordem, de um valor: uma exigéncia essencial. O interlocutor tem
tddas as razdes para pdr uma delas; por que éle admite a
outra? E, freqiientemente, sob o domfnio da vergonha (Polos
ndo ousa contestar que é mais feio cometer a injustica do que
sofré-la), s vézes, também, porque éle ndo suspeita a contra-
dicdo. Mas essas afirmagdes sempte o libertam do “defeito ina-
to”, fonte de “todos os nossos erros”: o amor de si mesmo °.
Porque nunca é o capticho nem o interésse do interlocutor que
ditam essas afirmacgSes; elas sdo exigidas pela Esséncia e o in-
terlocutor somente traduz verdades das quais éle ndo é o autor.
Esta exigéncia contradiz a tese pessoal e, com ela, aquéle que
a sustentava. Se a coragem ¢ bela e se nada é belo, quando
privado da inteligéncia 20, a virtude de velho soldado, onde La-
qués colocou sua razdo de viver, estd refutada, e Laqués com
ela. Se o orador politico concede que o fim da politica é a
justica 2!, é evidente que a arte de Gorgias ndo é uma arte po-
litica, e que nem mesmo é uma arte. E juntamente com a arte,
¢ o seu mestre que acaba de perder seu direito de cidadania.
A contradi¢do que provoca o despertar é entre a pretensio e
a exigéncia, entre nds e os valotes, entte nosso desejo e a von-
tade das Formas.

Esta contradicdo desperta aquéles que sdo dotados de uma
boa natureza e convida-os a dirigir seus olhares para a realidade
das Formas, da qual éles j4 reconheceram e proclamaram as exi-
géncias. Empregando ainda os mesmos térmos, éles ndo os re-

(18) Godrg., 503 d seg.
(19) Leis, V, 731 d. fim-e.
(20) Lag., 192 c seg.
(21) Gbérg., 454 b. seg.
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ferem mais sendo as Formas que sdo as tnicas a realizar ple-
namente e sem contradi¢io o que ésses térmos significam, Re-
conhecendo que fazemos “exatamente o contrdrio daquilo que
se deveria fazer” 22, doravante ndo mais procuratemos a ver-
dade sendo nas Formas, e o nosso mfnimo querer aceitari es-
posat a vontade das Formas.

O fundo dessa experiéncia transtornante é a insatisfagio em
relagio ao mundo em que vivemos e a nés que néle vivemos.
Mas por que ultrapassar o pessimismo profundo dessa experién-
cia, pondo as Formas nas quais se deve realizar tudo aquilo que
nos falta e que falta as coisas daqui? — Platdo ndo pode apoiat-se
em nenhuma revelagdo, no pleno sentido do térmo. Os mitos,
nesse ponto, sdo processos de persuasdo de que o sdbio usa para
com os outros, assim como para consigo mesmo: antes expri-
mem (e, a rigor, confirmam) do que fundam a fé nas Formas 23,
A ndo ser que chamemos de revelagdo essas exigéncias que se
impGem a nds, essas afirmagGes ds quais ndo o nosso interésse,
mas a prépria verdade nos obriga. A ndo ser que chamemos
de revelagdo a atividade dos demiurgos mortais que obedece a
normas estdveis, e onde Platdo encontra o testemunho da be-
nevoléncia divina 24, A ndo ser, sobretudo, que chamemos de re-
velagdo a experiéncia do amor onde aprendemos a desprender-
-nos de nés mesmos, a desviar todos os fervores do Eu para a
Divindade, onde recebemos o sinal sensivel de que a dialética,
com a sua inversio dos valores, ndo é uma “t6la confianga” 25,
— E que o pessimismo nunca pode, sem inconseqiiéncia, ir até
a0 fim de si mesmo 26, Se a educagdo, a politica, a religido cai-
ram nas mios de ignaros, de inspirados, de impostores, existem,
em outras matérias, técnicos competentes. Se existem maus em
grande ntimeto, deve-se reconhecer, no entanto, que existem ho-
mens de bem, mesmo que os queiramos supor pouco numero-
sos 27. Se o amor de si nos € inato a tal ponto que nossas ve-

(22) Gérg., 481 c.

(23) Cf. Men., 81 a seg., 86 bc 3.
(24) Polit., 274 cd.

(25) Fed., 88 b 4.

(26) Fed., 89 ¢ fim seg.

(27) Crat, 386 b.

39



leidades morais parecem tendéncias “adquiridas” e impotentes 28,
a experiéncia do amor descobre-nos uma aspiragdo diferente, e
igualmente “natural”, H4 pois, no nosso préprio mundo, talvez
ndo estabilidade, mas tendéncias para uma estabilidade e ten-
déncias para uma realidade, uma vez que as sentimos como
atragdes. O marceneiro que “imprime” a forma da lancadeira
aos materiais, o apaixonado que rende um culto ao amado,
dois pedagos de madeira que “aspiram a ser como” o Igual em
si, ddo todos testemunhos®® de uma realidade superior que
existe pelo préprio fato de que se impde como #odélo.

Na posigdo das Formas, ciéncia, moral e religido confun-
dem-se numa unidade tdo intima, tdo harmoniosa e, sobretudo,
tdo natural, que nenhum dos epigonos (confessos ou ndo) pdde
ou ousou manté-la. Nao é bastante dizer que as Formas sdo leis
cientificas 3°, visto que atingimos nelas ndo sdmente os modelos
estdveis do universo visivel, ndo somente os imperativos de nos-
sos atos e obras, mas ainda a causa de tudo aquilo que é e de-
vém. P6r as Formas é, se se pode assim dizer, fazer um ato de
fé cientifico. Os objetos sensiveis provocam, como causas ocasio-
nais, a reminiscéncia, mas as Formas ndo sdo ‘‘extraidas” das
coisas sensiveis; sua posi¢ao é exigida por elas mesmas. A ‘“con-
versdo” 31 dialética ¢, a0 mesmo tempo, a penetragio da ver-
dade no nosso saber e o constrangimento exercido pelas exigén-
cias sdbre nossa vontade. Se é verdade que toda religido tende
ao conhecimento do Ser que nos ultrapassa e em relagdo ao
qual experimentamos um sentimento de ‘“dependéncia absolu-

(28) Cf. Fedro, 237 d-e; Prot., 352 b seg.; Fed., 68 d seg.; Les,
V, 731 d fim-e.

(29) Nio é exatamente o que a Idade Média chamari de via emi-
nentiae, pois nunca se trata de “provas” no sentido estrito (cf. pdgs. 52,
126, 133); da mesma maneira aproximativa, poderiam comparar-se as exi-
géncias essenciais ao “‘argumento” ontolgico (cf. nosso estudo sdbre
Les Dial. de Platon, pag. 459, n. 7).

(30) Se bem que, “em muitos espiritos, a “Ciéncia” ocupe verda-
deiramente o lugar de uma religifio; o homem de ciéncia considera entio
as Leis da Natureza como realidades objetivas e dignas de veneragdo”
(W. James, L’expérience religieuse, trad. F. Abauzit, Paris, 1931, pdg. 49).

(31) Rep., VII, 518 b seg.
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ta”, é preciso dizer que a religido de Platdo se confunde intei-
ramente com a dialética 32,

2. O reinado das Formas

Qualidade e Esséncia. — Pode-se dar, de tdda pessoa viva,
um ndmero infinito de pinturas, de desenhos, de caricaturas,
— e talvez de caricaturas sdmente. Toédas essas cpias imi-
tam, nenhuma é o modélo. Cbres, tragos, telas, pincéis sdo o
que sdo; em si, nada sdo, em comparagio com o modélo, po-
dem servir para representar tanto Paulo quanto Pedro, pode-
riam ndo servir para nada. As coisas sensiveis sustentam com
as Formas uma relagdo andloga. As camas fabricadas tém o
mesmo nome que a Forma da Cama. Mas € em virtude de um
uso evidentemente abusivo, Ninguém, ao dizer: eis uma cama,
quer dizer: eis a cama por exceléncia. E, se damos ao mével
cujo uso nos é familiar o nome de cama, isto significa: minha
cama ou ainda: a cama por exceléncia para mim; mas essa
exceléncia, justamente, ndo é universal. Ao menos, todos ésses
objetos homdnimos parecem ter em comum uma natureza es-
sencial: o serem camas. Mas, aqui, nés nos deixamos impres-
sionar e exceder pela relativa fixidez désses objetos, identificando
a cama fabricada com os materiais com que ¢ feita, e que po-
deriam ter servido para fabricar qualquer outro mével, ou para
ndo fabricar absolutamente nada. A matéria é um ‘“porta-mar-
cas” 3% onde nascem, vivem e se apagam obscuras imagens en-
viadas pelas Formas. Quando dizemos: isto é uma cama, esta-
mos significando, segundo a légica platdnica: éstes materiais
estdo reunidos de maneira a figurar esta forma que conhecemos:
a Cama. Ninguém poderia enunciar éste julgamento, ignorando
o que é uma cama. Do mesmo modo se, postos diante de uma
fotografia, exclamamos: “Este aqui é Pedro!” compreendemos
que éste cartdo, com seus tragos e suas sombras, figura Pedro, e

2

sabemos muito bem que ¢ impossivel formular ésse juizo sem

. (32) Cf. a férmula de Brunschvicg: “a dialética intelectual é indi-
visivelmente dialética moral e politica, dialética religiosa ” (Le Progrés
de la Consciense, t. 1, pag. 26).

(33) Tim., 50 ¢ 2.
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saber, de antemfo, quem ¢ Pedro, e que é&sse juizo, dando o
nome de um homem a um pedago de cartdo, ndo é de modo
algum um jufzo de identidade, ainda que atribua i cépia o nome
do modélo. Do mesmo modo ainda, quando dizemos: “Pedro é
grande”, sabemos muito bem que mil outras pessoas também
sdo grandes, e que nenhuma o é “pelo fato de ser aquilo que
ela €’ 34; nada pode, sem abuso, ser qualificado de grande, a
ndo ser a Forma da Grandeza, porque ser tal lhe é essencial.
De modo que objeto algum ou pessoa alguma merecem qualquer
qualificagdo que seja, porque nada possui tal ou qual qualidade
a ndo ser de maneira temporitia e contingente. Uma lira ndo
é sempre nem essencialmente uma lira, afinada, bela. Mas a
Forma da Lira, a Forma do Acorde, a Forma do Belo merecem
sempre e essencialmente, “pelo fato de serem o que sdo”, tais
atributos respectivos. E isto que exprime Platdo pela distingdo
entre a qualidade e a esséncia 3°; a esséncia de tal Forma ndo
estd presente em tal objeto sensivel sendo a titulo de quali-
dade. Todos os juizos que fazemos sdbre as coisas, sdbre os
homens e sdbre os seus atos, “usurpam” 3¢ o nome do predi-
cado (que, com todo o rigor, ndo pode ser atribuido sendo 2
Forma homénima), para atribuf-lo a um sujeito, matéria infot-
me em si, que tira da Forma que éle imita uma existéncia pre-
cdria, feita de qualidades de empréstimo. Constantemente, to-
mamos reflexos por realidades 37.

Nio €& exato, pois, dizer que as Formas nada mais fazem que
duplicar os objetos sensiveis, dos quais elas seriam “abstraidas”.
Sdo os objetos sensiveis que se esgotam em esforgos inumers-
veis e impotentes para reproduzir o brilho da Forma. A Forma é
a plenitude essencial na qual cada objeto-imagem nio pode re-
cortar sendo alguns tracos, qualidades usurpadas que éle ndo
pode guardar por muito tempo e sdbre as quais ndo pode ja-
mais fazer valer um direito essencial. Um marceneiro fabrica
uma lancadeira para tecer linho, outra para tecer 14, uma para

(34) Fed., 102 b-.

(35) Carta VII, 343 bc; cf. Eutifr., 11 a.
(36) Fed., 102 b fim.

(37) Rep., V, 476 c¢; Tim., 50 ab.

roupas leves, outra para roupas pesadas 38, Tal lancadeira pe-
recivel, fabricada em vista de tal uso particular, ndo pode, como
uma caricatura, representar sendo tal trago preciso da Langa-
deira em si, e deve negligenciar todos os outros. E por isso
“que hé infinitamente mais nas idéias do que nas coisas” 3°.

A TForma é, por conseguinte, eterna (enquanto as coisas
sensfveis nascem e perecem), ela é essencialmente o que é (en-
quanto as coisas sensiveis jamais s@o ‘“isto mais do que aqui-
lo” 4%; seu devir ndo é sendo um feixe sempre desfeito de qua-
lidades passageiras). Enquanto o fluxo do devir confunde as
coisas sensiveis umas com as outras e apaga sem trégua seus
esbogos de contornos, cada Forma, permanecendo “o que real-

2

mente é”, é “em si” e é “separada”.

O sistema das Formas e a Forma do Bem. — Conhecer uma
Forma “em si”, separada de suas imagens sensiveis e das outras
Formas, poderia parecer que ndo fOsse coisa possivel sendo uni-
camente pela intuigdo. De fato, desde os Didlogos ditos de ju-
ventude, o conhecimento de uma Forma deve resultar numa de-
fini¢do, isto é, num relacionamento da Forma procurada com
outras Formas. Esta obrigagio ndo estd ligada a uma debili-
dade qualquer de nosso entendimento. Se o “em si” de tal For-
ma ndo nos ¢ conhecivel sendo em relagio ao “em si” de tal
outra, é porque essa relagdo existe realmente, e ndo porque
seja estabelecida, arbitrariamente, por nés. E uma relagdo es-
sencial que une a Triade 3 Imparidade, a Forma do sofista a
Forma da imitagdo. A dialética pode definir-se como a arte de

" descobrir as semelhangas e as diferengas 41 entre as Formas;

ela “consiste em apreender o que “quer” a idéia que se examina,
em obedecer ao que se vé nas nogGes’ *2,

As Formas constituem um conjunto organizado. Quanto a
Forma do Bem, coloca-se no tdpo do sistema #3, Ela comunica a

(38) Crae., 389 b.

(39) E. Goblot, Traité de Logique, Paris, 1937, § 72.

(40) Tinm., 49 d-e.

(41) Sof., 253 d 1-3; Poliz,, 285 a 4b 6.

(42) E. Bréhier, Hist. de la Phil., Paris, 1938, t. I, fasc. I, pag. 133.

(43) “Em Platdo éle (o Bem) ndo adquire sentido sendo neste sis-
tema; éle é a idéia suprema; mas é ainda uma idéia” (E. Bréhier, La
Phil. de Plotin, pig. 147).
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Z &c

tddas as Formas existéncia e esséncia, mas ela prépria estd “ain-
da além da esséncia” 44.

Toéda esséncia, idéntica a si mesma e diferente das outras
esséncias, participa, pode-se dizer, a0 mesmo tempo do Mesmo
e do Outro. Alteridade implica relagdo, e sdo precisamente essas
relagOes entre as Formas que a dialética tenta descrever. Em
troca, a Forma do Bem, “além da esséncia”, ndo participa se-
nio do Mesmo; ela é a “Forma do Ser” donde procedem todos
os séres cuja esséncia é determinada; é a Unica que deveria ser
apreendida absolutamente “em si”, e ndo como as outras For-
mas, “os relativos”, por um relacionamento 45,

Se 0 Bem em sua transcendéncia parece subtrair-se a toda
tentativa de definigio formal, &le pode, ao menos, ser sugetido,
gracas a metdforas. O Bem € o “liame” que “impede” as coisas
de “se perderem” no fluxo universal ¢, é “o Atlas poderoso e
imortal que sustém tdédas as coisas”’; como o seu nome indica,
“éle dispde todas as coisas para o melhot”; “o Bem, isto &, o
obrigatério, liga e contém tudo” #?. Se as Formas sdo ser, o
Bem ¢é “a parte mais luminosa do set”, “o melhor dos sé-
res” 48 ou ainda “o que é perfeitamente Ser” #°, o que pode ser
entendido — seja como o Ser na sua extensdo total (o Universo
inteligivel e o Universo visivel) seja como o Ser na sua acepgio
plena, o Ser por exceléncia (férmula que opde, conjuntamente,
o ser das Formas ao devir das coisas sensiveis, e o Ser melhor
ao ser derivado das Formas).

De tddas essas indicagdes resultam duas idéias que ndo sdo
incompativel sendo em aparéncia. O Bem aparece ora como a
origem, ora como o conjunto de tudo o que é. Este tltimo as-
pecto ndo deve ser interpretado num sentido coletivo #°. O Bem

(44) Rep., VI, 509 b fim, — Ver sébre o Bem e o sistema das
Formas, P. Lachitze-Rey, Les Idées mor., soc. et polit. de Platon, Paris,
s. d., cap. II e III.

(45) Sof., 255 d-e, 253 b-254 b.

(46) Crét., 418 e.

(47) Fed., 96 ¢, 97 ¢, 99 c.

(48) Rep., VII, 518 c, 532 c.

(49) Sof., 248 e.

(50) Cf. A. Dies, Autour de Platon, t. 11, pdg. 560.
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ndo € a soma dos séres; tampouco é a resultante déles, qual
uma harmonia que resulta das cordas de uma lira, Nada existe
a ndo ser, a0 mesmo tempo, em virtude de sua prdpria estru-
tura e no quadro de uma organizagio universal onde se inte-
gtam tddas as estruturas particulares %', Pode-se dizer, pot-
tanto, que as Formas estdo “presentes no” Ser universal 32, que
elas estdo “envolvidas” 33 néle, que sdo suas “partes” 5¢. Da mes-
ma maneira, na ordem do conhecimento que € paralela a or-
dem da realidade, conhecer o Bem é conhecer “a esséncia in-
teira” %%, com tddas as suas “partes” mas é igualmente ultra-
passar as Formas para apreender o “principio an-hipotético” &6
e “suficiente” 7, é abandonar as medidas relativas, para com-
preender éste absoluto que é “a justa medida”, ou ainda “a
exatiddo em si” %8,

A relagdo entre o Bem e as Formas eternas estd fundada
no ser e subtraida ao tempo. Mas, com esta reserva, pode-se fi-
guri-la pela imagem de uma fonte que se derrama e trans-
borda num rio, a0 mesmo tempo, distinto de sua origem, da
qual se afasta, e idéntico, gbta a gbta, ao jorro donde deriva
e procede.

3. O conbecimento das Formas

“Aquéle que se aplicou ao amor do saber e aos pensamentos
verdadeiros e que exerceu, antes de tudo, esta patte de si mes-
mo, obteri imagino, com tdda necessidade, pensamentos imor-
tais e divinos, se conseguir entrar em contato com a verdade,
e na medida em que a natureza humana pode participar da
imortalidade, serd cumulado dela; (porque) éle rende. sem ces-
sar, um culto a divindade 5°.”

(51) Cf. P. Lachi¢ze-Rey, loc. cit., pig. 89.
(52) Sof., 249 a 1,

(53) Tim., 30 cd.

(54) Rep., VI, 485 b.

(55) Rep., 485 b 1-2; Carta VII, 344 b 2-3
(56) Rep., VI, 511 b.

(57) Fed., 101 e 1.

(58) Polit., 283 c-284 d.

(59) Tinm., 90 b fim-c.
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Todo sabio estuda partes do Ser, sem fazer, por causa disto,
obra de crente. — Ora, se a dialética nio se confunde com as
outras ciéncias, é porque estas nio consideram sendo pattes do
Ser, e elas sdo “obscuras” %, porque, ignorando o Ser, nem
mesmo poderdo conhecer claramente suas partes 62, Como elas,
a dialética parte, primeiramente, em busca de uma Forma par-
ticular, mas ela ndo pode jamais terminar o estudo desta se nfio
atinge, antes, a Forma do Bem, a fim de compreender como
se liga ao Ser universal esta Forma de ser da qual ela
empreendeu a definigio. Pois tudo procede do Bem, e nada
pode ser conhecido, se ndo for pela dialética que, elevando-se
até o “principio de tudo” 2, depois descendo de ndvo as For-
mas particulares, refaz, na ordem do conhecimento, o movi-
mento intemporal da processio. — Por outro lado, a dialética
ndo é uma operagio conduzida segundo regras “cientificas” no
interior de um paréntese que seria afetado, de fora, por algum
sinal de valor religioso. E impossivel distinguir, no dialético, o
sdbio e o crente; as Formas, os Valotes que sdo o objeto, de
seu estudo, ndo lhe permitem, em nenhum momento, permane-
cer “neutro”. E isto ndo significa, exatamente, decidir-se pelo
bem contra o mal, pela “direita” contra a “esquerda’ 3, pela mo-
ral contra a licenciosidade. Quase todos os Didlogos, é verdade,
tratam ou levantam problemas éticos; mas éstes problemas nun-
ca podem receber uma solugio pelo simples fato que nos agra-
de mais ser homens de bem do que maus. Jamais coisa alguma
pode depender de nés, é por isso que a dialética é uma cién-
cia, ndo moral, mas religiosa, e que ela ¢ a ciéncia do Ser. A
moral, no Platonismo, nunca é um fato primitivo; ela é deri-
vada, na medida em que o Ser precede a exigéncia e em que o
conhecimento arrasta a vontade e o ato. Quando nos deci-
dimos pelo Bem e pelos Valores, o essencial ndo é nem a de-
cisio nem nds préprios, mas unicamente a realidade das For-
mas que se impde a nds, e que nos toma emprestadas as pala-
vras para proclamar-se. O sucesso da pesquisa dialética estd li-

(60) Rep., VII, 533 d 6; Carta VII, 342 c 4, e 2,
(61) Men., 79 b seg.

(62) Rep., VI, 511 b.

(63) Cf. Fedro, 265 e seg.
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gado ao apagamento progtessivo da pessoa dos interlocutores.
Tal tese foi sustentada por Homero ou por Gérgias ®4? — Pou-
co importa; examinemo-la nela mesma, sem nos deixarmos
ofuscar pelo prestigio de seu autor. No tdpo dialético de uma
pesquisa, Sécrates exige: ‘“Nao mais devemos preocupar-nos, de
nenhum modo, contigo ou comigo, ou com Gérgias, ou com Fi-
lebo, mas sdmente dar um testemunho solene, sébre a fé do ra-
ciocinio 63”, A observagio mais profunda do Eutidemo, atri-
buir-se-4 a Ctesipo, a Clinias, a Sécrates, a honra de téla pro-
ferido? Niao foi ela antes “pronunciada” por “um dos deuses
presentes” a conversagdo %¢”’?  Pouco importa qual dos inter-
locutotes se faz o intérprete da verdade que lhes é sempre en-
viada por um deus. A pesquisa dialética é entrecortada de sole-
nes invocagdes e de preces, em que seria pura preguica ver flo-
reios literdrios, visto que o exame menos atento j4 deixa perce-
ber que elas se situam em momentos de desinimo ou de inde-
cisdio, em que uma assisténcia divina se torna necessiria.
Nio podemos, aqui, it mais adiante no estudo do processo
dialético. Por seu entrelagamento de exigéncias e argumentos,
ela parece misturar constantemente a razio e a fé. Em cada
afirmacdo essencial, apreendemos, diretamente e “em si”, a For-
ma que lhe concerne; o raciocinio, percortemos as vias de pro-
cessdo, ligando tal Forma a tal outra, depois tal Forma ao Bem.

O conbecimento do Bem, do “objeto mais alto do conheci-
mento” 7, deveria renunciar, parece, a dialética combinatdria ®8,
e ndo recorrer sendo & intui¢do. A dialética, que é essencialmen-
te didlogo, eleva-se através das Formas até ao Bem, depois, a
partir déle, desce novamente. Esquemaiticamente, o conheci-
mento do Bem € uma visdo que se coloca entre dois discursos.
Como conceber esta visdo?

(64) Hip. Men., 365 c fim-d; Men., 71 d.
(65) Fil.,, 59 b fim.
(66) Eutid., 290 e seg.

(67) Rep., VI, 505 a (cf. Banguete. 21 ¢.). O sentido de mdthema
¢, em todo caso, fixado negativamente por Aristdteles, fragm. 15 (ver adi-
ante, pag. 100, n. 197, cf. também F. M. Cornford, Plato and Parmenides,
Londres, 1939, pdg. 132 e ibid., n. 2).

(68) Pég. 43; cf. Sof., 253 be.
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“Iniciacdo petfeita”, ela &, s vézes, descrita na linguagem
dos mistérios de Eleusis %°, désses mistérios cuja influéncia sub-
versiva 7® Platdo denunciou em outro contexto. Aqui, como
freqiientemente acontece, temos uma ‘‘transposi¢do’, para usar
a expressdo conhecida de Mons. Di¢s. O conhecimento gradual
das Formas, depois do Bem, que o Banquete descreve como uma
iniciagio mistica pode expor-se, alhures, de um ponto de vista
metodolégico 7! ou politico 72, A idéia de que a alma toma con-
tato com a realidade (idéia que desabrocha na imagem de uma
hierogamia com o Set supremo 73) é aplicada, sem valor mistico
ao conhecimento das Formas em geral 4. A metdfora da visdo é
igualmente relacionada com a inteligéncia de tbdas as For-
mas 75. Em particular, a “visdo sindptica” do Fedro correspon-
de, nos Didlogos, a Defini¢io, isto é, a um nivel onde ainda se
estd longe do Bem. Pode haver visdo de tédas as Formas,
isto &, apreensdo imediata do en si, e ndo relacionamento. Cada
vez que o interlocutor admite uma exigéncia essencial (expres-
samente dispensada de qualquer prova, de qualquer “‘argumen-
to””) 78, h4 visdo, tomada de contato com a realidade, ainda
que o didlogo escrito seja obrigado a traduzi-la em férmulas,
a conceitud-la, se se prefere. A intuigdo esclarece e sustenta a
dialética em todos os seus niveis.

Téda Forma pode, pois, ser o objeto de uma visdo assim
como de um raciocinio. O mesmo se d4 com o Bem. Ele é
apreendido por uma visdo, que custa a vir 77, e que ndo se obtém

(69) Cf. P.M. Schuhl, Essai sur la Formation de la Pensée grecque,
Paris, 1934, pag. 205; Platon et I'Art de son Temps, Paris, 1933, pag. 43.

(70) P. Boyancé mostrou que nos charlaties 6rficos de Rep., II,
364 b-c sdo visados os iniciadores de Eléusis, Le Culte des Muses, Patis,
1937, pag. 21 seg. e Platon et les Cathartes orpbiques (Rev. des Et. Gr.,
1942, LV, pags. 217-235).

(71) Carta VII, 342 b seg.

(72) Rep., VII, 522 ¢ seg.

(73) Banguete, 212 a.

(74) Rep., VI, 490 b; Fed., 79 d.

(75) Fedro, 247 d seg.

(76) P. ex. Sof., 265 d; Fil., 29 ¢ fim; Tim., 29 a.

(77) Carta VII, 341 cd, 344 b.
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sendo “com dificuldade” 8. Uma visdo deve ser logo seguida,
na ordem do conhecimento por um taciocinio, na ordem da
agdo por uma imitagdo 7. Por outro lado, e malgrado a impos-
sibilidade de incluir o Ser absoluto numa defini¢io, Platdo te-
clama expressamente em térmos que lembram o método da dia-
lética combinatéria 8°, “que se circunscreva, por uma defini-
¢io, a Forma do Bem, em a destacando de tb6das as outras
Formas”. Ora, isto ndo é, patece, o oficio de uma visdo extéti-
ca, mas de uma ciéncia rig'orosa, visto que seria preciso “pto-
var contra tddas as objegdes” 81 a Forma do Bem assim “de-
finida”.

Nenhum didlogo tenta o conhecimento do Bem. Todos éles
ndo se aventuram a isso sendo e tdo longe quanto disso tém
necessidade para conhecer tal Forma particular. Eles o conse-
guem chegando ao “principio an-hipotético” 82, o qual, sem dd-
vida, nunca ¢ definido em todo seu “brilho” 83, mas “suficien-
temente” 84, entretanto, para terminar o estudo da Forma pat-
ticular que era a tUnica a constituir o objeto da pesquisa. O
Bem ilumina tdda pesquisa dialética; éle ndo é visado, direta-
mente, por nenhuma 89,

(78) Rep., VII, 517 b fim.

(79) Rep., loc. cit., ¢ 1; VI, 511 b; Banquete, 212 a.

(80) P4g. 47, n. 68.

(81) Rep., VII, 534 b. fim; c. — Ver Les Dial. de Plat., § 4 ¢
passim.

(82) Rep., VI, 511 b 6-7.

(83) Cf. Sof., 254 a 9.

(84) Fed., 101 e 1; Polit., 284 d 3.

-(85) Sabe-se que a tradicdo ulterior veio a distinguir trés caminhos
para chegar ao conhecimento de Deus e que ela atribuia a Platdo o mé-
rito dessa divisio (p. ex. Albinos, Epitomé, X, 4-6, ed. P. Louis, pdgs.
59-60). Aqui, como alhures, patece que o platonismo encontrou em Pla-
tdo uma inspiragio mais do que uma doutrina. Assim: a awmalogia que,
aplicada a Deus, ndo pode nunca chegar a um paradigma perfeito, produz
um conhecimento totalmente insuficiente e deve, desde o inicio, apoiar-se
na fé (cf. Le Parad, dans la Dial, pl., em particular § 18, n. 20; § 30);
o éxtase nao pode ser encontrado nos Didlogos sendo por uma interptre-
tagdo literal da imagem da visdo; ora, o conjunto dos Didlogos (que sem-
pre visam 2 solugdo de um problema preciso; uma mesma se¢do da Linha
(Rep.) compreende o conhecimento das Formas e do Bem) se opde a
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Vamos mesmo mais longe. As Formas, sob a agdo do Bem,
sdo constitufdas num conjunto coerente. Nio tendo descrito o
Bem, em si, por que, se Platdo era verdadeiramente éste meta-
fisico impenitente como se diz &s vézes, nunca deu éle um en-
sinamento sélido sbbre ésse sistema? De fato, cada didlogo
deve descobrir de névo, por sua conta, fragmentos déste sis-
tema, sem poder, de maneira alguma, beneficiar-se dos frag-
mentos, nem, em particular, das dicotomias estabelecidas pelos
Didlogos precedentes. E além disso, tanto quanto o Bem, o
sistema das Formas nfo é buscado de uma sé vez. Mas acon-
tece, no decorrer da pesquisa, que, para definir tal Forma par-
ticular, é preciso desenredar os fios que, através do sistema,
a ligam ao Bem.

Instalar-se no coragio do Ser para dai deduzir o sistema
exaustivo e fixo ne varietur das Formas que déle procedem, é
segundo se prefira, “desmedida” ou escoldstica; é, em todo ca-
s0, e isto desde Xendcrates, o abandono do platonismo. Acres-
centemos logo que, se Platdo jamais tentou fixar as relagdes
entre as Formas num conjunto coerente e imutivel, éle ndo
cessa um sé instante de crer a realidade déste sistema. Mas o
conhecimento, para nés, nunca estd acabado; o filésofo aplica

esta interpretagdo; sdbre a transformagio, gragas, lUnicamente, 2 qual o
Bem (que “é a idéia suprema; mas é ainda uma idéia”) pdde dar nasci-
mento a0 misticismo plotiniano, ver o cap. VIII de La Philosophie de
Plotin de E. Bréhier; enfim, a negacio, se se deixa de lado o Parméni-
des que dificilmente se presta para uma exploragio doutrinal, pdde recen-
temente ser ligada a um texto do Banguete (A.-]. Festugitre, Contempl.
etc., pags. 229 seg.); mas serd certo que esta passagem queira subtrair o
Belo a téda “ciéncia” e a téda “defini¢ao”? Ela se limita, parece-nos, a
prevenir a tentativa daqueles que, tais como os “refinados” de Rep., VI,
505 b 7-8 “imaginam” (Banguete, 211 a 6) o Bem supremo sob forma de
ciéncia ou de inteligéncia, tentativa, alids, que € condenada desde os dii-
logos ditos “socrdticos” {cf. Les Dial. de PI., §§ 38-39); de fato, a Repi-
blica pede expressamente “que se defina” (e acrescenta: “pela definigdo”;
VII, 534 b 9) o Bem. E particulatmente instrutivo, para as origens da
teologia da apbhairesis, comparar Rep., VII, 534 b 9 com Polit, 258 c
4-5: a definigio que “separa” a Idéia do Bem “de tddas as outras” idéias
deverd proceder, sem ddvida, como o método de defini¢io descrito no
Politico, por relacionamento (cf. Le Parad. dans la Dial. pl., §§ 23-24).
Nio é certamente uma defini¢gdo do Bem “em si”; assim, ela deve sem-
pre refazetse, porque vale bem mais pelo esférgo que a féz nascer, do
que pela férmula a que chega.
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“perpétuamente” seus raciocinios 4 “Forma do Ser” 88, E isto
nos d4 a medida do conhecimento do Bem. Nio se tem dado
suficience atengiio ao fato de que a iniciagdo perfeita descrita
por Dibtimo é expressamente referida ao futuro; ela se apre-
senta como um antncio, como uma promessa, Do conheci-
mento perfeito, “do fim em vista do qual” conduzimos tbdas as
nossas pesquisas, o Fedzo 87 coloca no além o cumprimento. Uni-
camente a alma separada do corpo e libertada das setvidses da
Caverna, verd as Formas face a face. O filésofo deverj assumir
essas servidoes e, assim como ndo lhe é permitido antecipar,
pela morte voluntiria, sua libertagio, assim também éle ndo de-
verd antecipar nem crer advinda a iniciagio perfeita. Talvez
seja por isso que o platonismo ¢ antes um método que uma dou-
trina, ou mais exatamente, a pesquisa incansivel de uma dou-
trina que se cfé e se sabe fundada imutivelmente na realida-
de, mas que nos é sempre antes “proposta” que “dada” e que
ndo nos cabe fixar. E assim que cada didlogo acabado chega ao
“principio suficiente”, e entretanto “a medida” dos coléquios
dialéticos € ““a vida inteira” 88, A ascensdo para o Bem e a visdo
que a coroa sdo “suficientes”, em cada caso, para fazer-nos resol-
ver o problema particular, de ordem tedrica ou pritica, donde
partimos. Mas elas nunca sdo “suficientes” em si, e nfo tém ne-
cessidade de sélo, porque, em nenhuma “descensio”, estamos
obrigados a resolver todos os problemas possiveis. Enquanto o
Demiurgo abraga, numa tnica visdo perfeita, o Bem e o sistema
das Formas, e cria, por um ato tnico e total, o conjunto do Uni-
verso visivel, nds estamos adstritos, apds visGes imperfeitas inces-
santemente renovadas, a descensdes parciais e que precisamos
constantemente repetir,

Nem a visdo de Deus nem a teologia 8 estdo 2 disposigio,
ou mesmo a0 ancance do homem. Mas particularmente, a uti-
lizagdo do mito jamais implica, em Platdo, numa intengo teols-

(86) Sof., 254 a 8-10.

(87) Fed.,, 67 b 89, texto exatamente paralelo a Banquete, 210 e
5-6. Notar também a idéia de “esperan¢a” na Rep., 517 b 6 (496 e 3,
cf. Fed., 114 c 8).

(88) Rep., V, 450 b fim.
(89) Sobre Leis, X, cf. pags. 126 e segs. — Na Rep., I1 a teologia
(379 a) ¢ esta parte da mitologia poética (ibid., 382 d 1) que representa
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gica, no sentido em que se pdde chamar a teologia de “negagio
da religido”, porque “distinguir entre o simbolo e a significagdo
do simbolo &, por defini¢do, ultrapassar a religido... e conde-
nar a religido como uma confus@o do pensamento” ?°, Enfim,
para encontrar nos Didlogos tais ou quais provas da existéncia
de Deus, seria preciso querer encontrs-las néles. De fato, trata-se
sempre de exigéncias essenciais, admitidas, porém nio provadas.
O Timeu, por exemplo, nio prova Deus pelas causas finais, em
conclusdo de suas pesquisas sobre o Universo; admite, de vez,
as “‘causas divinas” como um principio com a ajuda do qual
empreende estas pesquisas 91. Estas exigéncias, onde ndo se de-
vem ver asser¢des teoldgicas, nio sio nem provadas nem bus-
cadas em tltimo lugar: de antemdo aceitas pelo homem de boa
natureza e de boa vontade, elas sdo pontos de partida.

os deuses (380 ¢ 7, 383 a 3, 386 a 1); as outras tém por objeto os de-
monios, os herdis, os habitantes do Hades (III, 392 a). Os dois modelos
(379 a, 380 c, 383 a), que inspirardo a theologia, sio derivados de duas
exigéncias (Unicamente as quais se poderia atribuir um cardter “teoldgico”
e nio a esta theologia, mesmo depurada, dos poetas) que se podem assim
resumir: Deus (notar o singular) é bom e imutdvel (379 b, 381 b-c).
Estas sdo “exigéncias essenciais”, assungdes feitas, nio para dogmatizar,
mas para dirigit os poetas. Elas reaparecem no Timeu (29 e 1, 42 e 5-6),
e, entretanto, “descobrit o autor e o pai déste Universo, é uma grande
facanha, e uma vez descoberto é impossivel divulgd-lo a todos” (28 ¢,
trad. Rivaud). O texto sébre o Bem é muito mais explicito (509 c 8-10)
e atinge mesmo um fervor que o gracejo de Glaucio chama imediatamen-
te a atengdo (509 ¢ com.) porque ela ndo convém ao tom da conversa
e, sobretudo, porque confere ao discurso um cariter de seriedade e um
valor que cabem Unicamente ao objeto, sempre imperfeitamente atingido,
visado pelo discurso cp. VII, 536 a-c com o comentirio e a referéncia a
Fedro, 276 e, de E. Chambry); e, entretanto, Sécrates se proibe, exptes-
samente, falar do “Bem em si” (506 d-e).

No restante, o essencial € ver o espirito dos textos, porque, em se-
guida, as questdes de terminologia importam pouco. Assim W. Jaeger
pdde intitular uma de suas obras: The Theology of the Early Greek Pbhi-
losophers (Oxford, 1948), tendo cuidado em precisar: “It goes without
saying that the terms “God”, “the Divine”, and “Theology” must not be
understood here in their later Christian but in the Greek sense. The
history of the philosophical theology of the Greeks is the history of their
rational approach to the nature of reality itself in its successive phases”
(pég. V).

(90) R. G. Collingwood, Speculum Mentis, Oxford, 1924, pig. 149.

(91) Tim., 68 e seg.; cf. 29 a.
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IT. — A Processio

1. Causalidade das Formas

As Formas sdo a causa da geracio e da corrupcio ?2. O
Ser é a causa do Devir. Como conceber esta causalidade das
Formas?

2

Como “formal”, antes de tudo, e se esta é uma resposta
“ingénua”, ¢ também, em alto grau, a mais “segura” ?3, Pode-
mos, primeiramente, imagind-la como a agdo da Forma da Ca-
ma sdbre o marceneiro que fabrica uma cama concreta. Intei-
ramente voltado para a Forma que deverd “imptimir” 94 3 ma-
téria, o artesdo ndo é nem o autor desta Forma, nem mesmo da
cépia que traca dela. Sua habilidade pessoal parece inventar,
combinar, usar de asticias com os obsticulos da matéria %5;
ela estd inteiamente ao servio do Modélo e determinada pelas
exigéncias da Cama inteligivel. Uma vez decidida a fabrica-
¢do de tal cama, assim como ndo dependeu do marceneiro ima-
ginar sua Forma, assim também ndo depende déle imitd-la de
uma certa maneira, de preferéncia a outra. Semelhante a um
intérprete, éle ndo comanda nem seu texto, nem sua tradugio;
supondo, bem entendido, que traduza “fielmente”. Mas depen-
de déle traduzir ou ndo traduzir; a vontade da Forma reclama
uma obediéncia fiel do artesdo que quer imit4-la, ela ndo o obri-
ga a querer imitar.

Escolhamos pois outro exemplo. Por que Sdcrates prefere
a morte a evasdo? — Negligenciar aqui a causalidade formal em
proveito da causalidade “fisica” e alegar como causa a consti-
tuigdo fisiolégica de Sécrates, seus musculos e seus ossos, seria
“demasiado absurdo”: “H4 um bom tempo, imagino, que éstes
ossos estariam do lado de Mégara ou da Bedcia, transportados
pela opinido do melhor, se minha opinido ndo tivesse sido que

(92) Pég. 20, n. 7.
(93) Fed.,, 100 d 34, 8.
(94) Crar, 389 ¢ 1. .

(95) Cf. Polit, 294-299. Sobre &ste aspecto inventivo e criador da
imitagdo, ver Le Parad. dans la théorie plat. de I’Action, § 10 (Rev. Et.
Gr., LVIII, 1945, 141-142).
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era mais justo e mais belo submeter-me ao julgamento da Ci-
dade, qualquer que fosse éle ?¢, do que fugir e evadir-me”. —
Se Sécrates permanece, pois, em prisdo, é porque éle o quer,
de fato. Ou ainda: porque estima que isto vale mais a pena.
Exatamente: porque o Bem o quer assim. Sdécrates ndo é mar-
ceneiro. Conhecendo a Forma, éle nio é, como o artesdo, livre
para imitar ou para fazer outra coisa. Impossivel conhecer a
Forma do Bem sem imitd-la®?; e esta impossibilidade é uma
causalidade constrangedora. Nem mesmo se deve atribuir a “sub-
missdo ao julgamento” & alta moralidade de Sécrates. Sécrates
ndo tem propriamente nenhum papel nisso. Sua atitude &, talvez,
de obediéncia em relagio & Cidade, porque € possivel desobede-
cer 3s leis. Porém em relagdo ao Bem, ela é sujeigdo absoluta
e exclui tdda escolha 98,

E assim que as Formas agem sbbre nossas obras e nossos
atos, e é a uma agdo andloga que € preciso referir a génese do
Universo visivel.

2. A Matéria

A ag¢io do Bem s6bre a alma de Sécrates € irtesistivel. Mas
nem por isso esta alma é menos necessiria para que ela possa
manifestar-se, para que ela possa agir. E preciso, igualmente,
“éstes musculos e éstes ossos”, para que Sdcrates possa obrigs-
-los a permanecer no lugar; é preciso Atenas e a prisio, para
nela permanecer, e € preciso mesmo Mégara e a Bedcia, para
14 ndo ir. E preciso o processo e o julgamento, é preciso, numa
palavra, a situagdo concreta na qual Sécrates se encontra. Acres-
centando-se 3 causalidade do Bem, esta situagio concreta &, em
certo sentido, mais importante que a alma de Sécrates para ex-
plicar a decisdo de Sécrates. VE essencial para o Bem ser e ser
inteligivel, é essencial para a alma do filésofo conhecer o in-
teligivel e imitd-lo pelo saber que ela engendra ao seu con-
tato ®°; mas para que esta imitagdo v4 até i agdo e até tal

(96) Fed., 99 a.

(97) Rep., VI, 500 c 617.

(98) Cf. Crit., 54 d 4-5.

(99) Rep., VI, 490 b.

4

agdo precisa, é preciso que haja matéria para a agio, uma si-
tuagdo e materiais, onde se possa inscrever a imitagio. Se pet-
corremos o processo que do Bem em si passa ao Bem co-
nhecido para resultar no Bem imitado, é clatro que a tuptura
se coloca antes da terceira etapa. Continua sendo sempre ver-
dade dizer que a imitagdo é ordenada, é causada pela Forma;
Sécrates nao é livre para esquivar-se 4 vontade do alto. Mas
esta vontade ndo o leva a prolongar o conhecimento em agdo

sendo porque ela encontra, para acolhé-la, um recepticulo.

A existéncia da matéria, de um “Outro” que as Formas, estd
implicada tanto pelos atos humanos como pelo Universo. O Ar-
tesdo divino nfo cria ex-wibilo; limita-se a “tomar essa massa
visivel, isenta de todo repouso, movendo-se sem medida e sem
ordem para conduzi-la da desordem & otrdem; porque éle esti-
mara que a ordem vale muito mais” 190, Se existissem Unica-
mente as Formas, ndo teria havido nem Demiurgo nem Univer-
so visivel, assim como Sécrates, se tivesse permanecido alma
desencarnada ou se tivesse vivido “longe de sua pétria” 101, ter-
-se-ia contentado em filosofar, sem jamais pensar na agdo.

“O Dualismo em Platio” 192 & constante, do Feddo ao Ti-
meu 193, Poderia fazer-se uma tentativa de reduzi-lo 1%¢, e, com
efeito, longe de ser uma “substincia primordial”, a matéria
platdnica é ndo-ser, ndo possuindo, antes de sofrer a agdo das
Formas, nenhuma qualidade prépria; seu papel reduz-se a forne-
cer um “local” para as coisas que nascem e, antes mesmo de ser
tomada em mios pelo Demiurgo, ela recebe a influéncia ordena-
dora das Formas 15, Platdo diminui ao extremo a consisténcia da
matéria e sua cooperagio para a obra das Formas; talvez tivesse
sido légico ir até ao fim e traduzir a supremacia das Formas

(100) Tim., 30 a.
(101) Cf. Rep., VI, 496 b.

(102) Cf. S. Pétrement, Le Dualisme chez Platon, les gnostiques
et les Manichéens, Paris, 1947.

(103) Ver o comentédrio de F. M. Conford, Plato’s Cosmology, Lon-
dres, 1937.

(104) Ver o artipo de M. Guéroult, “Le Xe livre des Lois et la
physique platonicienne” (Rev. des Et. Grecquess, XXXVIU 1924, pégs.
27-78).

(105) Tim., 49 a; 53 c seg.
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sobre a Matéria por uma derivacio desta vltima a partir daque-
las. Mas ndo parece que Platdio tenha querido tirar essas con-
seqiiéncia; segundo éle, a dominacio das Formas ndo é absolu-
ta; a Necessidade ndo se deixa persuadir inteiramente 106,

O Universo visivel ndo & sendo uma “imagem” 197 e a cdpia
nunca iguala o seu modélo. Por que criar, entdo, imitagdes cuja
bondade é detivada e, se medida 3 luz do Modélo, defeituosa? —
Porque, precisamente, a imitagdo n3o é criada, mas imposta a
Matéria. Nio € a perfeigdo do Modélo, é a desordem da Maté-
ria que dela aproveita. E para a Matéria que a ordem “vale
mais”. O Universo visivel ndo estd em estado de queda, por
ter-se destacado, culposamente, de uma petfeicio original; éle
ndo era, primitivamente, sendo desordem infinita. Tampouco
o Ser ctia uma matéria para nela mirar-se, para povoar sua so-
liddo, para ter um “Outro” ou outros, a quem fazer partilhar,

no estado degradado, sua perfeicio.

Deus ndo € a causa de tudo o que acontece 198, Mas a resis-
téncia, jamais inteiramente reduzida, que a ‘“causa errante” opdoe
i agdo divina, ndo limita, segundo Platdo, a soberania de Deus.
O nao-ser da matéria desordenada estd fora de Deus ou, segundo
a expressdo do Timeu, Deus estd “ausente” déle 1°°, O Ser ndo
é, por conseguinte, todo-podetoso, neste sentido em que nao é
bastante forte para absorver em si o ndo-ser. Ou melhor: é o
Devir que #ndo pode recebé-lo inteiramente 11°, O “poder” de
Deus estd fundado essencialmente no seu ser e na sua petfei-
¢do 111 e ndo se traduz sendo secundariamente pela irradiacio e

(106) Tim., 48 a; cf. Cornford, loc. cit., pag. 163 seg.

(107) Tim., 29 b 1-2.

(108) Rep., 11, 379 c.

(109) Tim., 53 b 3.

(110) Poliz, 269 d fim-e, cf. Rep., 111, 403 d 4-5; as restricdes im-
postas A perfeicio da atividade demitrgica (p. ex. Tim., 30 a 2, 46 c 8,
53 b 5) devem ser sempre entendidas a partir da Matéria.

(111) Cp. Rep., 11, 379 a fimc. Banquete, 203 a 2, Teet.,, 176 a

4.7, Tim., 41 ¢ 1-3. — A onipoténcia é atributo perigosamente equivoco
e ndo assume nenhum valor sendo a partir do Bem (Gdrg., 466 b seg.);
ver também Brunschvicg, Progrés de la conscience, I, pig. 30. Solmsen
nota com razio que o Demiurgo age por persuasio, nio pela fér¢a (Platon’s

Theology, pig. 112).
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pela processdo. A causa etrante ndo entra, comc um elemento ir-
redutfvel, num plano divino de criagdo; ela tampouco constitui
a condigdo necessiria de uma criagio que Deus teria imaginado,
livtemente, como “a melhor possivel”. Por conseguinte, de pre-
feréncia a interpretar, com grande dificuldade, “o0 Ordenador”
do Universo como um criador todo-poderoso 112, & preciso insis-
tir sébre sua agdo puramente ordenadora. Como a matéria
faria parte da criagio divina, visto que é apenas (para trans-
por narrativamente o que € intemporal) a causa ocasional dela,
e que nem mesmo é ‘‘causa material” (o que pressuporia um
designio e um plano; ora o Deus de Platao ndo cria com a
matéria; é por que encontra a matéria que éle a ordena). Na
medida em que se pode falar da “criagéo” 113 de uma cépia, é
preciso dizer que Deus ndo cria a matéria; é para o bem da
matéria que éle cria.

3. O Demiurgo e a Alma

E preciso a alma de Sécrates para que o Bem seja conhe-
cido e imitado. E preciso o artesdo para que a Forma da Cama
seja imposta aos materiais. E preciso, para que nas¢a o Universo,
uma alma ou um artesio. O mito (que € o vnico a poder aven-
turar-se 4 descricio do Devir 11¢), ao referit o nascimento do
mundo ora a uma Alma, ora ao Demiurgo 113, significa sempre, a
mesma causa, posta ao servigo das Formas. Esta causa estd longe
de ser negligencidvel. Entretanto, ela nio se insinua, como um
terceiro térmo, entre o dualismo: Formas — matéria. Do Fe-

(112) Taylor e, num sentido idealista, Archer-Hind, — Ver tam-
bém, além do comentirio de Cornford (cf. Iaylor, The “Polytheisn’” of
Plato: an apologia, Mind, 1938, XLVII, pédgs. 180-199, e a resposta de
Cornford, sob o mesmo titulo, ibid., pags. 321-330), E. Gilson, L’Esprit
de la Philosopbie Médiévale, Paris, 1944, em particular, pégs. 46-47,
68-69 e para estabelecer um paralelo: “Platonisme et Christianisme”, R.
Schaerer, Dieu, 'Homme et la Vie d’aprés Platon, Neuchitel, 1944, pdgs.
171 seg.

(113) Sof, 219 b 1; 265 b 1.

(114) Tim, 29 d 1.

(115) Leis, X; Tim.
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dao ao Timeu 18, o Devir é produzido pela “causa” e por “aqui-
lo sem o qué a causa n3o seria causa” 17, pela Forma e pela Ma-
téria. A Alma ou o Artesdo “alinham-se” nesse engajamento “do
lado” das Formas e “sustentam-nas” 118 o fielmente que mal se
distinguem delas; mais ou menos do modo como o generoso
principio colérico de nossa alma € tdo “naturalmente” 1? subme-
tido 2 razdo, contra o principio passional, que se pode, falando
sumariamente, reduzir a triparticio da alma a uma dualidade
essencial 120,

Esta alianga natural vai, as vézes, até uma identidade de
natureza. O artesdo divino modela o Universo 4 semelhanga do
Modélo 121, Mas, em outro contexto, éle aparece como “o
S .2 ? .
pai” 122 do Universo e quer que ‘“‘as coisas nas¢am o mais pos-
sivel semelhantes 123 a si préprio” *2*, Por sua fungdo de mo-
délo e de pai, éle parece identificar-se as Formas 12°,

)

O Modélo inteligivel, segundo o qual 0 Demiurgo modela o
Universo, é chamado o “Vivente absoluto” 28, Ora, a vida su-

(116) Fed., 99 b com., Tim., 48 e seg., 50 c-d.

(117) Fed., 99 b com.

(118) Cf. Rep., IV, 440 b 3; 441 a 3.

(119) Rep., 1V, 441 a 3.

(120) Rep., X, 602 c seg.

(121) Tim., 30 c.

(122) Tim., 28 ¢ 4, 37 ¢ 7; Polit., 273 b 1-2.

(123) DPara uma critica déste duplo aspecto, ver B. Foster, Christian
theology and modern science of nature, Mind, 1935, XLIV, pig. 444. —
E preciso prestar atengdo ao fato de que a metdfora do pai apresenta dois
signiticados: aplicada a2 Forma ou ao Demiurgo, ela denota a causalidade
formal, exercida pelo modéio s6bre a matéria; aplicada ao espirito que
conhece (Banquete, 212 a; Rep., VI, 490 b), ela denota a transparéncia
da alma em relagao as Formas a alma, 20 contato do real, engendra 0 co-
nhecimento e a agao que lhe sio “conformes”.

(124) Tim., 29 e.

(125) Tim., 50 cd 3.

(126) Tim., 31 b 2. E uma questdo aberta saber se é&te modélo
compreende sdmente as quatro espécies de “viventes inteligiveis” (assim
Cornford, loc. cit., pigs. 40-41), ou se é&le compreende o sistema inteiro
das Formas organizadas pelo Bem. As duas interpretagdes podem apoiar-
-se nos textos, e sem ddvida ndo se deve sacrificar nenhuma delas. Rela-
tando a génese do Universo, Platdo pode contentar-se em inscrever no

8

pde o movimento. Vida e movimento estdo, por conseguinte,
compreendidos no “Ser universal”. Mas vida e movimento su-
pdem uma origem comum: a alma. Também ela deve ser atri-
buida ao ser universal 127,

A Alma, segundo a opinido unanime dos antigos 128, d4 ao
vivente que ela anima o movimento e a sensagdo. Talvez ndo
haja nisso sendo um simples fato de experiéncia (os séres que
chamamos vivos possuem a faculdade de mover-se e a de sentir
ou refletir), sem que o liame entre estas duas faculdades seja
apreendido como necessdrio. Em todo caso, a alma ndo pode
exercer suas fungSes sendo em relagio a um objeto que ela per-
cebe ou conhece e, parece, em relagdo a um corpo que ela move.
Imaginemos uma alma que seja pura inteligéncia. Nio tendo
cotpo para mover, esta estaria ainda, ela prépria, em movi-
mento, pelo tnico fato de exercer sua inteligéncia. A inteligéncia
age sobre o objeto 12?, move-se para ou em tdrno do objeto,
mas com um movimento tdo perfeitamente ordenado que, em seu
mesmo mover, éle reproduz a estabilidade do objeto 130, Supo-
nhamos agora esta alma inteligente em telagio com o corpo. Ela
The imprimird seu movimento préprio ou, se preferimos, prolon-
gard o movimento de conhecer em movimento de agir. E sem-
pte a alma que é “o principio do movimento” 13!, quer se mova
ela prépria quer ponha em movimento um corpo; mas é o ob-
jeto conhecido que determina e dirige o movimento inicial e o
movimento prolongado. E, sem divida, nem todo movimento é

Modélo as quatro Formas que se propSe estudar. Mas éste Universo abtan-
ge o conjunto do Devit e constitui 0 palco em que se vdo apresentar os
reflexos de tédas as Formas, quaisquer que sejam. O modélo quadrupla-
mente precisado de acordo com as necessidades da exposi¢do, &, a0 mesmo
tempo, “o mais belo dos séres inteligiveis (30 d 2-3), ou ainda “o Deus (?)
inteligfvel” (fim), “o mais belo dos séres inteligiveis e, em tudo, perfei-
to” (30 d), e parece-nos dificil nfo identificd-lo ao Bem, a0 mesmo tempo
que o conjunto das Formas que déle procedem. Cf. também 37 c 6,
onde o Mundo ¢ dito: “imagem nascida dos deuses eternos” (e onde é
preciso manter o texto e seu sentido ébvio, isto é, as Formas cf. A. Ri-
vaud, R. E. G., XLII, 1929, pidg. 466).

(128) Aristdteles, De anima, A, 2, 403 b 24-27.

(129) Sof., 248 d seg.

(130) Leis, X, 898 a; cf. Tim.,, 29 b seg.

(131) Fedro, 245 c, seg.
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inteligente ou dirigido. Mas, do ponto de vista da alma subme-
tida ao objeto (ora, a Alma césmica nunca se desvia déle 132), &
preciso dizetr que, assim como a inteligéncia ndo se concebe sem
movimento, assim também o movimento ndo dispensa a inte-
ligéncia.

As Formas sdo inteligiveis. O Bem lhes comunica a verda-
de e a faculdade de serem conhecidas 132, A alma &, como as
Formas, invisivel, inteligivel, divina 3¢, Pode-se dizer: com o
‘Objeto € pdsto o Sujeito 135, Nio esperemos ir além desta f6r-
mula, voluntiriamente vaga, e que, alids, nfo se encontra em
Platdo. O Fedao ndo chega até a inteira identidade entre a alma
e as Formas, e a Repdblica 13¢ parece subtrair a solugdo rigorosa
desta questdo aos nossos meios de investigagio. E, como o pro-
longamento de uma filosofia pelos epigonos nem sempre consti-
tul um progresso, serd mais prudente constatar que Platdo “ten-
de”, segundo a expressdo do R. P. Festugieére '37, a ver na alma
uma Forma, que para ai tende mesmo, muito conscientemente,
mas que, ao querermos dar a esta tendéncia um desenlace outro
que em fé e esperanga, corremos o tisco de ultrapassar a doutrina
platonica, de fotgé-la e, mesmo, de trai-la. As hipdstases ploti-
nianas ultrapassam também, em sua excessiva precisio, o pen-
samento de Platdo. Mas elas ddo conta da hierarquia: Um, In-
teligéncia, Alma. Platdo diz, de fato: “A Inteligéncia ndo pode
tornar-se presente em nenhuma coisa, se é separada da alma 1387,
Ora, esta férmula que lembra o “tornar-se presente” das For-
mas nas coisas sensiveis ndo parece excluir que a inteligéncia
possa existir em si e em relagdio sdmente a seu objeto. Parece
que é num certo sentido que a alma, soliddria da vida e da
inteligéncia, é atribuida ao Ser Universal 139, e num outro sen-

(132) Leis, X, 898 c.

(133) Rep., VI, 508 e.

(134) Fed., 80 b.

(135) Cf. A. Dies, Autour de Platon, t. 11, pigs. 561 seg.; G. Ro-
dier, Et. de Phil. Gr., pg. 144.

(136) Rep., X. 611 e seg.

(137) A.J. Festugiere, Contemplation et Vie contemplative selon
Platon, Paris, 1936, pag. 114.

(138) Tim., 30 b.

(139) Pég. 59, n. 127, cf. Le Parad. dans la Dial. plat., § 24 d, n. 13,
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tido que a alma ¢ encarregada de cuidar “do que é desprovido
da alma” 4%, E assim que a formagio do Mundo € confiada
ora a um Demiurgo que é essencialmente Inteligéncia, até iden-
tificar-se a0 Modélo que éle contempla, e que cria soberana-
mente a Alma do Mundo, ora a uma Alma que executa o movi-
mento da inteligéncia, porque ela se move conforme ao Modélo.
Poderia dizer-se que a inteligéncia € a alma voltada para o ob-
jeto, e que a alma € a inteligéncia voltada para a matéria. Mas
resta ainda saber o que isto significa.

4. A Bondade divina

As divindades astrais sdo, talvez, uma pura invengio “dos
filésofos e dos sdbios”. Entretanto, o autor das Leis refere a
elas “a administracao” 4! do Universo e considera a astronomia
como o fundamento mais sélido da piedade 142, Como se efetua
esta “administracdo”? — Por éste tnico fato de que as almas
astrais imprimem, a seus corpos brilhantes, movimentos exata-
mente conformes as realidades divinas que elas contemplam 143.
— O Sol foi criado pelo Demiurgo para servir de medida para
o tempo e para ajudar a reproduzir, no Devir, a “imagem mével”
da FEternidade 1%4. Entretanto, o Sol d4 aos objetos visi-
veis ndo somente a faculdade de serem vistos, mas também “o
nascimento, o ctescimento e o alimento” 145,

A solicitude que as divindades astrais testemunham para
conosco ndo ¢ essencialmente para nds. A tnica funcdo dos as-
tros consiste em obedecer as Formas, em reptoduzir, por sua
revolugdo, os movimentos que sua inteligéncia descreveu em
tdrno das Formas. Mas por ésse ato mesmo, organizam e admi-
nistram o Universo. Igualmente a “Bondade”, isenta de inve-
ja 18, do Demiurgo ndo deve ser interpretada, de vez, como uma

(140) Fedro, 246 b.

(141) Leis, X, 899 a.
(142) Leis, XI1, 967 a seg.
(143) Fedro, 246 d seg.
(144) Tim., 38 c.

(145) Rep., VI, 509 b.
(146) Tim., 29 e.
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benevoléncia nem, a fortiori, como uma efusio de amor. E a
bondade de um bom operirio, podet-se-ia dizer: o gbsto da obra
bem feita. Mas acontece que é&ste trabalho & proveitoso para
a matéria, que é seu objeto e para o Universo, que é seu resul-
tado. Todo bom operdrio tem sempre em vista o bem daquilo
que éle fabrica ou daquilo de que éle cuida 147. Porém, ainda
nisso, a idéia de benevoléncia é secunddria: o médico propde-se
o bem do doente mas ndo é, necessariamente, por amor que éle
cuida do doente. O bem do objeto tratado decorre das exigén-
cias da arte, mas ndo é éle que as inspira nem ¢é éle, necessaria-
mente, que faz agir o artesdo. O que define o sébio é unicamen-
te sua ciéncia, ainda que ela jamais tivesse onde empregar-
-se 148, Ora, acontece que a ciéncia do Demiurgo encontra onde
empregar-se, porque encontra a matéria,

Por outro lado, tdda realizagdo € inferior 3 ciéncia 149; a
acdo do Demiurgo ndo iguala o seu saber. Ora, o conhecimen-
to ndo tem em vista a acdo, assim como a existéncia ndo tem
em vista a génese 15°, Nio € com o fito de poder administrar a
Cidade ideal que os dialéticos conhecerdo o paradigma celeste;
mas, conhecendo-o, éles o imitardo. Nio se deve dizer, portanto,
que o Demiurgo, que a Inteligéncia divina dirige seus olhares
para o Modélo inteligivel, com o dnico fito de poder imptimi-
-lo 2 matéria. Nem mesmo se deve dizer que o Modélo exis-
te, qual um plano de criagio, a fim de ser executado. O Modélo
existe em si, éle é Ser que se basta, como o Bem se basta. A
inteligéncia que conhece o Bem, que conhece o Modélo, se basta,
no seu conhecimento. E j4 nesses nfveis se afirma a bondade
divina: o Ser é bom, e a inteligéncia do Ser € boa.

Por que a inteligéncia que conhece se faz demitirgica? —
Platdo colocou o problema e responde: “Porque o Demiurgo era
bom... e quis que tddas as coisas lhe nascessem o mais possi-
vel semelhantes” 151, O mesmo argumento explica por que, no
alto, o Ser se entrega 4 Inteligéncia e, em um nivel inferior, por

(147) Rep., I, 342 c.
(148) Polit., 259 a seg.
(149) Rep.., V, 473 a.
(150) Fil.,, 54 b.
(151) Tim., 29 c.
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que as revolugGes astrais administram o Universo. Em t6das
as instdncias do real, encontramos esta bondade que é fundada
no ser e que, originariamente, ndo implica nenhum matiz afe-
tivo 152, A bondade demitirgica é essencialmente a bondade, j4
derivada, da Inteligéncia que procede do Bem, mas que, encon-
trando a Matéria, prolonga a difusio do Bem.

O problema do Mal. — Este encontro dé-se desde sempre. O
mito do Politico o transpde no relato das alternincias césmicas:
o Universo é ora governado, ora abandonado por Deus. O mito,
segundo a opinido geralmente admitida, projeta numa sucessio
o encontro intemporal da Inteligéncia e da Matéria. Se Deus
“abandona” o Universo, ndo é nem falta de “boa vontade”, nem
capricho, nem recuo diante de qualquer férca antagonista; &
porque o Universo “participa do corpo” e, por isso, “ndo pode-
tia ser inteiramente isento de mudanga” 183, Nem criagio nem
abandono sdo decisdes que se inscreveriam no tempo. Desde sem-
pre, uma procede do Ser, a outra deriva da Matéria. O poder
de Deus se mede pelo seu ser. Nio é Deus que € impotente
para transformar plenamente o Devir 4 sua imagem; é o Devir
que ndo pode receber o Ser inteiramente 154,

“Tudo o que nasce est4 sujeito 4 corrupgio” 155, a4 Cidade
ideal, as plantas, os animais. O Mesmo e o Outto traduzem-se,
no mundo sublunar, pelas alternincias de geracio e de corrup-
¢do, mas éles coexistem e se harmonizam no mundo celeste. Os
movimentos regulares dos cotpos astrais, ainda que sejam mo-
vimentos, testemunham que, nesta regido, a Inteligéncia con-
segue, incessantemente e sem ruptura, persuadit a Necessidade.
Participando, também éles, do corpo, os astros sdo, de direito,
corruptiveis.  Entretanto, jamais serdo dissolvidos, porque a
“vontade” divina sustém sua imortalidade. Tampouco aqui nio
¢ esta vontade o capticho nem de um tirano, nem mesmo de
um benfeitor. Deus é bom; e “querer dissolver o que est per-

(152). Igualmente em Santo Tomis “4 bondade... nio & a benigni-
dade, qualidade do “coragio”, mas & a petfeicio idéntica ao set, a bonda-
de ontolégica” (P. Rousselot, L'Intellectualisme de saint Thomas, Paris,
MCMXXIV, pdg. 27, n. 2).

(153) Poliz., 269 d fim-e.
(154) Cf. pag. 56.
(155) Rep., VIII, 546 a 2.
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feitamente harmonizado e bem feito, isto s6 cabe a um malva-
do” 156, Ora Deus nio pode nem ser nem querer ser malvado.
Sua bondade (ou sua vontade, é uma coisa s6), ainda aqui, €
irradiagio do Ser.

Tampouco a matéria é “m4”. Ela é “auséncia de Deus” e
& ignorancia de Deus. Como se oporia ela ao que ignora? Toda-
via, encontrando incessantemente a persuasio da Inteligéncia, esta
ignorancia, num certo sentido, é incessantemente informada. Pa-
rece que &, sdmente, no nivel do homem que a ignordncia per-
sistente e que jamais pode arrancar-se de sua inconsciéncia, torna-
.se falta e, ai entdo, chama-se esquecimento. E pelo esqueci-
mento que se altera a Cidade ideal, que as almas se condenam
4 Encarnacio, que o Universo do mito se encaminha para o
“oceano de diferenga 1577,

Mas, na ordem césmica, assim como ndo se poderia admitir
“ndo sei que casal de deuses de vontades opostas” 198, assim tam-
bém nio se deve colocar em face de Inteligéncia, do Demiurgo,
da Alma do Mundo, uma Alma m4. Assinalou-se com razio que,
quando as Leis inicialmente admitem uma alma boa e uma 1{15
para concluir que sdmente a primeira governa o Mundo %¢, ndo
existe af sendo uma hipétese, logo eliminada pelo simples fato de
que esta alma md permanece sem fungdo. Pode-se acrescentar
que o movimento do pensamento € exatamente 0 mesmo quan-
do o Timeu se pergunta se o Demiurgo dirigiu seu olhar para
o Modélo inteligivel ou para o modélo visivel. Este segundo mo-
délo é uma pura ficcdo, imediatamente rejeitada como im-
pia 1%°, E sobretudo, ela estd em contradi¢io com todo o pla-
tonismo: a partir do momento em que se pde um bom artesdo,
¢ claro que éle ndo pode tomar por modélo sendo a Forma inteli-
givel 161, Do mesmo modo, admitir 2 escala c6smica uma Alma
mé & coisa impia 1%2 ¢ em contradigdo com a primazia da Inteli-
géncia,

(156) Tim., 41 ab.

(157) Rep., VIII, 546 a seg.; Fedro, 248 ¢ 7; Polit., 2713 b 2, ¢ 7.
(158) Polst., 269 e 9-270 a 1.

(159) Leis, X, 896 e seg.

(160) Tim., 29 a 4, a cp. com Leis, X, 898 c 68.

(161) Rep., X, 596 b, 598 a.

(162) Leis, X, 898 c; Fil., 28 e.
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Acrescentemos que, se, segundo certos textos, os objetos sen-
siveis participam de duas Formas opostas 163, a m4 qualidade
de uma coisa jamais provém do fato de que o objeto participe
simultineamente do bem e do mal, mas do fato de que, “partici-
pando do corpo”, ndo podetia patticipar do Bem sendo impetfei-
tamente. Nio existem Formas “ridiculas” 16, nem ainda com
mais razdo, Formas mds. Pode haver coisas que para alguns de
nés, parecem “completamente sem valor” 165, como a lama. Po-
rém, o fabricante de vasos 196 se insurgird contra éste exemplo,
e toda Forma, seja ela a da lama ou a do cabelo 147, deriva seu
valor, com sua estrutura prépria, do Bem.

A Processdo. — Para quem considera o Bem em si e o Devir
bruto, o Ser opde-se ao nio-ser. Para quem considera o Bem
em si e qualquer outra coisa, o cabelo e a lama, o homem e sua
alma, o Universo e as estrélas, as virtudes e as ciéncias, o Mes-
mo opde-se ao Outro. Mas nada existe que ndo tenha, pelo sim-
ples fato de existir, relagdio como o Ser, nada que ndo deva, para
surgir ou para subsistir, ligar-se ao Ser. Processdo %% que, nos
mundos inteligivel e supralunar, existe desde sempre e que,
aquém déles, é confiada parcialmente 3s armas humanas que co-
operam com Deus para a “vitéria da virtude” 199

(163) Fed., 102 b-c; Parm., 129 a.
(164) Parm., 130 ¢ 7; Sof., 227 ab.
(165) Parm., 130 ¢ 7-8.

(166) Teet., 147 a.

(167) Parc., 130 c.

(168) Os Didlogos ndo ensinam explicitamente uma teoria da
processio, tal como encontramos em Plotino Aplicado ao pensamento
platbnico, éste conceito tem mais um valor explicativo do que doutri-
nal. Ele permite compreender, o melhor possivel, as relacbes entre o
Bem, as Formas, a Inteligéncia, o Demiurgo, a Alma e as almas, o
Universo e os corpos astrais e por que Platdo pode qualificar todos éstes
séres de divinos. Num sentido mais preciso, entendemos por processio,
ndo sdmente o processo intemporal em virtude do qual os séres saem do
Ser, mas a mudan¢a de aspecto que sofrem certos valores, como a bon-
dade ontoldgica que, em relagio a nds, se torna benevoléncia, ou a Imu-
tabilidade que se torna Justi¢a incorruptivel (pdg. 123), ou a exigéncia
dos movimentos regulares que se traduz, para a alma humana, por todos
os imperativos concretos da vida politica e moral (pdg. 75).

(169) Leis, X, 904 b.




Mas pensamos que é preciso resistir, aqui como alhures *7,

3 tentacio de atribuir a Platdo um sistema rigoroso no qual se
deva fixar e esquematizar esta processio. Em particular, e sem
aqui poder discutir o problema da autenticidade do dlélogo 171
parece-nos dificil ver uma doutrina platdnica na hierarquia dos
séres divinos estabelecida pelo autor do Epinomis 12, Nem mes-
mo se poderia encontrar, em Platdo, uma afirmacio precisa que
identifique Deus ao Bem. Esta identificagdo foi contestada por
alguns criticos com argumentos pouco convincentes e que_fre-
qiientemente repousam s6bre mal-entendidos ou preconceitos.
Renouvier 173, desde 1844, sustentou-a como uma coisa evidente,
que nem mesmo se preocupava em provar. Desde entdo, os
trabalhos de Mons. Diés 174, do Rev. Pe. Festugitre 175, de Mo-
reau 18, de Jaeger 177, a reforcaram (embora interpretando-a
em sentidos diferentes) e nds também cremos poder supd-la ao
longo de nossa exposico.

Uma tnica reserva parece-nos necessiria. O texto que, por
si s6, & suficiente para garantir esta identificagdo, opde Deus
como o Criador das Formas aos artesfos mortais, mas sem assl-
mil-lo expressamente ao Bem 178, O Bem toma aqui os tragos
de um Criador e de Deus, porque o contexto, a comparagao com
os artesdos e os pintores, o exige. Trata-se ai de uma fabulagdo,
de uma imagem, ndo de uma asser¢do teolégica. Pudor meta-
fisico que evita precisar e dogmatizar tudo o que diz respeito
ao Ser supremo, ao mesmo tempo, sem ddvida, que preocupagao

(170) Pdg. 50.

(171) Assinalemos que a autenticidade do Epinomsis, defendida por
numerosos sébios, em particular pelo Rev. Pe. des Places, acaba de ser
sustentada também pelo Rev. Pe Festugitre, em conferéncias feitas em
Oxford, em 1947.

(172) 984 d- 985 b.

(173) Manuel de Phil. ancienne, 11, pig. 81.

(174) Autour de Platon, 11, pags. 523 e seg.

(175) L’Idéal religieux des Grecs et UEvangile, pégs. 172 e segs.;
Contemplation et Vie contemplative selon Platon.

(176)  La Construction de Uldéalisme platonicien, pag. 471, L'Ame
du Monde de Platon aux Stoiciens, § 20.

(177) Paideia, 11, pigs. 285-288.

(178) Rep., X, 597 b seg.
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de ndo favorecer o antropomotfismo da religido tradicional. E
déste ponto de vista, o artigo de V. Brochard 17, se bem que
hostil 4 equagdo: Bem = Deus contém uma idéia incontes-
tavelmente justa. Salvo nas Leis, Platdo fala mais facilmente do
“divino” que de “Deus”. Diante daqueles que ndo se elevam
facilmente acima das divindades homéricas, éle afirma que os
deuses dependem do divino 189, E, tnicamente, em virtude da
processdo que o Bem se precisa em hipdstases ou em aspectos,
e se deixa precisar por afirmagGes ou imagens que jamais lhe
convém em sua plenitude. E € preciso actescentar que, origi-
nariamente e essencialmente, a concepgdo personalista de Deus,
seja ela a de Santo Tomds ou a de Renouvier 181, ndo pode apli-
car-se ao Bem 182,

(179) Etudes de Phil. ancienne et de Phil., Paris, 1962, pigs. 95 seg.
(180) Fedro, 249 c; cf. L. Robin, ad loc.
(181) Le Personnalisme, Paris, 1926, pigs. 15 seg.

(182) P. E. More (The Religion of Plato, Princeton, 1928), que
se atém fortemente 3 idéia do Deus pessoal em Platdo, nota que esta in-
terpretacio € incompardvel com “a identificacio de Deus com as Idéias”
(pag. 119), a qual obrigaria a rejeitar também a crenga na imortalidade
pessoal (pdg. 122; ver entretanto mais adiante cap. II, pig V). Na rea-
lidade, ndo se trata, para Platio, de optar entre o Bem e o Demiurgo,
visto que estas duas exigéncias se situam em dois planos diferentes, a pri-
meita projetando-se num plano inferior. Renouvier viu bem ésse fato, e
censura precisamente Platio por ndo ter sabido concilid-las: “O Pai das
Idéias ndo era sempre senao uma idéia. A teologia exotérica de Platio,
a demiurgia, o politefsmo do Timeu, nio se acordavam com sua metafisica,
ou pelo menos, nio se acordavam com ela senio da maneira em que as
idéias dos homens se referiam, segundo éle, s idéias em si, de que éle
as dizia imitagGes, participagSes, em térmos simbdlicos, sombras” (Les Dilem-
mes de la” Métaphysique, pig. 24); a critica de Brunschvicg se faz no
mesmo sentido (p. ex. Le Progrés de la Conscience, t. 1, pag. 44, L’Actua-
lité de Problémes platoniciens, Paris, Herman, 1937, pdg. 20, Héritage
de Mots, Héritage d’ldées, pag. 58), e se encontrardo observacbes and-
logas em Gernet-Boulanger, Le Génie grec dans la Religion (pig. 389:
“Existe af, no sentido préprio da palavra, uma admirivel duplicidade”.)
— Como a crianga, o filésofo quer sempre “os dois” (Sof., 249 d), e
esta comparagio toma aqui uma significagdo literal: o culto oficial, a en-
cantagdo pela musica ou pelo mito dirigem-se a “crianga em nds” (cf.
Fed., 77 e ¢ 5), e esta crianga, mesmo na alma do filésofo, mal se pode
dizer que cresce. “A teoria das festas religiosas” concebe o culto como o
prolongamento da educagdo dada as criangas (ver P. Boyancé, Le Culte
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CAPITULO 1I

O HOMEM

I. — O ViveNTE MORTAL

O homem ¢ um vivente mortal, composto de um corpo e de
uma alma . Existem outros viventes, mortais ou imortais, com-
postos de um corpo e de uma alma.

Aos corpos celestes, constituidos principalmente pela subs-
tincia fgnea, estdo indissolivelmente 2 ligadas almas imot-
tais, petfeitamente harmonizadas em seus elementos e consubs-
tanciais 3 Alma do Mundo. “Meditando sempre, em si mesmas,
os mesmos pensamentos, relativos aos mesmos objetos” 3, as
almas astrais conformam os movimentos de sua inteligéncia 2a
realidade estdvel das Formas. Elas imprimem a seus corpos
déceis o movimento que, na ordem visfvel, transcreve mais fiel-
mente o movimento da inteligéncia: a rotagdo axial4. E ver-
dade que, participando do corpo e ndo podendo, portanto, “‘set

des Muses, 2.2 parte, cap. I1I). R. Schaeret escreve: “Antes doze deuses
vivos que um sé deus morto, antes o politefsmo que o racionalismo em
matéria religiosa, parece ter pensado o autor dos Didlogos” (Dieu, 'bomme
et la vie d’aprés Platon, pg. 175). Cf. J. B. Skemp, The Theory of
Motion in Plato’s later Dialogues, Cambridge, 1942, pédgs. 108-115 e,
sobretudo, P-M. Schuhl i# Rev. Archéol., 1948 (Mel. Ch. Picard).

(1) Fedro, 246 c.

(2) Tim., 41 ab.

(3) Tim, 4 b.

(4) Ibid. — Cornford (pdg. 119) observa com razdo que éste privi-
légio € igualmente concedido aos planétas.
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inteiramente isentas de mudanga” ®, as divindades astrais rece-
beram outros movimentos, menos perfeitos. Mas a Alma do
Mundo coordena as diferentes revolugdes e compde com elas
um conjunto de uma completa harmonia. O corpo e a alma de
cada astro se juntam numa unidade perfeita ®, A alma, embora
seja composta, nunca tende para a discérdia nem para a disso-
lugdo. No que corresponde, na alma astral, is duas partes in-
feriores da alma humana, mal se podem distinguir, um do ou-
tro, o principio colérico e o principio passional: um atdor sem
reservas para executar as exigéncias das Formas, traduzidas pelo
principio racional, e um desejo sem franquezas de avangar na
diregdo que a razdo prescteve. Obedecendo & minima pressdo do
cocheiro, a parelha divina compreende dois corcéis, indistin-
tamente “bons” 7. De modo que, por compostos que sejam, 0s
astros, corpo € alma, observam a maior fidelidade possivel em
relagdo is Formas.

No outro extremo da escala, hd as plantas e os animais. Seus
corpos, pereciveis, sao animados por uma alma mortal. Podem-
-se distinguir duas partes na alma animal: a parte irascivel e
a parte passional. As plantas vivem sdOmente por esta ultima:
“tém sensacdes agraddveis e dolorosas, acompanhadas de dese-
jos” 8, A bem dizer, essas duas partes, “uma, melhor por natu-
reza, a outra, piot” ?; sdbmente sdo bem discerniveis no homem,
onde sio mesmo localmente distintas: “a parte da alma que
participa do ardor guerreiro e que deseja a vitdria”, tem por sede
o coragdo onde poderd, através do “istmo do pescogo”, receber as
ordens da razdo e, de acordo com ela, conter pela férga a raca
dos desejos”, terceira parte da-alma, alojada no baixo ventre *°.
Nos animais, a auséncia de razdio faz com que essas duas partes
sejam tdo dificeis de discernir como o sdo nos astros onde a pre-
domindncia da razdo as confunde numa igual obediéncia. A dis-
tingio entre uma parte “melhor” e uma outra, “pior”. sdmente

(5) Cf. Polit., 269 d fim.
(6) Tim.,410b 1.

(7) Fedro, 246 b 1.

(8) Tim., 77 b.

(9) Tim., 69 e.

(10) Tim., 7 a.
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tem sentido em relagdo 3s ordens da razio. Unicamente a inte-
ligéncia deve dirigir a vida dos viventes; nenhuma ordem, ne-
nhuma beleza pode nascer sem ela. Nos animais, a auséncia
de inteligéncia é interpretada como um defeito; segundo a dou-
trina da metempsicose, sdo os corpos de animais que recebem
as almas de homens decaidos, e o Timeu esbogca uma teoria
evolucionista 3s avessas, na qual os animais se classificam se-
gundo sua maior ou menor ‘“estupidez” ', Mas Platdo medi-
tou a vida feliz do rebanho, governada, até em seus minimos
detalhes, pela ciéncia soberana do pastor 2 por uma razio es-
tranha, mas que proporciona aos animais a mdxima felicidade 2
de que sdo capazes.

Entre o astro e o animal vive o homem. Tem um corpo
mortal, um corpo precirio cujos elementos sio tomados a ex-
pensas do corpo do Universo, ao qual deverdo, um dia, ser res-
tituidos 4. Tem a alma mortal dos animais, porém ligada ao
corpo de tal modo que possa obedecer as ordens da alma imor-
tal que o homem partilha com os astros, ainda que ela seja,
néle, de uma feitura menos petfeita. Tudo o que é mortal, no
homem, foi criado pelas divindades astrais, a fim de receber a
alma imortal que, ela sim, saiu das mdos do Demiurgo. Cada
alma, originariamente ligada a um astro e associada & sua vi-
sdo das Formas, deverd testaurar, na sua condicio terrestre,
tanto quanto possivel, seu estado primitivo. Deverd imitar as
revolugdes do Universo e regular seus movimentos pelos movi-
mentos celestes, os quais, por sua vez, imitam o ser puro das
Formas.

Porém esta ligagdo entre uma alma imortal e uma alma
e um corpo mortais serd para o homem uma fonte de pertur-
bagdes e dificuldades, que os outros viventes nio experimentam.
Trazendo conjuntamente em si, por sua inteligéncia, a vontade
das Formas, e por seus elementos mortais, a vontade do ani-
mal, &le deverd regular esta por aquela, e o astro e o animal
estardo, néle incessantemente, em conflito.

(11) Tim., 91 d seg.

(12) Polit., 271 d seg.; cf. Leis, IV, 713 cd.
(13) Rep., I, 345 d com.

(14) Tim., 43 a 1.
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Toda a existéncia das almas humanas vai desenrolar-se no
Universo, que se estende do céu estrelado até as profundezas
dos mares. Primitivamente alojada num astro, a alma caiu
num corpo mortal. Segundo imite ou negligencie “os pensa-
mentos do Todo e suas revolugdes circulares” 15, “viva bem ou
mal” 18, retornard A sua morada celeste ou, condenada a reen-
carnar-se, deverd, segundo seu grau de maldade, animar um cot-
po de mulher, de péssaro, de quadripede, de réptil ou de peixe
“e é assim que outrora e ainda agora, todos os séres viventes
transmutam-se uns nos outros, subindo ou descendo, conforme

percam ou ganhem em inteligéncia ou em estupidez” 17,

II. — A ALma E o Corpro

O homem é um vivente mortal composto de um corpo e
de uma alma. Esta férmula permanece verdadeira no dominio
das ciéncias obscuras, biologia e cosmologia. Ela fixa o lugar
do homem na economia do Universo visivel e no quadro dos
viventes que compdem é&sse Universo. Porém, éste vivente mot-
tal encerra uma alma imortal, uma alma que viveu e que vi-
verd sem corpo, uma alma cuja origem é supraterrestre e cuja
vocagdo a orienta para um destino divino. E preciso, portanto,
modificar nossa defini¢do e, agora, entdo, dizemos que o homem
é somente a alma.

. “O ser real e realmente imortal que somos, chama-se al-

ma” 18, E esta alma ndo € qualquer soépro espiritual, qualquer

principio impessoal que a metafisica faz que nos sobreviva;
somos nds mesmos que sobrevivemos a isso que se chama mor-
te e que é, na verdade, a separagio da alma em relacio ao
corpo *®, “Nunca se deve, portanto, arruinar sua casa, pensando
que essa massa de carne que se enterra seja nossa parente” 20,
Nem mesmo se deve dizer que € a alma de Sécrates que sobre-

vive; € Sécrates mesmo, e com tdda sua consciéncia, éle se re-

(15) Tim., 90 cd.
(16) Tim., 42 b.

(17) Tim., 92 c.

(18) Leis, XII, 959 b.
(19) Fed., 64 c.

(20) Leis, XII, 959 c.
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volta contra Critdo, que se lamenta pensando vé-lo morrer, e
que pergunta como sepultd-fo 21, A alma imortal é o que é, pro-
priamente, nds mesmos, 0 que nos permite dizer; ex, 0 que cons-
titui nossa personalidade e nos d4 um nome 22, E nio é sdmen-
te do ew que a alma € o lugar permanente e a substincia im<
perecivel, é do préprio homem, a tal ponto que a alma imortal,
inclusive na sua condicdo terrestre, deve ser considetada como
“o0 homem interior” 23, isto é, como o homem por exceléncia,

“O corpo é uma imagem que acompanha cada um de nés
e, com razdo, diz-se que os caddveres sio simulacros dos mot-
tos” 2¢, Téda imagem é deficiente em relagdo ao modélo. Mas
é do modélo, entretanto, que lhe vem seu valor derivado; as
Formas-modelos enformam e ddo feitio aos objetos visiveis que
as refletem.

E possivel, entdo, que a imagem atinja uma certa perfei-
¢io e “se, num homem, um belo cardter da alma coincide com
um- exterior cujos tracos se acordam e convém a éste cariter,
porque éles participam do mesmo modélo, ndo é o mais belo
espetdculo para quem o puder ver?” 25, Mas isso € raro. A maté-
ria permanece rebelde as injungdes do espirito. Assim, amar
um homem é amar sua alma e, “se uma alma equilibrada se
encontra num corpo de pouco brilho, ser-lhe-4 suficiente (ao
amante) amar esta alma” 26, que ndo é soliddria dos defeitos
do corpo. Uma bela alma pode residit num corpo grotesco,
como estatuetas divinas podem estar envolvidas num exterior
de sileno 27, Talvez a legenddria feitira de seu mestre tenha
levado Platio a duvidar da bondade de tudo o que nos parece
belo e a libertar a divindade das imagens esculpidas, a que
a tinham ligado poetas e escultores, fundando o valor sébre a
aparéncia 28.

(21) Fed., 115 ce.

(22) Alcib. I, 130 c-131 e.

(23) Rep., IX, 589 a seg.

(24) Leis, XII, 959 b.

(25) Rep., III, 402 d; cf. Tim., 87 d fim.
(26) Banguete, 210 b.

(27) Banguete, 215 ab.

(28) Cf. Hip. Mai., 294 a seg.
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O cotpo € proposto i alma como uma matéria que &le de-
verd incessantemente modelar & sua prdépria semelhanga, de-
pois que ela prépria tiver imitado as Formas, A alma tem por
incumbéncia introduzir em si prépria e no corpo as leis imuti-
veis da harmonia, que reinam sem contestagio no mundo ce-
leste. Pela gindstica e pela danga 2%, ela faz o corpo imitar os
belos costumes e os belos caracteres que ela prépria obteve,
imitando as Formas. Donde a obrigagao “de ndo mover jamais
a alma sem o corpo, nem o cotpo sem a alma”, “se queremos
ser chamados com razao, ao mesmo tempo, belos e bons, no
verdadeiro sentido dessas palavras” 3°. Potrém, unicamente a
alma pode conformar-se inteiramente a &sse ideal e fazer com
que o corpo se lhe conforme o melhor possivel. “Nao € o corpo,
por perfeito que seja, que torna a alma boa por sua virtude; é
a alma boa que, por sua virtude, d4 ao corpo tdda a perfeicdo
de que éle é capaz” 31,

Assim como a imagem mais acabada corre o risco de ocultar-
-nos o modélo, a imagem corporal corte o risco de encobrir a
alma que imita. Os juizes infernais deverdo considerar a alma
nua 32, despojada de todo o aparato corporal que mais a obscure-
ce do que a exprime. E esta é uma idéia duma verdade tdo
profunda que mesmo o adversdtio apaixonado dos “contemptores
do corpo” setd obrigado a redescobri-la por sua prépria conta,
quando falar dos “deuses enfermos e velados™ 33,

Imagem imperfeita, o corpo é, sobretudo, o instrumento da
alma. Ele o é no sentido em que AristSteles chamara o escravo
um instrumento animado. A alma comanda o corpo, e eis ainda,
af, uma experiéncia imediata a mostrar que o homem ¢ uni-
camente a alma, assim como nio se definird o marceneiro como
um vivente composto de um corpo animado e de um martelo:
“Como o eu que comanda poderia ser idéntico ao corpo que obe-
dece?” 3¢, E na experiéncia do comando espiritual que apreen-

(29) Rep., 111, 403 c seg.; Leis, II, 655 d.

(30) Tim., 88 b,

(31} Rep., III, 403 d.

(32) Gérg., 523 cd.

(33) Nietzsche, Zarath., trad. H, Albert, pdg. 95.
(34) Alcib. 1, 130 b.
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demos melhor a natureza auténoma da alma, sua fungdo direto-
ra e hegembnica 3%, sua esséncia divina 36, E, sem didvida, a alma
ndo comanda sempre o corpo, assim como o cocheiro nio conse-
gue sempre dirigir, sem desvios, os dois corcéis que lhe sdo
confiados. Mas &, justamente entfo, que ela tem a impressdo de
ceder 37, de abdicar de sua vontade e sua funcio nativas, e sua
ptépria fraqueza testemunha ainda de seu poder original.

E licito 4 alma encolerizar-se contra esta “coisa m4” com
a qual ela estd “amalgamada” 38, contra esta prisio em que se
encontra encerrada como a ostra na sua concha?®, Ela dis-
pensaria bem o corpo, como as Formas dispensam a matéria.
Porém, por enquanto, a alma ndo estd desencarnada e se vé
obrigada, entdo, a usar désse entrave como de um instrumento
“sem o qual” 40 ela nada pode e, sobretudo, nada do que deseja:
conhecer as Formas e imité-las 41,

Tudo se resume, por conseguinte, em totnar ésse ins-
trumento o mais perfeito possivel por exercicios quotidianos.
E a tatefa para a qual a alma solicita a cooperagdo do corpo
exprime-se em duas fétmulas, rigorosamente equivalentes: a alma
deve cuidar de si mesma 42 e: a alma est4d encarregada do que é
desprovido da alma 43,

Vimos como, na processao do Ser *4, as almas astrais, por
terem contemplado as Formas, imptimem movimentos regula-
res aos corpos celestes e como, por isso mesmo, elas “govei-
nam” o Universo e déle “cuidam”. O movimento cognitivo de-
termina infalivelmente as tevolugBes visiveis, as quais garan-
tem tdda vida orginica 45, Mas, para a alma humana, mesmo

(35) Rep., I, 353 d; Fed., 80 a; Fil. 28 d seg.
(36) Fed., loc. cit.

(37) Rep., 1V, 439 e, 441 ab.

(38) Fed., 66 b.

(39) Fedro, 250 c.

(40) Cf. Fed., 99 b com.

(41) Teet., 184 b seg.; Banguete, 212 a.

(42) Apol., 29 e 12; Fed., 115 b 6; Leis, V. 726 a seg.
(43) Fedro, 246 b.

(44) DPégs. 61 e segs.

(45) Rep., VI, 509 b; cf. Leis, X, 900 d-903 c.
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o movimento inicial, que se deveria transmitir gradativamente,
choca-se com obstdculos. O conhecimento das Formas, que
deveria ditar 3 alma toda sua conduta, nio se faz ficilmente.
O imperativo comum a tédas as almas tomari entdo um sentido
antropomdtfico: pelo “cuidado a tomar”, pelos movimentos con-
venientes *%, que lhe é preciso dar a si mesma e ao corpo, a
alma deverd “apetfeicoat-se” 7. E &sse cuidado manifestar-se-4
em tddas as situagGes concretas da existéncia terrestre; éle im-
plica, por derivagio, tddas as notmas que regem o conhecimento
e a agdo, da musica 4 dialética, da moral individual 3 politica.

O exercicio efetivo do poder nada acrescenta ao valor do
politico 48, Ao contrdrio, sabendo que nunca se governa segun-
do a perfeicdo da ciéncia 49, o filésofo ndo aceitard o poder se-
ndo a contragosto. Mas enfim, j4 que éle deve governar, éle
agiria contra a lei %, se fugisse a sua tarefa; éle mudaria sua
ciéncia em injustica e em ignorincia 51 se, renunciando a pet-
suasdo, institufsse um regime de coer¢io e se arrogasse um
poder absoluto sdbre o rebanho 52, E éle serd sibio, se ao invés
de ferir de frente a resisténcia da matéria social, associd-la
sua obra e, se, ao invés de matar ou banir os ignaros que lhe
disputam o govérno, fizer déles aliados e auxiliares 53, — Tal ¢,
analdgicamente, a situagio da alma encarnada em relagio ao
corpo, com esta diferenca, que a alma ndo detém a ciéncia
pura e que, mesmo governando o corpo, deverd, até o fim de
sua estada na terra, aprender a governd-lo e a governar-se a si
prépria.

Segundo sonhe a alma que estd desencarnada ou assuma sua
situagdo presente, suas relagdes com o corpo serdao hostis ou
amigdveis. Mas as duas atitudes sdmente diferem em aparén-
cia, porque a evasdo nunca pode ser de longa duragio e por-

(46) Tim., 88 b seg.

(47) Apol., 29 e 1-2.

(48) Polit., 259 ab.

(49) Rep., V, 473 a.

(50) Rep., VII, 519 d seg.
(51) Leis, III, 691 c.

(52) Polit., 301 d.

(53) Polit., 298 c- fim.
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que a associagdio com o corpo cotre o risco, a cada instante,
de tornar-se muito intima; de modo que a alma, para melhor
dirigir seu corpo, deve velar, ininterruptamente, para manter
as distdncias. A evasdo temporitia lhe proporciona, para isso,
uteis soliddes, que as necessidades da vida se encarregam, cada
vez, de interromper. “O ascetismo do Fedzo” em nada contra-
diz a prescri¢dio do Timeu de coordenar os movimentos do cot-
po € os da alma.

Como o politico que acabamos de imaginar, a alma pode
falhar duplamente em sua tarefa. Pode “evadir-se” do corpo e,
sem esperar que o Deus, do qual ela é propriedade, venha li-
bertd-la, romper suas cadeias, pensando reencontrar, assim, a
felicidade da contemplagdo pura. Ora, o suicidio, “de tddas
as maneiras” %4, em tddas as circunstincias, é proibido como
impio. Tampouco é permitido 2 alma estabelecer um regime
tirAnico s6bre o corpo, e, por meio de mortificacdes, morrer ao
corpo, num suicidio lento e sutil. O que se pode chamar de
“ascese”, segundo Platio, & verdadeiramente um exercicio.
Quando éle recomenda antes “secar” que “regar” 55 a terceira
parte de nossa alma, ou de “conceder o menos possivel de exer-
cicio ao vigor das paixdes (para o prazer), desviando para ou-
tras partes do corpo, por meio de trabalhos fatigantes, o que
a exalta e a alimenta” %, Platio visa, sempre, ao restabeleci-
mento de um equilibrio comprometido pelo corpo e aconse-
lha, para retomar a imagem do politico, uma agéo de pacifica-
¢do, ndo de exterminagdo 37 progressiva. Mesmo nossa compa-
ragdo inicial do corpo com um esctavo ndo é exata. Se o fils-
sofo “estima pouco” 98 as coisas do corpo, ndo experimenta, em
relagio ao préprio corpo, éste sentimento de “desprézo” que

(54) Fed., 62 a 3, — Passagens como Rep., III, 408 b e Leis, IX,
873 ¢, constituem mais escusas que justifica¢des do suicidioc e sobretudo
situam-se no plano politico, ndo dialético. O que visa principalmente o
texto do Fed., € o suicidio potr nostalgia metafisica, tal como o descreve
Calimaco (Epigr., XXXII, ed. Cahen; cf. Ovidio, Ibis, v. 491-492) de
maneira tdo poética e tdo pouco platdnica.

(55) Rep., X, 606 d.

(56) Leis, VIII, 841 a.
(57) Cf. Leis, I, 627 e seg.
(58) Fed., 64 d.

76

vota a seus escravos ‘‘um homem bem educado” 2. O corpo
se situa na tetceira categoria dos bens que os deuses propuse-
ram 3 nossa “estima” 60,

Mas é sempre verdade que o corpo nio ocupa o primeito
lugar. A alma deverd constantemente fortalecer seu govérno
sobre éle por médo de cair ela prépria na categoria de escra-
vo 61, Para evitar de “cuidat” 2 e amar o corpo em demasia,
ela se limitard a cuidar primeiramente de si prépria.

ITI. — Casrticos E RECOMPENSAS

Desde os poemas homéricos, os gregos nio cessaram de me-
ditar na Providéncia e na justiga dos deuses. Plutarco, ainda,
intitulard um de seus tratados: “Sbbre os prazos da vindita di-
vina %3”, Entre as solu¢bes que se podiam dar a &sse problema,
a crenca em um tribunal divino é talvez a mais simples e a
menos atacdvel. FEla restabelece, num futuro incontrolivel, o
equilibrio tio violentamente perturbado em terra, entre o que
somos e o que sofremos, e justifica a divindade, no além, de
sua aparente injustica imediata. — Outras respostas eram pos-
siveis. O inocente perseguido e o malvado jubiloso ndo mais
constituem um espeticulo revoltante, se se admite a solidarie-
dade da familia. A idéia da falta ancestral que demanda um
castigo tardio sébre uma descendente, inocente mas soliddric da
antiga nédoa, é uma concepgio légica e aceitivel. FEla disten-
de o liame de causalidade entre o ctime e o castigo, mas, enq
fim, o principio mesmo da causalidade, por ésse intermédio,
da justica, permanece intacto. Platdo, de acérdo com o di-
reito de seu tempo, ndo mais aceita a solidariedade da fami-
lia 8¢, Mas, na falta de um antepassado criminoso, pode-se ima-

(59) Rep., XIII, 549 a 2.

(60) Leis, V, 728 d.

(61) Fed., 66 d 1.

(62) Fed., 81 b 2.

(63) Sobre éste tratado ver, em Wltimo lugar, G. Soury, Le Pro-
bléme de la Providence etc. (Rev. des Et. Gr. t. LVIII, 1945, pégs.
163-179).

(64) O diteito criminal das Leis nunca estende o castigo aos filhos
do culpado (IX, 856 d ndo contradiz essa afirmagdo).
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ginal um outro culpado. E o que faz a doutrina da metempsi-
cose. Ela chega mesmo a estreitar os liames entre o culpado e
a pessoa que expia, supondo entre éles uma identidade funda-

2

mental. Ainda aqui, o principio da justica & salvo.

A concepgio do tribunal dos mortos, assim como a da me-
tempsicose, na medida em que querem salvar a justica divina,
respondem a uma visdo pessimista do mundo. A presente exis-
téncia, na sua negagdo de justi¢a, € de um tamanho absurdo, que
somente pode receber um sentido numa nova existéncia que a
complete e cotrija. O pessimismo &, alids, um lugar-comum nos
poetas e exprime-se no orfismo, pelo sentimento de uma queda °°.

Um tal sentimento de uma falta metafisica procurar-se-ia
em vdo em Platdo %®. Ademais, malgrado a inferiodade do
mundo sensivel em relagio as Formas, e a despeito de freqiien-
tes propésitos desencantados sobre o acaso que fregiientemen-
te dispde de nds %7, Platdo recusa-se a considerar nossa atual
existéncia como um mal. Nio que é&le seja menos pessimista
que Hesfodo ou Tedgnis; é porque o é ainda mais. O pessimis-
mo dos antigos, 14 mesmo onde desesperava de encontrar jus-
tica e felicidade na terra, exaltava, ainda, o instinto comum da
felicidade ¢ e media nossos infortdnios por &sse simulacro de
felicidade que a vida nos propde sem cessar e nunca realiza, Ora,
Platdo, assim como ndo pode ver um mal numa vida que nos
torna propriedade dos deuses e que nos permite cultivar a fi-
losofia, ndo pode aderir ao pessimismo comum. Seria conce-
der muita importincia a coisas que ndo o merecem %°. Todas
as misérias, t6das as injusticas que escandalizaram Tedgnis e
os trigicos sdo, em verdade, coisas indiferentes, em compara-
¢d0 com uma existéncia vivida no culto da filosofia e da vit-
tude. Retomando, portanto, as tradigdes do tribunal dos in-
fernos e das reencarnacSes, Platio serve-se delas para resolver

(65) Empédocles, fragm. 118, 119.
(66) Sobre Fedro, 248, ver adiante, pig. 90, n. 151.
(67) Leis, IV, 709 a.

6) (68) Cf. a teoria do suicidio em Schopenhauer (Le Monde etc., §

(69) Leis, VII, 803 b seg.; Gdrg. 512 e.
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um problema radicalmente diferente daquele ao qual, primiti-
vamente, elas deviam responder. O problema nio é mais sa-
ber como a divindade assegura uma reparticdo eqiiitativa dos
bens e dos males entre os bons e os maus, mas como adquirir o
dnico bem digno déste nome: a justica. Eis a tnica questdo
que preocupa Platdo; a da felicidade encontrar-se-4 resolvida
por acréscimo 70,

Duas tradicbes descrevem a sorte dos maus: metamotfose
degradante 71 ou castigo 2. Em vez de reconciliar literalmente
essas tradicSes divergentes, é preciso ver como Platdo lhes faz
exprimir uma mesma idéia, a de que, fazendo o mal, a alma faz
mal a si prépria. A teoria da pena exatamente propotcionada
ao crime 73, o simbolismo das condi¢des sociais 7* ou dos cot-
pos de animais 73, correspondendo aos graus de decadéncia moral,
traduzem em infortdnio ou em feidra visfveis o mal que a alma
se féz a si prépria. A alma nada de n6vo obtém, nada de estra-
nho, nada que ela nio tenha querido. E por sua prépria vontade
que a alma, amante do corpo, erra em volta dos monumentos fu-
nerdrios até que seja de ndvo ligada a um corpo ¢, Os tiranos
que se reencarnam em corpos de 16bos 77 tém a infelicidade de
ver atendido seu desejo do mal. E éste desejo que faz, a0 mesmo
tempo, sua infelicidade e seu castigo. Tampouco o castigo pro-
priamente dito depende de algum deus gendarme; éle nem mesmo
é, como em Sélon, o feito inexoravelmente causado pela falta.
E no préprio momento em que a falta é cometida, que ela enfeia,
que ela deteriora, que ela pune a alma. O tribunal dos infernos
ndo decide, como os juizes mortais, da culpabilidade da alma.
Antes mesmo de apresentar-se diante dos magistrados divinos, a
alma traz visivelmente, sobre si, todos os tragos da falta cometi-
da; o tema do Retrato de Dorian Gray sugete bastante bem o

(70) Rep., 1V, 445 a-b; X, 612 a-613 e.

(71) Tim., 91 d seg.; Fed., 81 e se.; Leis, X, 904 cd.
(72) Apol., 41 a; Gérg., 523 a se.; Rep., X, 615 a seg.
(73) Rep., X, 615 ab.

(74) Fedro, 248 d seg.

(75) Cf. acima, n. 71.

(76) Fed., 81 d-e.

(77) Fed., 82 a.
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que Platdo quer dizer. Nenhum juiz estranho, e do qual seria
sempre possivel contestar a competéncia sendo o poder, nos con-
dena; os Filhos de Zeus sdmente dio um veredicto que fomos
os primeiros a pronunciar sdbre nds 78,

Se o crime é um mal, o castigo é um bem. Nio h4 pior in-
felicidade para o criminoso do que permanecer ligado ao seu
crime e “escapar ao castigo” 79 salutar; éle se assemelharia ao
doente que, “temendo, como uma crianga, o tratamento pelo
fogo e pelo ferro” 89, recusasse a cura. Sem divida, Platdo nzo
ignora as penas que agem por intimidagdo. Porém, éle as re-
serva aos malfeitores incurdveis, que, na Cidade ou no além
(e que, desde entdo, ndo serdio mais admitidos a se reencat-
nar) 81, servirdo de exemplo a delingiientes cuja recuperagdo con-
tinua possivel 82, Mesmo quando descreve os suplicios infernais
com um luxo de detalhes 83 que ji4 faz pensar na imaginagdo
dantesca, Platdo fala menos como legislador que como mora-
lista que se dirige a consciéncias obtusas. Trata-se menos de
fazer sofrer para inspirar médo do que inspirar médo para
prevenir e, sobretudo, para exortar. A puni¢do se propde es-
sencialmente a melhora do culpado 84, Téda falta é involuntéria.
A alma se abandona a ela, porque nio compreende que a falta
é um mal. O castigo isola a esséncia do ctime de suas apa-
réncias atraentes. Como o tribunal dos infernos julgard a al-
ma nua, privada da assisténcia das testemunhas complacentes,
despojada do prestigio (beleza do cotpo, riqueza, nobreza) com
o qual ela envolvia, durante a estada terrestre, sua feidra 5,
assim também se erguers, diante da alma, a falta inteiramente
nua, desprovida de atrativos e de encantos. O tribunal é apenas

(78) “O inferno, ao mesmo titulo que o paraiso, é um deferimento”
(R. Schaerer, Dien, 'Homme et la Vie d’aprés Platon, Neuchitel, 1944,

pag. 153).
(79) Gédrg., 479 ¢ 1-2.
(80) Gdrg., 479 a 8 seg.
(81) Gdrg., 525 c; Fed., 113 e; Rep., X, 615 c seg.
(82) Godrg., 525 ¢; Rep., X, 619 d 5; Leis, IX, 862 d-e.
(83) Rep., X, 615 d-616 a.
(84) Cf. Leis, IX, 854 d fim.
(85) Gdrg., 523 cd.
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um intermedidrio: éle deixa a alma sdzinha diante da falta
sozinha 86,

Metamorfose e castigo isolam a falta e a manifestam. A
metamorfose torna visivel para todos a feidra do vicio; o cas-
tigo torna a alma sensivel a sua maldade. A metamorfose con-
cretiza a maldade e a liga 4 alma; enquanto o castigo a apre-
senta 4 alma como num espelho e provoca assim a “reflexdo’ 87
€ a corregdo.

Sendo éste o inferno platdnico, qual é o paraiso? — A alma
encarnada que hauriu sua felicidade unicamente na pritica da
filosofia e da justica é digna de uma tinica recompensa: a vi-
sdo permanente das realidades eternas. Para aquéles, portanto,
que filosofaram “na pureza e na justiga” 88, a roda das reencat-
nagdes serd rompida, e éles obtém a felicidade perfeita da con-
templagdo. Esta condicio é, por vézes8?, subordinada a trés
existéncias consagradas a filosofia e o mito a situa ora no as-
tro de onde a alma tinha partido °°, ora nas ilhas dos bem-aven-
turados ®1. Se a alma culpada é confrontada com sua falta, a
lalma purificada 'serd posta em presenga das realidades 92 as
quais ela se tornou semelhante. Tampouco s6bre ela pronunciam
os juizes uma sentenca que lhe seja estranha. O julgamento
nada acrescenta A sua felicidade, visto que nada acrescenta a
seu valor. Diante dela, os juizes ndo fazem figura de distribui-
dores de prémios: “Eles admiram sua beleza e enviam-na as
ilhas dos bem-aventurados” 93.

O mito conhece outras recompensas menos elevadas, prome-
tidas a uma virtude menos perfeita. Sem alcangar a virtude

(86) Talvez valesse mais a pena falar antes de maldade que de
falta. Em todo o caso, ndo parece que Platdo conceba a falta como uma
queda, dnica e dramdtica. E progressivamente e, com freqiiencia, insen-
sivelmente, que a alma resvala para a degradacio e se confirma no mal.

(87) Uma das prisGes das Leis chamase “casa de reflexdo” (X,
908 a).

(88) Sof., 263 e.

(89) Fedro, 249 a.

(90) Tim., 42 b.

(91) Gdrg., 526 ¢ (cf., Fed., 114 b-c); Rep., VII, 540 b.
(92) Fed., 67 a.

(93) Gérg., 526 c.
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filoséfica, certos homens, ajudados por uma graga divina 4, sus-
tentados por um ‘“natural bem” 95, inspirados por um célculo
mesquinho 96, atingem uma virtude ignorante, mas meritdria.
Para éles, o ciclo das reencarnagSes continua; mas, no intervalo,
éles obtém recompensas, “numa morada pura e situada sdbte
as alturas da terra” 97, Platdo esclarece mal ®8 em que consis-
tem essas recompensas (que éle recolhe, assim como os casti-
gos, da tradi¢do); em todo caso, elas ndo impedem a alma que
as provou de cometer, quando de sua préxima encatriagio, os
piores maleficios 9. Diferentemente dos castigos, estas recom-
pensas ndo sdo proveitosas para a alma, visto que n3o a instruem.

O que vale uma tal vida, passada numa felicidade indizivel
porém longe da filosofia, a obra inteira de Platdo no-lo ensina-
ria, se um texto preciso nao viesse, por acréscimo, informar-nos.
Platdo se pergunta se eram felizes os homens que viviam sob o
reino de Cronos, vigiados pelo deus em pessoa. Ora, o proble-
ma ¢ saber se éles aproveitam seus lazeres para instruir-se e fi-
losofar, ou se, “saciados de comidas e bebidas, contavam uns
aos outros. . . fabulas como as que se contam agora a seu respei-
to” 100 Eis af julgado, com todo o respeito que se deve a tra-
dicdo, essa felicidade tradicional. Ela ndo vale mais do que
ésses banquetes em que os convivas, por falta de educacio, néo
se sabem entreter por seus préprios meios e, em vista disso, sao
obrigados a fazer vir tocadoras de flautas: é “uma voz estrangei-
ra” que estabelece “o liame de sua sociedade” 1°t, Entretanto,
esta felicidade é conforme 4 sabedoria, instituida e dirigida pelo
deus ou por deménios 1°2. Mas Platdo ndo quer uma felicidade
cuja bondade seria colocada numa sabeboria alheia; a ciéncia do

(94) Men., 99 c seg.

(95) Rep., II, 374 e; Leis, X, 899 d, 908 b.

(96) Fed., 68 d seg.

(97) Fed., 114 ¢ 1-2; cf. 109 b seg.

(98) Rep., X, 615 b fim; Fed., loc. cit.; Gérg., 526 c.
(99) Rep., X, 619 cd.

(100) Poliz.,, 272 c.

(101) Proz., 347 cd.

(102) Por ex., Leis, 713 c-d.
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pastor ndo pode proporcionar ao rebanho senfo uma felicidade
de empréstimo. De que setviria o gbzo, mesmo dos maiores pra-
zeres, se, privados de inteligéncia, de meméria e de ciéneia, nem
mesmo soubéssemos que os estarfamos gozando 1932 De que uti-
lidade seria uma vida conforme 2 sabedoria divina se, ndo sendo
nés préprios sabios, nem mesmo percebéssemos sua bondade 1047
Sendo a sabedoria o tinico bem 195, a existéncia humana, com tb-
das as suas misérias, mas que nos permite, por pouco que seja,
filosofar, é preferivel a uma vida, tdo perfeita quanto se queira,
mas da qual a sabedoria fésse excluida. A 4rvore do conheci-
mento estd plantada no centto do parafso de Platio.

Para ver melhor a agdo dos castigos e das recompensas sb-
bre ‘as almas, é preciso lembrar que Platdo distingue dois ma-
les na alma: a maldade, que é como uma doenca, e a ignorancia,
que € como uma feidira 1%, Ora, das almas que o ciclo dos nas-
cimentos arrasta novamente, s as mds aproveitaram de sua es-
tada no além, curadas que foram de sua maldade pelo castigo;
ao contrdrio, os prémios oferecidos aos justos ndo sio verda-
deiramente um bem, para éles, visto que ndo os tornam me-
lhores. Mesmo as almas submetidas ao castigo salutar, sdmente
af deixam sua doenga, mas ndo sua feitira. Elas ndo poderiam
tirar déle senfio uma experiéncia compardvel 3 do gato escal-
dado. Tendo experimentado o maleficio da falta em sua pré-
pria carne, se assim se pode dizer, elas serdo advertidas, mas
ndo sébias. Como o comum das pessoas, elas serdo corajosas
por covardia, temperantes por preocupagio com o prazer 197, A
fonte profunda do vicio ¢ uma ignorincia que sdmente o saber
pode extirpar. Ora, ndo se filosofa nem no céu nem nos infer-
nos; ndo se filosofa senfio em terra. Nenhuma salvacio eficaz
existe, pois, para as almas limitadas 2 reencarnagio, a ndo ser
durante sua vida tetrestre. Nem recompensas nem castigos mo-
dificam sensivelmente as almas. Que a reencarnagio seja auto-

(103) Fil, 21 b<.

(104) O sibio deve saber que & sibio (Cérm., 164 a).
(105) Eutid., 281 e,

(106) Sof., 228 d.

(107) Fed., 68 d seg.
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maticamente determinada pela dltima existéncia da alma, ou que
ela dependa de uma opgio oferecida as almas punidas ou recom-
pensadas, — a alma obtém sempre o que deseja, a alma torna-se
sempre o que ela é 108,

Por trés dos mitos escatoldgicos, feitos de tradicses dife-
rentes e compostos segundo inspiragdes diversas, uma intengio
permanece constante: a exortagdo 2 filosofia, apélo dirigido a
séres vivos e que pede para ser ouvido, que ndo pode ser ouvido
sendo nesta prépria vida.

¢ IV. — A EscoLHA pAs CONDIGOES

"~ Depois de ter recebido o saldrio de sua tltima existéncia,
as almas, segundo uma ordem fixada por um sorteio, deverdo
escolher sua préxima condigdo terrestre 109, “Modelos de vidas”,
cujo niimero ultrapassa o das almas presentes, sdo exibidos dian-
te delas. Existem modelos de todas as espécies: vidas de ani-
mais e vidas de homens, vidas de dinastas e de particulares, de
homens famosos ou obscuros; cada condigio é precisada, ao
que parece, nas suas principais peripécias; ao que se acrescen-
tam indicacBes s6bre pobreza e riqueza, saiide e enfermidade, mis-
turados todos os elementos em propor¢des diversas. O detalhe
de cada condi¢do nFo se descobre i primeira vista; mas basta
olhar bem para escolher bem. O instante da escolha é chamado
“instante critico” 11°, porque t6da a nossa nova existéncia de-
pende déle.

Este sistema de opgdio ndo difere essencialmente da meta-
morfose automitica descrita em outros mitos 111§ “No mais das
vézes, as almas escolhiam segundo os hibitos contraidos na sua
vida anterior 112” Além do mais, por que se situa essa opgdo
num ““instante critico”? Ela diz respeito aos bens e aos males
exteriores, aos bens e aos males do cotpo 13, portanto, ao que

(108) Cf. Leis, X, 904 ¢ com,

(109) Fedro, 249 b; Rep., X, 617 d-620 e.
(110) Rep., X, 618 b fim.

(111) Pag. 79, n. 71.

(112) Rep., X, 620 a.

(113) Pidgs. 23 e segs.
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ndo é nem um bem nem um mal, O tnico bem real, a sabedo-
tia idéntica A virtude, é subtraida 2 escolha: “A virtude ndo
tem senhor; cada um, segundo a honre ou a despreze, terd de-
la mais ou menos 114”, O futuro do mito traduz nossa condigio
presente; a virtude, éste “Unico necessdrio” 115, nio se adquire
nem se perde num “instante critico”, mas no decorrer de uma
longa série de esforgos ou de abandonos; o jogo decisivo ndo se
joga no além, mas a cada instante do presente.

Na Cidade, nenhuma condi¢io é desprezivel. As profissdes
de revendedor, comerciante, hoteleito, “belas”, entretanto, e
“honradas”, cafram injustamente em descrédito. Fossem obriga-
dos homens de bem a exercé-las, e “elas seriam honradas do mes-
mo modo que uma mie e uma ama” *1%, Os piores malfeitores
relegados as moradas infernais sdo tiranos; o que ndo impede que,
mesmo entre os autocratas, se enconttem ‘‘boas pessoas” 17,
Dir-se-4 o mesmo da profissio de advogado, e Platdo retoma, por
sua conta, a apologia de Goérgias *18: a arte ndo incorre nem
em tresponsabilidade nem em censura porque se encontram ora-
dores que a usam mal 119,

Esta primazia da virtude, capaz de impor-se em todas as
cicunstincias e de transfigurar qualquer condi¢do, afirma-se
pela fé tanto quanto pela razio. Mas ela nio d4 lugar a qual-
quer rigorismo. Platio sabe muito bem que a Necessidade ndo
se deixa persuadir inteiramente. Essas coisas neutras que sio
os bens exteriores e as condigBes sociais ocupam, na agdo poli-
tica e na vida moral, a categoria de causas auxiliares, de cau-
sas “‘sem as quais” 12° nem o politico nem cada particular po-
deriam realizar a virtude. As condigdes, tomadas em si, sdo
bem indiferentes, mas, dada a diversidade dos caracteres, cada
uma delas deve ser adaptada ao tnico cardter ao qual ela con-
vém. O chefe de Estado ndo € certamente o senhor da beleza

(114) 1Ibid., 617 e.

(115) Cft. Cérm., 174 c.
(116) Leis, IX, 918 bee.
(117) Gérg., 525 d-526 b.
(118) Gédrg., 457 a.

(119) Leis, XI, 937 e seg.
(120) Cf. Fed., 99 b.
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e da feitra, do nascimento ilustre ou obscuro, nem, muitas vé-
zes, da riqueza e da pobreza de seus stditos; ser-lhe-ia preciso
o dom de ubigiiidade e um saber divino, se quisesse “sentar-se,
a cada instante da vida, 20 lado de cada cidaddo para prescre-
ver-lhe exatamente o que &le deve fazer” 12!, Mas nos limites
deé suas faculdades, é realmente um tal programa que se d4 o
rei filésofo. E-lhe preciso conhecer as almas que deverd gover-
nar; os trés didlogos politicos contém os elementos de t6da uma
caracterologia.

A escolha das condi¢des é deixada 3 inteira liberdade das
almas; ninguém poderd, pois, reclamar delas 4 divindade, que,
quanto a ela, estd “alheia ao assunto”. No entanto, sdmente
um deus seria bastante sibio para poder guiar essa escolha e
para atribuir a cada alma o modo de vida que lhe convém.
Um deus ou, numa medida menor, um filésofo. A idéia da
livre escolha, que quer ‘“‘inocentar” 122 a divindade, se conci-
lia com uma concep¢do, em aparéncia, totalmente diferente, se-
gundo a qual Deus, “Rei do Universo”, assinala a cada um
de nds o seu lugar conveniente. “Mas éle deixou as nossas von-
tades as causas das quais dependem nossas qualidades: porque
nés nos tornamos, geralmente, o que desejamos e tais como é
nossa alma 123’ Sempre se reencontra esta correspondéncia
entre nosso cariter e nossa condicio. Que ela provenha de
uma metamorfose automdtica, que seja fixada por uma livre
op¢do, que seja imposta pelo rei filésofo ou pelo Rei do Uni-
verso, é sempre a alma que escolhe sua condiggo.

Mas as duas partes da alma determinam duas vontades,
uma que obedece ao Bem, a outra arrastada aos caprichos da
causa errante 124, As duas procuram, uma, o que ela sabe, a
outra, o que ela cré 125 ser nosso bem. Tddas duas obtém o que

2

querem ou créem querer. Acontega o que acontecer, é sua pré-
pria vontade que ¢é feita quando o mau obtém a tirania; quando

(121) Polit., 275 c; 295 a fimb.

(122) Rep., X, 617 e; cf. 11, 379 ¢, Tim., 42 d.
(123) Leis, X, 904 a, bc.

(124) Cf. também Fedro, 237 d seg.

(125) Men., 77 b seg.
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o politico o submete 4 escraviddo 26, quando o Rei do Mundo o
encerra num corpo de 16bo. Mas Unicamente a dialética nos
torna livres, porque nos ensina a querer o que se deve. De mo-
do que a boa vontade, aquela que se faz transparente as exi-
géncias da divindade, é a tdnica a merecer o nome de vontade,
e ela é sempre livre, quer provenha do simples cidaddo que a
abandona livremente ao governante filésofo, quer emane do fi-
Iésofo que se pds, por si préprio, a disposi¢io do Bem.

Nio se deve achar, portanto, no mito da Rep#blica, uma
doutrina segundo a qual a alma se predestinaria por si mesma.
A escolha nos é constantemente oferecida, e ela ndo diz respei-
to somente a virtude, mas ainda, de maneira mais restrita, &
vetdade, aos bens do corpo e aos bens exteriores.

Ndo depende de nds sermos de nascimento ilustre ou obs-
curo, sermos homem ao invés de mulher, sermos belos ao in-
vés de feios. Mas tddas essas condigBes, até certo ponto, po-
dem ser modificadas *2?. Podem-se perder os privilégios de nas-
cimento e pode-se, em falta déles, adquirir o mérito 128; um ho-
mem pode, por covardia repetida, decair de sua virilidade 129;
em troca, uma mulher capaz de carregar armas e de cultivar
as ciéncias serd associada a tarefa dos guardides 13%; a beleza
pode desvanecer-se 13! e aquéle que dela carece pode remediar
a sua desgraca pela pritica da gindstica 132, sendo pelos arti-
ficios da arte dos cosméticos e da arte de enfeitar-se 133; mesmo
da doenga 3¢ pode fazer-se um bom uso.

Todos os elementos imutdveis da nossa vida, aquéles que

podemos usar antes de uma maneira que de outra, mas que
nos é impossivel suprimir, sdo “escolhidos”. O mito ndo d4 maio-

(126) Poliz., 309 a.

(127) Sobre a “dualidade” das condigdes, ver R. Schaerer, loc. cit.,
pig. -164.

(128) Rep., IV, 423 cd.

(129) Tim., 42 c.

(130) Rep., IV, 456 a; VII, 540 c.
(131) Alcib. I, 131 c.

(132) Tim., 87 d seg.

(133) Gdrg., 465 b; Hip. Mai., 294 a.
(134) Rep., VI, 496 c com.
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res precisdes. Talvez seja permitido descobrir, nesta solidarie-
dade do cardter com certos dados imutdveis das condigbes de
vida, uma liberdade e uma escolha de todos os instantes, a li-
berdade de “assumir” e de escolher o que, do exterior, parece
inelutdvel 135, E assim, pode-se dizer, que o Demiurgo “assume”
as obras da Causa errante e as submete 3 vontade da Inteligén-
cia. FEstamos longe, em todo o caso, do ideal estéico que pul-
veriza todas as coisas, fora a razdo, na indiferenga do #ibil ad me.

Mas a Razdo ndo penetra inteiramente a Matéria e o dia-
lético nem sempre ¢ livre de acordar seus atos a seu conhe-
mento. Nossa vida comporta uma parte irredutivel de acaso.
E déste dado tltimo que d4 conta a instituigdo do sorteio. Irre-
vogdvel, a sorte ndo é decisiva: ‘“Mesmo o dltimo dos homens,
se escolhe inteligentemente e se ndo poupa esforgos, pode obter
uma existéncia conveniente 13¢””, Porém, 2 medida que a inteli-
géncia se obscurece e que o esforgo se abandona, a sorte pode
ganhar a posicdo superior. As voltas com o saber e com a jus-
tica do filésofo, a sorte se afirma, sobretudo, como uma oca-
sido “falha” 137; nio depende do filésofo nascer numa pétria
favordvel A sua agdo politica, nem mesmo ao desabrochamento
de suas faculdades 138, Mas isto é uma simples falta de sorte,
que contratia sua vontade, sem conseguir desvid-la. Em troca,
a sorte que féz nascer Alcibfades em pleno imperialismo ate-
niense triunfard na nobreza nativa do discipulo de Sécrates e
o desviar4 da filosofia 139. Por outro lado, hd ocasides “ofere-
cidas” de que ndo poderfamos, sem “desmedida *”, atribuir-nos
o mérito. Nio & sua ciéncia, é um “feliz acaso”, é “um deus” 140
que pode fazer o dialético encontrar um chefe de Estado bem do-
tado e décil aos conselhos da razdo; é uma ‘“‘dispensagdo di-

(135) J-P. Sartre, L'Etre et le Néant, Paris, 1943, p. ex. pégs.
392-393 (ver também as referéncias ao mito da Rep., pégs. 126, 372).

(136) Rep., X, 619 b.

(137) Rep., VI, 497 a 3.

(138) Rep., VI.

(139) Rep., VI, 492 a seg.; Alcib. I, fim.

(*) Julgamos conveniente introduzir ésse neologismo para tra-

duzit o francés “démesure”, que traduz o grego “hybria”. (N. do T.)

(140) Leis, 1V, 710 cd.
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vina” 141 que teria podido proteger Alcibfades contra as tenta-
cdes invasoras e manté-lo na justica. Este duplo aspecto da
sorte, acaso e favor divino 142, encontra-se tanto na vida dos
particulares como na Cidade. Inscrevendo na constituigdo o
sorteio de certos cargos publicos, o legislador levard em con-
sideragdo a parte que cabe & Necessidade cega 43, Na vida
politica e na vida dos particulares, Platdio reserva um lugar
para a agio do “acaso” ou de um “deus”. Agfo de uma “for-
tuna”, boa ou m4, ela ndo merece que alguém “se desencora-
je” 144 ela “é negligencidvel para um homem verdadeiramente
homem” 145; o filésofo, confiante na inteligéncia divina, néo
deixard de orar para que os deuses “corrijam o sorteio” 46, e
de crer que todos os inforténios “acabardo por converter-se em
vantagem’ para o justo 47,

Pode-se dizer, portanto, que tudo o que acontece 4 alma de-
pende, no final das contas, dela mesma, e que ela prépria de-
pende da razdo 148, Assim como o ignorante pode alcangar o
saber, seja por seus prdprios meios, seja gracas a um mes-
tre 149, a salvagdo das almas reside seja na pritica da dialética,
seja na submissdo 2 inteligéncia do filésofo-rei, coroado ou nido,
que se submeteu, éle préprio, i razio de Deus.

Mas, se a diversidade das condi¢des depende das almas, de
onde provém a diferenca entre as almas?

V. — A INDIVIDUALIDADE DAS ALMAS

Uma vez pdsto em marcha, o mecanismo das reencarnagGes
satisfaz a tOdas as exigéncias da justica e da razdo, Mas qual

(141) Rep., VI, 493 a 1.

(142) Leis, IV, 709 ab.

(143) Leis, VI, 757 d-e.

(144) Rep., X, 619 b 6.

(145) Gédrg., 512 e 1.

(146) Leis, VI, 757 ¢ 5.

(147) Rep., X, 613 a 67.

(148) Men., 88 ¢; cf. Prot., 313 a; Cirm., 156 e fim; Rep., III,
400 d-e.

(149) Lag., 186 e; Alcib. 1, 106 d; Fed., 78 a.
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foi a causa primeira e por que as almas ndo sdo tddas iguais
em valor?

O Modélo inteligivel compreende a Forma dos viventes mot-
tais; “‘é preciso”, portanto, que o Universo visivel compreenda
homens, “se deve ser perfeitamente acabado” 150, Este “é pre-
ciso” € a tnica 131 explicagio que o Timeu propde da origem
dos homens. A necessidade deve entendet-se, aqui, nos dois sen-
tidos que esta palavra pode ter em Platdo. Ela exprime pri-
meiramente as leis essenciais do Devir, tais como sdo inscritas
nas Formas. Mas, desde que as almas saem das mdos do De-
miurgo, desde que se trate de implant4-las em corpos, a Neces-

(150) Tim., 41 b-c.

(151) De acdrdo com Taylor (A Commentary on Pl’s Timaeus,
Oxford, 1938, pdgs. 253 seg.), pensamos que éste texto do Timeu exclui
tdda idéia de uma “queda”. — Para afastar, em favor do Times, a nar-
ragio da queda intelectual de Fedro, 248 a seg., a cronologia forneceria
um argumento suficiente (o que ndo lhe acontece tio freqiientemente).
Porém, é mais simples constatar que o mito do Fedro nio € um “conto
verossimil” (Tim., 29 d 1), exposto entre sibios e encarregado de explo-
rar um terreno a que a razdo ndo pode ir, mas “um discurso ndo inteira-
mente isento de persuasio” (256 b fim) que quer “fazer voltarse” ao
aluno “para a fisolofia” (257 b 4-5). Dai, entdo, como se contraditiam
os dois didlogos cuja intengio nio € a mesma? — E esta intencdo pro-
tréptica que explica que o Fedro, longe de querer elucidar a pré-histéria
da alma, transpSe num passado mitico a atual condi¢do da alma. E so-
mente 4 alma encarnada que se pode atribuir um mau corcel, nio a éste
“deménio” divino (Tim., 90 a, 41 c) cuja composi¢ao perfeita garante
a indissolubilidade (41 b; Rep., 611 a-612 a; cf. II, 381 a-b). A idéia da
queda, conforme 2 tradi¢fio, ndo encontra eco em nenhum texto de Platdo.
Robin (Introduc¢do ao Fedro, pdg. CXXVIII) pbde mostrar a que absur-
dos conduz esta idéia, se interpretada literalmente. De fato, a reminis-
céncia é um dever que se impGe a todos os homens, indistintamente (Fedro,
349 b fim), e que supde uma iniciagdo pré-empirica, igualmente perfeita,
de tbdas as almas (Men., 81 d). E sdmente no seu estado encarnado
que as almas ddo provas de aptiddes desiguais para o “rememorar-se”.
O mito ndo pretende explicar esta desigualdade por uma outra, pré-empi-
rica, ¢ que demandaria, por sua vez, ser explicada. Depois de dar, na
imagem das parelhas aladas, um fundo para o drama que se vai repre-
sentar nas almas encarnadas (250 e seg., 253 c¢ seg.), o mito nio retém
da queda intelectual senio a exortagdo, vilida para todo “homem” (249
b 8), a filosofia. As Formas sio o objeto de nosso desejo, de nossos
esforgos, de nossas nostalgias (250 c); jamais, mesmo no Feddo, desper-
tam elas, em nds, um sentimento de culpabilidade.
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dade inteligivel vai encontrar a causa errante, a Necessidade
mecénica e cega: € esta que estabelece as “leis” das reencar-
nagdes 152, ¢ dela que depende a adjungdo, feita 3 alma imortal,
de uma alma e de um corpo mortais, é ela que mergulha a alma
ao contato do mundo corporal, numa perturbagdo profunda 153,
Este encontro da bondade do Modélo e da Necessidade cega, a
cooperagdo do Demiurgo e das divindades subalternas, testemu-
nham novamente do “dualismo” platénico e ddo conta da duali-
dade da natureza humana,

Durante todo o tempo em que as almas dependem do De-
miurgo, sdo tddas tratadas da mesma maneita. O Deus lhes
“ensina a natureza do Todo”, e estabelece o primeiro nasci-
mento “idéntico para todas, a fim de que nenhuma seja menos
bem tratada por é&le”. Instruidas pelo Deus, atribuidas, cada

uma, a um astro %%, destinadas a uma ptimeira encarnagdo

igual para tddas, as almas obtém de seu Criador a plenitude
do saber e um tratamento de justica perfeita. Nio é na ori-
gem, ndo é sob o império do Demiurgo, nem no lugar supra-
lunar, que uma diferencga, que equivaleria a uma falta de equi-
dade, se pode insinuar na série dos “demonios” 155 que acabam
de nascer. E a agdo da Causa errante que vai produzir as des-
viagdes em que se diferenciardo as almas, e esta acdo sdmente
se pode exercer no decorter das reencarnagdes, no mundo sublu-
nar, onde a Necessidade cega ndo estd inteiramente reduzida
pela Inteligéncia divina,

Se bem que esta idéia do “primeito” nascimento ndo pre-
tenda, de modo nenhum, resolver um problema de histéria, in-
soldvel para os nossos meios de investigacdo %6, ela pode ser
projetada sdbre o plano histérico. Instruidos pelas “antigas tra-
digdes” dos diversos flagelos, inundacdes e epidemias que di-
zimaram o género humano e provocaram as alternincias das ci-
vilizagdes, podemos situar a ‘“‘primeira” encarnacdo das almas
numa dessas sociedades primitivas cujos membros nio conhe-

(152) Tim., 41 e; Fedro, 248 ¢ 3.

(153) Tim., 42 a; 43 a seg.

(154) Tim., 41 e.

(155) Tim., 90 a 4.

(156) Rep., 11, 382 d 1-3; cf. Leis, VI, 782 a.




cem ‘“‘nem constituicdes nem governos nem artes nem leis” e,
ignotando as tentagdes da pobreza e da riqueza, eram “virtuo-
sos por essas razdes e por causa daquilo que se denomina sim-
plicidade” *57. Tal é o primeiro nascimento, “idéntico para to-
dos”, que produz séres apenas diferenciados, indistintamente
bons. Depois, assim como a Cidade ideal 178, esta sociedade pri-
mitiva evolui e se desenvolve no sentido de uma diferenciagdo
que vai dar nascimento as desigualdades de caracteres, as virtu-
des e aos vicios 199, A evolugdo que mergulha o ser no devir
se faz as avessas e, uma vez produzido o nascimento, se enca-
minha logo para a corrupgdo.

E, portanto, no decurso de suas encarnagdes que as almas
se individualizam e se fixam em caracteres. Processo de multi-
plicagio e, freqiientemente, de degradagdo comparivel aquele
pelo qual a Forma ‘“‘uniforme” produz no “porta-marcas” uma
infinidade de imagens, mais ou menos obscuras, Enquanto a
virtude é uma, o vicio se manifesta sob formas inumeriveis 16°.
As almas langadas nos cotpos decaem de sua perfeigio vinica que,
originariamente, foi a mesma para tddas, e dela se afastam na
medida em que se individualizam ao infinito.

Ademais, de maneira outta que a Forma pura e “em si”, a
alma desce diretamente na matéria, o fluxo do devir a arrasta
e a desequilibra totalmente, a tal ponto que, “no primeiro mo-
mento, a alma enlouquece” '®1. Para achar um modo de exis-
téncia suportdvel, a alma se vé obrigada a compor-se com a ma-
téria invasora; renegando sua fun¢io dominadora, ela cede aos
caprichos da causa errante e acolhe, em si e perto de si, ele-
mentos corporais que a alteram, a desfiguram e, pela férca do
hibito, a tornam dificilmente reconhecivel 182, Ora, o \inico meio
eficaz de restabelecer o equilibrio é resistir aos movimentos in-
finitos e desordenados da matéria e reencontrar as revolugdes re-

(157) Leis, 111, 677 a 1; 678 a; 679 c.

(158) Rep., VIII com.

(159) Leis, I1I, 678 a. ®
(160) Rep., IV, 445 c.

(161) Tim.,, 44 b 1.

(162) Rep., X, 611 ¢-612 a.

gulares de outrora para impd-las, soberanamente, 3 alma mor-
tal e ao corpo 193,

Poderia crer-se, por conseguinte, que a salvacio das almas
consistiria em desindividualizar-se, a fim de reentrar em sua per-
feicdo primitiva e tnica. Isto é verdade na medida em que os
caracteres se formam e se enrijecem sob a agdo das duas partes
mortais adjuntas 4 alma imortal. E isso é tanto mais verdade
que o individualismo sem freio de um Cilicles e, de maneira
geral, “o amor de si” 1%, se enrafzam na parte mortal de nossa
alma para opor-se, por detrds dos redutos do eu, as exigéncias do
Bem. Mas serd verdade que a alma imortal ndo tem cardter
préprio?

As almas ocupam o lugar médio entre as Formas e as coisas
sensiveis 165, Enqualtto cada Forma ¢ tnica, as almas sio mul-
tiplas. Mas esta pluralidade ¢ fixa; ela ndo ¢ infinita, como a
das imagens. Nem €, tampouco, como a das imagens, sinal de
imperfei¢do. Bem ao contririo, a pluralidade das almas, de-
terminada pelo nimero das divindades astrais 196, realiza esta
suposicdo, que seria contraditéria e impensdvel, se se quisesse
aplicéd-la as Formas” 1%7; uma pluralidade de séres absolutamente
iguais em esséncia, em dignidade e em valor.

Mas esta pluralidade indistinta ndo tardari antes mesmo
de ser deslocada pela causa errante, a diversificar-se. O De-
miurgo atribui cada alma a um astro, em seguida “ensina-lhes
a natureza do Todo”; ou ainda, as almas seguem, em cortejo,
os astros para iniciar-se no espetdculo das Realidades divinas 168,
E nesta “distribui¢dio” que reside, para as almas, o principio
de individuacdo. E vé-se, imediatamente, que esta individuagdo
ndo é falta nem degradacdo. Ela é anédloga 3 diversidade dos

(163) Tim., 44 b.

(164) Leis, V, 731 d seg.

(165) Cf. também Banguete, 203 a.
(166) Tim., 41 d fim.

(167) Rep., X, 597 c-d; Parm., 132 ab, d seg.; em troca, “os ob-
jetos matemdticos” sdo, igualmente, “uma pluralidade de objetos seme-
lhantes” (Arist., Mez., A, 6 987 b 14 seg.).

(168) Tim., 41 e com.; Fedro, 248 a, c.
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astros; as revolugdes dos corpos celestes distinguem-se entre
si, sem que essas diferencas engendrem, como entre os mortais,
dissensdes e injusticas. Elas harmonizam-se entre si e recom-
pdem, conjuntamente, a unidade do Universo, a fim de que “o
Mundo, Cosmo no verdadeiro sentido do térmo, seja diversifi-
cado em sua totalidade” 169,

Esta diferenciagio pré-empirica das almas vai dar lugar, aqui
ainda, por uma sorte de processdo, 3 diversidade dos caracteres.
Os astros, igualmente bons, convidavam as almas de seu séquito
‘4 mesma visdio das mesmas Realidades eternas. Mas, uma vez
cafdas em corpos mortais, as almas sofrerdo a agdo da causa
errante que pesard sdbre seus caracteres igualmente bons, fé-
-las-4 desviar-se e sair de sua perfeigio original, e poderd tor-
nar sua fidelidade em caricatura e falta, »E assim que a alma
que foi iniciada no séquito de Jupiter guardard mais constincia
e equilibrio nas tormentas do amor; a que foi a servidora de
Marte cederd a célera e se perderd até ao assassinio e, de modo
geral, “segundo tenha sido tal alma do cdro de tal deus, ela hon-
rard ésse deus e tentari imitd-lo, o mais possivel, em sua
vida” 179,

Este texto traduz uma crenga mais que uma doutrina.
Ele ndo implica nem demanda nem favorece a pritica do ‘“ho-
réscopo”. Nao se trata de predizer nosso destino, nem mesmo
de explicar em detalhe tal cardter por tal estréla. Mas hd bem
ai a idéia (que ndo aceita ser precisada senio em favor do
mito) de que a individualidade das almas é garantida pela or-
dem césmica. No seu esférgo de purificagdo, a dialética ten-
de a dominar nossas paixdes, a devolver ao principio racional
sua independéncia em relagdo 2 alma mortal, a qual, justamente,
ndo faz nossa individualidade profunda mas, ao contritio, a
perverte.

Sé o semelhante é amigo do semelhante, segundo Platdo.
Mas esta semelhanga nio é identidade. A amizade, no seio da
Academia, ligava homens bem diferentes, mas unidos em seu
culto comum da filosofia; pouco importa que a Cidade ideal

(169) Tim., 40 a; cf. Rep., VI, 500 c.
(170) Fedro, 252 od.

94

seja mondrquica ou aristocrdtica '*!, porque mesmo numerosos
chefes, ainda que diferentes de cardter, se harmonizatdo e se as-
semelhardo por seu amor do Bem; falando do além, Sécrates
espera retornar junto dos homens bons e dos deuses bons 172,

E significativo que Platdo, malgrado a origem comum das
almas (formadas tddas na cratera * de onde surgiu a Alma do
Mundo 173), jamais ensinou o retdtno 4 Alma Universal sem o
esvaecimento no seio do Ser, em que as almas se abismariam e
dissolveriam seus caracteres como ndo-ser. Assim como a alma
ndo deverid desencarnar-se durante sua estada terrestre, igual-
mente ndo serd desindividualizada apés a ruptura do ciclo dos
nascimentos.

VI. — A ArLma E 0 UNIVERSO

Por seus elementos componentes, a alma aparenta-se ao
mundo inteligivel como ao mundo visivel. O mito explica por
esta dupla natureza a aptiddo da alma aos dois modos do conhe-
cimento: intelecgdo e sensagdo 7%, em virtude do principio de
que o semelhante ndo pode ser conhecido sendo pelo semelhante.
Ademais, é ainda por sua mesma natureza que a alma se rela-
ciona com o reino das Formas e com o Universo visivel. E a
bondade do Demiurgo faz que mesmo as relagdes que a alma
mantém com o mundo corporal sejam ainda penetradas de ra-
z30 e testemunhem da ordem que as Formas delegam & Matéria.

As Formas, em relacdo ao Universo visivel, sdo radicalmente
transcendentes. O Fedro as situa no “lugar supraceleste” 175, o
que vale dizer que renuncia a localizd-las. Em troca, as almas,
desde seu nascimento, sdo situadas, cada uma, num astro; éste
constitui seu “lugar natural” e permanece para cada um delas
a pdtria longinqua a que retornardo, com a condi¢do de passa-
rem sua vida na justica e na filosofia,

(171)" Rep., IV, 445 d.

(172) Fed., 63 b.

(*) Espécie de vaso antigo. (N. do T.)
(173) Tim., 41 d.

(174) Tim., 41 d; 47 a<

(175) Fedro, 247 c.




H4 outros lugares que convém 24 alma. A expiacio das al-
mas culpadas situa-se nas profundezas da terra, os precos da
, virtude sfo recebidos no céu17®, E como hi graus de maldade,
os lugares do castigo se distribuem por andares desde a super-
ficie da terra até as regiGes subterrdneas do Hades 1"7. O Feddo
descreve, com abundincia de detalhes, essas moradas infernais
e d4 indicacBes estranhamente precisas, dir-se-ia quase cienti-
ficas, sobre sua hidrografia. Em outros mitos, a0 mesmo tempo
escatoldgicos e cosmoldgicos, puderam-se descobrir elementos de
astronomia conformes ao dltimo estado da ciéncia contemporinea

de Platdo.

Simbolismo e ciéncia esforgam-se, conjuntamente, por tradu-
zir as correspondéncias entre as almas (subindo ou descendo os
degraus do saber e da virtude) e os lugares césmicos. Encon-
tramos uma idéia andloga na teoria evolucionista as avessas
pela qual o Timeu explica o nascimento dos animais. A firme
crenga que se exprime nessas narrativas e a exortacio a jus-
tica em que elas acham sua conclusio conferem uma verdade
indubitdvel a ésses contos, a ponto de Sécrates poder, ao mes-
mo tempo, dizer que “ndo convém a um homem sensato” pre-
tender que tddas essas coisas se passam, realmente, assim como
o mito as descreve, e afirmar, contra Cilicles e seu imoralis-
mo sem inteligéncia (o que, para Platdo, seria, alids, um pleo-
nasmo), que o mito é um Jogos 178, E preciso acrescentar que
tudo o que, nessas narrativas, pode parecer, i primeira vista,
jogo gratuito da imaginagdo torna-se um ideal bem preciso na
ciéncia politica, quando se trata, para o chefe de Estado, de es-
tabelecer as correspondéncias entre tal cidaddo e tal classe so-
cial, tal oficio, tal situagdo. As leis harmonicas provindas das
Formas governam o Universo inteiro e agem por tdda parte e
sempre as mesmas, no Céu, na organizacio da Cidade, na ati-
vidade do menor artesdo. Elas asseguram a coeréncia do
Todo 17? e fixam para cada alma, encarnada *#° ou livre do corpo,
o lugar que lhe convém.

(176) Rep., X, 614 ¢ seg.

(177) Leis, X, 904 ce.

(178) Fed., 114 d; Gdrg.,, 523 a.
(179) Gdrg., 507 e fim-508 a.
(180) Cf. Leis, X, 904 a-b.’
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As freqiientes relagdes que Platdo estabelece entre a cosmo-
logia e a psicologia (politica ou escatolégica) poderiam fazer
crer que o Universo platbnico tem por finalidade principal for-
necer para as viagens das almas um vasto cendrio de paisagens
variadas. De fato, o Univetso ndo € nem antropocéntrico nem
“psicocéntrico”. O Universo nem mesmo traz seu centro em si
mesmo; o Modélo inteligivel ndo foi imaginado pelo Criador
das Formas para o dnico fim de servir de “modélo” ao Demiurgo.
A existéncia jamais é “em vista da” génese 181; ¢ a cépia que
tem por fim o modélo, ndo inversamente. Daf entdo, como po-
deriam as almas humanas, inferiores as Formas, dependendo do
Demiurgo depois das divindades astrais, ser o fim do Universo?
— O finalismo de que o Timeu d4 provas na explicagdo, em pat-
ticular, do corpo humano ou ainda, das plantas 182, pode iludir
certos intérpretes. E verdade que o principio do melhor se impde
a cada escaldo da realidade e organiza, de degrau em degrau, o
inferior em vista do superior e, de modo geral, a Matéria em
vista das Formas. Mas, de acdtdo com ésse principio, o homem
ndo se torna um fim sendo num nivel bastante baixo da escala,
no quadro de um Universo ji existente e cujo fim, longe de
ser 0 homem, ou mesmo a alma humana, estd situado acima
désse Universo. O sol, por exemplo, ndo foi criado, como o quer

o Sécrates xenofdntico, para a comodidade dos homens, nem as

estrélas para “indicar-nos as horas da noite e permitir-nos que
nos entreguemos a bom nimero de ocupagSes necessirias” 183,
O sol e os planétas ndo tém outro fim sendo fornecer medidas
visiveis 184 a0 tempo, “imagem mével da Eternidade”.

E em virtude da processio, no desempenho de suas fun-
¢Oes, que os astros se tornam causas de certos bens ‘para #ds;
ndo foi para fazé-los produzir tais bens que o Demiurgo os criou.

Mesmo no nivel em que o homem € o fim do que lhe ¢é inferior,
0 fim dltimo é sempre o Bem ou “a vitdria da virtude” 185, ja-

mais o bem-estar dos homens. Téda a fisiologia platdnica se

—
(181) Fil.,, 54 ac.
(182) Tim., 77 a.
(183) Memor., IV, IIL 3-4..
(184) Tim., 38 c.
(185) Leis, X, 904 b.




partilha entre a explicagio pelo principio do melhor e pela
“necessidade”. A bdca e os dentes sdo ‘“‘necessdrios” para dar
a0 corpo seu alimento; de outro lado, “a fonte das palavras
que jorra exteriormente para servir o espirito é, de tddas as
fontes, a mais bela e a melhor” 186, Este duplo ponto de vista,
que domina todo o Timeu, basta para mostrar que a teleologia
platénica é fundamentalmente diferente da que Xenofonte em-
presta a0 seu Sécrates e onde se constatou com razio ‘“‘um pou-
co de Bernardin de Saint-Pierre” 187, Assim como o pessimismo
de Platdo ndo se confunde com o dos antigos 188, o otimismo do
“principio do melhor” nio se confunde com o de Xenofonte.
O finalismo dos Memordveis se nutre, precisamente, do que o
Timeu abandona ao “necessdrio”: o conjunto dos “fins” e dos
“bens” que asseguram a felicidade do animal em nés.

' Para Platdo como para Plotino, o “fim verdadeito” do ho-
mem ‘“‘consiste em ocupar seu lugar no sistema das realidades,
e ndo em resetvar-se néle o primeiro papel” 189,

VII. — O CurTto ESPIRITUAL

Antes de encarnar-se pela primeira vez, a alma dava-se
inteira ao espeticulo das Formas divinas e, atualmente, sua
salvagdo exige que ela rompa o ciclo dos nascimentos para re-
tornar 4 sua condi¢do original. Desta condi¢do perdida e prome-
tida, que fixa o estatuto metafisico da alma, segue-se para o
homem esta exigéncia: praticar a filosofia 19°, No esférgo dia-
Yético, o homem descobre sua fungio prépria; no amor filo-
séfico, éle desfaz os vinculos de sua condigio carnal e adivinha
os “amores inimagindveis” %1 que, outrora, o uniam ao Ser. A
filosofia nfio negligencia nem despreza parcela alguma do sa-
ber, porque é sdmente assim que ela atinge a “esséncia inteira”,
isto €, o Bem no seu desenvolvimento infinito, devendo recolher

(186) Tim., 75 e (trad. Rivaud).

(187) A. Digs, Autour de Platon, t. 11, pags. 553.

(188) Pidgs. 78 e segs.

(189) E. Bréhier, Plotin, Ennéades, Paris, 1924, t. 1I, pdg. 110.
(190) Pedro, 249 b. fim.

(191) Fedro, 250 d.
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cuidadosamente as menores manifestagdes que déle procedem 192,
Vimos que a ciéncia do Ser é uma ciéncia religiosa 192,

“F impossivel”, dizem as Leis, “‘que um mortal adquira uma
piedade firme, se ndo tiver compreendido &sses dois pontos de
que falamos: em primeiro lugar, que a alma é o mais antigo
dos séres que participam da geragdo, que ela é imortal e que
ela governa todos os corpos; em seguida (dissemo-lo numerosas
vézes), que hd nos astros uma Inteligéncia que governa os sé- -
res; enfim, éle deve conhecer as disciplinas preparatdrias a com-
preensdo désses pontos” 194, — Essas indica¢bes servem de pre-
lddio a um programa de estudos que € preciso estabelecer com
vistas aos futuros chefes de Estado, isto é, aos dialéticos. A “pie-
dade”, como no Eutifronte e na Repiblica, conduz, passando
pela justica, até a ciéncia do Bem. Mas o movimento ascen-
dente que arrasta a alma, através das disciplinas propedéuticas,
até o Ser supremo, repousa-se, por certo tempo, na astronomia
onde, como por antecipagdo, pressente seu térmo; a piedade, an-
tes de fundir-se na visio do Bem, toma consciéncia de si mes-
ma, nesses ‘‘dois pontos”, nessas exigéncias conjuntas em ‘que
se afirma a primazia da alma e a divindade dos corpos celes-
tes. — Houve quem aproximasse essas duas exigéncias da cé-
lebre tirada em que a Critica da Razdo Pritica glorifica o céu
estrelado e a lei moral em nés. Aproximagio superficial, de que
nem Kant nem Platio tiram proveito e que corre o tisco, da
parte dos modernos, de emprestar a Platdo certo sentimenta-
lismo vago a extasiar-se diante do esplendor do céu-1%5 e da voz
da consciéncia. Nio se trata, em Platdo, de duas afirmagdes dis-
tintas. E preciso compreender, conjuntamente, a preexceléncia
da alma e a divindade do “grande Todo”. Além disso, o prima-
do espiritual ndo se afirma, logo de inicio, nos imperativos éti-
cos. Na ordem da processdo, nés o vimos, o fato moral ndo
vem em primeiro lugar. O que é primordial sdo as Esséncias,
de onde sai a Alma, uma Alma césmica, infalivel em sua in-

(192) Rep., V. 475 bc; VI, 485 b; Parm., 130 e 3; Sof., 227 ac.
(193) Pdgs. 41, 45 e segs.
(194) Leis, X1I, 967 d.

(195) Cp. também as belas paginas de Stuart Mill, Phil. de Ha-
milton, tr. fr., 1869, pags. 598-601 (cap. XXVII, fim).
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teligéncia, que compreende, e em seus movimentos, que imitam
as Esséncias. Unicamente a alma humana conhece imperativos
a0s quais ela pode desobedecer, e uma consciéncia dividida. E
um contra-senso querer fundar, no platonismo, Deus ou a prima-
zia da Inteligéncia s6bre a lei moral, que a consciéncia humana
ouve para melhor infringi-la. Muito pelo contririo, a expe-
riéncia- da alma ‘“vencida pelo prazer”, da alma que “sabendo
mds tais coisas, as faz, no entanto” 196, faz nascer a misologia, o
desprézo de tdda ciéncia. Enfim, nfo é a admiracdo beata,
nem qualquer calafrio poético-religioso, diante das estrélas, que,
Platdao quer significar. Nao se trata de “sentir” 197, trata-se de
“saber”, e isso com a ajuda das “disciplinas preparatdrias 3 com-
preensdo désses pontos” 198, Mais precisamente, trata-se, contra a
opinido comum que proscreve o cientismo astrondmico como
uma fonte de ateismo 1%?, de achar uma ciéncia astrondmica que
seja conhecimento dos deuses.

‘Além da dialética e da astronomia, Platdo conhece outra
forma mas, em virtude do movimento de processio, sempre da
mesma piedade. No limiar da redagdo das Leis, o Ateniense poe
como principio e ponto de partida: “Deus é a medida de t6das
as coisas”. A organizagdo da Cidade ird apenas desenvolver até
as dltimas conseqiiéncias “‘a conduta que praz e se conforma a
Deus™ 200, O Ateniense comega pot expor as conseqiiéncias pro-
priamente religiosas désse principio. Elas compreendem nossos
deveres para com os deuses, os demonios, os herdis, os paren-
tes 201 em seguida para com a alma, o corpo, os bens extetio-
res 2°2, Todos ésses deveres ilustram a maneira pela qual ¢ preci-
50 “tornat-se semelhante a-Deus” 293 e explicam como devemos
“honrar” 204 os bens que temos de Deus (ou, na linguagem do

(196) Prot., 353 c.

(197) Como nos mistérios (Aristdteles, fragm. 15, V. Rose).
(198) Leis, XII, 967 d.

(199) Ibid., 966 e seg., cf. VII, 821 a seg.

(200) . Leis, IV, 716 c.

(201) 1Ibid., IV, 718 a.

(202) Leis, V, 726 a-729 c.

(203) Leis, IV, 716 c fim seg. _

(204) Leis, IV, 717 b e passim até 729 a.
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Eutidemo: “setvir-nos” 205 déles). — O culto dos deuses, demd-
nios e herdis diz respeito 3 “religido” no sentido tradicional, €
encontra na Cidade seu quadro natural, Mas os deveres da alma
para consigo mesma 2°¢ podem ser considerados em separado e

definem o que se poderia chamar de culto interior.

“De todos os bens que possuimos, a alma é, depois dos deu-
ses, o mais divino.” “Honrar” sua alma é “honrar bem mais a
parte de nés que comanda que a que obedece”; com efeito:
“H4, em cada um de nds, duas partes, uma poderosa e de boa
qualidade, que comanda, e outra, fraca e de menor valor, que
deve obedecer 207",

O culto interior se resume nestas duas afirmagdes: a alma
deve cuidar de si mesma 2%, e: “o Deus a deu a cada um de
nés como um génio divino (demdnio) 2°9”.

A teoria da divisio da alma é uma analise genial dos_ dadog
da consciéncia e, enquanto ela permanece uma teoria estritamen-
te psicolégica, ndo levanta nenhuma dificu.ldade intrinseca. Nes-
sa luta, que travam os diferentes principios da.alma, o eu pa-
rece passar de um principio a outro, e o engajamento aparece
como um diglogo violento que a alma trava consigo mesma
e de que ela forpece, alternadamente, os interlocutores. N(:.-
nhum problema se coloca, pois, a respeito do egoismo. Dir-se-4,
com Aristételes, que o egofsmo repreensivel é o amor ¢ a In-
dulgéncia do mau por suas paixOes mds; a0 contrario, o ~egols-
mo” bom, o amor virtuoso de si ¢, na alma do justo, o coEnando
da inteligncia e o dominio de si. Donde é evidente que “o ho-
mem de bem deve amar-se a si préprio (pois éle tirard vanta-
gem de sua bela conduta e prestard servig(? 40s OULIOS )', mas 0
mau ndo o deve (porque éle se prejudicaria a si préprio e 0
que o cercam, em seguindo suas inclinagSes v1c1o§as) ‘?10. Mas
uma coisa é dizer que a alma possui um principio racional, ou-

(205) Eutid., 280 e seg., cf. pdg. 29, n. 76.
(206) Leis, V, 726 a-728 d . !
(207) 1Ibid., 726 a seg. ‘

(208) Apol; 29 ¢°1:2; Fed., 115 b 6./

(209) Tim., 90 c. R

(210) Et Nic, IX, 8, 1169 a 12-15.

101



tra coisa dizer que hd um deus em nés. O homem ndo pode mais
entdo identificar-se, sem reservas, com &sse principio divino. As
injungGes, que déle recebe, e mesmo a obediéncia, que lhes tes-
temunha, ndo pode mais atribuf-las a si mesmo: nzo & mais éle
que obtém a vitéria, é o deus néle. E isso requer uma ausén-
cia de “desmedida *” tdo rara e tdo diffcil de obter que Platdo nio
tenta, como seu discipulo, salvar o “egofsmo”. O amor condens-
vel de si é tdo “natural” 2! para o homem que o movimento de
libertagdo dever4 elevar-se até o amor de Deus e substituir & von-
tade “natural” uma vontade “estranha”, para fazé-la nossa: “Nio
€ a si mesmo nem o que pertence a si que se deve estimar, se
se quer tornar um grande homem, mas a justiga, quer por si
mesma se realize ela, quer, ainda melhor, seja ela realizada pot
outrem... Todo homem deve, pois, evitar amar-se muito a si
mesmo; € preciso que éle se apegue aos que valem mais que
éle, sem consideragdo para com seu amor-préprio”. O egofsmo
¢ “o maior dos defeitos” 212,
. Vi{ngs como, no decorrer da pesquisa dialética, as teses
pessoais” se apagam por detrds das exigéncias essenciais. Esta
abdicagdo de nés mesmos, éste consentimento ao Ser restitui-nos
nossa personalidade prépria, a que a alma recebeu do astro. Que
tiremos vantagem disso, como nota AristSteles, nada é mais
evidente. Mas ndo ¢ &sse o motivo que nos faz agir. A cotrida
as vantagens € préprio ao pretendente nio apaixonado 2!3; o au-
téntico amoroso ndo quer sendo a presenga e a adoragio. Ao
mesmo tempo que busca tornar o amado o mais perfeito pos-
sivel, éle tenta tornar-se semelhante aquele que “vale mais” que
&le prprio. E assim que o homem sibio e justo “cuida da pat-
te divina ¢ guarda em bom estado o génio (deménio) que néle
habita” 214,

No Eutifronte, Sécrates zombara de uma definicio propos-
ta pelo adivinho: a piedade é um cuidado consagrado aos deu-
ses. Todo cuidado melhora aquéle que é o seu objeto; setia

(*) Ver a nota do tradutor, & pig. 88.

(211) Leis, V. 731 d fim.

(212) 1Ibid., 732 ab; 731 d fim. Aptroximar de pag. 109, n. 10-12.
(213) Fedro, primeiro discurso de Sécrates.

(214) Tine., 90 c.
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preciso, por nossos cuidados, tornar melhores os deuses, perfei-
tos em todos os pontos 218? Mas o Timeu descobre um sentido
névo para essa férmula, e confia a divindade a nossos cuidados
14 onde sua perfeigio é mais frigil, mais vulnerdvel: o demo-
nio encarnado em nds.

Nizo se poderia imaginar uma mais estreita vigildncia do ho-
mem pot Deus. Deus est4d alojado em nds, e o homem, a todo
instante, vive em sua presenca. Mais ainda: ésse deus, em cer-
to sentido, € o mesmo homem. Mas o homem nido € de modo
algum divinizado; a ésse “génio néle”, o homem tem o poder
de ofender, de degradar e, por uma vida de injustica e de igno-
rancia, de “mortalizd-lo” 216 inteiramente,

“Assimilar-se a Deus” 217, cuidar de sua alma, ndo basta di-
zer que isso é uma vida de inteligéncia e de virtude. O animal,
que nos persuade a cada instante de que éle é nés mesmos, es-
preita a razio 14 mesmo onde ela parece mais forte, 14 onde ela
parece exercer sem falha sua fungdo hegeménica. A parte baixa
de nossa alma, comstrangida i vontade do melhor e resignada
com sua derrota, quererd assegurar uma sutil desforra para suas
inclinagdes humilhadas e referir ao eu a vitéria que toca unica-
mente 3 razdo. Ora, o tinico vencedor é o “demédnio em nés” e
o Bem, de que éle recebeu as ordens.

Mesmo quando atingimos o limiar da perfei¢do, ndo hd exal-
tagdo alguma do eu. No momento em que nossa semelhanga
com o deus parece mais acabada, até fundit-se numa identidade
essencial, o homem confessa que ndo é deus, que o que h4 de
divino néle pdo é éle proprio, mas um deménio, outro que ndo
éle, oferecido a sua adoracio e a seu culto, mas ndo a sua do-
minagdo nem a seu otrgulho. O amor de si, cuja forma mais
elevada é o sentimento da honra, ndo pode inspirar senio uma
“yida grosseira”, em comparagio com o amor que quer “pres-
tar honras” 218, mais do que ser honrado. Lembre-se Temistocles

(215) Eutifr.,, 12 e seg.

(216) Fed., 83 d; Tim., 90 b.

(217) Teet., 176 b; Leis, IV, 716 cd.

(218) Fedro, 256 b fim-c; a decadéncia da Cidade ideal comega quan-
do os governantes substituem o amor da sabedoria pela ambigio e pelo
amor as honras. ‘ B
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atribuindo aos “deuses e aos herdis” #1° a vitéria-de que foi o
principal artesdo. : '

Igualmente na prece deve o homem lutar contra ésse de-
sejo universal. .. de que as coisas acontegam segundo sua pré-
pria vontade” 22°. Em lugar de pedir aos deuses o atendimento
a seus desejos, freqiientemente irraciondveis 22!, em lugar de que-
rer obrigar a divindade, por sacrificio ou priticas de magia 222,
‘0 homem deve primeiramente aprender a rezar, aprender o que
*é preciso pedir: a sabedoria 223, Também, na prece, nio pode
a religido ser separada da filosofia. O dialético, em busca das
‘Formas, pronuncia preces e invocacdes, de médo que sua pré-
pria ignordncia se substitua ao saber do alto, para resolver
as aporias. Dai o cardter aparentemente impessoal da prece,
segundo Platdgo. Nas Leis, de acdrdo com a interdicdo dos cul-
tos privados, a prece é considerada, principalmente, em fungdo
do culto piblico 224; -em todo caso, ela é acompanhada de sa-
crificios, e exige a. mediagio de sacerdotes; e qualquer um que
.0 queira, pode dela participar-?25; o Estado exerce contrdle so-
bre os poetas e os musicos que compdem as preces cantadas 226,
O culto supde, por certo, — ja se notou com razio ésse ponto 227
— a presenca das divindades, mas essa presenca ndo deve favo-
recer, como nos mistérios, a exaltacdo do eu. A prece essencial,
a que ora pelo saber e que pede a sabedoria, ndo é senio a as-
piragio profunda do homem, através de tédas as pesquisas dia-
léticas, a deixar-se guiar pelas exigéncias das Formas 228,

(219) Herdd., VII, 109.
(220) Leis, 111, 687 c.
(221) Ibid., seg.; V11, 801 a-c (Alcib. II), 143 a.
(222) Leis, X, 909 b.
(223) Leis, 111, 687 e fim; Fedro, fim,
(224) Leis, VII, 79 c.
(225) X, 909 d. seg.; cf. IX, 854 b.
. (226)  Leis, VII, 801-802 d.
- (227). - P. Boyancé, Le Culte des Muses chex les Philosophes Grecs,
(228) Cf. Sof., 252 e 9.

104

VIII. — Destino po HoMEM

; 7 As almas, encarnadas ou ndo, tém o seu lugar no Univer-
s0 e tomam parte na vida do “grande Todo”. ' Se bem que es-
cotham livremente sua vida, elas integram-se na ordem césmica,
de onde nem a “desmedida” nem a revolta poderiam fazé-las
sair.

O Mundo move-se com uma regularidade perfeita e, mesmo
decompondo ésse movimento nas alternincias de ordem e de
desvio 229, o mito deixa intacta a constincia mesma désse mo-
vimento circular=PA vida das almas ¢, paralelamente, concebida
como um circuito; as almas “sobem ou descem, segundo per-
dem ou ganham em inteligéncia ou em estupidez” 3% e “séo
sempre as mesmas almas que existem” 231, Exito ou fracasso
nunca sio difinitivos (salvo para as almas que uma virtude
constante ou um vicio incurdvel excluiram do ciclo dos nasci-
mentos " Tudo na alma depende da razdo 232 que ndo se perde
de uma s6 vez para sempre, e que ndo se adquire sendo durante
uma vida ou vidas inteiras.

Nem a salvagio nem a perdigio estdo ligadas a decisGes ou
a atos irrevogdveis. O que se podetia chamar de revelagdo, no
platonismo, jamais produz uma “conversdo” definitiva, e a ins-
pirago, a iluminagio “brusca” 233, a sabedoria que nos “advém
de si mesma” 234 e que “cai ndo sei de onde” 235, ndo tém em-
prégo nesta ciéncia da salvagio que € a dialética. Dai a cri-
tica da inspiragdo poética (que, entretanto, € expressamente atri-
buida aos deuses), porque ela parte tio subitamente como veio
e deixa o poeta tdo ignorante quanto antes. Virtude e saber
sdo sempre a conquistar; a ignorincia e o vicio nos tentam 3,
cada passo. Téda queda pode gravar o futuro mas, com ra-
ras excegdes, ndo o pode comprometer irremediavelmente; uma

(229) Pig. 63, n. 153.
(230) Pig. 71, n. 17.
(231) Rep., X, 611 a.
(232) Pig. 89. n. 148.
(233) Teet., 162 ¢ 3.
(234) Eutid., 282 ¢ 2.
(235) Crér, 396 d 1.
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vez sofrido seu castigo, a alma sempre pode refazer-se, visto
que tdda a eternidade do tempo lhe é oferecida para assimilar-se
a Deus que, éle sim, estd fora do tempo. Mas a exigénecia e a
exortagdo querem ser escutadas constantemente e é por isso que
cada instante do tempo em que a alma ouve ésse apélo é um
“instante ctitico”.

A Cidade platdnica expulsa de seu territdrio os poetas tra-
gicos porque ela representa, por si prépria, na paz e na guerra,
o mais belo dos dramas ?3¢; do mesmo modo, o homem livre
ndo se fard autor nem ator 237, porque éle deverd, pela sua ptd-
pria vida, compor o unico poema dramdtico que é digno déle;
o que imita, ndo imagens, mas os Valores. Mas ésse drama
vivido parece isento de todo elemento dramdtico: nada de itre-
pardvel pode acontecer 3 alma; éle nio comporta peripécias trd-
gicas, nem mesmo desenlace, pois a morte ndo lhe pde um térmo.

Nizo poderia haver, pois, um drama sagrado na religido de
Platdo. As almas ndo se emendam sendo no curso de inumers-
veis existéncias; a dialética tem precisdo do lazer e ndo aceita
ser “pressionada pela 4gua que escoa” 238, Q tempo e o instante
em que se tecem, se condensam e se concluem os dramas dos poe-
tas e os dramas humanos, fazem pascer a ilusdo de que a Ne-
cessidade cega triunfa sdbre a agdo do Bem. A poesia dramitica
(em que cada ato, cada palavra, estdo carregados de sentido e
sdo prenhes de conseqiiéncias, em que nada € indiferente, em
que palavra alguma pode ser retirada, ato algum ser reparado)
é uma arte de engano. O drama filoséfico jamais se termina
num estado de desorientagdo nem por um grito de vitéria; “aca-
bados” ou aporéticos, os didlogos se terminam por uma exorta-
¢do 3 filosofia; nenhum fracasso é definitivo, nenhuma descober-
ta é uma- aquisicgo.

Dai, finalmente, a auséncia de todo elemento patético, em
Platdo. Nio se deve ter complacéncia para com as dificuldades
do “combate” 23% em que estamos engajados. A vitéria que nos é

(236) Leis, VII, 817 b.
(237) Rep., 111, 394 e scg.
(238) Teet., 172 d.

(239) Rep., X, 608 b 4,
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proposta nfo se obtém por uma decisio nem por um ato; ela
obtém-se a0 cabo de pacientes esforgos e conduz a um estado,
2 essa vida calma e serena que levam as divindades astrais 249,
ndo exatamente em virtude de uma vitéria dramdtica, mas por
uma necessidade fundada em ser. Nada teria sido tdo antipé-
tico a Platdo como o culto do “sentimento trigico da vida”. A
tarefa do homem ndo consiste em avivar e exaltar os dilace-
ramentos de sua consciéncia, nem em fazer causa comum com
os golpes do acaso que o esmagam e em testemunhar-lhes, por
seus gemidos 24!, uma consideragdo que éles ndo merecem. O
drama espiritual, além das peripécias que quereriam forcar nos-
sa adesdo, tende ao hino 242, que ndo faz uma narrativa qualquer,
sempte mentirosa, mas que dé testemunho do ser intemporal 243,

(240) Cf. cap. 11, 1.

(241) Rep., X, 604.

(242) Cf. mais adiante, pdgs. 118 e segs.

(243) Ver nosso artigo sdbre Le probléme de la tragédie d'aprés
Platon (Rev. Et. Grecques, t. LXI, 1948, pigs. 19-63).
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CAPITULO I

A CIDADE

I. — CipabE E UNIVERSO

Tbda a cosmologia do Timeu é o primeiro ato de um dra-
ma que devia representar os altos feitos dos atenienses lend4-
rios, cidaddos da Cidade ideal. Na andlise mais “realista” feita
por Platdo da arte politica vem inserir-se um grande mito cos-
molégico. — A cidade nio €&, como n%o o é o homem, a medida
de tbdas as coisas. Como o homem, ela deve conhecer e ocupar
o lugar que lhe cabe no conjunto do Universo.

A origem e o destino da Cidade estdo ligados 3s alternin-
cias césmicas. Nascida no curso do ciclo retrégado, em que a
Necessidade cega estd em luta contra a Inteligéncia divina, a
Cidade, com seu aparelho de leis e de sancgdes, deve imitar ! o
reino de Cronos onde as prescri¢des, promulgadas pela sabedo-
ria dos deménios, ndo se separavam, para o rebanho, nem da
obediéncia nem da felicidade.

A prépria organizagio da Cidade ideal lembra, em muitos
pontos, a ordem do Mundo descrita no Timeu.

Relatando a génese do Universo, Timeu percebe que estd
falando “um pouco ao acaso” 2: em lugar de descrever, primei-
ro, o corpo visivel do Mundo, teria sido preciso comegar pelo
nascimento da alma, pois a Alma do Mundo ¢ mais antiga que
seu corpo e lhe d4 ordens como sua dona. Da mesma maneira,

(1) Polit.,, 269 ¢ seg.; Leis, IV, 713 e éeg.
(2) Tim., 34 c.
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a origem ‘da Cidade é atribuida, primeiramente, as necessidades
que constrangem os homens isolados a por seu trabalho em co-
mum 3, Sdmente mais tarde compreende-se que a condi¢io mais
necessaria a existéncia do Estado ndo reside nem nos artesdos,
nem mesmo no cotpo dos cidaddos, mas nos governantes *, —
T6da a substincia corporal entra na composi¢io do Universo, a
fim de que o Universo seja tinico, perfeitamente acabado e que
nada subsista que possa ataci-lo do exterior e arrancar-lhe qual-
quer parte consubstancial 5. A Cidade das Leis ndo poderia evi-
tar, totalmente, as relagdes com as outras Cidades do mundo
grego. Mas sua perfei¢io nada tem a ganhar do contacto com
Estados que sdo todos tdo mal goverados que nem merecem
mesmo o nome ou o titulo de Estado ®. A autarcia da Cidade se
estabelecerd, portanto, por todos os meios: fortificagdo cons-
tante das fronteiras 7, regulamentacdo severa das viagens ao es-
trangeiro 8, uso de uma moeda que sé tenha curso no territdrio
nacional 9,

Para que o Universo possa subsistir sem prejuizo, tddas as
suas partes devem harmonizar-se exatamente, de maneira que
o Todo seja unificado e que possa dizer-se ‘“dotado de um
amor suficiente para consigo mesmo’” 1°, Também a Cidade
deverd unificar-se na “concérdia” e na “unanimidade” 1! e tor-
nar-se, como a alma perfeitamente harmonizada, “amiga de si
mesma’ 12;' 0 mesmo acontecimento deveri suscitar, nos cida-
ddos, as mesmas alegrias ou as mesmas afli¢Ses; a propriedade
pessoal serd suficientemente reduzida para ndo constituir uma

(3) Rep., II, 369 b-c.

(4) Rep., IV, 428 e seg.

(5) Tim., 33 a.

(6) Rep., IV, 422 e; Leis, X1I, 950 a.

(7) Leis, VI, 760 e.

(8) XII, 950 d.

(9) V, 742 a.

(10) Tim., 34 b 8. — Cf. E. Bréhier, Science et humanisme, pig.
59 e n. 2. ‘ -

(11) Alcib. I, 126 v 1-5; Rep., 1, 351 d 5-6; IV, 442 c 10, d 2.

(12) Rep., IV, 443 d 6; Leis, V, 743 ¢ 8.
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fonte insecdvel de dissensdes3; ‘tédas as “‘paixdes” !¢ serdio
orientadas, o mais possivel, para 0 bem comum, a fim de ndo
atentarem contra a unidade do Estado.

A coesdo do Mundo ¢ assegurada por leis harménicas; o De-
miurgo faz, sobretudo, trabalho de calculador ', A ciéncia da
aritmética é necessiria, ndo sdmente aos governantes, mas, até
certo grau, a todos os cidaddos 1. Além de sua utilidade pri-
tica evidente, ela permite reger a Cidade segundo as leis har-
mdnicas que regem o movimento do Universo, e integri-la na
ordem c¢dsmica 17,

A regularidade das revolucdes celestes supde astros em ni-
mero determinado 18; sdomente almas cujo ndmero & constante
podem assegurar uma circulagio regular da vida de que sdo
portadoras 1. Do mesmo modo, o nimero dos cidaddos, ou me-
lhor, dos lares, deve ser invaridvel. Fixado em funcdo da exten-
sdo do territério, prestando-se a subdivisdes comodas, ésse nd-
mero serd mantido pelo direito de sucessdo. Se uma superabun-
déncia de nascimentos ameagasse comprometer o equilibrio es-
sencial do Estado, desembaragar-se-ia pacificamente dela, ver-
tendo o excesso numa colbnia 2°. Tais medidas, & inttil lem-
bré-lo, correspondem, antes de tudo, a intengGes politicas e eco-
ndmicas, cotrentes, alids, na antiguidade, a tal ponto que se pbde
falar de um ‘“malthusianismo na Grécia” 2'. Mas & preciso
notar, igualmente, que elas se acordam, ao mesmo tempo, com
o misticismo dos nimeros e com doutrinas cosmoldgicas bem
precisas.

A alma do Mundo, “estendida por t6da parte, desde o centro
até a extremidade do Céu e envolvendo o Céu por fora” 22,

(13) Rep., V, 462 b-e; Leis, V, 739 b fim seg.

(14) Rep., V, 464 cd (d 5).

(15) Tim., 32 b fim, 33 a 67, 34 a 9.

(16) Leis, V, 746 e seg.; VII, 809 c, 817 e seg.

(17) Leis, V, 746 € seg.; VI; 771 b.

(18) Tim., 41 d. fim.

(19) Ibid.; Rep., X, 611 a; Fed., 70 c seg.

(20) Leis, V, 737 c, e seg.; 740 c, e.

(21) G. Glotz, Etudes sociales et jurid. sur IAntiquité grecque,
Paris, 1906, pdg. 224.

(22) Tim., 36 e.
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“mantém tudo” 23; as divindades astrais ndo se desinteressam de
nenhuma patcela déste mundo confiado 2 sua solicitude 24, Tam-
bém os chefes de Estado estardo atentos a tudo, e o principio
governamental € claramente formulado: “Na medida do pos-
sivel, nada deverd ser deixado sem vigilancia 25, Este principio
é conforme, 20 mesmo tempo, & ordem césmica e ao govérno da
Inteligéncia divina cuja lembranga a lenda nos consetvou 26, Se-
ria preciso destacd-lo dessas duas fontes em que éle haure sua
inspiracdo e sua legitimidade, para ver ai o fundamento de um
regime tirdnico.

Assim como o Universo visivel, a Cidade “ideal” ndo se con-
funde com seu “Modélo erguido no Céu” 27. O Demiurgo do Ti-
meu e os dialéticos-governantes da Rep#blica organizam a ma-
téria césmica ou social, segundo as exigéncias do Modélo inte-
ligivel. Mas estas nio sio todo-poderosas, e o Timeu, apés ha-
ver relatado as “obras da Razdo”, deve recomegar novamente
para descrever as “obras da Necessidade” 28, O equivalente des-
ta segunda parte falta na Reprblica; quando intervém a causa
errante, é Unicamente para degradar e para deslocar a Cidade
ideal 22, Ora, mesmo esta Cidade, sob pena de confundir-se com
seu Modélo, deve softer a acdo da Necessidade. ¥ a precisar
esta acdo que se dedicam as Leis que mantém para com a Re-
piblica, o mesmo relacionamento que a segunda patrte do Timeu
para com a primeira parte 3°,

Todo Estado, com efeito, pelo simples fato que éle se “rea-
liza” 31, tem necessidade de leis esctitas 32. A Rep#blica limita-

(23) Leis, X, 899 a 6.

(24) Leis, X, 900 c-903 a.

(25) VI, 760 a fim.

(26) Pig. 108, n. 1; pag. 86, n. 121,
(27) Tim., 28 a; Rep., IX, 592 b com.

(28) Tim., 47 e; esta biparticio do Timen é magistralmente comen-
tada na obra de Cornford. — Cf. pigs. 55-57.

(29) Rep., VIII, 546 a seg.

(30) Decompondo a cooperacio entre Razio e Necessidade numa

sucessdo periddica, obtém-se; Ciclo de Cronos: ciclo atual (Polit.) igual
Repiblica ideal: decadéncia da Cidade (Rep., VIII).

(31) Cf. Rep., V, 473 a.
(32) Polit, 301 e; Leis, IX, 875 d.
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-se a regulamentar a educa¢io dos guardides, a fim de que a Ci-
dade nfo .careca nunca de chefes em que possa encarnar-se a
razio soberana. ~Essas medidas legislativas, por pouco numero-
sas que sejam, ji implicam a cooperacdo da Razio com a Ne-
cessidade, assim como o Demiurgo, antes mesmo do advento da
Causa errante, é obrigado a recorrer 3s “Causas auxiliares” 32,
E as Leis, assim como a segunda patte do Timen, embora man-
tendo o primado da Razdo, precisam, até os infimos detalhes, a
acdo dessas causas materiais. As situacdes concretas 3%, is quais
se aplicardo as disposi¢des do c8digo, sdo manifestagdes da cau-
sa errante, de que o legislador se serve, como o Demiurgo, pata
“alcangar, na medida do possivel, o melhor ‘tesultado” 35,

Precedido de um “predmbulo” e seguido de uma sangdo 3¢, o
enunciado de cada lei € uma vitdria que a Razdo conquista sdbre
a Necessidade; persuasiva ou coercitiva, a lei, “coisa divina e
admirdvel”, interpreta, frente 3 causa errante, as exigéncias da
Razdo, com a qual seu prdprio nome; alids, estabelece uma re-
lagdo visivel de parentesco (nomos-nous) 37.

II. — A RELIGIAO NA CIDADE

1. A tradicio

O legislador, quando considera os caprichos da Causa et-
rante, petcebe. que éles ndo sdo- inteiramente caprichosos. Os
Estados governados da maneira mais deplordvel, pelo simples
fato de que conseguem substituir, ddo testemunho de uma “for-
¢a natural de resisténcia” 38, que n@o pode ser senio um dom di-
vino. Mesmo quando o Universo do mito vai a deriva, éle nio
estd inteiramente “abandonado” por Deus, uma vez que conse-
gue lembrar-se, por pouco que seja, das “instrugSes de seu De-

(33) Tim., 46 c fim.
(34) DPigs. 54 e segs.
(35) Tim., 46 c fim.
(36) Leis, IV, 719 € seg.
(37) XII, 957 c.

(38) Polit, 302 a.
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miurgo e Pai” 3°, Deus ndo esperou o legislador filésofo pata
organizar a vida politica: E a divindade, ndo a homens, que se
deve atribuir o estabelecimento das leis antigas 40, e € gracas &
essas leis, mesmo quando elas ndo sdo mais compreendidas ou
sdo mal aplicadas, que as Cidades existentes devem o existirem
ainda. Desde a origem, pois, 2 Razdo tomou em suas mdos &
matéria social, e o legislador filésofo, que penetra mais ficil-
mente nas exigéncias absolutas da Razdo que nos procedimen-
tos contingentes pelos quais ela “persuade” a Matéria 41, ndo
terd por incumbéncia abalar a estabilidade de um Estado, fun-
dada sébre a tradigio. Ele tem sempre razio em criticar, em
nome déste absoluto, ‘que'é a “justa medida”, tal ou qual Ci-
dade, ou tal ou qual dentre suas institui¢des; éle nunca teria
tazdo, e agiria mesmo contra a piedade 42, se se fizesse revolu-
cionario ou se, chamado ao poder, se pusesse a legiferar ino-
vadoramente, com desprézo da tradigdio. Se o dialético se ape-
ga unicamente 4 razio e ndo reconhece a autoridade de Ho-
mero nem de Siménides, o legislador se inclina diante de Li-
curgo ou de Sélon. Na tradigio dos tempos, recuados ou na
fonte, sempre a jorrar, do ordculo de Delfos 43, a Divindade re-
vela-nos os processos pelos quais a Razdo persuade a Necessi-
dade e lThe impde uma ordem estivel,

Entre as tradicOes, as mais venerdveis concernem a Reli-
gido. J4 a Repdablica, entretanto construida Unicamente segun-
do as exigéncias inteligiveis do Bem, féz o estabelecimento da
religido dependet, ndo da dialética, mas da tradigdo e do ors-
culo de Delfos; ela chamara mesmo as leis relativas ao culto
de “mais importantes, mais belas e primeiras’”. Essas leis di-
zem respeito 4 fundagdo dos templos, ao culto dos deuses, dos
demdnios e dos herdis, e ao culto dos mortos 44, As Leis con-
servam fielmente ésse cddigo da Religido e proibem ao legis-

(39) Ibid., 273 b 1-2.

(40) Leis, com.

(41) Cf. a sorte, atribuida seja ao acaso, seja a um Deus (pigs.
88-89).

(42) Carta VII, 331 bec.

(43) Rep., IV, 427 ¢; V, 469 a; VII, 540 c; Leis, passim.

(44) Rep., IV, 427 b.
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lador mudar o que quer que seja néle 45, Mas, prolongando a
Repdblica, mostram concretamente como ésse cédigo regerd a
vida da Cidade e como a religido penetra a politica. O con-
junto do territério nacional assim como cada uma das circuns-
cri¢des administrativas sdo consagrados a uma divindade %; as
assembléias se reinem nos santudrios *7; certos altos funcioni-
rios sdo investidos do sacerdécio #8; o ano é dividido em porgGes
marcadas por festas que o legislador multiplicard, de acbrdo
com o Oriculo, a fim de que nenhuma divindade seja negligen-
ciada no calendério litdrgico 4.

As divindades a que se rende o culto oficial sio, sobretudo,
os deuses olimpicos e nacionais, os demdnios e os herdis 80, As
divindades astrais, tdo importantes na cosmologia do Timeu, “ndo
sdo, a falar propriamente, o objeto de um culto publico” 51; as-
sim como o Fedro lhes atribui os nomes das divindades homéri-
cas 52, a pretensa 33 apologética das Leis, apSs ter provado cien-
tificamente a divindade dos astros, passa insensivelmente aos
“deuses que habitam o Olimpo” 54; é a éstes dltimos que ela
atribui a justica e a providéncia, por que se poderiam, dificil-
mente, perante a opinido comum, homenagear as divindades
astrais.

Em numerosos lugares, os Didlogos tinham solenemente afir-
mado que nada sabemos dos deuses 5%, que somente os ima-
ginamos %8, que é preciso confiar nos poetas, que se dizem des-

(45) Leis, IV, 716 d seg.; V, 738 b-c; cf. Epin., 985 c-d.

(46) V, 740 a; 745 b seg.

(47) VI, 767 cd; 755 e seg.; XII, 945 e.

(48) XII, 947 a, 951 d fim.

(49) VII, 799 a-b.

(50) P. ex. IV, 717 ab. — Cf. entretanto, XII, 945 e seg. (Hé-
lio e Apolo).

(51) O. Reverdin, La Religion dans la Cité platonicienne, Paris,
1945, pag. 55; cf. adiante pdg. 115, n. 58.

(52) Fedro, 245 e seg. € a nota de L. Robin ad loc.

(53) Cf. pig. 126.

(54) X, 904 e.

(55) Crat., 400 d.

(56) Fedro, 246 c-d.
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cendentes dos deuses, “quando éles afirmam que estio expondo
suas histérias da familia” 7. Assim teve de julgar a razdo, por-
que ela nfo podia fundar nenhuma ciéncia sélida sébre tradi-
¢Ges poéticas freqilentemente chocantes e, pior ainda, contra-
ditérias; nenhuma opinido, por antiga que seja, encerra uma
verdade segura e que se deva subtrair 3 verificagio. Mas, na
marcha descendente e na agdo, a dialética reencontra, compreen-
de e revaloriza as imagens e as opinides que fora preciso pdr em
divida para cumprir a ascensdo até ao Bem. O dialético, que de-
via I4 deixar Eutifronte, fon, Siménides, poders, legislador, li-
gar essas tradigGes ao Principio inteligivel donde elas proce-
dem. As Leis organizam com mintcias &sses deveres religiosos
em que, diante de Eutifronte, Sécrates se recusara a ver praticas
de piedade. Do mesmo modo, o Politico, em virtude da ciéncia
soberana, reabilita todas as profissGes que, inicialmente, tinham
a aparéncia de técenicas sediciosas e revoltadas contra a cién-
cia politica. Aqui como l4, a descensio dialética ordena e res-
taura as prdticas cegas e faz, de falsos valores, valores deri-
vados. Tal € a justificagio dialética das tradigBes religiosas.
E preciso acrescentar que “é o culto nacional que éle se preo-
cupa em manter. ..; a impiedade que éle reprova e que pre-
tende reprimir é a que ofende a religido dos pais; e por esta
religido, seus acentos emocionados ndo sdo rebuscados” 58, O
dialético reencontra as tradi¢cdes 4s quais o Ateniense, parece,
ndo deixara de aderir.

A aceitagdo da tradigdo, tdo pouco conforme ao espirito dia-
lético, que rejeita tdda autoridade, tem um lugar importante na
“religido de Platdo”; ndo sdmente, o que € dbvio, na religido tra-
dicional das Leis, mas nas exigéncias essenciais %9 e nos mitos
em que se apSia a dialética. Nem a razdo, dada 2 especulacdo
sem freio e ao racionalismo limitado, nem o fetvor, tentado pela
supersti¢gdo e pelo iluminismo, podem dispensar, mesmo unin-
do seus esforgos, as serviddes bem-aventuradas que lhes sdo im-
postas pela tradi¢do e pelo “dado” inelutivel sob tddas as suas
formas. Se se quisesse acompanhar o problema do individualis-
mo em Platdo, achar-se-ia, sem divida, que o valor reconhecido

(57) Tim., 40 e (trad. A. Rivaud).
(58) Gernet-Boulanger, Le Génie grec dans la Religion, pig. 389.
(59) P.ex, Fil, 28 c, 30 d.
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do “sipgular” se liga, ndo ao préprio individuo (o amor de si
mesmo permanece sendo “o maior dos defeitos”), mas as cria-
¢oes da tradi¢do no dominio da Cidade. O historiador faria mal
em ver nisso simplesmente um prejuizo do aristocrata ateniense;
em todo caso, se prejuizo hd, éle penetra a filosofia inteira de
Platdo. A fidelidade e a obediéncia que o Sécrates do Critio
testemunha em relagdo 4 cidade e “ao Deus” ndo diferem essen-
cialmente das que o filésofo mostra para com os mitos e as
exigéncias 0,

2. Culto e sentimento religioso

Como a Repiblica, as Leis reservam o conhecimento da Rea-
lidade suprema a uma infima elite 1, Mas para que a unidade
da Cidade seja assegurada, todos os cidaddos, de perto ou de
longe, por ciéncia ou por opinido, deverdo aproximar-se do Bem.
E, uma vez que ndo poderia tratar-se de despertar tédas as cons-
ciéncias para a filosofia, ndo se pode mais definir o dever espe-
cifico do homem como a dialética %2, e o legislador proclama que
“para o homem de bem, o meio mais belo, melhor e mais efi-
caz para alcancar uma vida feliz consiste em fazer sacrificios e
em permanecer em relagdes constantes com os deuses pelas pre-
ces, oferendas e pelo conjunto do culto” 3, Como o Demiurgo
ou as divindades astrais ®* nos revelaram as Formas, que se dei-
xam apreender de n6vo no ato da reminiscéncia, do mesmo modo,
o culto e as festas nos foram dadas pelos deuses benevolentes que,
apiedando-se do género humano esmagado sob o péso das ne-
cessidades quotidianas, nos proporcionaram, nas festas, instantes
de repouso %5, E preciso, mesmo, inverter a opinido corrente
que s$ vé, nas festas, distragdes em que se interrompe a setie-
dade da vida. Ao contririo, tdda a seriedade de nossa vida estd

(60) Cf. Le Parad. dans la Dial. pl., pags. 100-102.
(61) XII, fim.

(62) Pig. 98, n. 190.

(63) Leis, IV, 716 d.

(64) Tim., 41 € 2; Fedro, 247 a-250 fim.

(65) Leis, II, 653 d; cf. Estrabdo, X, 3, 9.

116

nessas festas, em que temos os deuses pot companheiros %¢; o
resto, tddas as ocupacdes da paz e da guerra, ndo se devem elas
organizar sendo em vista do culto, fazendo delas causas auxilia-
res de nossa felicidade real ¢7. E em favor da religido que se ope-
ra aqui a transmutagio dos Valores que a dialética produz na
alma humana. Tudo o que nos patece a realidade mais segura e
mais séria deve apagat-se em proveito de uma “realidade real”,
e sempre fica manifesto que nds fazemos “exatamente o contri-
rio do que se deveria” 68,

O filésofo se preocupa com as necessidades da vida, unica-
mente, para proporcionar-se, com tanto mais seguranga, os ‘la-
zeres” %0 que reclama o “brinquedo sério” 70 da dialética; o ci-
daddo aceitard tédas as serviddes da vida politica, porque so-
mente uma Cidade bem governada 7! lhe permitird, no decorrer
das festas religiosas, entregar-se i Unica coisa que merece um
cuidado continuado e grave, e tomar consciéncia do que éle §,
realmente, sériamente: ‘“uma planta, ndo terrestre, mas celes-
te” 72, Como transposi¢do, no plano politico, da- filosofia libe-
radora, a religido deverd cumprir, como esta, uma obra educa-
tiva. Para tanto, ela se fard ajudar, antes de tudo, pela musi-
ca, pela poesia, pela danga. Sendo bem dirigidas, as artes agem,
pot seus atrativos, sdbre a parte inferior da alma e a tornam
sensivel sob os encantos da beleza, & bondade da virtude e da
razio 73, ~

Mas € preciso que elas sejam bem dirigidas. A critica fei-
ta as artes, tornadas profanas e que deveriam concorrer 3s fes-
tas religiosas, inspira-se nas mesmas consideragdes que a interdi-
¢do dos cultos privados; a religido propde o mesmo fim que a
politica e a dialética: livrar o0 homem déste “defeito inato”, que

(66) 11, 665 a.

(67) VII, 803 d-e.

(68) Goérg., 481 «c.

(69) Teet., 172 c.

(70) Parm., 137 b.

(71) Cf. VIII, 828 e.

(72) Tim., 90 a.

(73) Leis, II, 659 e segs., 663 b seg.; Rep., III, 401 d seg.; cf.
Festugitte, Contemplation etc., pags. 366 seg.
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¢ o amor de si mesmo 74, e fazer-lhe adquirit as virtudes filo-
séficas- 70,

Os cultos privados ameacam a unidade da Cidade, e razdes
politicas, as quais se acrescentam preocupagdes de ordem ri-
tual 78, explicariam suficientemente as medidas repressivas de
que éles s@o objeto. Mas o que é, sobretudo, reprovado, nos
considerandos 77, é o amor de si, tdo claramente denunciado, em
outro contexto, como o principal obstdculo a verdadeira pie-
dade 78, ‘Tédas as priticas visadas provém de gente que nada

ama com tanta ternura como a sua prépria pessoa. Referem o -

menor acontecimento a si mesmas; quer estejam atemorizadas
por um sonho, quer lhes advenha uma vantagem inesperada, vdo
sempre, por meio de votos e de ofetendas, aborrecer os deuses
e implicd-los no assunto. Isso é “desonrar” sua alma divina e
submeté-la a uma supremacia culposa da alma mortal 7°, Quando
seria preciso por-nos de acordo, nés préprios, sobre a divindade,
ésses supersticiosos interpretam a ordem césmica a partir de sua
prépria pessoa.

Ora, a tragédia, também, substitui o culto dos deuses — que
era seu oficio primitivo — pelo culto do eu. Pondo em cena
personagens que “agem”, ela representa “a felicidade e o infor-
tdnio” 8%, Mas o homem, parece, ndo pode suportar nem uma
nem outro, sem pdr em causa a divindade., Os poetas trdgicos
insistem prazeirosamente nas diversas peripécias da vida huma-
na, interrogam-se sObre a justica divina e concluem ficilmente
pela “desmedida” ou pela revolta. Platdo era bastante artista
para quetrer substituir o drama por pegas edificantes cuja in-
triga, para ser piedosa, deveria renunciar a ser dramitica. Por

(74) Pigs. 101 e segs.

(75) Sébre tudo isto, ver nosso artigo sobre “Le Probleme de la
Tragédie d’aprés Platon” (Rev. des Etudes Grecques, t. LXI, 1948, pags.
19.63).

(76) Leis, X, 910 a 6.
(77) X, 909 e seg.
(78) V, 731 4 seg.
(79) V, 727 b.

(80) Fedro, 268 c; Rep., X, 603 c; Leis, VII, 817 b seg.; Poét.,
6, 1450 a 15 seg.; 29 seg.; 3, 1448 a 28 seg.
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isso, as Leis, mais benévolas, entretanto, para com Homero *,
mantém a condenagio global da tragédia 82. O poema dramético,
essencialmente imoral, ndo poderia entrar nem na educagio cfvica
nem no culto. E Platdo opde as tragédias “cantos de bom au-
glirio”, hinos ou preces consagradas aos deuses, aos deménios,
aos herdis e aos homens de bem mortos em justica 3,

Também a misica, com efeito, representa agdes, que Plati'o
nos diz serem quer violentas quer voluntdrias 84, Ora, nos c:lOls
casos, é preciso agir segundo certas normas que se exprimirdo
nos modos musicais: diante do perigo ou contra os golpes do
destino, é preciso dat prova de coragem; nos trabalhos da paz
ou em face do éxito, devem mostrar-se moderagio, modéstig,
mansidio 8. FEis que reaparecem as situacOes tragicas: felici-
dade e infelicidade, e eis como é preciso comportar-se em uma
e outra. Dai ser evidente que o impulso trigico é quebrado:
como sentir temor e piedade por um homem que domina o pe-
rigo? Com a substituigdo do trdgico pelo sublime, o que sub.-
siste da tragédia, na Cidade ideal, ¢ o louvor dos deuses e o hi-
no herdico. Esses cantos, que sio, a0 mesmo tempo, preces 88,
péem os ouvintes em face das divindades que oferecem a seu

culto.

Coragem e mansiddo, essas virtudes que os modos musicais
vio traduzir, se compreendem entre os deveres religiosos 8¢ e vdo
reget as relacdes mituas dos cidaddos. Ora, séo virtudes propria-
mente dialéticas. A mansiddo manifesta-se nas conversas sob for-
ma de “benevoléncia” 88 e de auséncia de “inveja” 8°. E uma
virtude “filoséfica” porque repousa sobre um ‘“‘conhecimento” %,

(81) 11, 658 d.

(82) VII, 817 b.

(83) Rep., X, 607 a; Leis, VII, 800 c seg.; 801 d seg.

(84) Rep., X, 603 c.

(85) Rep., 111, 399 a-c.

(86) Leis, VII, 801.

(87) Leis, V, 732 e fim; 731 b-d.

(88) Rep., VI, 499 a-50 a; Teet., 168 b 3-4; Carta VII, 344 b 5-6.
(89) Rep., V, 476 e 6; VI, 500 a 4-5.

(90) Rep., I, 375 e 376 b; cf. VI, 490 b.
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A coragem faz-nos resistir, na busca da verdade, a mentira, 2
preguica, 2 facilidade 2.

“A auséncia de inveja”, para as divindades astrais, consiste
em admitir no seu cortejo todas as almas que tém “a vontade
e o poder” de segui-las 2. A esta gencrosidade divina corres-
ponde, nos cidaddos, o desejo de “comunicar sua virtude aos
outros” #8, Todos devem concorrer com os magistrados ao en-
sino e ao castigo de seus concidaddos; e sio a mansiddo e a co-
ragem que tornam as pessoas capazes para isso %4, A constituigdo
prevé “concursos” e “prémios” de virtude ?®, Mas, assim como
o filésofo ndo se deve atribuit o mérito do saber que adquire,
assim também a virtude ,ndo deve exaltar a pessoa em que se
encontra, O antigo principio da emulagdo muda, assim, de sen-
tido. Nao é mais, como quando dos concursos trigicos, uma
rivalidade entre individuos: “t6da a Cidade se exercita em riva-
lizar na virtude” 26, A virtude deve penetrar a Cidade inteira, e
importa bem pouco que ela se encontre antes em Pedro que em
Paulo 7. “A auséncia de inveja”, assim entendida, retira ao

principio de rivalidade seu principal motor, a exaltagio do in-

dividuo, e funda-o sébre o amor do Belo, sébre a “admiragio”,
que nada pede para si mesma, sendo a “presenga” e a “contem-
plagdo” 98,

As relacBes entre os c1dadaos sdo determinadas, assim, pelo
culto dos deuses e pela pritica da virtude. Mas elas carecem,
talvez, de uma certa afeicio, elas nio se impregnam désse cli-
ma de simpatia, de calor, que os modernos encontram, por
exemplo, na famflia ®°>. O problema da ajuda miitua material

(91) Rep., VII, 535 d seg.; cf. VI, 504 c.
(92) Fedro, 247 a.

(93) Leis, V, 730 e.

(94) Leis, V, 730 seg.

(95) XI, 919 a, 922 a; XII, 946 ad, 959 a.
(96) Leis, V. 731 a,

(97) V, 732 ab.

(98) Rep., VI, 500 ¢ 7; Banguete, 211 d 7-8.

2

(99) As Leis restabelecem, é certo, a familia, mas no intetésse do
Estado (VI, 773 ad) e para que o culto dos ancestrais se perpetue
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¢ de ordem politica, ndo moral 1%, A {inica ajuda verdadeira
estd na exortagdo e no ensino, O cidaddao da cidade das Leis

julgaria estar prestando um setvigo indigno ao amigo caido em

qualquer desgraga, se o lamentasse mais do que quereria éle
préprio lamentat-se estando no lugar do outro 191, Assim como
ndo se deve conceder as paixdes essa desforra tortuosa que elas
procutam tirar da razdo vitoriosa 1°2, assim também nosso de-

-sejo de gemer 193 e de preocupar-nos nio deve achar ocasido

para exercer-se e ativar-se em tOrno do préximo, a fim de res-
tabelecer, por via indireta, sua supremacia 14,

O culto oficial, a educagdo civica e a vida politica inteira
concorrem assim para livrar os cidaddos de sua falsa individua-

lidade 195 e para libertar néles essa parte que se ndo reconhece
-sendo em face de Deus. A religido das Leis realiza, para cada

um dos cidaddos, uma obra exatamente andloga aquela que a

dialética opera na alma dos filésofos.

3. Religido e Politica

A Cidade antiga vivia e morreu com seu culto oficial. Ela
j4 agonizava na época de Platdo e, se as Leis restabelecem as tra-
digGes religiosas e quetem reanimd-las por sentimentos de pieda-
de, é porque era o dnico meio de manter viva, com a religido,
a mesma Cidade, com desprézo talvez da evolugdo histérica, mas
com plena fidelidade para com a tradicdo. A Cidade das Leis ndo

(V, 729 ¢; IX, 878 ab); alids, Platio recomenda firmemente, segundo
a maneira espartana ou cretense, a instituicdo das refeices em comum
(que sdo uma espécie de mess *), VIII, 842 b.

(*) Expressio que designa, na linguagem militar francesa, o re-
feitério de campanha dos oficiais e suboficiais. (N. do T.)

(100) Rep, 1V, 422 a; Leis V, 744 d-e; VIII, 828 e; XI, 936 b.
(101) Rep., X, 604 b seg.

(102) Pig. 103,

(103) Rep., X, 604 e.

(104) Fil, 48 a, 50 b. — Cp. Arist., Et. Nic,, IX, 11, 1171 b 3-12.
(105) Pigs. 93 e segs.
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¢, no entanto, uma ‘‘teocracia”, sendo no sentido etimolégico do
térmo. Platdo rejeita formalmente o govérno dos sacerdotes 108,
‘Se, nas Leis, certos altos magistrados sdo nomeados sacerdotes de
Apolo e do Sol 197, ndo quer isto dizer que os sacerdotes sejam
autorizados a concotrer com o politico; o poder reveste-se do sa-
cerdécio, ndo procede déle. Em troca, na medida em que, nas
Leis, o Bem toma os tragos de Deus 1°8, pode-se falar, com efeito,
de uma “teocracia”, mas € a mesma que na Rep#blica. Se o
Bem, se Deus deve governar o Estado, é sempre por intermédio
désses sdbios que se chamam dialéticos e cuja ciéncia estd sub-
metida ao Bem, i opinido, & tradi¢do e ao ordculo de Delfos.

Que semelhante regime, 3 sombra da filosofia ou da reli-
gido, possa dar lugar a abusos, é o que Platdo viu bastante bem.
Pot isso, ndo h4 unido pessoal entre o fildsofo e o autocrata: o
Politico € as Leis colocam os governantes sob a autoridade da
constitui¢do escrita. Quanto aos dialéticos soberanos da Re-
piblica, sio tdo inconcebiveis como um Demiurgo modelando o
Universo tinicamente segundo as exigéncias da Razdo, sem preo-
cupar-se com persuadir a Necessidade 1%°, Nio € menos vet-
dade, porém, que o legislador, nos limites impostos pela matéria
social e pela tradi¢do, inspira-se Unicamente na tazdo; quando
‘Platdo descreve o politico ideal, éle se compraz em mostrar o

quanto sua agdo, vista do exterior, parece arbitrdria e capticho-.

sa 119, Tema freqiiente na filosofia platénica: fazendo-nos sair
da Caverna, a dialética inverte nossos valores costumeiros e faz-
-nos distinguir o que tinhamos o hibito de confundir: as ima-
gens e as realidades, o sofista e o filésofo que se assemelham
como o 16bo e o cdo 111, Ver em Platdo, como se tentou ain-
da recentemente 112, o precursor e o tedrico da tirania, é ter em

(106) Polit., 290 d seg.

(107) Leis, XII, 917 a.

(108) 1V, 716 c; cf. Rep., VII, 520 c; Polit., 283 c- 284 d.

(109) Pdg. 111. Cf. Rep., IX, 592 b e ver W. Jaeger: “The State
within us” (Paideia, I, pags. 354-357).

(110) Polit., 293.

(111) Sof., 231 a. )

(112) B. Russell, A Hist. of Western Pbil., Nova Iorque, 1945,
pdgs. 105-18.
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bem pouca conta a qualidade fundamental do dialético: saber
distinguir as semelhantes e as diferengas 113,

O X livro das Leis prevé e pune trés formas de impiedade:
duvidar da existéncia dos deuses, crer que os deuses se desin-
teressam dos assuntos humanos, considerar os deuses susceti- '
veis de ser corrompidos por preces, sacrificios, priticas de ma-
gia. Essas medidas inspiram-se da tradigdo 114, que elas pro-
longam. Mas acordam-se igualmente com a filosofia de Platzo.
Pois o que é afirmado aqui em favor dos deuses tradicionais e
que ndo lhes cabe senfo por uma espécie de processio, sdo as
préprias qualidades que a Dialética afirma do Bem, de onde
elas procedem, e que se precisam mais e mais nas formas, no
Demiurgo, nas divindades astrais: a Existéncia, a Bondade que
se torna Benevoléncia, depois Providéncia, enfim a Imutabili-
dade que se torna regularidade de movimento, depois justica
incorruptivel. A legislagio, em matéria de impiedade, projeta
sébte o plano politico as exigéncias fundamentais da dialética.
O que a dialética exige, a politica impde. Ela o impde ptimei-
ramente, como ditd Rousseau, enquanto “religido civil”’, cuja
aceitagio supde “‘sentimentos de sociabilidade sem os quais é
impossivel ser bom Cidaddo ou sddito fiel” '3, Mas ela o im- .
pde também porque a religido deverd trazer ao mais humilde
cidaddo o que a dialética sdomente consegue dar aos filésofos.
Dai entdo, pode a coetgdo politico-religiosa, ou o pretende so-
mente, autorizar-se pela exigéncia dialética?

O dialético que faz ver a luz a seus companheiros de es-
craviddo comeca por irritd-los contra si, porque ofusca sua vista
habituada 4 sombra 118; Cilicles revolta-se contra a insistén-
cia de Sécrates em continuar a discussdo e acusa-o de ser “au-
toritdrio” 117, ' '

De fato, coer¢do e autoridade provém unicamente da ver-
dade; o dialético contenta-se com obrigar seu patceiro a olhar

(113) Sof., 253 d; Polit., 285 ab.

(114) Soébre “Les lois contre limpiété”, ver Reverdin, La Religion
etc., pags. 208-241.

(115) Contr. social, IV, VIII (pig. 427, ed Halbwachs).

(116) Rep., VII, 515 e seg.

(117) Géorg., 505 d 5.
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de frente essa verdade, desde que ela surge no curso da dis-
cussdo. Porque esta verdade estd, inicialmente, oculta, e longe
de ser um saber firmemente possuido, que seja preciso impor a
outrem. Acontece, por vézes, a Sécrates, propor uma tese 18,
mas que é apenas um ponto de partida; é bem necessitio que a
pesquisa tenha um ponto de apoio 1*°. Ora, a dialética é uma pes-
quisa em comum. Impossivel discuti-la se um dos interlocuto-
res pretende deter a verdade e recusa, de vez, ser refutado. Nao
se trata, pois, como nos concursos eristicos, de impor ao ad-
versitio, por todos os meios, uma tese pessoal, sob pena de
“perder a cara”. E preciso que os interlocutores liberem, em
si, o principio racional das serviddes passionais, porque a ra-
730 adere 3 verdade, enquanto a paixdo se atém 2 sua verdade.

A pesquisa ndo pode avangar, portanto, sendo através de
perguntas e respostas. Mesmo o melhor ensino deve ser inter-
rompido, testado, mantido vivo por objegdes ou, pelo menos, por
aprovagdes provenientes de uma consciéncia estranha. O intet-
locutor menos importante colabora ainda com Sdcrates e, se ndo
hd interlocutor, o dialético, ao invés de perder-se no discurso
e na evasdo, discutird consigo mesmo. Nio é o saber que se
reclama, antes de tudo, do intetlocutor, mas a “mansiddo” e a
“benevoléncia”, o consentimento na verdade desde que esta se
revele no decorrer da pesquisa comum 12,

Esta “benevoléncia” ndo &, segundo a exptressio moderna, o
“respeito das opinides de outrem”, nem mesmo da pessoa de ou-
trem. Platio teria denunciado nisso um ideal de lassiddo e de
misologia. A personalidade, segundo Platdo, -ndo é a cobertura
por trds da qual as falsas opinides poderiam delirar a seu grado:
banc veniam damus petimusque vicissim. Por que respeitar uma
opinido cujo valor ou ndo-valor a discussdo deverd precisamente
mostrar? Por que respeitar uma personalidade que ndo descobre,
precisamente, seu valor profundo sendo na medida em que se
apaga por detrds das exigéncias essenciais 121? A benevoléncia ¢
auséncia de ressentimento para com o interlocutor e a preo-

~(118) " Por ex., no Fil.
(119) Cf. Potfitio, Vida de Plotino, 13, 15-17.
(120) Sof., 217 c fim seg. a
(121) DPgs. 46 e 102.
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cupagdo em ndo o considerar soliddrio das poténcias afetivas
que lhe mascaram a verdade,

Quanto a essas préprias exigéncias, nunca é Sécrates quem
as impde: todo seu papel se reduz a predispor o interlocutor
por argumentos ou por “‘encantagdes” de tal modo que essas exi-
géncias a éle se imponham. Ora, nés o vimos, a dialética nio é
puramente discursiva, “cientifica”. Se o interlocutor ndo é “de
natureza boa”, ndo € o rigor do raciocinio que lhe far4 admitir
as exigéncias. E sabe-se que Sécrates ndo aceitava discutir com
qualquer um 122,

Para resumir estas brevissimas indicagdes: uma tinica coer-
¢do é permitida ao dialético: é a de obrigar seu patceiro a pes-
quisa e 2 sinceridade '*%, a fim de preparar o caminho para a
coercdo exercida pela verdade, a Winica eficaz e real. Em todo
caso, ndo hd preocupagdo alguma com as pessoas, mas Unica-
mente com a verdade 124, Voltemos agora a legislacio religiosa.

Também o politico ndo faz acepgdo das pessoas. Mas éle
ndo tem “dcio” 125, como o dialético, para pesquisar e para fazer
pesquisar: élhe necessdrio governar a cada instante. Dai, entdo,
a coergio legislativa traduzir, no mundo da necessidade, as re-
gras da discussdo dialética. Os cidaddos que se recusam i pes-
quisa e 3 sinceridade serdo encerrados na ‘“casa de reflexdo” 126;
0s que carecem dessa “natureza boa” (que Sécrates, parece, dis-
cerne mesmo no fundo de um Cilicles ou de um Trasimaco)
ndo mais podem ser enviados a Prédicos 127; os governantes se-
td0 -obrigados a elimind-los da comunidade 128, Assim como a
dialética ndo € todo-poderosa em relagio aos ignorantes, a apo-
logética ndo serd capaz de dominar completamente a tresistén-
cia dos {mpios. No X livro das leis, a impiedade “¢ tratada, an-
tes de tudo, como um perigo social” 122, - O tinico dogma, que

(122) Teet., 151 ab.

(123) Apol., 29 e 3-4; Gdrg., 482 b, 487 a 3, 495 a; cf. Rep. T,
348 e seg.

(124) Sof., 246 d 89; Fil, 14 b 6-8.

(125) Teet., 172 ¢, 175 ¢ 1.

(126) Leis, X, 908 a.

(127) Cf. Teet., 151 b.

(128) Leis, X, 909 b seg.
(129) E. Bréhier, Hist. de la Phil., t. I, pag. 160.
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Platdo se cré em condigdes de provar rigorosamente, é a divin-
dade dos astros, porque &le vé ai, nfo justamente um dogma, mas
uma verdade cientifica conforme ao “estado wltimo” da astro-
nomia. Mas, para fundar s6bre ela a existéncia, a providéncia e
a justica dos deuses tradicionais (e, ainda uma vez, é Unicamen-
te a éstes que se dirige o culto da Cidade platdnica), Platdo
recorre abertamente 3 persuasdo, 4 encantagdo 13%. Porque o le-
gislador, contrariamente ao Sécrates dos Didlogos, afirma deter
uma verdade, e uma verdade que éle deve fazer triunfar a qual-
quer preco. Donde, ndo mais sendo dado o préprio principio
da livre pesquisa, ndo pretender o legislador, de modo nenhum,
fazer obra dialética: contenta-se com ‘‘persuadir” os impios,
com “abrandd-los quanto é possivel”. O conjunto do X livro
nio € teoldgico, nem apologético; €, como todos os prelidios 32,
o predmbulo para uma lei cujo acérto €, abertamente, afirma-
do de antemdo e que se impord, se a persuasio devesse falhar,
pela sanggo.

I1I. — Destino pa CIDADE

Desde que os homens se reuniram em Cidades, escoou-se
um tempo “‘incalculdvel: milhares e milhares de Cidades nas-
ceram e, durante o mesmo lapso de tempo, outras tantas ha-
via que eram destruidas” 132, Enquanto, no Universo, os cir-
culos do Mesmo e do Outro se harmonizam e imprimem movi-
mentos regulares aos corpos celestes 133, a vida das Cidades,
como a das almas humanas13¢ €& submetida a alternéncias e
percorte um circuito.

Nio se poderia falar de uma evolugio da Cidade, ou pelo
menos, se evolugdo existe, ela é sempre regressiva 135, A me-
lhor condigdo a que a alma pode chegar é sua condigdo de ori-

(130) Leis, X, 903 a fimb, 905 c.

(131) X, 890 c, 907 d.

(132) Leis, 111, 676 b- <.

(133) Tim., 36 cd.

(134) Pig. 105.

(135) “Nido h4, em Platdo, outra evolugdo natural e espontinea
que ndo esta decadéncia” (E. Bréhier, Hist. de la Phil,, t. 1, pag. 155).
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gem. Do mesmo modo, a Cidade boa € sempre um comégo de
que a seqiiéncia ndo poderd sendo afastar-se. A Cidade boa, quer
seja boa em virtude de sua simplicidade 138, quer pela graga de
Cronos, estd destinada & corrupgdo. Se se querem classificar,
por via genética, as diferentes formas das constituigdes, toma-se
como ponto de partida a Cidade ideal 137, Mas, a0 menos para
as almas humanas, ainda que ‘“‘subindo ou descendo conforme
percam ou ganhem em inteligéncia ou em estupidez” 138, a con-
digdo primitiva pode e deve ser reconquistada; ela é, ao mes-
mo tempo, condicdo de partida e térmo de seus esforgos e a
dialética as exorta sem cessar a engajar-se na “via que sobe” 139,
Quanto 3 politica, esta é menos persuasiva, porque reconhece
em si menos eficicia. Sendo interditada ao politico 14 qual-
quer agdo violenta, ndo depende déle construir a Cidade ideal.
S6 Deus pode intervit e retomar o leme em suas maos 141, e
esta intervencio jamais se situa no térmo de uma evolugdo.
Ao contririo, ela inverte o curso de uma evolugdo decadente.
Nenhuma lei racional pode prevé-la, e ela apresenta-se sempre,
aos olhos dos homens, como um acaso, uma “sorte divina”. E
uma fortuna feliz que faz o dialético encontrar um tirano dé-
cil aos conselhos da filosofia 142, E uma epidemia, uma inun-
dagdo que pde fim as Cidades cortompidas para nio deixar sub-
sistir sendo pastdres, ignorantes da astdcia e da perversidade dos
citadinos, e que vdo formar, por sua virtude inocente, a socie-
dade “primitiva” 143, Nio hd, pois, progresso fora da filosofia.
As artes e as técnicas, cujo desenvolvimento é tdo glorificado no
século de Platdo 144, ndo sdo, de modo algum, o indice de
um progresso. De modo algum poderiam ser proveitosas a uma

(136) Rep., 11, 372 e seg.; Leis, 111, 679 c.
(137) Rep., VIII,

(138) Pig. 71, n. 17.

(139) Rep., X, 621 e 5.

(140) Pig. 113, n. 42,

(141) Cf. Polit., 273 d-e.

(142) Leis, IV, 710 ¢ d.

(143) 1III, 677 b.

(144) Ver P-M. Schuhl, Essai sur la formation de la Pensée
grecque, pigs. 342 seg.
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.Cidade cuja bondade tnica deve depender do Bem. Ademais,
_sabe-se que o préximo ciclo ird mergulh4-las de nbvo no esque-
cimento 5; ndo é ao génio dos homens, ¢ & benevoléncia divi-
na que & preciso attibuir a origem '#¢ das artes necessarias
subsisténcia do género humano.

Excetuada a tirania, cujo grau de corrupgdo ndo pode ser
ultrapassado, tddas as outras constitui¢Ses, por pouco que déem
prova de alguma estabilidade, devem ser mantidas a qualquer
custo. O politico, salvo um concurso de circunstancias, de que
&le nio ¢ o senhor, nio melhora, apenas conserva; se €le inova,
-é para salvar, por novos expedientes, a antiga perfeicdo das leis
‘e da razio. O Bem era dado na constituigdo primitiva; como
ndo ¢ possivel ao homem remontar o cutso dos tempos, todo o
.seu oficio consiste em manter o estado atual como aquéle que
estd, ainda, menos afastado do reino de Cronos que o estado a
vir, a que &le tende. T6das as leis em que subsiste alguma som-
bra do belo, do justo e do bem, é preciso “salvé-las, conservan-
.do-as” 147, Reencontramos aqui, como no destino da alma, a au-
séncia de qualquer elemento dramético. Este “mais belo dos
dramas”, que a vida da Cidade ideal 148 representa, nem mesmo é
mais, como o “combate” que deve travar a alma '*?, um lento
caminhar, avangando em linha torta e desviando-se fregiiente-
‘mente ou voltando sdbre os préprios passos, para um estado de
estabilidade. Na Cidade, ésse estado é dado de antemdo, como
recordacdo ou sobrevivéncia; o drama, a agdo, limita-se a manté-
Jo, contra as forgas dissolventes do Devir, forcas exteriotes e im-
previsiveis (guerras, cataclismos) tanto quanto internas e, fre-
qiientemente, tio misteriosas que escapam mesmo 20 raciocinio
ajudado pela experiéncia 15°. A Cidade ideal, pelo simples fato de
estar posta em contato com o Devir, ndo pode sendo degenerar;
ndo se coloca o problema de melhoré-la, mas, Unicamente, de
fazer recuar, apoiando-se sébre a tradigdo e apoiando a tradi-

(145) Leis, 111, 678 c.
(146) 679 a; Polit., 274 c.
(147) Rep., VI, 484 d 1-3.
(148) Leis, VII, 817 b.
(149) Rep., X, 608 b. 4.
(150) Rep., VIII, 546 b.
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¢do sobre leis que a reforcem, prolonguem, recriem, o instante
inevitavel da decadéncia.

A alma, de esséncia inteligivel, deverd e poderd reencontrar
sua condi¢do de origem. A Cidade, cuja causa material reside
nas necessidades, na impoténcia dos individuos para se bastarem
a si mesmos, na Necessidade cega 151, ndo parece ser de uso no
além. Nio hd4, em Platdo, o equivalente da “Cidade de Deus”.
O dnico progresso digno désse nome é o da alma individual. A
Cidade deverd, decerto, na medida do possivel, viver como um
tnico homem e unificar o corpo dos cidaddos por uma Wnica al-
ma %2, Mas o que, ai, é prefigurado, ndo é uma comunidade
que possa, liberada dos egoismos particulares, transportar-se,
pura, na vida transtetrestre; é a unidade e unido interior da
alma, da alma pacificada, hatmonizada em si mesma e que serd
colocada, pura, em face da realidade pura 153, Segundo Santo
Agostinho, a2 admiragdo que os espectadores experimentam em re-
lagio a um ator estabelece, entre éles, uma simpatia recipro-
ca 1%%: “O amor por um objeto engendra, espontdneamente, uma
sociedade formada por todos aquéles cujos amdres coincidem
néle e exclusiva em relagio a todos os que déle se desviam 1557,

. 'Transposta no pensamento platbnico, esta comparagdo signi-
ﬁc.an'a que, para a alma encarnada, o meio mais seguro para
atingit o objeto de seu amor serd aceitar a sociedade, orga-
nizd-la tendo em vista os “lazeres” 156 e as festas, e velar por
que a concdrdia entre os cidaddos seja suficiente para que o
espetdculo no seja perturbado. Essa ptrdpria organizacdo de-
pende, ndo do “belo”, mas do “necessirio” 157, O apaixonado
ndo se preocupa mais com os amigos nem com os parentes 158;
éle aspira, tnicamente, 3 presenca do objeto amado. H4 téda

(151) Rep., 11, 369 b.

(152) V, 462.

(153) 1V, 443 ce; Fed., 65 e seg.

(154) Para esta imagem, ver j4 Plotino, IV, 9, 3 com.

(155) E. Gilson, Introduction & VU'Etude d i ; 2
s, 1903 pigs. 293 e, a ude de Saint Awugustin, Pa

(156) Leis, VII, 803 d-e; VIII, 828 e.
(157) Rep., VII, 540 b 4-5.
(158) Fedro, 252 a.
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uma irradiacio e um retdrno. Hipdtales canta, para quem qui-
ser escutar, os méritos do belo Lisis, por quem estd apaixona-
do 159; o filésofo prolonga a visio do Belo em atos de virtu-
de 169, Mas essa descensdo a partir do objeto, esta processdo
ndo se faz sendo porque hé outros 1!, além do admirador e do
objeto. Ora, a alma, em sua condi¢do pré-empirica, estava pos-
ta sozinha em presenca do Ser. Nido h4, em Platdo, criagio de
um primeito homem onde a “comunidade de amor” possa achar
seu “fundamento” teolégico 1°2. Ainda que a substincia das
almas futuras seja haurida na mesma cratera, ela ndo funda
nenhuma comunidade. O Demiurgo ndo cria uma alma nem
uma comunidade; éle cria uma pluralidade de almas que se igno-
ram mutuamente e que conhecem apenas seu divino Criador
e a “natureza do Todo” que éle lhes ensinou.

A Cidade est4 integrada no Universo e ela é dominada pelas
alternincias césmicas. Ela ndo tem nem um lugar nem um
equivalente no seio do Ser puro, de que Unicamente a alma in-
dividual consegue nutrir-se %3, Pode-se moderar esta conclusgo,

(159) Lis.,, 204 cd; cf. Rep., V, 474 d-e.
(160) Banguete, 212 a.

(161) Cf. pags. 54-57.

(162) Gilson, loc. cit.

(163) E notdvel que o culto dos mortos, nas Leis, ndo seja con-
siderado sendo no quadro da Cidade e da tradi¢do, e ndo dé lugar a
nenhuma teoria, mesmo prudente, de uma solidariedade dos cidaddos,
no além. Por sua morte, o cidadio deixa a comunidade e “no pode
mais contar com a assisténcia de ninguém” (XII, 959 b). Quanto aos
chefes de Estado “heroizados” (P. Boyancé, Le Culte des Muses chez
les philosophes grecs, Paris, 1937, pags. 269 seg.; cf. Reverdin, La Rel.
dans la Cité plat., Paris, 1945, pigs. 125 seg.). E preciso observar que o
texto das Leis (XII, 947 b-e), em oposicio, por exemplo, a Rep., VI,
540 b-c ou V, 468 e seg., evita qualquer afirmacio sdbre o destino trans-
terrestre dos governantes, introduz os sinais exteriores da ‘“‘canonizagio”
com uma extrema prudéncia (de modo que a autorizacio da Pitia ndo
parece mais necessdria como na Rep#blica, salvo no que concerne 4 pre-
senga dos sacerdotes e das sacerdotisas no cortejo finebre), e nio ensina
mais nenhuma outra comunidade dos mortos “heroizados” sendo a do se-
pulcro comum; em outras palavras, ésse texto ndo especula sdbre as ‘“re-
compensas” (Rep., 608 ¢ 2, 614 a 1; Fed., 114 ¢ 9) que ésses mortos
receberdo de parte dos deuses mas fixa as “honras” (Rep., V, 468 e 1;
Leis, VII, 802 a 2; XII, 947 e 5) que lhes devetdo prestar os sobre-
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sem contradizéla, pelos textos em que Sécrates afirma sua es-
peranca de ir para junto de “deuses bons” e de “companhei-

z s

ros” 164, O “sistema” de Platdo ndo é rigoroso, ndo & “fecha-
do” em nenhum lugar *%% e ainda menos em pontos inacessi-
veis a0 logos” 196, Se as sociedades dos melhores, Cidades ideal
ou primitiva, reino de Cronos, grupam sempre homens, nio al-

N

mas, é permitido, entretanto, 4 alma a esperanca de reencontrar
essas comunidades tetrestres, fundadas na Necessidade, mas onde
ela conheceu, na Escola ou na Cidade, alegtias as quais, mesmo
em face do Ser puro, ela ndo quereria mais renunciar,

viventes. A instituicgdo da “heroiza¢io” ndo pretende dar um ensina-
mento sdbre o destino dos mortos, mas criar uma tradigio onde o exem-
plo dos mortos se perpetue aos olhos dos cidaddos, e sobreviva na Cidade.
Instituida em intengdo dos que ficam, a “heroiza¢do” nada acrescenta ao
destino dos defuntos; assim como ela ndo pretende prejulgat do veredito
do Tribunal dos Infernos, ela ndo supde, fora do quadro da Cidade, ne-
nhuma comunhdo dos herdis, — Cf., também abaixo, n. 166.

(164) Fed., 63 b-c, 69 a, de; a aproximar de Polit, 272 ¢ (ver
mais acima, pdg. 82) e dos textos que situam a morada dos filésofos
nas ilhas dos bem-aventurados (Gdrg., 526 ¢, Rep., VII, 540 b).

(165) Cf. pags. 49-52.

(166) Tim., 20 b-c. — E preciso notar, a &sse respeito, que o texto
da Rep., V, 468 e seg., que a propésito do destino dos guardides “demo-
nizados” (Reverdin), “se confia” A autoridade de Hesfodo, contém uma
referéncia evidente a III, 414 b fim seg., onde a assimilagio dos guar-
dides as geracdes da raca do ouro ou da prata é introduzida como um
mito (415 a 2), “uma mentira bela” (414 b fim) que os governantes te-
rdo alguma dificuldade em fazer acreditar (414 a 3, 415 ¢ 7, cf. 468 e 9;

sbbre peithein cf. Le Parad. dans la dial. plat., pégs. 100-102).
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5

CONCLUSAO

Embora soldado corajoso, Laqués ndo consegue formular
uma definicdo satisfatéria da coragem. Ao menos, éle é capaz
de afirmar de inicio: a coragem estd entre as coisas belas. E
quando a conversagio se termina sem resultado, esta afirmagdo,
esta exigéncia essencial persiste e, com ela, o ardor e a exortagao
para continuar a pesquisa.

Tal € a situacdo do homem em relagdo a Deus. “Entre to-
dos os séres vivos, é o homem quem mais venera a divindade *”.
O homem é naturalmente levado a piedade e inclinado a admi-
tir as exigéncias essenciais 2. Mas isto ndo basta. E preciso, a
partir dessas prévias profissdes de fé, conhecer, definir Deus
e assimilar-se a éle. E &ste duplo empreendimento que, para

Platio, é o objeto de um mesmo esfér¢o, nunca termina, e nio

é bastante tdda nossa vida para seguir a exortagio que nos con-

vida a éle.
;O conhecimento de Deus, que ndo se pode separar da imi-

tacio de Deus, d4 4 conduta humana sua significagdo e seu
térmo. Antes de Pascal, Platdo ensinou que téda a vida moral

depende da justa opinido que podemos ter sobre a divindade 3.

Deus, medida de tddas as coisas, d4 igualmente sentido 2
Cidade, ora abalada pelos pretendentes ao poder absoluto, ora
exaltada e lisonjeada pelos demagogos do imperialismo sem
freio.

(1) Leis, X, 902 b; Tim 41 e fim.

(2) Cf. Renouvier: “Nio se sabia talvez, exatamente, o que era
a justica, mas se amava a ela” (Les Derniers Entretiens, Paris, 1930,
pég. 99).

(3) Leis, X, 888 b; cf. Pascal, Peusées, 194, pdg. 416, ed. Bruns-
chyicg.
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Das trés aspiragdes humanas que, freqlientes vézes, incons-
cientemente, tendem ao mesmo Objeto, pode dizer-se que o amor
é a maior e que, bem ao invés de agir por criagdo, é a atragio
que age sobre &le. O desejo profundo das aspiragdes é ser en-
campadas pela vontade de Deus.

Mas, se assim €, ndo corre o homem o risco de confundir seu
interésse ou seu “ideal” com a vontade divina? E para afas-
tar ésse perigo que as Leis interditam os cultos privados. A
dialética multiplica as precau¢des contra o artebatamento e o
dinamismo do eu. Tomadas tddas essas precaugdes, ela se cré
tdo pouco capaz de atingir o Bem e de fixéd-lo numa férmula de
conclusdo, que ela nunca deixa 20 acaso o seu estudo.” Sdmente,
a Inteligéncia divina conhece Deus; para aplicar “perpétuamen-
te” seus raciocinios & “Forma do Ser” %, o homem est4 reduzido
a sdmente ater-se, cada vez, a uma Forma de ser determinado;
tendo-a perseguido até o ponto em que ela procede do Ser Uni-
versal, éle ndo poderia ir mais longe. Por conseguinte, nio pode
haver, no platonismo, nem teologia, nem provas da existén-
cia de Deus. De fato, os dois textos que patecem ter um cariter
teolégico sdo, ambos, desvios necessdrios, um déles para resol-
ver um problema de educagdo (relativo & leitura dos poemas ho-
méricos), o outro para introduzir e justificar uma lei sdbre a
repressio da impiedade 5. Nem um nem outro sdo de intengdo
teolégica: ao servigo, ambos, de problemas de ordem pritica, ele-
vam-se, exatamente, tio alto quanto € preciso para tesolver és-
tes Gltimos, mas de modo algum pretendem falar de Deus (ou
mesmo, na passagem das Leis, das divindades astrais ou da al-

ma) de maneira adequada. +

Vé-se, portanto, que a interdi¢do do suicidio (que nio in-
voca nenhuma razdo ‘filoséfica”, mas sdmente a autoridade dos
mistérios: “Diz-se que isso ndo € permitido” ¢) tem uma signi-
ficagdo que ultrapassa, de muito, sua expresséo literal. A aceitagio
pelo homem de sua condigio encarnada deve manter-se a igual
distancia da resignagdo e da “desmedida”, da complacéncia e da
evasio. H4 muito pouca coisa a modificar nas conclusdes de

(4) Sof., 254 a.
(5) Rep., I1, 379 a seg.; Leis, X.
(6) Fed., 61 ¢ 8.
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A. Rivaud: “A moral, a politica, a medicina, preocupam-no mais
do que a teologia. . . Ele visa mais dar-nos impressdes que impot-
-nos dogmas. . . reconduz-nos obstinadamente 3s tarefas humanas
que assegurardo nosso destino aqui embaixo 7’. De fato, por sua
inversdo dos valores, a dialética proclama que sdmente a ciéncia
de Deus, nio as ciéncias do homem, merece “preocupar-nos”.
Mas esta inversdo total nos é recusada, no momento, e a melhor
maneira de “esperar o benfeitor”, que vird “libertar-nos” 8, é
aceitar, assim como o Demiurgo assume as obras da Causa et-
rante, cada uma das nossas atuais serviddes. E, com uma unica
modificagdo, o conselho de Pindaro: “Aspira, minha alma,
a vida imortal, mas esgota o campo do possivel ?!”

A aspiragio ao Bem, logo seguida e sancionada pela des-
censdo para a Caverna, dd ao platonismo uma medida e uma
perfelgao dificeis de analisar e o faz aparecer como uma tendén-
cia contida e uma estabilidade mével. Donde, negativamente,
a auséncia de todo extremismo. A supremacia da razio é afir-
mada contra a inspiragio e contra o iluminismo sob tddas as
suas formas; mas, no entanto, a razio acolhe o mito; privado
do delirio que os deuses dispensam, ela é simples habilidade,
que nio merece o nome de sabedoria. A inteligéncia dos si-
bios considera convincente uma demonstra¢io que a razio dos
hédbeis recusa como uma loucura 1°,

Descrever, ou mesmo dar nome, em linguagem moderna,
a esta Inteligéncia é um empreendimento anacrdnico. Seria pre-
ciso, para isso, desaprender a opor a razdo e o coragio, ou ain-
da a razdo e a fé, de modo que a adocio de um désses térmos
implique a rejeicio do outro. E o mesmo para outras antino-
mias. Ao invés de manter-se a unidade do platonismo, pare-
ceu mais cdmodo recortar néle contextos escolhidos, e ndo &
preciso ser de md fé para descobrir entdo, alternadamente, o
racionalismo e o misticismo, o liberalismo e a ortodoxia, o an-
ticlericalismo e a inquisi¢gdo, a democracia e a ditadura, a fi-
losofia e a religidfo. Nio acusemos precipitadamente os epigo-

(7) A. Rivaud, Notice au Timée, pig. 38.
(8) Fed.,, 62 a 8, b.

(9) Cf. Banguete, 212 a, Tim., 90 b-c e Aristételes: “Imortalizar-se
na medida do possivel” (E¢. Nic., X, 7, 1177 b fim).

(10) Rep., 111 409 a-e; Fedro, 245 a, c 1-2.
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nos, nenhum dentre os quais aparece como um auténtico su-
cessor, de ter atentado contra a unidade do platonismo. Sem
divida, era dificil manter a integridade de um pensamento para
o qual todo objeto é sdmente um “apoio”, e que a nenhuma
“descensdo” reconhece um valor definitivo, nem sobretudo, au-
tonomo,+ Se € tdo dificil escrever um sistema de Platdo, ndo é
porque faltariam os elementos de um tal sistema, nem tam-
pouco porque ndo se harmonizariam entre si, tanto quanto o
universo o permite. E, bem ao contrdrio, porque éstes elemen-
tos, em nimero superabundante, se harmonizam tdo intima-
mente e tdo secretamente, uns em relacfio aos outros, e todos em
relagdo a0 Um, que ndo se poderia, sem arbitrariedade, conside-
rar, cada um, separadamente, nem se poderia atribuir, a cada
um, um lugar fixo; seria preciso a Inteligéncia do Bem, medida
de tddas as coisas, para determinar, de maneira rigorosa, os va-
lores derivados e para situar tddas as coisas relativas a Justa
Medida. Do sistema de Plato, foi cada um dos platdnicos (de-
clarados ou inconfessados) que escreveu uma parte, e é eviden-
te que essas partes ndo mais se acomodam entre si. Se &sses fi-
lésofos puderam explicar, acentuar e prolongar diversas “ten-
déncias” do pensamento de Platdo, quanto ao historiador, &ste
ndo tem o dever nem o direito de fazer o mesmo. Porque o que
caracteriza um pensador e mesmo, mais geralmente, um homem,
¢ ndo sdomente aquilo a que éle “tende”, mas ainda aquilo a que
éle resiste.

. Citamos, entre as alternativas a que se pode submeter o pen-
samento platdnico, filosofia ou religido. No fim desta inqui-
rigdo, parece claro que esta alternativa tem pouco mais senti-
do do que as outras. ‘““A antitese entre o Deus dos filésofos e
o Deus dos poetas”, “a oposi¢ao do Um-Bem e do Demiurgo” 1t
colocam e, talvez, resolvem um problema, mas nfo, cremos nds,
no espirito de Platdo. A inteligéncia, o fervor, o respeito des-
viam-se e petdem-se desde que seguem caminho separado; Pla-
tdo ndo admite nenhuma faculdade, nenhuma tendéncia, que ndo
seja suportada e contida por outra. E porque procura conci-
liar e unificar todas as coisas em Deus que a religido, para Pla-
tdo, ndo pode disjungir-se da filosofia.

(11) Brunschvicg, Le Progrés de la Conscience, t. I, pags. 30, 36.
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Esta interpretagdo poderi ser contestada e poder-se-ia pro-
curar, nos Didlogos, uma religido separada (mais ou menos o
que J. Moreau chamaria um “‘platonismo. . . truncado” 12), Mas
neste ndvo plano, as dificuldades de equilibrio e de conciliagdo
reaparecem. No que consistitia, exatamente, esta religido? Ne-
nhuma das distingSes feitas do interior do fendmeno religioso pa-
rece vilida. A oposigdo entre a religido pessoal e a religido es-
tabelecida (James) mal teria parecido legitima a Platdio. O au-
tor das Leis, é verdade, € obrigado a constatar ésse divércio, mas
tenta pot em acdrdo, com o consentimento da razdo, a pieda-
de e a tradigdo. 4 A religido estdtica e a religido dinimica
(Bergson) parece ter seu equivalente nas religides civica e as-
tral (césmica). Mas estas duas ultimas superpdem-se e ndo
se opdem. Vimos que o culto oficial se dirige, antes de tudo,
ao pantedo tradicional e nacional !3; os conhecimentos astro-
ndémicos e “os conhecimentos preparatérios indispensaveis” (hd
aqui uma referéncia evidente ao cursus da Repiblica) sio re-
servados aos magistrados do Conselho Noturno 4,.X0O Bem, o De-
miurgo, o Mundo e os Astros, divindades universais, dominam
a religido da Cidade; mas esta mesma religidfo ndo pode ser
sendo nacional e domina, por assim dizer, por baixo: porque,
mais do que o filésofo, o legislador aceita a tradi¢do (mesmo o
Epinomis estd, a éste respeito, de acordo com a Reprblica e
com as Leis '®) e mesmo o filésofo, no decorrer da descensdo,
reencontra, acolhe e revaloriza o “dado” e as serviddes da Ca-
verna, onde a alma encarnada poderia dizer, segundo a palavra
de Heraclito: “mesmo aqui existem deuses”. \Z Enfim, na opo-
sicdo entre uma ‘‘consciéncia social”’, e uma ‘“consciéncia mun-
dial” (Whitehead), a primeira confundindo “a idéia do bem. ..
com a de conservagdo”, a segunda, elevando-se “4 nocdo da es-
séncia do bem”, de modo que “numa religido mais pura, que o
conceito de universo tornou mais racional, aplicamo-nos a com-

(12) J. Moreau, L’Ame du Monde de Platon aux Stoiciens, pig. 90.
(13) Pdgs. 113-115.

(14) Leis, XII, 967 d seg. — Cf. “Le Parad. dans la Théorie plat.
de P’Action”, Rev. des Et. Gr., t. LVIII, 1945, p4g. 125, n. 7.

(15) Pig. 114 n. 45.
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preender a bondade de Deus a fim de poder assemelhar-se-lhe 8,
— o segundo térmo parece compativel, por suas trés notas:
Bem, Deus, religido racional, a unido platonica entre filosofia e
religido; mas, vimos que os deuses da Cidade, da Cidade car-
nal, tém seus altares na Reptiblica ideal.

Por razdes de método, nés nos proibimos, no decorrer déste
ensaio, qualquer atitude critica. Sem nos afastarmos desta re-
serva, gostarfamos, a titulo de conclusio, de apresentar as se-
guintes observa¢des. A preocupagio em equilibrar os con-
trdrios pode explicar o éxito extraordindrio do “divino Platdo”
no plano da filosofia. A influéncia exetcida por Platdo sébre os
pensadores posteriores inscreve-se em tdda a histéria da filo-
sofia e sdbre pdginas escritas por mio de pensadores muito dife-
rentes; a obra de Platdo, que tantas opinides divergentes susci-
tou, antes parece refletir o universo que mutild-lo. Nio que
Platdo tenha conseguido, tenha podido conseguir captar o uni-
verso num sistema exaustivo. Ao contrdrio, se existe algo que os
filos6fo contemporaneos parecem ter provado é que nenhum
esforgo de sistematizacdo poderia dominar a incoeréncia e a des-
continuidade do universo. Mas €, antes, porque o pehsamento
platdnico imita perfeitamente um Demiurgo que nio é todo-
-poderoso; por isso, diante de tal ou qual “contradi¢io” nos Did-
logos, temos freqilentemente a impressdo que valeria mais a pena
“atribui-la antes ao Universo que a Platdo” 17,

Mas, talvez, um tal sucesso explicasse, por sua vez, o fra-
casso de Platdo no plano da a¢do, que é também o plano da po-
litica e da religido. A experiéncia da Sicilia, trés vézes tentada,
fracassou; em matéria religiosa, a influéncia intencional e direta-
mente atribuivel a Platdo ndo ultrapassa o quadro da Escola, ou
das Escolas; “a religiio da Cidade platdnica” nio teve vida,
onde Platdo queria fazé-la reviver, na Cidade. Sers que ndo era
porque as exigéncias da realizagio tejeitam, como compromis-
sos impotentes, as conciliagdes demitrgicas do filésofo (era pos-
stvel filosofar ou reinar, ficar com os discipulos ou ir ter com
— ou derrubar — Dionfsio; mas ndo era possivel, da Aca-

(16) Whitehead, Le Devenir de la Religion, Paris, 1938, trad. Ph.
Devaux, pdgs. 52-53.

(17) Le Parad. dans la dial, plat., pig. 113.
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demia, exetcer autoridade sébre o tirano, nem, em Siracusa, go-
vernar segundo a filosofia; ndo era possivel defender “a religido
da Cidade” e, ao mesmo tempo, combater com uma admirdvel
consténcia, desde o Gérgias até as Leis, o “imperialismo atenien-
se”; a causa das divindades poliades era bem melhor sustentada
por Demdstenes, que ndo era aluno de Platdo e que seu adversi-
rio pdde tratar de fmpio)? E ndo era, também, porque os ho-
mens nio sdo, como os filésofos, “as criangas”, que jamais que-
rem “os dois”, mas que querem a decisdo dramdtica e a escolha?
Daf ento, cada vez que, no plano politico ou religioso, uma rea-
lizagdo se inspirou ou se pretendeu autorizar por Platdo, foi pre-
ciso que, a0 mesmo tempo, ela optasse contra Platdo. Pelo me-
nos, se se concede o préprio principio da intengdo de Platio,
que & jamais separar filosofia e religido, pode achar-se néle a
inspiragdo, sendo os elementos, de uma doutrina. Se, ao contra-
tio, se admite — e ndo ¢ absurdo decidir-se désse modo — que
todo crente opta fora e, em tltima instdncia, opta contra a filo-
sofia, nada h4 a aprender de Platdo, mas nada tampouco, parece,
a apreender déle, a ndo ser uma tentagdo intelectual. O que
quer dizer que o platonismo auténtico €, para a fé, bem menos
que outras correntes do pensamento antigo e, em particular, que
o estoicismo (Malebranche nio se enganou a ésse respeito), um
atrativo temivel.
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TEMPO HISTORICO E TEMPO LOGICO
NA INTERPRETACAO DOS SISTEMAS
FILOSOFICOS

Parece que haveria duas maneiras distintas de interpretar um
sistema; €le pode ser interrogado, seja sdbre sua verdade, seja
sobre sua origem; pode-se pedir-lhe que dé razdes, ou buscar suas
causas. Mas, nos dois casos, considera-se éle, sobretudo, como
um conjunto de teses, de dogmata. O primeiro método, que se
pode chamar dogmitico, aceita, sob ressalva, a pretensio dos
dogmas a serem verdadeiros, e ndo separa a léxis (A. Lalande) da
crenca; o segundo, que se pode chamar genético, considera
os dogmas como efeitos, sintomas, de que o historiador deverd
escrever a etiologia (fatos econdmicos e politicos, constituigdo fi-
siolégica do autor, suas leituras, sua biografia, sua biografia in-

’

telectual ou espiritual etc.). — O primeiro método é eminente-
mente filoséfico: éle aborda uma doutrina conforme & intencdo
de seu autor e, até o fim, consetva, ho primeiro plano, o
problema da verdade; em compensa¢io, quando éle termina em
critica e em refutagdo, pode-se perguntar se mantém, até o fim,
a exigéncia da compreensdo. A interpretacio genética, sob tddas
as suas formas, é ou pode ser um método cientifico e, por isso,
sempre instrutivo; em compensagio, buscando as causas, ela
se arrisca a explicar o sistema além ou por cima da intengdo
de seu autor; ela repousa freqiientemente sdbte pressupostos
que, diferentemente do que acontece na interpretagio dogmatica,
nio enfrentam a doutrina estudada para medir-se com ela, mas
se estabelecem, de certo modo, por sbbre ela e servem, ao con-
trario, para medi-la. Enfim, o método dogmaitico, examinando
um sistema sobre sua verdade, subtrai-o ao tempo; as contradi-
¢Bes que € levado a constatar no interior de um sistema ou na
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anarquia dos sistemas sucessivos, provém, precisamente, de que
todas as teses de uma doutrina e de tddas as doutrinas preten-
dem ser conjuntamente verdadeiras, “a0 mesmo tempo”., O mé-
todo genético, pelo contririo, pde, com a causalidade, o tem-
po; além disso, o recurso ao tempo e a uma “evolugdo” permite-
-lhe, precisamente, explicar e dissolver essas contradi¢des. — Ora,
a histéria da filosofia, assim como Husserl o exigira da prépria
filosofia, deveria, e a0 mesmo tempo, ser “ciéncia rigorosa” e,
entretanto, permanecer filoséfica. M. Guéroult, comentando a
obra de E. Bréhier, lembrou, ndo faz muito, que “a histdria da
filosofia é, antes de tudo, filosofia, mas que ela nio tem valor
para a filosofia sendo permanecendo intransigente sbbre a ver-
dade histérica”!, — E para a elaboragio de um método, ao
mesmo tempo, cientifico e filoséfico, que quereriam contribuir
as notas seguintes.

A filosofia € explicitacio e discurso. Ela se explicita em
movimentos sucessivos, no curso dos quais produz, abandona e
ultrapassa teses ligadas umas as outras numa ordem por razdes.
A progressdo (método) désses movimentos d4 3 obra escrita sua
estrutura e efetua-se num tempo lgico. A interpretagdo consis-
tird em reapreender, conforme i intengdo do autor, essa ordem
por razbes e em jamais separar as teses dos movimentos que as
produziram. Precisemos ésses diferentes pontos.

A filosofia é explicitacio. Que esta explicitagio proceda de
uma “intui¢do original”, que haja, por trds do que estd “desen-
volvido e exteriorizado”, “um ntcleo, uno, simples, voluntirio e
livte que lhe (ao historiador) revelard um sujeito” 2*, é coisa
que se pode, certamente, conceder. Mas tendo o filésofo pre-
tendido dar-nos um pensamento desenvolvido, o oficio do intér-
prete ndo pode consistir em reduzir 4 férca ésse desenvolvimen-
to a sua fase embriondria, nem em sugerir, por imagens, uma
interpretagdo que o filésofo julgou dever formular em razdes.
O primeito motor de um sistema, que se chame intui¢do, su-
jeito * pensamento central, ndo permaneceu na inagdo. Reduz-

(1) M. Guéroult, Rev. de Métaph. et de Mor., jan-marco, 1952,
pig. 114.

(2) J. Hersch, L’illusion philosophique, Paris, 1936, péag. 70.

(*) Julgamos conveniente traduzir sujef por “sujeito” neste contexto:
ndo sdmente porque pode esta expressio ser corretamente usada, em
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-se &le a isso, cada vez que se toma um sistema assim, s aves-
sas; ora, a intuicdo, tio bem denominada “original”, tendeu,
quanto a ela, a explicitar-se. Além disso, recorre-se a uma cau-
sa inteligivel que teria isto de paradoxal, que, permanecendo
oculta, como é preciso, aos olhos do fildsofo, se entregaria ao in-
térprete. E que, tanto aqui como em outras pesquisas etioldgi-
cas, o intérprete se coloca acima do sistema e, em relagdo ao
filésofo, ao invés de adotar primeiramente a atitude de disci-
pulo, faz-se analista, médico, confessor. O sistema, entretanto,
ndo é escrito para fornecer sintomas e indices destinados a uma
desvalorizagdo radical, em troca de sua causa produtora ocul-
ta, que éles teriam permitido inferir, mas, inversamente, para
mostrar e para fazer compreender as produgdes desta causa,
qualquer que seja ela. Ora, as asset¢des de uma sistema ndo po-
dem ter por causas, tanto préximas quanto longinquas, sendo
razdes 'conhecidas do filésofo e alegadas por éle. E possivel,
sem didvida, colocar, na origem de um sistema, qualquer coisa
como um cardter inteligivel; mas, para o intérprete, &sse cari-
ter sdmente é dado no seu comportamento € nos seus atos, isto
é, nos seus movimentos filoséficos e nas teses que éles produ-
zem. O que € preciso estudar € essa “estrutura do comporta-
mento”, e referir cada assercio a seu movimento produtor,
o que significa, finalmente, a doutrina ao método.

Doutrina e método, com efeito, nio sdo elementos separados.
O método se encontra em ato nos préprios movimentos do pen-
samento filoséfico, e a principal tatefa do intérprete é restituir a
unidade indissolivel déste pensamento que inventa teses, prati-
cando um método. Quando um autor consagrou a seu mé-
todo uma exposi¢do tedrica, é preciso evitar interpretar esta
tltima como um conjunto de normas dogmiticas, a serem clas-
sificadas ao lado dos dogmas propriamente ditos. Pode-se ge-
neralizar, a ésse respeito, o que Descartes diz de seu préprio mé-
todo, que “éle consiste mais em pritica que em teoria” (a Mer-
senne, marco de 1637); e quando, a propésito dos “Ensaios dés-
se método”, Descartes precisa “‘que as coisas que éles contém
ndo puderam ser achadas sem éle, e que se pode conhecer por

portugués, como sinnimo de “tema”, “assunto”, mas sobretudo por cau-
- . o] 2 )

sa das conotagdes etimolégicas com “substrato”, “hypokeimenon”, que €

conveniente realgar., (N. do T.)
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éles o que éle vale”, é preciso acrescentar que, sem éles, nem
mesmo se pode conhecer o que éle é. Inversamente, tampouco
se conhecem as teses, se abstraidas do método-de que resultam.

A pesquisa, em matéria de filosofia, ndo procede sdmente
da verdade, mas faz corpo com ela. Assim, para compreender
uma doutrina, ndo é suficiente ndo separar a léxis da crenga, a
regra, de sua prética; € preciso, apds o autor, refazer os movi-
mentos concretos, aplicando as regras e chegando a resultados
que, ndo por causa de seu contetido material, mas em razdo dés-
ses movimentos, se pretendem verdadeiros. Ora, ésses movimen-

tos se nos apresentam na obra escrita.

Seria ainda separar método e doutrina o achar na obra um
método sdmente de exposicio, e ndo de descoberta. Mas, na opo-
si¢do entre ésses dois métodos, pensada até o fim, ou bem os dois
térmos acabam por coincidir, ou entdo o tltimo destréi-se por si
mesmo, porque sustentar, com E. Le Roy, que “a inven¢do se
cumpre no nebuloso, no obscuro, no ininteligivel, quase no con-
traditério”, € dizer que ela ndo €, de modo algum, um método.
E é possivel, sem ddvida, na exegese dos sistemas, dedicar-se
3 reconstitui¢do de uma tal “invengdo”, isto ¢, abandonar o filo-
séfico pelo psicoldgico e pelo biogrifico, e as razdes pelas causas.
Sem divida, é preciso também reconhecer que um autor possui,
sob certa forma, idéias, antes de poder pensar em expd-las. Mas
essas idéias ndo terdo sua forma certa, sua descoberta ndo esta-
rd propriamente concluida sendo ¢om o trago final da obra, Cren-
do o contrdrio, corre-se o risco de ceder a ilusio retrégada
denunciada por Bergson; admite-se que uma doutrina preexiste
4 ‘sua exposi¢do, qual um conjunto de verdades inteiramente
constituidas e indiferentes a seu modo de explicitagdo (e ndo se
deve ter o temor de precisar: 4 sua expressio verbal). Mas a
opinido ndo se confunde com a ciéncia; a tese simplesmente “‘des-
coberta”, isto €, entrevista e que flutua livremente diante do
espirito, ndo estard inventada, de verdade, senio quando for
“exposta”, isto &, “encadeada por um raciocinio” (Mendo, 98 a).
“Este ensaio”, escreve Condillac, “estava acabado, e, entretanto,
eu ainda n3o conhecia, em tdda a sua extensdo, o principio da li-
gacdo das idéias. Isso provinha Gnicamente de um fragmento de
cérca de duas péginas, que ndo estava no lugar onde deveria

estar (Essai sur Porig. des conn. bum., 11, 11, 4).
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Os movimentos do pensamento filoséfico estdo inscritos na
estrutura da obra, nada mais sendo esta estrutura, inversamente,
que as articulagdes do método em ato; mais exatamente: é uma
mesma estrutura, que se constréi ao longo da progressio meté-
dica e que, uma vez terminada, define a arquitetura da obra.
Ora, falar de movimentos e de progressio é, a ndo ser que
fique em metdforas, supor um tempo, e um tempo esttitamen-
te metodolégico ou, guardando para o térmo sua etimologia,
um tempo légico®. Em nada se cede, com isso, a um “psicolo-
gismo” qualquer. O tempo necessirio para escrever um livro e
para 1élo é medido, sem ddvida, pelos relégios, ritmado por
eventos de todos os tipos, encurtado ou alongado por téda espé-
cie de causas; a ésse tempo, nem o autor nem o leitor escapam
inteiramente, assim como aos outros dados (estudados pelos
métodos genéticos) que condicionam a filosofia, mas ndo a cons-
tituem. Porém, como escteve G. Bachelard, “o pensamento ra-
cional se estabelecerds num tempo de total ndo-vida, recusando o
vital. Que a vida, por seu lado, desenvolva e traga suas ne-
cessidades, €, sem ditvida, uma fatalidade corporal. Mas isso n3o
suprime a possibilidade de retirar-se do tempo vivido, para en-
cadear pensamentos numa ordem de uma nova temporalidade” *.
Esta “temporalidade” estd contida, como cristalizada, na esttu-
tura da obra, como o tempo musical na partitura,

Admitir um tempo 18gico é bem menos formular uma teo-
ria, por sua vez, dogmdtica, que uma regra de interpretagdo, de
que é preciso, a0 menos, assinalar algumas aplicacdes.

Em regra, em primeiro lugar, concetne 4 prépria exegese
dos métodos. Refazer, apés o autor, os movimentos de que a
estrutura da obra guarda o tracado € repor em movimento a
estrutura e, désse modo, situar-se num tempo légico. Assim, o
movimento inicial do método cartesiano d4 is duas primeiras
MeditagBes sua estrutura; esta esttutura, da maneira mais apa-
rente, exprime-se no fato que hd duas; a razdo déste fato é que,
para cumprir ésse movimento, é preciso o tempo. Descartes es-
creve sdbre a divida universal: “Eu nfo pude (entretanto) dis-

(3) Cf. V. Goldschmidt, “Sur le probléme du “systéme de Platon”,
in Rev. crit, di stor. della filos., julho-set,, 1950, pdgs. 169-178.

(4) G. Bachelard, Le rationalisme appliqué, Paris, 1949, pég. 26.
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pensar-me de dar-lhe uma Meditagdo inteira; e eu gostaria que
os leitores ndo empregassem apenas o pouco de tempo neces-
stio para 1é-la, mas alguns meses, ou, a0 menos, algumas sema-
nas, a considerar as coisas de que ela trata, antes de passar adian-
te”, e, s6bre o modo de conhecer o espirito: “E preciso examini-
-lo freqiientemente e consideré-lo longamente. .. o que me pa-
receu uma razdo suficientemente justa para ndo tratar outra
matéria, na segunda Meditagdo” (Seg. Resp., com.). Esse tempo,
sem divida, varia segundo o leitor; &le dura “alguns meses” ou
“algumas semanas”. Mas a estrutura das Meditacses é dada
objetivamente, o método que a subtende tem pretensdes a um
valor universal, e o tempo onde se desenvolve &sse método &
um tempo ldgico, apreendido pelo leitor-filésofo, ainda que
ésse leitor, se éle se chama Pedro, possa gastar com isso menos
tempo fisico que se éle se chama Paulo. O érro de interpretagio,
que Descartes censura em Gassendi, consiste em arrancar a dd-
vida universal a0 movimento estrutural e ao tempo légico. No
método platénico, o quarto e tdltimo movimento caracteriza-se
ndo somente por sua certeza, seu desembaraco mas, ainda, de
uma maneira correspondente, pelo pouco tempo que ela su-
pde 5. — Em certas filosofias, o método em ato, nio sdomente
se move num tempo 16gico, mas mantém relacGes, implicitas ou
explicitas, com uma doutrina do tempo em geral; isto, tenta-
remos mostrd-lo alhures, acontece em Bergson, aquilo, nos Es-
tdicos.

De um modo mais geral, repor os sistemas num tempo 16-
gico € compreender sua independéncia, relativa talvez, mas es-
sencial, em relagdo aos outros tempos em que as pesquisas ge-
néticas os encadeiam. A histdria dos fatos econdmicos e poli-
ticos, a histéria das ciéncias, a histéria das idéias gerais (que
sdo as de ninguém) fornecem um quadro cdmodo, talvez indis-
pensivel, em todo o caso, ndo-filoséfico, para a exposicio das
filosofias; eis af, escreve E. Bréhier, “o tempo exterior ao sis-
tema” . — A biografia, sob tddas as suas formas, supde um tem-
po vivido e, em iltima instincia, nio-filoséfico, porque € o au-

(5) V. Goldschmidt, Les dialogues de Platon, structure et méthode
dialectique, Paris, 1947, pég. 256, n. 16.

(6) E. Bréhier, La philosophie et son passé, Paris, 1940, pég. 40.
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tor da biografia, no o autor do sistema, que comanda seu de-
senrolar-se; mas o sistema, qualquer que seja seu condiciona-
mento, é uma promoggo; como diz M. Guéroult, a propésito de
Fichte: “Bem se pode (pois) transpor na otdem do especulativo
o que se passou na alma do fildsofo” 7; seguindo-se o caminho
inverso, impde-se a0 sistema uma desqualificagio. E bastante
notdvel que seja Bergson quem tenha afirmado a independéncia
essencial de uma doutrina em relagio ao tempo histdrico em
que ela aparece. “Tais ucronias fazem ver que o que é essen-

2

cial num pensamento filos6fico é uma certa estrutura 8,

Pondo em primeiro plano “a preocupagio pela estrutura”
que, pata citar ainda E. Bréhier, “domina decididamente a da gé-
nese, cuja pesquisa tantas decepgbes causou” ?, a interpretacdo
metodolégica pode, pelo menos, quanto a seu principio, preten-
der-se “cientifica”; além disso, do mesmo modo que as outras
exegeses cientificas, 4s quais ela nio visa substituir-se, ela su-
pde um devir, mas que seja intetior ao sistema, e busca as cau-
sas de uma doutrina, aquelas pelas quais o préprio autor a
engendra, diante de nds.

Filoséfica, ela o é, na medida em que tenta compreender
um sistema, conforme & inten¢do de seu autor. Indo mais além,
ela poderia fornecer indicagdes, ao menos, para o que concerne
ao problema da vetdade formal de uma doutring. — Que os mo-
vimentos filoséficos se cumpram num tempo préprio, isso sig-
nifica, essencialmente, que a filisofia é discurso, que a verdade
n3o lhe é dada em bloco e de uma sé vez, mas sucessivamente
e progressivamente, isto é, em tempos e em niveis diferentes.
Se assim €, ndo parece, entdo, que se possa exigir de um siss
tema, o acordo simultineo, resultando de uma conspiragio in-
temporal, de seus dogmas considerados, Unicamente, em seu
contetido material. E o mesmo desconhecimento do tempo 16-
gico que estd na raiz destas duas exigéncias, a nosso ver, ilusé-
rias: medir a coeréncia de um sistema pela concordincia, efe-
tuada num presente eterno, dos dogmas que o compdem, e rea-

(7) M. Guéroult, L’évolution et la structure de la doctrine de la
science chez Fichte, Paris, 1940, t. I, pdg. 153.

(8) E. Bréhier, loc. cit., pig. 41.

(9) E. Bréhier, Revue philosophique, out.-dez., 1949, pig. 388.
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lizar o estérgo filoséfico por uma intuicdo Gnica e total, esta-
belecendo-se, também ela, na eternidade.

O “pleroma” das filosofias jamais poderd constituit-se pela
concordéncia intemporal dos dogmas; eis ai o contra-senso fun-
damental de t6da tentativa de ecletismo. Para constitui-lo soli-
damente, seria preciso unificar os diferentes tempos 16gicos, mas
sem recorrer a0 tempo histérico (que ndo pode conté-los), nem
a um tempo universal & maneira hegeliana (que os desregra e
esmaga). Este tempo tnico englobante, ndo se pode concebé-
-lo sendo A maneira da idéia kantiana, tentando-se, Unicamente,
transpondo uma indicagio dada por Bergson, restituir fragmen-
tos déle que sejam comuns a duas consciéncias (filoséficas) ““su-
ficientemente aproximadas umas das outras”, para ter “o mes-
mo ritmo de duragdo” (Durée e Simultanéité 2, pig. 58); tais
comparagles, instituf-las-4 o historiador, sem levar, necessiria-
mente, em conta o tempo histérico, entre pensadores cujo “com-
portamento” filoséfico oferega estruturas aparentadas. As pes-
quisas sbbre as “formas de pensamento”, ou ‘‘estudos arquite-
ténicos” 1% vdo nesse sentido.

O problema da verdade material dos dogmas, considerado
em si mesmo, ndo estd, com isso, resolvido. Mas, pelo menos,
parece que ndo se pode éle colocar em si mesmo e separada-
mente; toda filosofia é uma totalidade, onde se juntam, indisso-
luvelmente, as teses e os movimentos. Esses movimentos, efe-
tuando-se num tempo ldgico, implicam memdria e previsio;
mesmo se éles se apresentam como rupturas, sio feitos em conhe-
cimento de causa; sio decisdes (“batalhas”, dizia Descartes); o
que, a0 mesmo tempo, mede a coeréncia de um sistema e seu
ac6rdo com o real, ndo & o principio de ndo contradi¢do, mas a
responsabilidade filoséfica 11.

E o que explica o recurso necessirio, da parte do historia-
dor, & obra assumida. Seja qual f6r o valor dos inéditos, éles

(10) Cf. E. Souriau, L'instauration philosopbique, Paris, 1939.

(11) Expusemos esta idéia numa conferéncia, feita em 1950 no
Collége philosophique, sébre “a idéia de sistema em filosofia”: ela foi
formulada e precisada, de outro ponto de vista, por Ch. Perelman, in
Etudes de philosophie des sciences, em homenagem a Ferdinand Gonseth,
Neuchitel, 1950, pdg. 141,
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ndo sdo, enquanto concebidos num tempo unicamente vivido,
construidos no tempo légico, que é o dnico a permitir o exer-
cicio da responsabilidade filoséfica. Notas preparatérias, onde o
pensamento se experimenta e se langa, sem ainda determinar-se,
sdo léxeis sem crenga e, filosoficamente, irresponsdveis; elas ndo
podem prevalecer contra a obra, para corrigi-la, ptolongé-la, ou
corod-la; muito freqiientemente, nfio servem sendo para governs-
-la, e, désse modo, falsed-la. Ora, o historiador ndo &, em pti-
meiro lugar, critico, médico, diretor de consciéncia; éle é quem
deve aceitar ser dirigido, e isso, consentindo em colocar-se nesse
tempo 18gico, de que pertence ao fildsofo a iniciativa,
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A RELIGIAO DE PLATAO
Vicror GoLDSCHMIDT

Por que editar um livio que apresente
ao grande publico a filosofia de Platdo? Nio
seria mais conveniente, no final das contas, a
enterrar de uma vez no cemitério das filosofias
passadas, que tem encontrado em tantos pro-
fessdres de filosofia seus coveiros mais ilustres,
a fim de que a nova geragio ndo se desenca-
minhe e se entregue de corpo e alma as urgen-
tes tarefas priticas e tebricas que a realidade
nacional lhe impdem? Ou em outras palavras,
para usar da moda, ndo seria alienagdo divertir
0s mogos com sistemas ultrapassados? Além
do mais, o nome de Platao vem carregado em
geral de conotagdes ambiguas, invocando de
um lado uma forma de amor adocicado, que
nunca se deve praticar embora convenha té-lo
em alta conta, e, de outro, a respeitdvel teoria
da imortalidade da alma, misturada a uma dou-
trina mais ou menos ininteligivel das idéias e
outras reminiscéncias, que de fato serviu aos
primeiros filésofos cristdos ao procurarem dar
dignidade filoséfica 4 nova fé, mas que bem
parece hoje uma dessas curiosidades de que o
pensamento académico se nutre e se definha.
Isto sem nos determos na opinido daqueles
que fogem de Platdao como da peste, porque
um diciondrio de filosofia muito engragado
tachou-o definitivamente de reaciondrio. Ain-
da que essas idéias sejani falsas, nem por isso
se justifica uma publicagio que visasse unica-
mente trazer a verdade sdbre o platonismo,
pois hd outras idéias por ai muito mais falsas
e muito mais nocivas que por conseguinte pre-
cisam ser elucidadas em primeiro lugar. No
entanto, existe razio muito mais profunda que
faz de Platdo um guia moderno cujo apélo de-
vemos ouvir. Em vez de ser um sistema de
idéias vigorosamente travadas, que se impdem
pela ordem . demonstrativa, sua filosofia é antes
de tudo exercicio de persuasio, que toma o

(Cont. na outra dobra)

interlocutor no baixo nfvel de consciéncia em
que se encontra e o conduz até a luminosidade
das idéias eternas. Ndo hd desta maneira sis-
tema, corpo de doutrina estabelecida para sem-
pre, cadeia inalterdvel de demonstragdes diante
do que o espirito ndo pode deixar de se subme-
ter, pdsto que o mestre busca e descobre ao
mesmo tempo que conduz. Hé, isto sim, um
apaixonante didlogo com todos que forem ca-
pazes de pdr em xeque os preconceitos mais
arraigados, num exercicio quotidiano de des-
nudamento, de sondar o fundo, a fim de que
emerjam a verdade e a exceléncia das coisas
que cada um guarda dentro de si como num
relicdrio. Contudo Platdo reconhece que a
persuasdo tem seus limites, que diante da md
fé empedernida que pde em perigo a seguran-
ca da cidade (da auténtica cidade regida pela
razio e onde a tirania ndo tem lugar) ndo
h4 outro recurso sendo o emprégo da violéncia.
Fis um belo exemplo de uma filosofia pro-
fundamente racionalista e tolerante mas que
soube se guardar contra aquéles que s6 véem
no Direito o direito do mais forte.

Finalmente cabe uma palavra sébre o au-
tor déste pequeno livio. O Prof. Victor Gold-
schmidt ensina Histéria da Filosofia na Uni-
versidade de Rennes, onde muitos de meus
colegas e eu mesmo tivemos a ocasido de pri-
var com éle e de admird-lo. Nao é apenas um
especialista nem o autor da obra mais extra-
ordindria s6bre Platio que se conhece, é antes
de tudo uma pessoa que soube tirar dos estu-
dos platdnicos uma visio das coisas. E se
seu interésse se dirige sobretudo para a filoso-
fia grega é, como explica muitas vézes a seus
alunos, porque nela temos o Unico exemplo de
uma filosofia acabada que ndo tenha sido in-
fluenciada pela Revelagio. Percebemos pois
como esta introdugdo que expde as linhas mes-
tras do platonismo a partir de problemas reli-
giosos interessa a todos, ao ateu, que tem nos
gregos um ponto de referéncia, ao cristao, que
pode assim mostrar a originalidade de sua fé.
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