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O Senhor, cujo oraculo esta em Delfos,
nao declara nem oculta, mas assinala.

Heraclito, Fr. 93



Essa obravai dedicada

a0s apoios e s resistencias

(ue tornaram possivel

meu exercicio socratico e filosofar.
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NOTA SOBRE AS TRADUGOES

Quase toda a bibliografia mais importante utilizada para o
estudo do problema de Sdcrates, bem como dos ditos socraticos
menores, ainda se encontra em outras linguas. Procurei, desse modo,
oferecer uma tradugao dos textos utilizados durante o trabalho, a fim de
viabilizar a leitura e os desejaveis estudos futuros sobre essa tematica
tao importante para a Histéria da Filosofia, de modo geral, e para areas
como as da Etica e da Educagéo, de modo mais especifico.

Dessa forma, todos os textos citados a partir de obras em linguas
estrangeiras contemporaneas séo de minha autoria.

Os textos e as citagdes em grego e em latim demandam um
trabalho mais atencioso de traducéo, ou de modificacdes e adaptacdes
de tradugOes ja existentes, tendo em vista, sobretudo, o valor conceitual
de certas passagens para a discussao que aqui se apresenta.

Com relagao a tais textos, em grego e latim, as tradugdes foram
trabalhadas a partir tanto das que se pode encontrar na bibliografia em
portugués, realizando-se uma ou outra modificacéo, quanto daquelas
que foram feitas em outras linguas contemporéneas, a fim de nos
servirem de parédmetro e de comparagao para realizarmos a tradugao.



PREFACIO

A CONTENDA POR SI MESMO: DO
SOCRATISMO A SOCRATES

Na cena narrada por Platdo, ao se encontrar com Gorgias de
Leontinos, Sécrates pretende apenas saber o que ele é, qual é o
oficio que ele conhece e ensina." Aparentemente trivial?, a pergunta
desencadeia um dialogo intenso, controverso, metodologicamente
desafiador, aporético e fascinante. Nao é diferente a experiéncia
daquele que se atreve a voltar a pergunta ao seu enunciador: “Quem
foi Socrates e o que ele fez?” Quanto mais nos contam, mais as fontes
embaralham os dados, e menos se pode saber sobre 0 mais conhecido
filosofo da Historia.

N&o bastasse enfrentar tamanha dificuldade, Alencar transforma
a chamada questéo socratica em um problema filoséfico a medida que
a inscreve na delicada relagao entre os textos e os fatos. Ele denuncia
a ingenuidade da hipétese de que se possa provar o que foi um fato
histérico em se estabelecendo qual € o minimo denominador comum
de todas as fontes. Textos nao sao decalques da realidade, eles sao
produtos de pensamento. O fato que eles apresentam é circunscrito
por sua moldura. Evitar a ingenuidade de que relatos sejam quadros
da realidade é indispenséavel.

Se um ftratamento rigoroso das fontes é, por um lado,
imprescindivel; por outro, ele € apenas o primeiro passo de um

1 PLATAO, Gérgias, 447d1, 448e2-4.
2 PLATAO, Gérgias, 448a4.



caminho que se faz ao longo de multiplas encruzilhadas. De um lado,
Alencar rejeita a Cila da postura cética, que suspende o juizo sobre
0 Socrates histérico aproximando os chamados Ldgoi Sokratikol da
nogdo moderna de ficcdo. Do outro, ele encontra sua Caribdis na
tese de que um desses LAgoi teria valor documental e deveria ser lido
como parametro dos demais. Em sua jornada, nosso autor escolhe o
percurso do prudente, sempre o mais dificil entre os extremos. Essa
posicao ele nomeia, a partir dos estudos de Magalhaes-Vilhena, de
postura histérica. Trata-se, em primeiro lugar, de entender como o
socratismo se formou a partir da atitude de diversos individuos em
resposta ao Unico fato histoérico indiscutivel: a condenagéo de Sécrates
amorte. Essas pessoas tomaram uma posicao — contraria ou favoravel
—em relacdo ao motivo dessa morte: a relagéo das ideias defendidas
por Socrates com os costumes e a educagao da juventude ateniense.

Configurando uma nova proposta educacional, a atividade
de Sécrates foi contestada, bem antes do processo judicial, ja em
Nuvens de Aristéfanes. Alencar evidencia em tracos claros o erro,
bastante comum, do historiador que, deixando-se persuadir pelo
Platdo da Apologia, rejeita o testemunho de Nuvens sob a alegacgao
de que se trata de uma deturpacéo da persona de Soécrates. Tomar
Platdo como um repdrter fiel de eventos, abragando Caribdis, sé leva
0 intérprete a problemas mais sérios: ao solucionar-se por decreto as
contradicdes entre Platdo e Aristéfanes, enreda-se em outras, ainda
mais sérias, internas ao proprio corpus platénico. E aqui que a postura
histérica importa. Nas palavras de nosso autor: “O que daf surge como
contradicao é, na verdade, a diferenca especifica do amplo espectro
de elementos criativos que configura a forma textual”.®

No caso de Nuvens, esses elementos sao os da critica, ndo a um
tipo intelectual em geral, mas a uma pessoa em particular, a respeito do
que ela diz e faz. Na defesa de que nessa comédia nds encontramos

3 Cf.p. 44.



a caricatura de Sécrates, e ndo uma ficgdo ou um compdsito, Alencar
nos mostra como a sua individualidade opera na base da personagem
de Aristéfanes. Essa individualidade, ao fim e ao cabo, é o que da
coeréncia ao testemunho de Platdo na Apologia: se o cidadao comum
ateniense ndo reconhecesse Socrates na personagem de Aristofanes,
cairia por terra o argumento platbnico de que vem da comédia a
grande acusacgao que finda na sua condenagéo a morte — que, em
Ultima analise, estabelece que a poesia é formadora de opinido mais
poderosa do que qualquer orador. E, portanto, a disputa entre Platao
e Aristéfanes que explica a contradigao entre os seus textos. Adotar a
Cila da postura cética anula a fungéo de fonte de cada uma dessas
obras, na suposicéo de que ndo ha um referente de que tratam. Ha que
se assumir que é a disputa entre as fontes que desenha o fato.

Esse primeiro ganho conceitual leva Alencar a uma tese bem
mais substantiva. Desde Nuvens, Socrates se identifica por uma nova
educacéo fundada em um conceito de exceléncia humana no qual a
acéo do individuo sobre si mesmo tem funcao central. Ela consiste em
um determinado uso do discurso que chama o interlocutor a examinar
o que é o melhor para si. Trés elementos sédo fulcrais: um método
dialégico, uma nogao de exceléncia, e uma acao protréptica, em que
o interlocutor passa a engajar-se em outro modo de vida. Juntos eles
formam o alvo das criticas de Aristéfanes. E ndo so dele; os mesmos
temas aparecem posteriormente na acusacéo de Meleto, Anito e Licon,
e possivelmente na acusagdo perdida de Policrates.* Pardssemos
por ai e teriamos a descricdo de uma ideologia anti-socratica. E é
extraordinario que Alencar nao pare. O cerne do seu argumento esta
em gue esse é também o padrdo argumentativo daqueles que se
propuseram a defender Socrates.

4 Pegaretérica que ndo nos chegou, o que dela se pode reconstruir aponta para a simulagéao
de um discurso forense que supostamente pretenderia sobrepujar literariamente a
acusagao efetivamente proferida por Meleto.



Note-se, todavia, que estabelecer esses trés temas como o
horizonte do que Sdcrates fez e do que ele foi nao é extrair o denominador
comum das fontes. Isso porque elas discordam amplamente sobre o
conteldo propriamente socratico de cada um desses temas. Esse néo
é um ponto trivial. A medida que o individuo surge como matéria e fim
da proposta socratica de educacéo, qualquer outra tese que a glose —
seja para desdobra-la ou censuré-la —, ha de tomar o préprio individuo
proponente como medida de seu sucesso. Nao € por outra razao que
Socrates foi um individuo de excegéo: ele se apresenta como o produto
de sua inovagao.

Quando a questao se coloca nesses termos, ela se torna um
desafio para todos os que vém depois de Sécrates, uma vez que ele se
posta como o padrao com o qual todas as demais ideias educacionais
passam a se confrontar. Sécrates € a medida de toda exceléncia, para
o0 bem ou para o mal. Seus antagonistas precisam mostrar por que
o anti-socratismo é preferivel. Seus defensores precisam demonstrar
que eles mesmos sdo um produto exitoso do que é ser Sécrates.
Sécrates é a contenda sobre como ser “si mesmo”. Ela é partilhada
por socraticos e anti-socraticos; ela é o proprio socratismo.

Socréticos, strictu sensu, sao aqueles que “fizeram da sua
propria vida um exemplo inspirado no fildésofo”.® Eles séo, explica
Alencar, os eroticos, ou seja, a sua relagdo com Socrates passou
por certas reagbes psiquicas e fisicas que transformaram a pessoa
que eles eram. Por isso, eles entenderam que dar continuidade a
philosophia de Sécrates implicava imité-lo. Imitagdo, entretanto, é
um conceito correlacional: ndo € apenas o objeto imitado que tem
determinagbes, 0 agente que o imita fa-lo sempre segundo a sua
condicéo. Dos pés descalgos incorporados por Aristodemo® a pratica

5 Cf p.142.

6 XENOFONTE, Memoraveis, 1. 4. 2, compare com a descricdo de Socrates em Platéo,
Banquete, 174a3-4.



de escrever momentos memoraveis’, “ser Soécrates” foi entendido
das mais diversas maneiras — uma a cada individuo que se propds a
tarefa — e finalmente estabeleceu-se como o centro da querela interna
aos socraticos. Por sua propria esséncia mimética e erética, mesmo a
defesa do socratismo se estabelece como contenda; ela consiste, na
feliz expressao de Marsico, em “zonas de tenséao dialdgica”.® Isso nao
¢ de se espantar. Afinal, se é verdade que é indispensavel a essa nova
educacao que ela se faga a partir de um engajamento individual com
a exceléncia, nunca poder-se ia supor que ela pudesse ser algo como
uma escola que compartilha doutrinas.

Euclides, por exemplo, dedica-se a um exercicio extremo
das formas do discurso, o primeiro dos fatores. Nessa ginastica da
refutacdo, evidenciam-se os limites do que pode ser dito. Alencar
argumenta que essa é uma pratica protréptica a medida que mostra
gue ndo é nos discursos mesmos que se encontram as respostas
importantes, mas em um redirecionamento do nosso desejo a
pratica da exceléncia.

Esquines propde que o argumento s6 pode conduzir & exceléncia,
tornando-se finalmente protréptico, se a sua pratica acrescenta-se
Eros. Retratando o que parece ter sido a experiéncia dos socraticos
em geral, & o amor do interlocutor por Sécrates — ou pelo condutor do
diadlogo — que faz com que ele passe a cuidar de si.

Se em Euclides e Esquines ja prefigura uma constatacéo de que
o método dialégico ndo é suficiente para gerar a exceléncia alheia,
ela ganha corpo e consisténcia com Aristipo. Em uma verséao grega
do carpe diem, Aristipo advoga pelo presentismo, negando qualquer
nogéo de felicidade como fim Ultimo, em nome do qual fazemos
sacrificios ou esforcos. Ou somos felizes agora, ou nao o somos. O

7 Essa ¢ a razéo de os Logoi Sokratikoi serem classificados como textos miméticos por
ARISTOTELES (Poética, 1447a28-b11).

8 MARSICO (2010, p. 3).



sabio n&o € um ideal inalcangavel, ele é o nosso autocontrole, que faz
com que as circunstancias externas nao alterem o nosso prazer, nem
mesmo quando sao catastréficas.

Antistenes discorda radicalmente de Aristipo, propondo uma
nogado de exercicio moral para a conquista da exceléncia. Alias,
Antistenes opde-se aos socraticos em geral e com tamanha veeméncia
que a tradicao Ihe apresenta como particularmente erotico.’ Defensor
de um uso muito peculiar do discurso, Antistenes estabelece o conceito
de “préprio” ou de “si mesmo” como tarefa da filosofia a ponto de
entender que so discursos que expressam a esséncia peculiar a algo,
através de distingdes segundo classes, s&o verdadeiros. E percorrendo
esse método definicional que se ganha clareza sobre o que é bom e
mau; com isso podemos optar pelo bem e tornarmo-nos excelentes.

Ha também espago para o contraponto a essa atitude erdtica
por Socrates. Em contraste com todos eles, Isdcrates encarna a
mesma postura contenciosa de Antistenes, mas desprovido da paixao
e do imperativo mimético que marca os socraticos.'® Ele assume a
proposta educacional de Socrates — notadamente nos tragos em que
ela é descrita em Nuvens —, defendendo uma prética filoséfica que
se define simplesmente pela busca da exceléncia na via oposta as
praticas dos demais socraticos.

Todas essas informacdes nos chegaram porque, em certo
momento, foi mister escrever sobre Sécrates. Ao que parece, esse
género literario comega com a fungéo de hupomnémata, “memoraveis”,
textos que tinham como fungéo estimular a memoria dos que o
lessem e, com isso, motiva-los a certas acgdes cotidianas. Consta
que foi assim, para poder recordar-se do que ouviu anteriormente,

9 Sobre o Eros de Antistenes por Socrates cf. XENOFONTE, Banquete, 8.4.

10 Isdcrates funciona como um contraponto bastante interessante de Antistenes a medida
que ambos se apresentam como frutos das ideias de Gérgias e Socrates, e que apenas o
Ultimo é apaixonado por Socrates.



que Siméo o sapateiro escreveu o primeiro /6gos sokratikds.!" Se
detalhes importavam nessa redagao'?, eles provavelmente estavam
mais ligados ao desafio de devidamente imitar Socrates do que de
representar minuciosamente um evento.

A publicagdo da acusacdo de Policrates teria mudado isso.
Se ela pode ser datada na primeira década do século IV, é possivel
inferir que seu propdsito tenha sido o de se contrapor a propagagao
de um certo rancor publico originado por alguma notoriedade que as
hupomnémata vinham ganhando. Seria entédo possivel localizar este
como um ponto de inflexao na fungao dos Logoi Sokratikoi, que passam
de instrumento rememorativo a defesas da persona de Socrates com
o propdsito de circulacdo. Nao se pode negligenciar uma mudanca
de fungdo como essa na leitura de um texto: ela implica alteragbes
argumentativas, retéricas e descritivas.

Em atencdo a tudo isso, as paginas que se seguem contam a
histdria do socratismo e argumentam, em rigor e detalhes, que Sdcrates
s6 pode ser aquele que emerge dessa constante discordancia.
Seguindo a honrosa tradicdo dos estudos socraticos em lingua
portuguesa, Alencar nos traz um livro inspirador. Cabe ao leitor agora
voltar mais uma vez a pergunta socratica ao seu enunciador, e buscar
por si a resposta a incansavel questao “o que é, afinal, a philosophia?”

Carolina Aratjo

Universidade Federal do Rio de Janeiro
Conselho Nacional de Pesquisa

11 Cf. DL, II, 123.

12 Importou tanto a Euclides (PLATAO, Teeteto, 143a), quanto a Apolodoro (PLATAO,
Banquete, 173b4-6) verificar os detalhes do relato com o proprio Scrates.
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INTRODUGAD

A fama de tao preclara vida e da sua morte valeu a Socrates
ter deixado numerosos discipulos que, a porfia, tomaram o
gosto pelo estudo dos problemas morais em que se trata
do soberano bem que pode tornar o homem feliz. Mas
porque nas lucubragdes de Sécrates néo aparece tudo
muito claro, dada a sua maneira de tratar as questoes,

isto €, afirmando-as ou negando-as, cada um dos seus
discipulos tomou o que mais Ihe aprouve, estabelecendo,
como melhor Ihe pareceu, qual o fim Ultimo. Mas chama-

se fim Ultimo ao que torna feliz quem o consegue.

Agostinho, A Cidade de Deus

| - PREAMBULO

Né&o é novidade constatar que filosofar se aprende com Platéo.
O conhecido veredicto de Whitehead que apresenta a Histéria da
Filosofia como “notas de rodapé a Platdo”'® possibilita, ainda que esse
nao fosse seu propdsito inicial, expressar uma percepgao bem nossa:
a de que os problemas e as questdes fundamentais do pensamento
filosofico sdo ainda hoje os problemas e as questbes que ja o autor
dos Diélogos havia levantado, relevadas as modificagdes culturais e
as nuances historicas™. De fato, nuances histéricas e modificagbes
culturais trazem problemas préprios, motivando respostas que dizem
respeito sobretudo ao momento em que sao formuladas. Mas a

13 “The safest general characterization of the European philosophical tradition is that it consists
of a series of footnotes to Plato” (A maneira mais segura de fazer uma caracterizagdo geral
da tradigéo filoséfica europeia é dizer que ela consiste em uma série de notas de rodapé
a Platao; Whitehead, Process and Reality, New York, Macmillan, 1929 [ed. 1978], p. 39).

14 Também ¢ desse parecer o historiador da filosofia STEGMULLER (2014, p. 3-4).
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dindmica pela qual os problemas e as respostas humanas surgem
nao pode vir sendo circunscrita a nossa condigao e natureza: o que
chamamos de problemas e questées fundamentais sao aqueles que
dizem respeito a essa dindmica, e todo filésofo capaz ndo sé de
formular questdes, mas também de |hes oferecer respostas, abre uma
perspectiva da existéncia humana que permanecera para as geragoes
seguintes — no caso de estas ndo a relegarem ao esquecimento.

E ndo nos esquegamos de que a pesquisa moderna demonstrou
comecar com Platdo até mesmo o uso do termo que utilizamos para
designar essa forma de atividade: ‘filosofia’, em grego philosophia,
€ palavra que se encontra mais bem documentada nos Dialogos —
embora a recorrente aparicado do termo nos trabalhos de Xenofonte
e de Isécrates sugira uma referéncia comum que lhes devia ser
contemporanea, provavelmente remissiva a figura de Soécrates'™.
Essa indicacdo ndo é casual: bem ao contréario, é o cerne da nossa
perspectiva. Porque se é com Platdo que aprendemos a filosofar, nao
ha um mestre melhor que o Sécrates dos Dialogos. Seu autor ausente
apresenta a personagem de Sécrates de modo tado exemplar que a
tradicao se sentiu impelida a tentar determinar o que, em tais textos,
seria Platdo a dizer, e o que afinal vinha de Sécrates'. A questao do
legado socrético para a Filosofia € em quase tudo devedora de Platdo.
E talvez seja mesmo este o maior dos paradoxos da pratica filosofica
que se inicia através dos Didlogos: Socrates nada escreveu, mas
permanece vivo para nés ainda hoje pelos tragos de um Platdo que, ao
escrever, nao se manifesta como autor das ideias postas nos debates
que ele narra. A quem atribuir o cerne desta filosofia in statu nascendi?

Essa dificuldade, comumente chamada “questdo socrética”
ou “problema de Sdcrates”, que tem sido ha dois séculos objeto de
diversas investigacoes filoldgicas e historico-filosdficas, possui alguns

15 Cf. o levantamento feito por ROSSETTI (2016, p. 17-47).
16 Uma tradigéo que tem seu inicio ja com Aristételes, como mostrou VILHENA (1984, p. 350-51).
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aspectos que precisam estar bem esclarecidos a fim de que a lida
com o texto platdnico, com os de Xenofonte e dos demais socraticos,
nao esteja embacada por preconceitos de época. Embora tenha
anteriormente estudado o argumento daquelas principais correntes
que oferecem respostas ao problema'?, acredito ser preciso oferecer ao
leitor, nesta introducgao, um panorama dos desenvolvimentos recentes
gue a “questéo socratica” vem tomando, a fim de situar nossa proposta
Ccomo uma contribuicao a esse debate — qual seja, a de demonstrar ser
bastante provavel que a maneira de dialogar chamada de philosophia
nos Didlogos de Platdo foi a maneira pela qual Sécrates exercitou a
novidade de sua atuacao, e que condicionou sua morte em 399 a.c.

Il - O STATUS QUAESTIONIS ACERCA
DAS INVESTIGACOES SOBRE O
PROBLEMA DE SOCRATES

1. A origem da questao socratica na filosofia moderna

Quando a questao socratica surgiu pela primeira vez em sua
problematica essencial, no que diz respeito a delimitagdo do que ha de
Sdcrates em Platao pela confrontacéo com as imagens de Sécrates tal
como elas aparecem em outras fontes (Xenofonte e Aristoteles), estava
claro para Schleiermacher (1768-1834) que uma investigacao sobre
Sdcrates era necessaria, a fim de que se pudesse falar sobre o fildsofo
sem cair em lendas ou representacdes alimentadas por praticas que
nao levam em conta a critica das fontes, mas paixdes momentaneas
de leituras superficiais. Tateando aqui e ali, como é préprio de toda

17 Trabalho realizado em ALENCAR (2013).
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investigagao que se inicia, 0 método do filélogo aleméao, que se tornaria
o pai da Hermenéutica, parecia deveras promissor:

O Unico método seguro parece ser perguntar: O que pode
ter sido Socrates, para além do que Xenofonte descreve, que
nao contradiga os tragos de carater e as maximas que este
nitidamente afirma como sendo de Sécrates; e 0 que ele deve
ter sido, para dar a Platéo o direito e a ocasido de apresenta-lo
como o faz em seus dialogos?'®

Xenofonte, a segunda mais extensa fonte conservada sobre a
persona de Sécrates, sempre esteve presente como uma contraparte a
imagem platdnica de Socrates nos Dialogos. Ainda que se reconhecga
nao terem sido Platdo e Xenofonte os Unicos discipulos do filho de
Sofronisco (Didgenes Laércio elenca um grupo de sete mais famosos'®),
0 que nos restou dos demais socraticos é tao escasso, se comparado
a obra completa de Platdo e a preservacdo de grande parte dos
escritos de Xenofonte, que ndo poucas vezes o material pelo qual se
reflete acerca do modo de vida e da filosofia de Sécrates depende, em
grande medida, desses dois mais extensos testemunhos — acrescidos
das pequenas indicacdes feitas por Aristoteles e da caricatura feita
pela comédia Nuvens de Aristofanes, ndo levada a sério por principio.

Percebe-se, contudo, que a significativa apreciacdo do
testemunho de Platdo como o mais fidedigno e de maior valor filoséfico
que o de Xenofonte, remonta a Schleiermacher e ao seu preconceito

18 “The only safe method seems to be, to inquire: what may Socrates have been, over
and above what Xenophon has described, whithout however contradicting the stokes of
character, and the pratical maxims, which Xenophon distinctly delivers as those of Socrates:
and what must he have been, to give Plato a right, and an inducement, to exhibit him as
he has done in his dialogues?”; SCHLEIERMACHER (1852, p.cxxxvii). VILHENA (1984, p.
180-181) ofereceu sua avaliagdo desse método, ressaltando o trabalho de Schleiermacher
como decisivo ndo apenas para estabelecer uma postura investigativa junto as fontes
socraticas, mas principalmente para a delimitagédo do mérito de Sdcrates como filésofo.

19 “De seus sucessores, chamados socraticos, os principais foram: Platdo, Xenofonte e
Antistenes; dos dez nomes da lista tradicional os mais famosos sdo Esquines, Fédon,
Euclides e Aristipo” (Tav 8¢ Siadefapévav adtdv 1@V Aeyopévav ZwKpatikdv ol kopveatdtatot
ugv I\atwv, Eevogdv, Avtiobévng, tdv 8¢ @epopévwv déka ol Staonudtatol téooapes” Aioyivng,
Daidwv, EdkAeidng, Apiotimnog. DL, II, 47).
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acerca da impossibilidade de que Xenofonte, como historiador,
pudesse estar a par das novidades filoséficas que Sécrates estava a
desenvolver junto aos seus, fosse pela sua auséncia a maior parte das
discussodes, fosse pela sua incapacidade de pretender acompanhé-
las. Sua andlise estabelece, em primeiro lugar, a contradicao latente
entre o Socrates de Xenofonte e o de Platéo, para em seguida constatar
que Platdo, com algumas excecdes?®, nao pretendia se passar por fiel
historiador de Socrates; ao que Xenofonte, mesmo se apresentando
como narrador mais desejavel, pelo seu ponto de vista de historiador,
faz intervir a constatagédo de que Sécrates ndo sé pode mas deve ter
sido mais do que aquilo que ele nos diz — haja vista nao ser possivel
entendermos sua condenacédo a morte pela perspectiva daquele
homem quase inofensivo ao governo democratico, como Xenofonte
fez por descrevé-lo.

O impacto desse parecer de Schleiermacher rendeu cedo os
seus frutos. J& em Hegel (1770-1831), cujas Licbes sobre a Histdria da
Filosofia (aqui utilizada na tradugao espanhola de 1955) foram langadas
poucos anos depois da comunicacéo lida pelo filblogo alemao para
a Academia de Berlim, j& observamos o problema da lida com as
fontes aparecer ali de maneira sucinta, sem deixar de apresentar um
posicionamento claro quanto as duas principais fontes socraticas:
ao contréario de Schleiermacher, Hegel atribui a Xenofonte valor Unico
quanto a seu testemunho acerca do contetdo da filosofia de Sécrates.
Defende o filésofo que:

A ninguém ocorre pensar que, no que se refere a personalidade
e ao método, o lado externo dos didlogos em geral, a obra
de Platdo nos traga, talvez, uma imagem precisa e mais
desenvolvida de Socrates; mas que, ao contrario, quanto
ao conteldo de seu saber e ao grau em que ele chegou a

20 Para SCHLEIERMACHER (1852, p. cxxxvii), o texto da Apologia e algumas passagens
dos diélogos, sobretudo o discurso de Alcibiades no Banquete, parecem escapar
dessa premissa.
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desenvolver seu pensamento, devemo-nos ater especialmente
ao que nos conta Xenofonte. (HEGEL, 1955, p. 67)

Hegeliano de origem, Kierkegaard (1813-1855) antepds-se ao
juizo de Schleiermacher — mais em face de sua reivindicagéo de situar
o valor filoséfico de Sécrates do que propriamente em decorréncia de
uma avaliacéo critica das fontes. Em sua dissertacéo sobre a ironia
socratica (O conceito de ironia constantemente referido a Soécrates,
1841), Kierkegaard demonstra que a personalidade de Sécrates é
enigmatica em razdo de sua natureza filosofica: Sécrates encarna a
subjetividade negativa, vazia de conteldo. Com isso, o parecer de
Hegel vai ao encontro dessa sua negatividade, ao delinear um discurso
do inicio ao fim em referéncia a pessoa que Sdcrates foi, ndo a sua
filosofia considerada positivamente?!. E tendo em vista exatamente a
figura de Socrates, Xenofonte a havia rebaixado consideravelmente e
Platdo a elevou em demasia: para Kierkegaard, s6 Aristéfanes havia
chegado perto da verdade.

Os casos de Kierkegaard e de Hegel nos servem apenas como
amostras da veemente defesa ou recusa de valor que se pode dar a
Xenofonte como testemunho apds a comunicacéo de Schleiermacher,
que faz surgir a problematica de Sécrates naquela formulagao que
dominou os estudos seguintes, até que aentrada do século XX aquestao
voltasse a se polarizar com igual veeméncia. Mesmo Eduard Zeller
(Die Philosophie der Griechen, 1859), o grande e influente historiador
aleméao da filosofia antiga, teve de concordar com a dignidade de
Platdo e duvidar de Xenofonte como testemunho. Para Zeller, se néao
se pode confiar na pouca sutileza filoséfica do historiador antigo, ao
menos é possivel estar certo de que em Platéo o verdadeiro caréater de
Socrates desponta nas passagens onde ndo ha contradigao essencial
entre ele e Xenofonte, como na Apologia e na narrativa de Alcibiades

21 Ver KIERKEGAARD (1991, p. 169-171).
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em Banquete®. O problema estéd em que, como Platdo noticia em Leis
(694c), a Ciropedia de Xenofonte € pura invengao — por que, entao,
deveriamos tomar o que Xenofonte diz sobre Sécrates como principio
de mensuracéo do texto platénico?

2. A questao socratica se polariza: a postura histoérica
como mediacao entre o ceticismo e a tese radical proposta
por Burnet-Taylor; a solucao holistica de Montuori

Embora os estudiosos, antigos e modernos, estivessem de
acordo quanto ao valor que se imagina ter Sécrates para a Histéria das
ideias, em geral, e da Filosofia, em particular, eles ndo eram capazes
de um acordo quanto aquilo que de fato determinava este valor. Quase
sempre entendido como um ponto de inflexao entre o que existia antes
e 0 que passou a existir (de um tipo anterior de dedicacao esparsa ao
saber e ao ensino, a um tipo posterior desenvolvido pela ascensao de
escolas e de uma literatura propria), muito pouco se concluiu sobre o
que de fato Sécrates realizou. Como resumiu Magalh&es-Vilhena (1916-
1993), a questao socratica iniciada por Schleiermacher, e fundada na
possibilidade de determinar o valor histérico e filoséfico de Sécrates e
do socratismo na Histéria das ideias, ainda permanece como problema
(VILHENA, 1984, p. 151-152).

Das diversas posturas que o século XX presenciou acerca do
assunto, duas merecerammaior consideracao por parte dos estudiosos
da questao, sobretudo pela grandiloguéncia das teses: de um lado, (a)
a tentativa interessante mas controversa dos escoceses John Burnet
(The Socratic Doutrine of the Soul, 1911; Plato’s Phaedo, 1913) e A. E.
Taylor (Varia Socratica, 1911; Socrates, 1932) de demonstrar ndo s6
que Platdo nos é a fonte mais fidedigna para a compreensao do valor

22 Cf. ZELLER (1859, II, I, p. 95).
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de Sécrates, mas também o fato de que sé lhe tributamos esse valor
quando tomamos aquilo que esta na boca de Sécrates como sendo
Sdcrates e ndo Platdo; por outro lado, (b) a limitacdo cética acerca
do que podemos saber sobre Sdcrates, surgida ja com Karl Joel (Der
Logos Sokratikds, artigo de 1895) e apresentada em seu ponto alto na
obra de Olof Gigon (Sokrates, 1947), responséavel por constranger os
estudos posteriores a terem que, ao falar sobre Sécrates, considerar a
ficcionalidade dos textos que se propunham a retrata-lo.

A distancia que separa a primeira da segunda foi absorvida em
umanova posturaque, emtrabalho anterior,chameidepostura historica®
e que foi dessa forma avaliada no trabalho de Mario Montuori (The
Socratic Problem, 1992) a partir de sua prépria contribuicdoa questao
de Socrates. O inicio dessa postura histérica remonta ao extenso
estudo de Magalhaes-Vilhena, Le Probléme de Socrate, tese principal
que o estudioso portugués defendeu em 1949, sendo publicada em
1952 e traduzida para o portugués em 1984 (edicéo utilizada aqui).
A questao histérica para Vilhena ndo estava em procurar um minimo
denominador comum, o que haveria de concordéancia entre as fontes,
pois a concordancia ndo & garantia de que haver uma realidade
histérica para além delas. Ao contrério, aquilo que esta de certa forma
para além das fontes é o que fundamenta, o que dé a razédo de ser da
discussao entre elas, e sem a qual elas mesmas, enquanto expressoes
textuais, nada significariam. N&o se trata de derivar do Soécrates de
Aristdfanes, por exemplo, o que esta em Platdo, ou vice-versa, mas de
buscar o que havia possibilitado ao poeta cémico tecer suas criticas
ao filho de Sofronisco e o que permitiu depois ser ele justificado pelos
seus apologistas. Trata-se de averiguar, ainda que paradoxal a primeira
vista, a condigdo mesma na qual a literatura sobre Sécrates nos langa:
jé que “é pouco duvidoso que Socrates seja algo mais ou algo menos
23 Porque deriva da colocagdo do problema das fontes a partir da busca pelo Socrates

histérico, ou seja, o ponto em comum a partir do qual se poderia articular as noticias

que marcaram os desenvolvimentos posteriores do socratismo na Histéria; sobre isso, ver
também ALENCAR (2013).

29



do que estas excrescéncias e pontos de vista unilaterais” que nos
chagaram a seu respeito®.

Reavaliando a contribuicdo de Gigon, de Vilhena e de outros
trabalhos correlatos da época, Montuori pdde apresentar a questao
sob um novo angulo: de que maneira se poderia mostrar a existéncia
de uma natureza socratica® (Socratic nature) entre 0s temas e textos
de autores que testemunharam acerca de Socrates, para além do
fato de o trazerem como dramatis persona”? Se para Vilhena € preciso
resolutamente indagar os textos naquilo que constitui sua dupla fungéo
como fonte de informacéao — ou seja, naquele pensamento que o
autor reconstitui e na expressao do proprio pensamento do autor no
momento em que realiza a reconstituicdo —, ndo se pode indagé-los
com proveito, dirda Montuori, caso ndo esteja disponivel ao investigador
algo evidente ou bastante provavel e que se apresente, por assim dizer,
externo as fontes.

A transferéncia do problema do Sdécrates histérico para
o territério histérico do socratismo [tal como operada por
Vilhena], ainda que abandone o acordo entre as fontes para
se concentrar na busca por uma natureza socrética das fontes
individuais, corre o risco de creditar uma ‘natureza socratica’
que esta mais suposta que provada, ja que um fundamento
preciso para referéncia e comparagdo nao foi avaliado pela
pesquisa. (MONTUORI, 1992, p. 417)

Em seu trabalho sobre a comédia de Aristéfanes, apesar de
publicado postumamente com indmeras imprecisbes argumentativas
e clara falta de estrutura geral, Vilhena havia concluido com alguma
seguranga: “o testemunho de Platdo é a chave do de Aristdfanes”.
Mas qual seria a chave dos demais testemunhos? A auséncia de algo
externo as fontes, que torne possivel estabelecer a Socratic nature

24 VILHENA (1984, p. 118).
25 Cf. MONTUORI (1992, p. 417).
26 VILHENA (2005, Apéndice A, p. 110).
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dos variados e por vezes contraditérios retratos de Soécrates, sem
restringi-lo apenas a Platdo, move Montuori a reconhecer que, para
uma andlise adequada da figura socratica, faz-se preciso encontrar
uma chave de leitura capaz de restaura-las como referéncia para a
filosofia que reproduzem — e essa chave esta no fato da condenagéo
de Socrates. E tendo em vista a certeza e as implicagcbes desse fato
que ele afirma: “para mim parece fora de duvida que todas as fontes
tém em comum, naquilo que supdem ou pressupbdem, a morte de
Sdcrates e as causas dessa morte, que era justa para alguns e injusta
para outros” (MONTUORI, 1992, p. 417).

A referéncia Ultima ao fato da morte de Sécrates oferece, nos
termos de Montuori, uma “holistic solution” ao problema de lida com
as fontes do socratismo. Mesmo o caso de Aristofanes, que pela
propria existéncia de seu testemunho se apresenta como a parte
dos escritos ditos socréticos, ganha sua referéncia e importancia a
partir da condenacao que em 399 a.c. trouxera a imagem disposta
no palco como objeto das duas sentencas acusatérias da graphé.
Né&o por acaso, o Sécrates da Apologia de Platdo considerou o retrato
cbmico como sendo a primeira incidéncia acusatéria a se levantar
contra ele (Apologia, 24b-c). O que parece verdade, além disso, é que
a condenacéo e a morte de Sdcrates iluminam n&o apenas nosso trato
com as fontes em vista de algum fato externo a elas, por assim dizer,
mas sobretudo porque é em vista desse acontecimento que a propria
literatura socrética se realizou, e junto a ela ganhou sentido o fenémeno
das escolas socraticas que despontaram durante o século IV a.c.

3. Desenvolvimentos recentes: a tradicao italiana
e anglo-saxonica. O ceticismo atual.

Um novo evento editorial iria marcar o tipo de pesquisa sobre
0 socratismo — e ndo seria necessariamente por uma avaliacao
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interpretativa, mas pela recolha das fontes dispersas. A edicao
dos testemunhos sobre Soécrates e os socraticos feita pelo italiano
Giannantoni (Socratis et Socraticorum reliquiae [SSR], 4 vols. 1990)
instigou os esforcos dos scholars, ndo apenas os italianos, em vista
da possibilidade de se produzirem leituras de Sécrates que nao a
platénica ou a xenofbntica. Pela primeira vez, os chamados socraticos
menores entraram no debate para a resolucdo possivel da dita
questao socratica, ou simplesmente para oferecerem alternativas a
visdo filosofica consagrada em Platdo. Tais esforgos, contudo, ficaram
guase sempre centrados na anélise da personalidade e do modo de
vida adotado por Sécrates e seus discipulos, e ndo na analise de sua
filosofia®”. Esses estudos sobre o éthos socrético, por assim dizer,
desenvolveram-se sobretudo na Itélia a partir das obras de Montuori
e de Giannantoni ja referidas, mas também a partir das de Antonio
Capizzi (Il Problema Socratico, 1957), Francesco Adorno (Introduzione
a Socrate, 1970), Francesco Sarri (Socrate e la genesi storica dell’idea
occidentale di anima, 2 vols. 1975) e Livio Rossetti (Aspetti della
Letteratura socratica antica, 1977). Cada uma delas, sob enfoques
diversos, situou a questdo de Sdcrates no apreco pelos testemunhos
acerca dos socraticos menores, que provavelmente serviu de
retaguarda critica para a empreitada realizada por Giannantoni em
finais do século passado.

Esses esforcos eminentes nao poderiam sendo desembocar
na realizacdo do primeiro encontro internacional Socratica para
estudiosos da literatura sobre Soécrates, em Senigallia (2005), e
posteriormente repetido em Napoles (2008), Trento (2012) e Buenos
Aires (2018)%. O objetivo era oferecer pontos de vista holistico da
relacdo entre Platdo e seus contemporaneos no que diz respeito ao
nascimento do género literario dos Légoi Sokratikoi e as implicagoes e
intengbes daquela disputa pelo legado socrético que vigorou, apds a

27 Cf. STAVRU (2013, p. 25-26).
28 Informagoes sobre 0s encontros da Socratica podem ser obtidas no site www.socratica.eu.
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morte de Sécrates, ao longo do IV século. O sucesso dos encontros,
atestam seus organizadores, reflete uma nova postura na maneira de
lidar com o socratismo. O mesmo ocorre em outros eventos, como
o realizado em Delfos (2001) em fungdo dos 2400 anos da morte de
Socrates — Karasmanis (Socrates 2400 years Since His Death, 2004)
fez a edicdo das comunicagbes apresentadas, depois submetidas
a uma nova selecdo (Remembering Socrates. Philosophical Essays,
2006) — e as conferéncias sobre as obras de Xenofonte, em Lecce,
loannina (realizada em 2001; Tezas (ed.), Dynotita kai horia tis gnosis
kata ton Sokrati, 2004) e em Londres (em 2002; Trapp (ed.), Socrates
from Antiquity to the Enlightenment e Socrates in the Nineteenth and
Twentieth Centuries, ambos de 2007).

O volume de trabalhos disponiveis a partir de entdo nao para
de crescer. Por meio das colecdes publicadas ap6s cada evento,
sobretudo pelos trabalhos introdutérios de Stavru as colecdes de
textos da Socratica, ficamos sabendo sobre as areas de interesse e as
propostas investigativas mais recentes. As traducoes dos fragmentos
socraticos baseadas na edigdo de Giannantoni comegam a aparecer,
tornando o estudo sobre Sécrates, ao contrario do que estima Stavru,
cada vez mais questao de filésofos, e ndo so6 de fildlogos®. Dentre as
tradugdes dos fragmentos que estéo a surgir, a Unica completa, e além
disso ampliada, é a edigao espanhola da autoria da professora Claudia
Marsico (Socraticos, Testimonios y fragmentos, 2 vols. 2014), que conta
com um excelente aparato critico de introducéo e notas.

Contudo, mesmo observando que o desenrolar dos estudos
socraticos demonstra seguir um crescimento regular e constante, nao
se vé estudo que englobe os diversos testemunhos em vista de uma
visdo de conjunto da filosofia de Socrates — talvez pelo fato mesmo
de a postura cética haver produzido, no dizer de Stavru, um certo
tabu na lida com a questao do Sdcrates histérico. A grande parte dos

29 STAVRU & ROSSETTI (2010, p. 12).
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trabalhos publicados costuma analisar a filosofia ou de Antistenes
ou de Esquines ou de Aristipo; ou mesmo a relacao entre um e outro
dos socraticos; ou entre um deles e Platdo ou Xenofonte; ou entre
concepgoes filosdficas sobre algum tema dos que sédo recorrentes
nessa literatura — nunca, porém, uma investigagao para obter parecer
satisfatério acerca do que foi de fato a filosofia de Sécrates, com
base nos testemunhos fundamentais. Por estar assentada sobre
o preconceito da ficcionalidade das fontes, a questdo do Sdcrates
histdrico tornou-se obsoleta, e sua retomada ainda timida em tempos
atuais ndo tem atraido a atengao de boa parte dos estudos europeus®.

Se a tradigdo europeia segue a procura do, por assim dizer,
éthos socrético, o teor da filosofia de Socrates, antes de parecer estar
silenciado, encontrou no mundo anglo-saxénico um fluxo vertiginoso
de novas reflexdes, produzidas a partir dos apontamentos decisivos
de Vlastos (Socrates: Ironist and Moral Philosopher, 1991 e Socratic
Studies, 1994). Falar de filosofia socratica esta, para essa tradicéo,
em falar sobre o tipo de método e de opinides sustentadas pela
personagem Sdcrates nos Didlogos da chamada primeira fase de
Platdo. O problema seria, entéo, determinar que Dialogos pertenceriam
a esse grupo, e por que nos demais o Sécrates que aparece ja nao é
mais Sécrates, e sim Platdo. A solugao dos dois Sdcrates de Vlastos
¢ bem conhecida, e parece ter promovido um verdadeiro influxo de
contribuigoes reflexivas tao mais ela se mostrasse refutavel. Isso nao é
tudo: a grande contribuicdo de Vlastos para o desafio de se estabelecer

30 STAVRU & ROSSETTI (2010, p. 46). Uma excecéo para essa falta de viséo de conjunto
sobre a filosofia de Sécrates seja, talvez, o recente livro de Boys-Stone & Rowe (2013), que
se atém em cada capitulo sobre um tema comum a literatura socratica; digo talvez porque
s&o os autores quem afirmam nao se tratar de um livro sobre Sécrates, ainda que o seja
indiretamente. As anélises de ROSSETTI, por sua vez, sdo abrangentes em face do género
dos I6goi sokratikof como um fendmeno, mas néo sobre a filosofia de Sécrates. Em todo
caso, seu artigo / Socratici ‘primi filosofi’ e Socrate ‘primo filosofo’ (in Socratica Il, 2010; com
traducéo em 2016, p. 257ss) é decisivo para entendermos o contexto de surgimento da
literatura que toma como referéncia Sécrates enquanto origem da philosophia. Para uma
recolha critica bastante ampla sobre as pesquisas socréticas mais recentes, STAVRU &
ROSSETTI (2010, p. 12-46); STAVRU (2013, p. 11-26).
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a filosofia de Sécrates parece estar na tentativa de oferecer uma
interpretagéo de conjunto sobre a presenga de Socrates em Platéo,
que levasse em conta os variados problemas que a corrente analitica
havia levantado nos Ultimos anos sobre temas socratico-platonicos,
sem cair em um ceticismo que impossibilitasse o estudo. A influéncia
de Burnet e Taylor da-se a ver aqui como um seu pano de fundo.

Mas o ceticismo, bem fundamentado por Gigon, esta atuante e
nao faltam os que se pdem a defendé-lo em meio ao debate académico,
sobretudo J-P Dorion (Socrate, 2004; The Rise and Fall of the Socratic
Problem, 2011) e Charles Kahn (Plato and The Socratic Dialogue,
1996): para eles, em resumo, ndo se pode saber nada sobre Sdcrates
a partir de uma fonte textual que nédo é senéo ficcional, quer dizer, que
elabora suas representacdes das conversas socraticas com base
unicamente na imaginacéo e nas motivagdes do autor. Dorion, porém,
foi mais longe. O ponto de vista defendido pelo scholar canadense — o
abandono da questéo socratica como um falso problema, haja vista
o caréter inegavelmente ficcional dos /6goi sokratikol — encerra toda a
investigagao sobre o filésofo ndo mais na estéril avaliagdo da possivel
historicidade dos testemunhos, que ele acredita ser questao superada,
mas na liberdade que o método exegético (a comparative exegesis
proposta por Gigon) proporciona ao estudioso — levando em conta a
mesma liberdade que os autores dos testemunhos tiveram em criar
cada um o seu Sdécrates.

Ao procurar entender os ditos temas socraticos (socratic themes)
a luz ndo de uma concordéncia ou discordancia entre as fontes, mas
da conservagéo de todas elas, cujo valor passa a estar na respectiva
importancia que possuem para o tratamento de cada um deles, Dorion
defende uma investigagao da filosofia de Sécrates nao mais fincada
na possibilidade de se alcancar tal filosofia; antes, o estudioso deve
submeter as fontes a uma interpretacdo que procure encontrar as
convicgdes ideoldgicas proprias ao seu autor, em relacdo ao modo
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como aqueles temas socraticos haviam sido por ele trabalhados. Este
sim, dird Dorion, é o Unico modo de se interpretar adequadamente o
socratismo (2011, p. 19). Mas o que sao os tais temas socraticos? Nao
seria confiar em demasia naquilo que as fontes, tao livremente, haviam
criado em referéncia a um certo Sécrates que existiu em Atenas?
Dizer que esses temas s&o socraticos pela sua presenga constante
em grande parte dos escritos daqueles que sao ditos socraticos nao
parece encerrar-se em um circulo vicioso? O que faz com que uma
fonte ou um tema sejam de fato socraticos?

Também Kahn vai dizer (a) que nenhuma das fontes acerca
de Socrates pode atestar historicamente aquilo que Sécrates pensou
(1996, p. 75), e (b) que qualquer descricdo da filosofia de Soécrates
deve ser feita a partir da obra de Platao (1996, p. 88). As razdes para
(b) sao simples para Kahn, e se resumem na verificacdo de que tanto
Xenofonte quanto Aristételes se baseiam na prépria obra platdnica.
As razdes para (a) seguem de uma consideragao do tipo de escrita
chamada /logo/ sokratikol, que seria eminentemente ficcional, nao
historicamente fiel. Kahn propde, a partir de tais premissas, a redugao
de uma maximal view a uma minimal view sobre a filosofia de Socrates,
reducdo que se encontra condensada no texto da Apologia de Platao.
Mas aqui retorna novamente o problema desta viséo cética: por que
eleger um dos /6goi ficcionais como fonte histérica, ainda que minimal?

Contra a posigao cética e na esteira dos estudos de Vlastos,
Brickhouse & Smith (Plato’s Socrates, 2004; Socratic Moral Psychology,
2010) afirmam ser possivel apreender, de um conjunto relevante dos
Didlogos platénicos, a visdo unitaria da filosofia de Socrates que
permanece consistente em tais textos. Christopher Rowe (Socrates
and Plato: an introdution, 2005; Socrates in Plato’s Dialogue, 2006;
Interpreting Plato, 2006°'), em contrapartida, vai mais longe: rejeitando a
divisdo de Vlastos entre Didlogos socraticos e nao-socraticos, pretendeu

31 Os trés trabalhos sdo artigos publicados em colegdes sobre Sécrates e sobre Platao.
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mostrar que Platdo permanecera socréatico durante toda sua obra. Tese
semelhante expbs Peterson (Socrates and Philosophy in the Dialogue of
Plato, 2011), ao propor que em grande parte dos Didlogos nem Platao
nem Sécrates estdo a defender as diferentes visdes e opinides que
ali aparecem, sendo elas tao-somente pertencentes aos interlocutores
presentes nos Dialogos. Estes ndo sdo senao frutos do exercicio de
exame que Platédo havia visto Socrates tantas vezes realizar, de cujos
paradoxos valem-se para, acredita Weiss (The Socratic Paradox and Its
Enemies, 2006), combater as opinides sofisticas.

O mérito destes estudos esta em rejeitar a indicacdo de que
a busca por uma visdo de conjunto sobre a filosofia de Sécrates é
um falso problema. Resgatando a questao como ela havia aparecido
em Schleiermacher, o problema de Sécrates volta a ser de fato o
problema de Platdo. Vale citar algumas colecbes de artigos mais
recentes — editados por: Annas & Rowe, New Perspectives on Plato,
2002; Benson, Companion to Plato, 2006; também Fine, The Oxford
Handbook of Plato, 2008 — e os livros de Nails (The People of Plato,
2002) e de Blondell (The Play of Character in Plato’s Dialogues, 2002),
que contribuem, em detalhes, para uma contextualizagdo do Socrates
de Platao frente a literatura socratica como um todo.

Encarar o testemunho platdnico (ou qualquer dos demais)
face ao conjunto restante dos discursos socraticos é a mais decisiva
exigéncia imposta pela edicdo de Giannantoni e pelas obras que
trabalham a questao socratica. Quer se chegue a considera-los como
impossiveis de sustentar uma reflexdo histérica sobre Socrates e o
socratismo, como faz o ceticismo € a tradicao que valoriza as outras
imagens de Sdcrates, pondo-as ao /lado da de Platdo; quer se veja o
predominio panoramico da obra de Platdo enquanto testemunho, seja
pela extensao conservada, seja pelo teor das analises filosdficas, fato
é que Stavru tem razao ao concluir, com Rossetti, que “um estudo do
contexto em que Platdo escreveu é assim desejavel para nos mostrar
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uma boa lida com o préprio Platdo, diante da influéncia e do alcance
sobre 0 nosso modo de observar os temas filoséficos em que ele
se engajou”. Estar a par do contexto no qual se deu o socratismo &
poder compreender o sentido das ideias e da obra platonicas. Se a
Historia nos convida a olhar para a Academia e para os Dialogos como
o resultado indisputavel de sua superioridade, “a proximidade de um
olhar sobre os assuntos tedricos dos socraticos ‘menores’ € necessaria
para um reconhecimento verdadeiro e pleno da superioridade de
Platdo: ou seja, tal superioridade s6 pode ser apreciada plenamente se
os antagonistas de Platdo sdo também reconhecidos em sua estatura
filosofica plena”.

Il - JUSTIFICATIVA E METODOLOGIA
DA PROPOSTA AQUI APRESENTADA

1. O ponto de partida: metodologia
historico-literaria de Vilhena

Diante da probleméatica sobre a lida com as fontes do socratismo,
nao é dificil perceber que os estudos, grosso modo, se dividem em
duas posturas fundamentais, aquelas mesmas que Burnet-Taylor e
Gigon haviam iniciado desde o alvorecer do século XX: de um lado,
pontua-se a necessidade de que o estudioso avalie a acuidade histérica
dos testemunhos com os quais lida, em vista da qual Platdo desponta
guase sempre como a mais abrangente e fidedigna das fontes; de outro
lado, defende-se ser preciso renunciar a toda pretensao de avaliar a
acuidade histérica de textos que ndo foram senéo criagoes literarias

32 STAVRU & ROSSETTI, 2010, p.16 (destaque dos autores)
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e, como tais, ficticias e determinadas pela liberdade de intengao do
autor, cabendo ao estudioso tao-somente apreciar a idiossincrasia
de cada uma das diferentes personagens de ‘Sécrates’, com alguma
possibilidade de entrever um conjunto de temas e problemas comuns.

Como pude argumentar em outra ocasi&o®, a postura historico-
literaria desenvolvida no estudo de Vilhena continua sendo um caminho
do meio desafiador para quem anseia tomar uma posicao consciente
diante dos diversos géneros textuais que compdem as referéncias
socraticas, sobretudo em vista dos avancos recentes impetrados pela
edicdo de Giannantoni. A postura cética, acreditando poder atribuir
a nogdo moderna de ficcdo literaria aos textos socraticos, acaba
por descaracteriza-los enquanto representagbes de algo que néo
poderia advir sendo do mestre a que fazem referéncia. Ainda que fruto
da intencionalidade do autor, a criagdo dos Logoi Sokratikol jamais
seria aleatoria — ou seja, simplesmente derivada dessa intencdo. Em
contrapartida, a tese escocesa, que continua influente sobre parte dos
estudos da tradigao anglo-saxdnica, ao levar as Ultimas consequéncias
0 compromisso com o trago representativo dessa literatura, encerrou
o testemunho dos demais socraticos, em face do de Platdo, como
sendo “menores” em termos de acuidade histérica e de conteldo
filosofico. Tanto um lado quanto o outro, a meu ver, pecam pela falta de
consideracéo acerca do que foram os Logoi Sokratikoi, naquilo mesmo
que eles se propuseram realizar.

Diante disso, a postura histdrica quer conjugar a preocupagao
literaria dos discursos socraticos com a avaliagao testemunhal do seu
conjunto, a partir de uma compreensao de que cada um dos autores,
ao recriar o seu Sdcrates, o fez em vista (a) do mestre que pdéem em
cena e (b) da intencao pela qual o fazem. Nesse sentido, antes de
ser questao encerrada, o Socrates historico esta posto continuamente
como problema a quem deseja refletir sobre sua vida e sua filosofia.

33 ALENCAR (2013, p. 46ss).
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A sintese que Vilhena faz de sua posigao vale a citacéo integral, ainda
que extensa, porque é em face desta posicdo que se justificam as
analises pretendidas:

Cada conjunto das passagens ditas doxogréficas tem ele
préprio um duplo aspecto: as ideias que ai estéo expressas séo-
no em relacao com o pensamento que O autor parece querer
reconstituir, e simultaneamente com o préprio pensamento
deste autor. O problema que aqui cumpre discutir € o de saber
que relagbes se estabelecem, de fato, entre estas duas espécies
de relagdes, no seio do conjunto de que fazem parte, € de que
maneira determinam, a um tempo, a influéncia exercida pelo
pensamento de Socrates sobre a testemunha, e a reagéo desta
a essa acao, que a leva a refletir os fatos com o sentido do
objetivo que Ihes atribui.

Comtoda certeza, é realmente essa a orientagao de investigagao
pela qual € necessario enveredar resolutamente.

E preciso para isso encarar sucessivamente cada um dos
testemunhos supostos, examinar a natureza dos textos em
que se fala de Soécrates, determinar o lugar que ocupam no
conjunto da obra, estudar as circunstancias em que foram
concebidas e realizadas as obras a que estes textos pertencem,
de maneira a saber se essas circunstancias sdo de molde a
garantir-nos a qualidade documental dos textos em questao.
Além disso, é importante criticar cada testemunho, de maneira
a determinar o seu valor do duplo ponto de vista das fontes de
informagao de cada autor, e das intengdes que presidiram a
sua propria reconstrugdo do socratismo. O mesmo é dizer que
é sobretudo importante interrogar-se acerca das razbes que
terdo podido levar as pretensas testemunhas a “testemunhar”
sobre Socrates, e sobre os motivos pelos quais adotaram a
forma particular que deram as suas narrativas. Assim poder-
se-& situar uns testemunhos em relagéo aos outros, e cada um
deles relativamente ao acontecimento que esta no seu ponto
de partida, e, enfim, compreendendo a que preocupacoes, a
que designios (por esséncia ndo-histéricos, mas historicamente
condicionados) estas exposicdes respondiam nos seus autores,
decidir se essas exposicoes podem ou nao ser tomadas em
consideragéo e servir de critério. (VILHENA, 1984, p. 135)
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Néo é dificil perceber que para falar sobre quem foi Sécrates e o
socratismo, como um fenémeno ao mesmo tempo literario e educativo,
€ preciso ter em mente a exigéncia tracada por Vilhena, desde a
consideracédo do acontecer histérico. Mesmo para as demandas que
se entendem proprias a Filosofia e a anélise filoséfica, cujos interesses
sdo ditos restritos a possibilidade de determinar e avaliar as teses e
ideias, os conceitos e métodos utilizados pelo filésofo, é preciso o esteio
da apreciacéo histérica dos testemunhos sobre Socrates. Nesse caso,
a lida com as fontes em conjunto, para determinar o tipo de pratica
e de pensamento referidos ao filho de Sofronisco, deve assentar-se
na consideragao como a que foi proposta por Vilhena — levando em
conta ainda a solugdo holistica anunciada por Montuori, que de certo
modo avanga a postura histérica de Vilhena ao fundamentéa-la no fato
da morte de Sécrates.

Pois bem, se de Sécrates nadatemos sendo material de segunda
mao — quer dizer, as imagens que dele fizeram seus detratores e seus
discipulos — é inevitavel que se recorra a tais fontes a fim de nos ser
possivel entrever quem foi Sécrates a partir de suas representagoes.
Trata-se, nao obstante, de falar de um Socrates histdrico — quer
dizer, a figura possivel de ser apreendida pelo que restou junto aos
olhares elogiosos e difamatérios dos contemporaneos e das geragoes
posteriores®. O centro da questao &, pois — Quem foi este Socrates e
0 que ele fez para ser ao mesmo tempo condenado a morte e louvado
como herdéi? Que espécie de préatica adotou e que tipo de pensamento
teve, ao qual se fez referéncia depois de sua morte, inclusive
relacionando-os com a nascente utilizagdo do termo philosophia?

A tarefa néo é fécil, mas é deveras estimulante — porque esta
em jogo a compreensao do fendmeno que deu infcio, tudo indica, ao
que conhecemos a partir de Platédo e Aristoteles como filosofia. Foi
34 Isso distingue o Sécrates histérico do Sdcrates real pelo simples fato de que sé temos

acesso ao filésofo por meio de testemunhos histéricos, naquilo que corresponde ao
fendmeno do socratismo. Cf. ALENCAR (2013).
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pela importancia de Platdo para a Histéria da Filosofia que Socrates
havera de ser sempre um problema para nés, tal como defendera
Schleiermacher. Saber o que ha de Sécrates em Platao é poder, em
Ultima andlise, determinar a contribuicdo decisiva do primeiro em
face da importante elaboracao filosofica do segundo. E para isso,
o caminho deveré ser o de afastar-se de Platdo; nunca, porém, em
demasia: o retrato de Sdécrates nos Didlogos continua a ser o mais
amplo e contundente dos que nos restaram. E inevitavelmente a
Platdo que devemos a memadria mais ampla do que foi a realizacéo
de Socrates na Atenas do século V a.c. e, portanto, o valor e o papel
historico que desempenhou®.

O proéprio Vilhena, ao recolher e analisar em sua obra a
variedade de estudos feitos apds a solugcdo de Schleiermacher em
vista do problema de Sécrates, ateve-se apenas a analise das trés
fontes mais conhecidas e debatidas (Platdo, Xenofonte e Aristoteles)
por essa tradicdo. Se com a tese apresentada pelo scholar portugués
ficaram evidentes a amplitude e a fidedignidade da fonte de Platao,
como dissemos, ele mesmo, em meados do século XX, ndo tardou
em perceber que para uma compreensao mais profunda do fenébmeno
histérico do socratismo fazia-se preciso iniciar uma investigacéo de
conjunto que levasse em conta também Aristéfanes e as comédias da
época, bem como os fragmentos dos chamados “socraticos menores”
no interior das duas posturas, de defesa e de acusacéo a figura de
Socrates (VILHENA, 1984, p. 216).

2. Afilosofia de Socrates a partir dos socraticos

35 Esse foi inegavelmente o mérito ndo s6 dos estudos feitos pelos escoceses Burnet e Taylor,
mas também de boa parte dos céticos quanto a questéo socratica, como Joel e Gigon,
por exemplo, ainda que né&o se tenha acordo quanto a extenséo dos tragos que em Platédo
compdem este valor e papel. Platdo como fonte atesta a importancia de Sdcrates ao mesmo
tempo em que origina a questao socratica, e as implicacdes dessa dupla condicao de seus
textos ja se encontram em certas afirmacdes de Aristételes; ver VILHENA (1984, p. 350-51).
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Tendo, assim, Platdo como referéncia para esse problema do
valor e do papel historico e filoséfico de Socrates, nossa investigagao
procurou resgatar aquela tematica comum presente nos chamados
“socraticos” a fim de destacar de algum modo o que para nés é
possivel dizer sobre o que foi a filosofia de Sécrates. Um trabalho
como esse deve ser feito, apontou Montuori com precisdo, a luz
da condenacao do mestre de Platéo, a fim de averiguar as reagoes
diversas que originou — como literatura ou como forma de educar,
porgue ambas sdo constantemente referidas a Sécrates. Isso porque
o fendbmeno histérico do socratismo ndo se mostra a ndo ser a partir
desta atividade produzida sob dois aspectos: de um lado, um género
de discursos a que Aristoteles, com alguma dificuldade, chamou de
Logoi Sokratikoi (Poética, 1447a28-1447b11) e cuja caracteristica
esta em ter Socrates como sua personagem mimética principal; por
outro lado, um alvorecer de propostas educativas que, como criticou
Isocrates, tomavam a tarefa de ensinar aareté através de uma unidade
no saber (Contra os Sofistas, 1-6). Aqui, me parece, esta concentrada
a raiz de todo o problema do socratismo enquanto um fenémeno
histérico — e por essa razao encontra-se nesta a possibilidade de
compreender o que foi a filosofia socratica.

Nesse sentido, os testemunhos de Platdo e de Xenofonte,
amplamente reconhecidos no debate internacional como fontes de
maior peso para qualquer analise da filosofia de Socrates, estardo
presentes neste estudo apenas como pano de fundo. Por pano de fundo,
entendo: (1) que eles sao o principal aporte acerca de caracteristicas e
de temas comuns ao contexto envolvendo Socrates, haja vista serem
os autores do maior nimero de textos que possuimos; (2) sendo
assim, servem como um terreno propicio para nosso dialogo seja
com acusadores, seja com os demais seguidores de Sdcrates. Pode
parecer, Com isso, que estamos a considerar Platao e Xenofonte como
fontes privilegiadas para o estudo sobre o socratismo. Nao se trata,
porém, de privilegiar as obras desses autores, e sim indicar, por meio
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do destaque a elas conferido, que espécie de concepgodes articulam
no interior de um cenario bem mais amplo, cuja representagdo se
vé dedicada fundamentalmente ao que chamaremos de educagéo
filosdfica tal como iniciada por Sécrates. Foi em vista dessa educagéo
que as obras de Platdo e de Xenofonte se construiram, motivadas desde
o inicio por aquele intenso debate travado com os outros socraticos —
até hoje considerados “menores” se comparados aos primeiros. Tendo
por finalidade mostrar de que modo todas as referéncias a Socrates
situam-no em vista de uma proposta educativa, 0 presente estudo
almeja demonstrar que o qualificativo de “menores” ndo coube aos
mais famosos de seus continuadores: a relativa escassez de obras
conservadas, se comparadas as de Platdo e de Xenofonte, nao deve
nos ocultar a magnitude da influéncia socratica na formagéo do modo
de pensar e de agir de homens tao valorosos, mesmo que distintos e
por vezes opostos entre si.

E preciso, diante disso, levarem conta as seguintes indagacées:
por que o fendmeno do socratismo, ao contrario do que se testemunha
sobre Soécrates, fixou-se como uma proposta de elaboracdo de
textos? Que espécie de intencéo teria movido os socraticos em cada
caso e no conjunto? Por que realizar suas atividades educativas pela
via dos Ldgoi Sokratikoi, além do empenho para a criacao de circulos
reservados de ensino? E o que & mais estranho — por que razao
vincular tais textos e escolas ao nome de Sécrates, filbsofo esse que
ou néo as entendeu como necessarias ou a elas se opos, por algum
motivo? O que havia em Sdécrates para justificar a referéncia, feita a
ele por essas escolas e essa literatura, que as tornava socraticas,
no sentido que se pode dar de continuac&o da atividade do homem
condenado pela cidade de Atenas? Em suma, qual a razéo de ser
do fenémeno do socratismo tal como ele se deu, a partir de textos
e de propostas educativas diversas? Ha uma razdo que os ligaria a
atividade que Socrates realizou, ou ndo deveriamos busca-la senéo
nas situagdes proprias ao século IV vivido pelos discipulos?
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As perguntas estdo como que entrelagadas, e a dificuldade
em responder a uma delas reflete sobre as demais. Nosso enfoque
para oferecer uma possibilidade de resposta encontra na comédia
de Aristéfanes nosso primeiro elemento de resposta. Durante a vida
de Sdcrates, Aristoéfanes é para nés a Unica referéncia plena de
detalhes: foi ele quem primeiro elaborou um retrato de Sécrates
antes que a condenagéo e morte do fildésofo provocassem a onda
de apologias que dividiram os seus discipulos quanto a descricdo e
defesa da atividade do mestre. Por esse motivo, Aristéfanes aparece
como uma fonte privilegiada para as indagacdes sobre a filosofia de
Sécrates — poderfamos mesmo dizer: foi a comédia que impds o
problema de Socrates as geragdes subsequentes, problema que diz
respeito essencialmente a sua atividade de ensino, materializada na
condenacéao de 399 a.c. A partir da comédia, fica claro, Socrates
se faz educador, porque foi como tal que seus adeptos e seus
difamadores o retrataram. Desse modo, a realizacdo de uma paideia
por Sécrates tem primazia sobre o fendmeno literario. E com base
nessa atividade educativa que se pode construir um trajeto até
o que foi chamado, em sua referéncia, de philosophia, e que sb
secundariamente se realizou enquanto literatura.

Para isso, seré preciso retornar brevemente ao testemunho de
Aristofanes, na primeira parte, a fim de delimitarmos os tracos de sua
representagao do fildsofo e daquilo que ela mostra sobre a educacao
socratica. O intuito seré avaliar a maneira pela qual a caricatura comica
serve paraassentar as bases do que as propostas de ensino e aliteratura
dos socraticos veio a realizar ao longo do IV século ateniense. O que
se constata é a incrivel habilidade que teve Aristéfanes para forjar de
Sécrates um simbolo: uma imagem em que se amalgamaram os mais
diversos tragos de pensamento da época sem perder a delimitagéo
clara da sua personalidade, tornando Nuvens o resultado ndo apenas
do esforgo em produzir a mais sabia de suas pegas (cogwtat’ éxev T@v
¢udv kwpwdiwv. Nuvens, v. 522), mas também em indicar, pela persona
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de Sécrates, toda a corrente de novidades intelectuais que estavam a
ameacar a educacao ateniense, e que de algum modo caracterizam
o tipo de homem de estudo que em Sdcrates ganhou popularidade.

A partir de Aristofanes, portanto, o caso de Soécrates ganha
destaque no cenério bélico em que muitas ideias digladiavam entre si
numa Atenas fragilizada e decadente. Culminando na morte do filésofo
vinte e quatro anos depois, a peca cémica impos o problema do ensino
socratico, e o fez pondo em cena uma escola onde tal ensino acabava
por corromper o jovem filho de Estrepsiades. Adotando como atividade
a educacgéao dos jovens, 0s socraticos forjaram em resposta um género
literario, com tragos da comédia, como veremaos, para a representacéo
nao de uma condenacdo de Sdcrates, como fez Aristéfanes e a
cidade de Atenas, mas de uma defesa do seu ensinamento a partir
da caracterizagado do modo de vida e das ideias defendidas pelo
mestre. Os Légoi Sokratikoi, ao conformarem o género pelo qual
podemos ouvir Sécrates a partir da voz de seus discipulos, sado as
pegas miméticas mais contundentes na contraposicéo a caricatura de
Nuvens — impondo-se como um novo capitulo da antiga querela entre
poesia e filosofia.

E inegavel que adotemos aqui a perspectiva da philosophia,
posto que nosso interesse esta em compreender de que maneira essa
atividade se apresenta a partir de Sécrates e dos ditos socraticos. Os
testemunhos acerca do socratismo, que recentemente preencheram os
quatro volumes da edigao de Giannantoni (1990), langam-nos a deriva
no mar de tensdes apologéticas que os socraticos, constantemente
em disputa entre si, trazem a tona como dizendo respeito ao modo
pelo qual, a seus olhos, a filosofia socratica se realiza como caminho
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da areté humana®. Dessa atividade, os tracos educativos s&o tao
retumbantes em ambos os lados do embate pela memdria de
Socrates, que para nds se faz necessario considera-los como ndcleo
da proposta socratica, junto ao método utilizado para educar. Se ha
tanto em Aristofanes quanto em Platdo a voz exortativa de Socrates ao
indicar que o exercicio em educar a alma era-lhe uma exigéncia divina,
¢ porque, esclarecia Antistenes, apenas em vista das coisas superiores
se poderia forjar o ideal do sébio. Para os socréticos, por certo, esse
ideal havia se encarnado em Sécrates.

Ainda no ambito dos primeiros testemunhos, analisados na
primeira parte deste estudo em que contemplamos aqueles que
se pronunciaram como acusadores de Sdécrates, sera visto, apds a
analise da comédia, o panfleto de Policrates que, embora perdido para
nés, possui enquanto zona de tensdo dialdgica® a possibilidade de
ser reconstituido em suas linhas gerais a partir dos capitulos iniciais
de Memoraveis de Xenofonte, que contra ele se volta em defesa
da educagéo socratica. Bem mais significativo que a tentativa de
acusacao feita por Policrates, o testemunho de Isécrates situa-se em
meio a batalha cultural e intelectual dos primeiros anos do IV século nao
necessariamente como acusador de Sécrates, e sim dos socraticos,
acusando-os como se fizesse a defesa da memodria de Socrates

36 Areté, como sendo um conceito central para a atividade educativa, simboliza os valores
e as qualidades possuidas pelos herdis homéricos, em que se exprimimem um ideal de
civilizagdo na comunidade politica. Dotado, assim, de certa superioridade, o individuo
aristos se apresenta como modelo (paradeigma) a ser seguido (cf. CHANTRAINE, 1977, p.
107) O termo que usaremos aqui para traduzir areté — exceléncia — possui nao sé o trago
simbdlico da referéncia ao ideal a ser imitado (do latim excellére, elevar acima de, erguer,
ser superior), mas também o indicativo moral que ja em Sdcrates ele parece acumular:
aquele que aponta para o Bem como finalidade das acdes humanas regidas pela vontade
(e que foi traduzido constumeiramente por virtude: do latim virtus, forga corpérea, depois
qualidade, capacidade de atingir fins, conformidade com o Bem). O fato de usarmos
‘virtude’ em certas ocasides deve ser entendido, portanto, como recurso vocabular: o
conceito principal e fundamental expressa-se a partir do termo ‘exceléncia’.

37 Conceito elaborado por MARSICO (2010) sobre a perspectiva do confronto em didlogo que
0s socraticos teriam realizado entre si a partir da dindmica intertextual criada pela lida de
temas em comum, como que orientados por um mesmo propdsito: o propdsito socratico,
como veremos, da educagao para a areté por meio do /6gos.
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enquanto defendia sua prépria filosofia. As indicacdes de Isdcrates,
assim, nos permitem proceder a vinculagdo almejada entre acusagao
e defesa de Sécrates. De um lado, é Isdcrates o primeiro, de que
temos noticias, a reunir os mais importantes seguidores de Sdcrates
no interior de uma definicdo em comum, ao mostra-los como sofistas
que, quase sempre recebendo pouco por suas ligdes, arrogavam-se
capazes de ensinar a areté por meio de disputas eristicas enquanto
método para alcancar a epistéme. A0 mesmo tempo em que essa
caracterizagao relne elementos daquela paideia a que Isdcrates ira
se opor, mostrando que a sua proposta é a que deve legitimamente
ser chamada de filosofia, ela nos indica o0s tragcos que os socraticos
parecem ter mais propriamente absorvido e realizado em suas
atividades educativas, enquanto uma imitacao da atividade do mestre.

A segunda parte de nossa pesquisa inicia-se pela possibilidade
de apresentarmos as caracteristicas do género literario proprio ao
socratismo, em uma unidade esquematica que denuncia por sua vez
a unidade do termo “socratico”. A expressdo dessa unidade, como
fora exposta por Rossetti, serve como um esforco consciente de tentar
reproduzir na escrita o trago préprio do tipo de atividade dialdgica
que Socrates realizou. Essa unidade literaria surge, ainda, a partir
da proposta educativa dos escritos de Isdcrates — que, ao se situar
como uma espécie de rival da educagao oferecida pelos discipulos
de Socrates, indica haver uma unidade no ambito da proposta que
ele almeja refutar: sdo todos eles sofistas que, por meio de disputas
de perguntas e respostas, prometem ensinar a areté como se fosse
possivel obté-la pelo conhecimento. A eristica dos socraticos, no
territério de alegacdes presentes em Isécrates, revela-se entdo como
um procedimento comum ao que Soécrates havia realizado, e que
ele mesmo, Isécrates, pretende realizar de modo mais apropriado,
denunciando-a como indtil. Pelo recurso a essa avaliagao de Isdcrates,
torna-se patente o método que unifica o mar de diversidades de
testemunhos de que dispomos.
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Mais ainda, diante da diversidade dos discipulos de Sécrates,
aquilo que pareceria ser uma razao para abrir mao de tentarmos
encontrar o nlcleo de sua proposta de ensino desponta, ao contrario,
como a prépria concretizacdo dessa proposta: antes de haver
imposto uma Unica “filosofia”, Socrates convidou os que lhe eram
proximos a filosofarem, ou seja, a ouvirem a exigéncia divina para
gue encontrassem a exceléncia em suas proéprias vidas. A filosofia
que encontramos nos Dialogos €, por exemplo, o0 modo pelo qual
Platao realizou aquilo que Socrates Ihe havia convidado a exercitar,
ou seja, seu proprio filosofar em busca da exceléncia humana. E a
exceléncia de Platao ndo é a mesma a ser obtida por Antistenes nem
por Aristipo, mas estes tiveram de encontrar o préprio caminho para o
cuidado de sua alma. E pOr isso que N&o se trata, o quanto se espera,
de estudos aprofundados sobre o conjunto de dados e de noticias
acerca de cada um dos mais importantes socraticos préximos a
Sécrates. Trata-se, tdo-somente, de tornar possivel um testemunho
acerca da educacao recebida pelo mestre por meio das solugoes
que cada um viabilizou em vista de fazer em si mesmo despertar o
cuidado e a dedicagao com aquilo que ha de mais valoroso.

A parte final desse estudo, portanto, procurou ressaltar tanto
a diversidade de diregbes filosdficas rumo a exceléncia, quanto
a unidade do ensino focado na busca pelo melhor de si, enquanto
finalidade da atividade do filosofar aprendida com Sécrates. Dito de
outro modo, isso que os discipulos mais destacados buscavam em
comum realizar pode, apropriadamente, ser resumido como exercicio
da exceléncia humana enquanto atividade que vincula virtude e saber,
pSykhé e logos, erotismo e didlogo. Essa perspectiva que desejamos
demonstrar destaca, do testemunho dos socraticos que faltaram ao
trabalho realizado por Vilhena, a imagem do filésofo como centro
ordenador de almas, e da filosofia como a multiplicidade de esfor¢os
na busca pela descoberta e pelo cuidado com a alma.
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Desejo demonstrar, por fim, que a busca pela exceléncia humana
nao é mera pedagogia, por Nao estar restrita ao cultivo da poesia e
daretdrica: é, no melhor sentido, philosophia, uma necessaria relacao
de afeto com o saber pautada pela exceléncia como autorrealizacéo
da vida humana em sua propria condicao e natureza. Esse é o maior
valor de Sécrates para a Histéria da Filosofia, e a perspectiva humana
aberta por ele é uma conquista que ndo podemos recusar. Ainda que
os discipulos de Sécrates difiram entre si quanto ao tipo de caminho
na direcao dessa exceléncia, a exigéncia de alcanga-la esteve sempre
posta ao filésofo pelo Deus em Delfos — e ser socrético é, no fim das
contas, comprometer-se em filosofar, quer dizer, seguir o exercicio de
busca pelo saber acerca do melhor a partir de seus atos e de suas
palavras. Se eu for feliz em minha demonstracéo, tornar-se-a claro
que a Filosofia em sua origem legou, a homens de todas as épocas,
um caminho de encontro consigo e de autorrealizacdo, que nao
impoe nem declara o tipo de trajeto a ser seguido, mas que assinala
a descoberta do caminho no esforco de sermos o que somos, e que
constitui a verdadeira possibilidade de alcancar a exceléncia e a
felicidade. Se esta é, afinal, a condicdo mais essencial e, portanto,
mais elevada possivel ao homem, queira o senhor em Delfos que
nunca deixemos de filosofar.
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Assim, o destino de Sécrates
€ genuinamente tragico.

G. F. W. Hegel

§1. A POSSIBILIDADE DE ARISTOFANES
COMO TESTEMUNHO SOCRATICO

Para enfrentar o espinhoso problema de Sdcrates, a saida
mais frutifera — e por certo nao estou sozinho com esta afirmagéo —
encontra-se no testemunho cémico, em Aristéfanes sobretudo®,
Desde a indicacéo do Sécrates da Apologia de Platdo, o testemunho
da comédia surge como um libelo difamatério do que teria sido a
proposta socratica referida a educacéo: Socrates, tanto em Nuvens
guanto na graphé que o condenou em 399 a.c., é anunciado como
corruptor da juventude ateniense, ao ensina-la de algum modo a
desprezar 0s deuses honrados pela cidade, inserindo novas divindades
(Zwkpdarn @noiv ddwkelv Tovg Te véovg StagBeipovta kal Beodg odg 1} TOALG
vopilet o0 vopilovta, Etepa 8¢ Sawdvia kawva. PLATAO, Apologia, 24b-
c)®. Para Platdo, a comédia tinha sido a causa remota daquele tipo de

38 Também outros autores defenderam a possibilidade de se utilizar a imagem comica
de Sécrates como fonte testemunhal, de que servem aqui como exemplo os trabalhos
recentes de F. SARRI (1973, p. 532-550), de Vander Waerdt (1994, p. 48-86) e de VILHENA
(2005, p. 27-184).

39 Os termos da acusagao, dispostos em DL (11.5.40), possuem ordem inversa a que PLATAQO
apresentou em sua defesa de Socrates (aSikel Zwkpdtng, odg pév 1 mOALG vopilet Beodg 0v
vopilwv, Etepa 8¢ kavd Satpdvia eionyovpevog: adikel 8¢ kai Tovg véoug StagBeipwy). Voltaremos
a discutir os termos da acusagao no capitulo 3. Como ja foi observado por BRICKHOUSE
and SMITH em seu estudo sobre a Apologia (1989, p. 109-112), ha uma vinculagdo entre os
primeiros e os Ultimos acusadores de modo que as trés proposigdes da graphé apontam
para acrenga, por parte ndo so de Meleto mas também dos outros dois Ultimos acusadores,
de que os primeiros acusadores —a comédia, nesse caso — estavam certos, ou pelo menos
que aimagem comica possuia a ressonancia necessaria para tornar persuasiva a acusagao
dos ultimos. O modo pelo qual Sécrates na voz de Platdo constréi sua refutagéo, provando
pelo élenkhos a inépcia e a contradicdo de Meleto, o porta-voz dos poetas, é parte da
estratégia platénica em mostrar de que modo sua recriagdo do julgamento indicava
aquela vinculagdo a que nos referimos, ao considerar como fundamental a importancia
dos primeiros acusadores (1989, p. 113-114). Vale destacar que XENOFONTE, em sua
Apologia (1.10), seguiu a ordem da exposicao de LAERCIO (&vtidikot wg odg pév 1 mokig
vopilet Beodg ob vopilot, ETepa 88 kava Salpdvia eiogepot kai Todg véoug Stagbeipot); € a mesma
ordem que aparece em Memoraveis (1.1.1).
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alegacao e difamagéo contra Socrates. No entanto, o tom acusatério
de Nuvens denunciado pelo autor da Apologia arrolou o ceticismo de
parte dos comentadores da questao socrética, no que se refere a peca
de Aristéfanes, ao relega-la como imagem mal feita e malfadada de
certo Socrates mestre de maquinarias, em franca oposic¢éao, disseram
convictos, ao Socrates verdadeiro dos socraticos*. A estratégia do texto
de Platdo, ao remontar a graphé de 399 a.c. a caricatura aristofanica, foi
entendida quase sempre como indicagao de que era preciso repudiar
o testemunho dos palcos em favor do testemunho do tribunal. Lendo
mal Platdo, acabaram por ler mal Aristofanes.

Afinal, como negar valor ao Socrates do Pensatério valendo-
se da prerrogativa de ser o texto platénico mais fidedigno ao legado
do filésofo, sem perceber que a condicao de apologia, assumida por
Platdo, confere a propria comédia o lugar legitimo de testemunho de
acusacdo? Nao é necessario que a defesa de alguém leve em conta
aqueles elementos apresentados contra sua pretensao de inocéncia?
Se confiarmos na postura socratica apresentada pela Apologia de
Platdo; se nos basearmos ainda na defesa feita por Xenofonte ao inicio
de Memoraveis*, entdo veremos que a acusacgao coémica, em sua forga
persuasiva, foi ndo sé levada a sério, como esta também, por isso
mesmo, vinculada a qualquer exercicio apologético almejado pelos
socraticos. E em vista dessa relevancia para o esforco de defesa da
memoria do mestre que se faz preciso ver a comédia de Aristéfanes,
em sua construgao da caricatura de Sécrates em Nuvens, segundo o
proposito de denunciar uma espécie de efeito educativo pernicioso,
sobre o cidaddo comum de Atenas, daquela suposta escola por ele
administrada. Pois a caricatura, ao final, fora levada a sério. Se Platdo
preocupou-se em representar seu Sécrates a denunciar a pega comica
Ccomo mais perniciosa que a graphé que o acusava atualmente, nao
estaria ele entendendo a poesia, ao subir ao palco décadas antes,

40 Esta posicao foi assumida por DOVER (1968, p. xlix-liv), e serd esbocada mais a frente.
41 Sobretudo em Memoraveis, 1.1-2.

54



como possuindo um efeito persuasivo mais eficaz do que dizias de
bons oradores? Quem era Meleto frente a forga poética de Aristofanes?+?

Poderfamos dizer, contudo, que a leitura retérica®*® da peca
Nuvens, feita pelo Socrates de Apologia, parece destacar um trago
constante na prépria poética de Aristéfanes. Com efeito, ndo poucas
vezes o0 poeta coOmico fez por indicar o carater de sua arte — cujo valor
educativo era ressaltado, desde a primeira peca conservada, por uma
espécie de acdo de ensinar aos cidadaos [quais eram] as melhores
coisas (ta Péktiota Siddokwv: Acarnenses, v. 652). E sobretudo em
Aristoéfanes que se pode constatar o primeiro exemplo de reflexdo do
teatro sobre sua prépria realizacdo poética enquanto forma de educar,
reflexdao a que Jaeger chamou de uma tomada de consciéncia da
comédia diante da tragédia, sua inspiradora*. Ou ainda, nas palavras
de Taplin, "Aristéfanes é provavelmente o autor mais metateatral antes
de Pirandello™®. Essa tomada de consciéncia ou essa linguagem
metateatral, deve-se dizer, ndo se restringia apenas ao seu fazer
poético, mas relacionava-se inclusive com a situacéo politica e cultural
pela qual passava Atenas, em todas aquelas novidades e dissabores.
Ao que parece, a reflexao de Aristofanes em face da situacao da pdlis
repercute a propria razédo de ser de sua criacéo artistica, dotando-a
de uma fungao educativa orientada pelo valor da critica e da reflexéo.

42 Do que se sabe, Meleto era poeta, ao que parece um tragedidgrafo, caso os escolios a
Aristofanes, legados pela tradigao, sejam mesmo de sua autoria (cf. PINHEIRO, 2009, p. 7).
Em um deles, em Ras v. 1302, ele diz ter levado a julgamento, no mesmo ano de 399, um
orador chamado Andécides, julgamento em que, curiosamente, Anito participou na defesa.
BLUMENTHAL (1973) explorou a relacéo de Meleto nestes dois processos.

43 Com 'leitura retérica’ estou a sugerir certa forma de ler a poesia, a comédia nesse caso,
a partir do seu efeito retdrico, quer dizer, da sua capacidade de produzir persuaséo.
Aristételes em Poética (1455a30) indica que a poesia buscava meios persuasivos para
gerar a identificacéo entre personagem e espectador, embora essa néo fosse a finalidade,
como era finalidade da arte retérica, ao lidar com a produgédo de discursos (1456a35).
Sobre um exemplo de leitura retdrica da poesia, ver GORGIAS, Elogio a Helena, §8-10.

44 JAEGER (2003, p. 418).

45 TAPLIN (1996, p. 11-12).
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Quer dizer, a funcdo educativa reclamada pelo poeta comico

\

é eminentemente uma funcdo de critica propria a sua arte. O
impressionismo constatado por Reyes em Aristéfanes decorre da
posicdo do comedioégrafo enquanto um criador de obras de cunho
nao so6 informativo das Ultimas novidades chegadas em Atenas, mas
sobretudo formativo, devido a capacidade de p6-las em discussao®.
Ganha destaque, por isso, 0 modo pelo qual o préprio poeta se declara
eximio criador de invengdes sempre sofisticadas, em nada semelhantes
umas com as outras, e todas bastante engenhosas (4AN’ dei kawvag idéag
¢opépwv cogilopat, o0d&Ev AAMRAatowy Opoiag kai macag defag; Nuvens,
v. 546-7), a0 mesmo tempo em que pontua a sensatez que deve
acompanhar o uso dessas novidades, referidas ndo ao deleite mas a
educagao do espectador. Sabe-se que o poeta alude aqui aos frutos
advindos do tipo de educacéao realizada pelos sofistas, estrangeiros
que haviam influenciado nao apenas as discussdes na assembleia e
nos tribunais, mas também o teatro e sua atividade discursiva — e foi
0 proprio Aristéfanes quem assimilou, junto aos esforgos sofisticos
para dominar o /6gos, a arte tragica de Euripides, pondo a boca do

46 A critica, no conceito de Reyes, pressupde e transcende a mera impressao passiva, o
deixar-se seduzir ou impactar pela poesia, por estar relacionada a essa postura ativa frente
a obra, no intuito de deliberar sobre suas impressées. E a impressao o primeiro contato do
publico, do leitor ou do espectador, com a obra que lhe oferece o poeta; ‘primeiro’ porque
mais fundamental, e por esse motivo estd sempre na base de toda critica. Para Reyes,
podemos ter ideia do valor que os gregos atribuiram a poesia, como a de Homero, pela
constatagdo do aprego que lhe tinham, ao realizarem préticas rapsoddicas de recitagao,
em torno a concursos e disputas de prémios, ou quando utilizadas para fins privados de
educagao. Contudo, mais importante € a compreensao que se pode ter das impressoes
dos antigos sobre a poesia ndo enquanto mera audiéncia passiva, mas na atividade
criativa que constitui, no dizer de Reyes, o primeiro caso de critica entre os antigos, por
ele chamado de impressionismo: quer dizer, elaboragcdo do “repertdrio das impressoes”
possiveis da audiéncia frente & poesia. Esta critica primeira, essa impresséo ativa, por
assim dizer, se realiza acima de tudo por meio de criagédo poética inspirada no alvo da
critica. Por essa razado, o impressionismo encontra seu florescer na comédia, sobretudo
em Aristéfanes: a comédia é, propriamente, uma forma de poesia que realiza a critica da
poesia, e sendo sua arte uma deliberagao ativa e criativa acerca do legado poético ofertado
pela tragédia, faz o poeta que a pega se torne o campo natural de desenvolvimento de
todas as criticas posteriores, tedricas e cientificas. Cf. REYES (1997b, p. 114). E relevante
indicar aqui de que modo pode-se ver na primeira sofistica um constante refletir sobre a
poesia, com tragos marcados de uma critica poética com intuito educativo; ver PLATAO,
Protagoras, 338e-339a; ISOCRATES, Panatenaico [XII], 18. Ainda UNTERSTEINER (2012,
p. 271-281); KERFERD (2003, p. 72).
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tragediografo a defesa de seu valor por ter ensinado o povo a falar
(Ras, v. 972). Se havia do que se orgulhar em sua arte, como fizera
Euripides, é porque a novidade sofistica trazia, por consequéncia, o
apreco pela arte do discurso como arma educativa, e por isso politica®’.

Para a comédia, sua arma politica e educativa estava na
exortagao. E bem verdade que a vitéria de Esquilo sobre Euripides
no agén de Ras, como marca Silva*, parece acentuar a consciéncia
artistica de Aristéfanes, capaz de refletir sobre o resultado pedagégico,
préprio a criagao literaria, como aquilo que no fim determina o valor da
poesia e de seu criador. Com sua arte, Aristoéfanes incitava a reflexao.
Isso porque, nas palavras que Bowie extraiu de Apte, o drama em geral
e a comédia em particular sdo ambos “entretenimento e educagao”*.
Essa proposta educativa que residia na critica aristofanica, nao se
pode negar, era similar ao carater de reflexao tedrica que os sofistas
desenvolviam em suas licbes®: o poeta desejava provocar no
espectador, ou ao menos dele reivindicava, uma capacidade dupla
de logismds e sképsis, de raciocinio e analise (R&s, v. 973-74), no
momento em que se entretinha com o teatro. E por isso que em
Nuvens o poeta afirma seu anseio por encontrar um publico sabio
e sagaz (sophds kai dexids, v. 520-26), diferente do publico vulgar
(phdrtikos) que até entdo era produzido pelos seus concorrentes.
Mas se a maioria dos seus espectadores estava desprovida de meios

47 Para uma aproximacéo entre estratégias sofisticas e poética de Aristdfanes, ver SILVA
(2007, p. 11).

48 SILVA (2007, p. 26-27). Esquilo (525-456 a.c.) e Euripides (480-406 a.c.) foram dois dos
maiores tragediégrafos atenienses do V século, responsaveis, ao lado de Soéfocles (496-
406 a.c.), pela autoria do maior nUmero de pegas tragicas conservadas. A trama de Ras se
desenvolve, ao que parece, apos a morte recente de Euripides, o que teria feito Dionisio
descer ao Hades por saudades de seu poeta, como se sentisse um desejo subito por caldo
de feijdo, ansiando por trazé-lo de volta a vida pois ja néo exjstem mais poetas habilidosos
(romTod Selod, v. 72). Ao final do duelo de Euripides com Esquilo, a ver quem € o maior
dos tragedidgrafos, Dionisio retorna com Esquilo, contra as expectativas de sua descida,
pelo valor educativo de sua arte para a cidade.

49 Cf. BOWIE (2003, p. 11).
50 Falaremos sobre as novidades sofisticas e sua proposta educativa mais a frente (§2).
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para se valer do ensino custoso dos ditos sofistas, ndo Ihe seria
dado desenvolver essa dupla capacidade critica senéao através do
proprio teatro. Se era Euripides o poeta mais sofisticado dos palcos
atenienses, Aristdfanes nao o seria menos — mesmo que em R&s 0
prémio final de Dionisio coubesse a defesa dos valores aristocraticos
feita pela proposta educativa de Esquilo.

Para ser possivel esclarecer, com algum detalhe, a maneira
pela qual Aristéfanes fez de sua arte um meio de educacéo, veremos
dois momentos em que, na primeira peca das que nos foram
comservadas em seu nome (Acarnenses) o poeta se deixa revelar
enquanto educador, a partir de suas personagens. No primeiro caso,
Dikaidpolis, a personagem central da trama, cujo nome (cidadao
justo) indica sua relevancia para os propositos do poeta, defende o
que parece ser a funcdo da comédia e o0 seu papel na pdlis — e ele
se sente capaz de fazé-lo depois da ajuda que Euripides Ihe oferece,
utilizando-se dos recursos teatrais de que o tragediografo costumava
se valer. Como um auxilio ao seu discurso de autodefesa, Euripides
veste-o de mendigo, um artificio cuja finalidade estd em aumentar a
eficacia persuasiva de seu discurso.

T1. ur pot gBoviiont’ &vdpeg oi Bewpevol, el TTwxOg Wv Emert’ €v
ABnvaiolg Aéyery uéAw mepl TiG MOAews, TPLYWSiav TOLDY. TO yap
Sikatov oide kai Tpuywdia. £yw 68 Aé€w Serva pgv Sikata 8¢.

N&o levem a mal, espectadores, que eu, um mendigo, va falar
aos Atenienses a respeito da cidade, numa comédia. Porque o
justo também & do conhecimento da comédia. Ora, o0 que vou

dizer pode ser chocante, mas justo €. (Acarnenses, v. 498-501 —
traducéo de Méria de Fatima, com alteragdes)®'.

51 E importante indicar aqui de que maneira o termo grego criado por Aritéfanes [trygoidia),
para nomear seu fazer poético, foi ja objeto de um interessante estudo de CAVALLERO
(2005, p. 2) em que ele destaca, como intencdo de Aristéfanes, o exercicio de sua
criagdo poética a conjugar comédia e tragédia ou a elevar a comédia ao patamar da sua
antecessora. Para o estudioso, Nuvens seria 0 ensaio mais acabado de uma trygoidia. Ver
ainda VANDER WAERDT (1994, p. 56, n. 26).
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A defesa mendicante segue dos assuntos do poeta aos de
Dikaiopolis, do publico ao privado, porque a autodefesa é a tentativa
de mostrar a justica de seus atos pessoais enquanto um bem para
a cidade. O dixalov da passagem diz respeito a defesa das agdes
de Dikaidpolis, enquanto personagem; mas, como poeta, coube-lhe
defesa similar. E, assim, uma autodefesa nos dois casos. Os efeitos
tragicos dos aderecos de Euripides revelam uma identificagéo entre
persona e poeta que parece ir além da mera presenca de Aristéfanes
como possivel ator a representar Dikaidpolis nos palcos, e que
certamente vinha imbuida de toda a forga andnima que obteve o poeta
ao apresentar suas primeiras comédias sob o nome de Calistrato®.
Como autor nominalmente ausente, estar presente nos palcos enquanto
ator e personagem era o melhor recurso de que poderia dispor para
se impor como poeta.

Se ha, portanto, certa identificacdo em Dikaiépolis entre poeta
e persona, ndo é de se ocultar os contrastes que durante a peca
Artistofanes forjou. A postura mendicante aparece em face do valor
daquilo que é dito, e o poeta brinca mesmo com a condicao de situar
0 justo na boca de um maltrapilho sem qualquer importancia. Também
ha contraste quando o coro de ancidos, antes dividido e depois em
concordancia gracas a vitéria do discurso do mendigo justo, introduz,
na parabase, o0 modo pelo qual a fungao educativa da comédia tem
de ser defendida por palavras regadas — poderiamos dizer, para
acentuar o contraste cdmico — de impeto juvenil de Aristéfanes em
querer afirmar-se, como poeta e como cidadao, por meio da voz dos
mais velhos. O que néo deixa de denunciar — na verdade, confirma
aquela identificagdo entre poeta e personagem que constatamos no
caso de Dikaiopolis:
T2. &AN" Oeig Tot pr Mot Aeiiod’: ®¢ kwuwdroet T Sikala: enoiv
&’ Opag moAa Siddgev aydd’, dot’ evdaipovag eivat, o0 Bwnedwv

52 O proprio ARISTOFANES narra seu medo em expor seu nome nas primeiras comédias na
pardbase de Cavaleiros, v. 510ss
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008’ vrnoteivwv uieBovg 00d’ EEamatodwy, 0vdE mavovpy@v 0vdE
katdpdwy, dAAd td PBéAtiota Siddokwv. Tpog Tadta KAéwv kol
nodapaodw kai av én’ époi TektarvéaBw. TO yap €0 petT’ oD Kai TO
Sikatov Evppayov Eotat, kod ur 08° GA® TEpt THV TOAY DV domep
ékeivog Sethog Kai Aakatanbywy.

Mas vocés néo o deixem [0 poeta] partir, porque nas comédias
estdo as coisas justas. Diz ele que vos ha de ensinar muitas
coisas boas, como atingir a felicidade, por exemplo, sem vos
lisonjear, sem vos prometer aumentos, sem vos ludibriar nem
um pouco que seja, sem trapagas nem jorros de elogios. Mas
ha de ensinar o melhor. Depois disto, que Cléon promova
e arquitete contra mim toda a sua artimanha. O bem e a
justica serdo meus aliados, e ndo me ha de apanhar nunca,
como a ele, a ser covarde ou invertido para com a cidade.
(Acarnenses, v. 654-65)

Entretanto, a fala do coro soa nao como autodefesa, como
no caso da identificacao entre o poeta e o cidadao, mas como um
conselho. Ao falar do poeta, o coro fala como se ali o publico pudesse
vé-lo, sintoma perceptivel pelo uso da primeira pessoa ao final da
fala, talvez por acaso, talvez premeditado — com o intuito de indicar
a personificacéo de seus proprios interesses junto aqueles a serem
confirmados por um demo agora esclarecido (ou se deveria dizer:
persuadido?) pelas palavras do cidadao justo. Entendo que esta
comunh&ao de interesses na defesa do poeta &€ o que Acarnenses
retrata, e o faz ao acentuar a importancia da técnica retérica por meio
da qual se pode aprender a falar e a persuadir, uma arte dominada
pelo préprio Euripides. A defesa da justica é elemento inalienavel para
o poeta: “Tudo que ele diz é justo. Nao ha, em suas palavras, mentira”
(Aéyery’ amep Aéyet Sikata mavta kovdEV adT®V Yevdetat., V. 560-1). Mas
para poder defendé-la, era preciso saber falar. S isso ja nos mostra
0 quéo problematico seria tomar Aristéfanes simplesmente como
um critico da arte do discurso persuasivo e das novidades que a
acompanhavam: a funcéo educativa a que se propde €, no fim das
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contas, a de tornar o antigo capaz de discursar como 0s novos®®,
Numa expressao simbdlica a partir de Réas, ele pretendia fazer a
exceléncia de Esquilo aprender a falar com a arte de Euripides.

Trata-se de levar a burla a sério; ou, no dizer de Strauss, de
considerar a comédia a partir de seus proprios olhos®. Leva-la a sério
em sua intengdo educativa é considerar sua critica & cena ateniense
como elemento fundamental da poética de Aristdfanes. Uma critica
que deve ser considerada, é verdade, ndo em vista de algum anseio
por literalidade com relacdo as imagens recriadas pelo poeta, cujo
propodsito encontra-se em caricaturar. No que aqui nos interessa, o
retrato de Socrates em Nuvens ¢ propositalmente disforme, exagerado
em sua tinta, por isso mesmo ridiculo. E ndo deverfamos esperar mais
que isso%®. Todavia, é costume se esquecer de que a caricatura, se
apresentada como invectiva pessoal a determinadas figuras publicas,
rotina na comédia desde as pegas de Cratino®, tem de possuir tragos
da pessoa real que permitam ao espectador a referéncia daquele
mundo fantasioso da pega ao mundo cotidiano entdo criticado. Foi
a construgdo de invectivas, por exemplo, que permitiu o publico

53 Contra a opinido de que Aristéfanes seria uma espécie de conservador, situando-se
simplesmente em defesa do modelo antigo para condenar o novo, o argumento de
MONTUORI (1992, p. 349) é preciso: “Aristéfanes ndo ¢ um conservador ou, pior, um
voraz reaciondrio, assim como nao é nem um desprezador dos deuses nem um defensor
da religido pétria. Nao é um conservador ou, pior, um reacionario, pela simples razao
de que a Aristéfanes o passado interessa tdo-somente em fungdo do contraste com o
presente, ja que ele deriva a matéria do préprio riso dessa oposicdo e desse contraste
entre presente e passado, novo e velho, modismo e tradig&o. Aristéfanes tinha ha pouco
superado os vinte anos, e aos vinte anos ndo se é conservador. Que passado desejaria
um jovem de vinte anos que, ainda que precoce como foi Aristéfanes, acabara de abrir-se
a consciéncia do presente?”.

54 “Da mensagem séria se pode dizer que ela existe lado a lado com o ridiculo, mas a
mensagem inteira e sofisticada é ouvida apenas se alguém toma o ridiculo como se ele
fosse sério, isto &, se alguém imita o poeta comico” (STRAUSS, 1996, p. 79).

55 “Sem duvida, é uma arte que exagera, mas define-a muito mal quem Ihe atribui o exagero
por objetivo, pois ha caricaturas mais parecidas com o modelo do que o s&o os retratos,
caricaturas nas quais o exagero mal é perceptivel; e, ao contrario, pode-se exagerar ao
extremo sem obter um verdadeiro efeito de caricatura” (BERGSON, 2007, p. 19-20).

56 Quem provavelmente iniciou ou aperfeicoou essa pratica; cf. ARISTOFANES, Cavaleiros, V.
527. Para uma anélise mais aprofundada do tipo de inovagao que se pode atribuir & poética
de Cratino acerca das invectivas pessoais, ver FLICKINGER (1918, p. 54).
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ateniense rir-se, na segunda peca de Aristdfanes Cavaleiros, de um
Cléon encenado como Paflagbnio, ou de um Euripides mendigo em
Acarnenses e envaidecido em R4s — representacOes tao primorosas
gue deixaram um legado para a poética da construgéo de retratos em
nada inferiores a arte da biografia depois lapidada por Plutarco. Na
verdade, como indicou Silva com propriedade®’, o impulso biogréafico
helenistico encontra sua forga criativa inicial na comédia.

A forga da invectiva fazia subir aos palcos as figuras mais
conhecidas da vida publica ateniense, menos para produzir um ou
outro chiste e troga, mais com o intuito anunciado de p6-las em xeque,
em critica. Disso sabia bem Platdo, ao confirmar em Apologia o poder
persuasivo da comédia na sua invectiva contra Sécrates, subscrevendo
a intencionalidade referencial e o poder simbdlico que a caricatura
obteve aos olhos do espectador, haja vista o fato de grande parte dos
juizes que julgaram Soécrates serem jovens quando da encenacéo
de Nuvens. Quanto maior fosse a referéncia da invectiva a figura que
desejava ridicularizar, maior seria 0 seu poder persuasivo®. O cuidado
do Sécrates da Apologia em denunciar os tragos daquele seu homonimo
indicava a relevancia da identificacéo entre eles aos olhos do publico
espectador. E n&o foi por outro motivo que Dorion®, cético quanto a

57 Cf. o estudo de SILVA (2007, p. 153-66).

58 O que aparece em jogo aqui se expressa na sentenca da Poética de ARISTOTELES: “a causa
disso é que o possivel é [mais] persuasivo” (aitiov 8’ 61t mbavov éoti 1o Suvatov, 1451b15).
A passagem parece mostrar que o possivel, entendido a luz do que ja aconteceu, torna-
se mais persuasivo, porque o ja acontecido € mais facil de voltar a acontecer. Quanto a
importancia, para ARISTOTELES, do que significa a poesia na educagéo do jovem, por ser
aidade em que mais facilmente se forjam seus moldes imaginativos, pode se ler na Politica
(VII 17, 1336b20-24): “a lei deveria proibir pessoas mais novas de assistir a espetaculos de
invectivas jambicas e comédias até que eles atingissem a idade em que lhes é apropriado
participar de banquetes e beber vinho, e em que sua educagéo |hes fard imunes ao dano
que provém de tais espetaculos” (todg 8¢ vewtépovg iappwy obte kwpwdiag Beatag éatéov,
mpiv fj Ty Hlikiav MaBwaty év 1 kai katakhioew ddpEet kowvwvelv {On kai ueébng, kai g amd Tdv
TolovTwY yryvopévng PAaPng arabeis 1) taudeia momoet mavtws). PLATAO fez toda uma reflexédo
acerca da educagéo dos guardides em sua Republica, pontuando o cuidado necessario
com a educagéo dos jovens (Republica, 395d).

59 Cf. DORION (20064, p. 32).
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qualquer possivel referéncia histérica a Sécrates, deixou marcada sua
posicao em face do efeito persuasivo da caricatura comica.

O debate sobre o carater compdsito ou histérico do Sdcrates
das Nuvens ainda é intenso e é pouco provavel que chegue
a um desfecho definitivo num sentido ou no outro. Mas uma
coisa nao deixa nenhuma dulvida: este retrato de Socrates
teve um efeito devastador sobre a opinido ateniense. Socrates
foi muitas vezes o alvo dos autores da antiga comédia, mas
parece, a julgar pelo que Platao o faz dizer na Apologia (18b-d)
que nenhuma pega lhe causou tanto agravo como as Nuvens.

Todo o problema da Apologia platbnica €, pois, o de destacar
da figura e da agéo de Sécrates aquilo que a ela foi ajuntado como
traco de burla, préprio ao que a comédia almejava atacar a partir de
Socrates, mas que nele nao se sustentava®. Quando Dover afirmou
que ou aceitamos o parecer de Aristdfanes, e incorremos com isso
em destacar uma contradig&o latente com os textos de Platdao, ou nos
filiamos a Platdo e pomos a comédia no seu devido lugar enquanto
indigna de consideracao séria, o scholar nao fez sen&o concluir que o
Socrates de Nuvens era um compdsito, uma grotesca reunido de tudo
0 que estava em voga em Atenas — e cujo intuito era o de servir de
objeto da critica do poeta pela referéncia a um mestre ateniense, a um
Sdcrates que nada tinha a ver, no fim das contas, com aquele que se
conhece em Platao®'.

60 E o proprio Socrates quem nos diz que é preciso destrutir tais caltinias contra ele (PLATAO,
Apologia, 19a). A meu ver, ndo h4 como entender a Apologia de Platdo sem esse didlogo
estabelecido com a comédia, a de Aristéfanes sobretudo. Essa também é a opinido
de BRICKHOUSE and SMITH (1989, p. 110). Com isso, Sécrates procurou defender-se
demostrando em quais pontos a caricatura falseia a sua atividade filoséfica, ao mesmo
tempo em que ratifica outros pontos que veremos na andlise de Nuvens, por exemplo ao
se dizer ausente das atividades politicas da cidade, por conta do daimon, o que Aristéfanes
exagerou para fazé-lo sacerdote de novas divindades (PLATAO, Apologia, 31d).

DOVER (1972, p. 116-120). Em DOVER (1968, p. xliv), a Unica semelhanca que o autor
encontra entre o Socrates de Aristdfanes e o de Platdo e Xenofonte eram seus tracos
fisicos, ainda que nao corroborassem, por exemplo, a dita feiura de Sécrates de que se
ouve dizer nos testemunhos socraticos.
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O argumento que Dover constréi pauta-se na delimitagéo
das duas leituras possiveis, a seu ver, para uma compreensao da
personagem de Soécrates em Nuvens®?: uma, que ele faz questao de
recusar, em que Soécrates é tomado como realmente tendo se envolvido
com as investigacdes sobre a physis, tal como os physikoi que lhe
antecederam, em algum periodo anterior de sua vida filoséfica, mas
das quais se absteve ja ao tempo de Platdo e Xenofonte. A segunda,
que ele adota como “n&o particularmente dificil” de provar, em que
Socrates € percebido como “o paradigma do sofista”, no que o ataque
comico se faz compreensivel contra aquele tipo, o dos “parasitas
intelectuais dependentes do patronato”. Ao adotar a segunda como
mais plausivel, dever-se-ia evitar a primeira leitura, pois ainda que a
passagem do Fédon (96a-100e), que serve de fundamento a este
tipo de leitura biografica de Sécrates, mostrasse o que teria sido sua
rejeicdo as teorias mecanicistas, tentar extrair dela algo mais nos
levaria a trocar, dira Dover, “uma contradigao entre Platdo e Aristéfanes
por uma contradicao dentro da propria obra platénica, pois teriamos
que reconciliar o Fédon, 96a, com a Apologia, 190",

Mas Dover se equivoca ao apresentar aquelas duas opc¢oes,
porque ambas sdo falhas ao tomarem a ideia de ver Socrates em
Nuvens sob um privilégio das fontes posteriores. Penso ser importante
deixar esclarecidos aqui alguns aspectos desse caso. O primeiro
deles é que s6 pode haver contradicao entre Aristéfanes e Platéo se
aceitamos o testemunho de um deles como sendo garantia de certeza,
abstraindo do escolhido aquilo que se faz denunciar no outro, ou seja,

62 DOVER (1972, p. 116).

63 A contradicao a que ele se refere aqui diz respeito & passagem sobre a segunda navegacao
do Fédon, em que Sdcrates menciona sua decepgéo com as especulagdes fisicas. Caso
se assumisse o interesse de Sdcrates por tais especulagdes ao tempo de Nuvens, haveria,
segundo ele, uma contradigdo entre esta passagem do Fédon e o trecho de Apologia em
que ele afirma néo ter conhecimento nem muito nem pouco de tais assuntos. Em seu juizo,
é melhor haver uma contradigao entre o Sécrates platénico e o aristofanico — direcionada
pelo traco filosofico do primeiro e sofistico do segundo, o que naturalmente depde contra
o segundo por haver entendido mal aquilo que Socrates realizou.
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seu caréter de fonte interessada e, por isso, dotada de um viés que
compromete a representacdo. Dar raz&o ao retrato de Platdo como
valido ndo deveria ser um principio a orientar o juizo sobre as demais
fontes, e sim a conclusao obtida por uma avaliagao sobre o conjunto
dos testemunhos. Ao se abrir mao de querer encontrar o certo numa
Unica fonte e passar a olhar o conjunto, € inegavel dar-se conta de
gue a comédia pbs Sécrates em cena — 0 mesmo Soécrates que Platao
conhecera anos depois e que figurara em seus Dialogos e nos dos
demais socraticos. O que dai surge como contradicéo €, na verdade,
a diferenga especifica do amplo espectro de elementos criativos que
configura a forma textual, a inteng&o e o resultado final almejados por
cada autor. Por esse motivo, s6 conseguiremos tragar uma visao mais
fidedigna de Sécrates levando em conta a articulacdo desses fatores
tanto em Aristéfanes quanto em Platdo e nos demais.

§2. O MODO DE SER DA COMEDIA E A
VALIDADE DE SEU TESTEMUNHO

Ao lado desse equivoco metodoldgico na lida com as
fontes, tantas vezes denunciado pelo lapidar estudo de Vilhena®, é
necessario retornarmos ao modo de ser da comédia ao representar,
por tragcos exagerados e ridiculos, as figuras que fazia subir ao palco.
Era rotina encontrar em Aristéfanes ataques a pessoa de Cléon e de
Euripides, s6 para citar os mais representativos de sua poética®®. O
préprio Dover (1972, p. 73), ao esclarecer os detalhes da parddia
em Rés, deixou-nos esse reconhecimento que vale, mutatis mutandis,
para o Sécrates de Nuvens:

64 Cf. VILHENA (1984, p. 145ss).

65 E possivel encontrar interessantes andlises sobre as duas personagens e de como a comédia
ofereceu os esbogos iniciais para a posterior arte das biografias em SILVA (2007, p. 153-166).
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A parddia tem dois propositos distintos, que podem ser
simultaneamente percebidos, mas que também podem ser
percebidos separados um do outro. O primeiro propdsito é
submeter a prépria poesia séria a critica e ao ridiculo; a parddia
sugere, por selegéo e exagero, que ‘isto é tal como Euripides €’
(por exemplo). [...]

A arte da parddia permeava a comédia de Aristdfanes. Sobre
Cléon, temos toda uma peca aristofanica, Cavaleiros, dedicada a trocar
do novo lider do partido democrético que sucedeu a Péricles apds sua
morte em decorréncia da peste que assolou Atenas, e que na peca
¢ parodiado como Paflagénio. Uma troga que pds em jogo a retérica
nas maos de tipos como Cléon, demagogos nos sentidos positivo e
negativo do termo, dispostos a virar Atenas do avesso (Cavaleiros, v.
274). Alguém seguindo o primeiro argumento de Dover poderia dizer
que Aristofanes esta aqui a trocar dos demagogos em geral, nao
exatamente de Cléon, ja que a forga imagética da pega trabalha para
ilustrar o conflito que o povo (na personagem Demos) sofre ao ter de dar
seu assentimento aos discursos na assembleia. Se 0s acarnenses da
pega anterior eram rigidos e inflexiveis no mudar de opinido, o Demos
se deixa levar, denuncia o coro, muito mais faciimente (Cavaleiros, v.
1115). Todos esses indicios do que significaria tomar uma persona
como tipo vao, a respeito da personagem de Cléon, conjugados a sua
caracterizacao individual, para efeitos de invectiva: no momento em
que se estabelece, em Cavaleiros, o agon entre os dois oradores diante
do povo (Demos), o Salsicheiro se propde a derrotar o Paflagbnio
valendo-se das préprias estratégias do adversario, ou seja, @ moda de
Cléon, demagogo (v. 888) — cujos artificios eram usados para extrair
condescendéncia dos ouvintes em troca de um par de sapatos (v. 875)
ou de qualquer refeicéo que lhes satisfizesse (v. 1209). O demagogo
nao passa de um lisonjeador, bajulador de multidées.

A denuncia de Aristéfanes em Cavaleiros concentra-se sobre
essa gente que faz discurso para convencer o povo para seus interesses
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pessoais, como se fossem os da pdlis. Retratar Cléon como um tipo que
se vale de benesses ¢ artificios para persuadir a assembleia nao € s6 a
parédia de uma leva de oradores danosos para a cidade; é a denincia
pelo poeta de uma préatica propria ao Cléon que seus espectadores
bem conheciam e que, se repetida, tendia a conduzir o povo (fosse a
personagem do Demos ou 0 povo real) para caminhos escusos, caso
nao fosse contido em seu deleite na boa fala®. A suposta salvacéo que
o Salsicheiro vaticina em sua condigao de adversario nao passa de
repeticdo das estratégias de Cléon, porque traz a sintonia condenavel
entre um povo afeito a bajulacdo e um orador capaz de tudo para lhe
atender as necessidades. Somente apos a derrota de Cléon, na pega,
€ que o Salsicheiro desfaz a mascara demagodgica, apresentando-se
como um cidadao justo. Mas esperar que o demagogo, que ludibria
0 povo com estratagemas indecorosos a fim de extrair vantagens
pessoais, venha a se mostrar virtuoso apdés obter vitéria é umrisco, e a
mensagem de Aristdfanes é a de que o Salsicheiro, que aparece como
salvador ao derrotar Cléon com seus proprios artificios, sé péde obter
a justica através de tais artificios aparentemente injustos. Cléon, ao
contréario, mostrou-se interessado tdo-somente emvantagens pessoais,
e com isso conduzia, pela vitéria no discurso, a que a cidade de Atenas
persistisse, ja fragilizada, na diregao de derrotas ainda maiores.

Poder-se-ia dizer, entretanto, que as personagens coémicas
foram compreendidas como sendo a representacao de um tipo a partir
dos argumentos utilizados por Aristételes ao avaliar a comédia — de
passagem, é bom que se diga, ja que em Poética tratou-se da poesia
tragica, e a comicidade aparece ali apenas em mencdes pontuais. A
reflexdo seguinte parece indicar, quanto ao préprio da poesia, que ela
lida com universais. Diz-nos Aristoteles: “isso explica porque a poesia
€ mais filoséfica e mais elevada que a histéria: pois a poesia discursa,
66 Em outras palavras, o que estd em questao na arte de Aristéfanes é de que maneira suas

pecas formam as concepgdes mais grosseiras sobre certos individuos até transforma-los

em um tipo caracterizado objeto de dendncia — como o caso do demagogo em Cléon, e o
do intelectual, em Sécrates.
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principalmente, sobre o universal; e a histdria, sobre o particular” (610
Kal QIA0c0QWTEPOV Kai omovdatdtepov Toinolg ioTopiag €0Tiv: 1| pEv yap
noinotg paAhov té kabodov, 1| §” iotopia T kaB’ Exaotov éyel. Poética,
1451b 10). Ao indicar a reflexdo sobre o que incumbe a comédia,
Aristételes indica que o seu universal se expressaria do seguinte modo:

T3. &mi puév odv Tig kwuwdiag fidn TovTo SijAov yéyovev: cuoThoavTteg

Yap TOV udBov St T@V eikdTWV OVTWTA TVXOVTA dVOpaTA DTTOTIO¢AOLY,

Kai o0y @omep ol iapPomoloi mept TOV ko’ €kaoTOV TOLODOLY.

Quanto a comédia, isso fica claro desde o inicio, pois nela o
enredo se compde através de casos verossimeis, e se atribuem
0s nomes das personagens arbitrariamente e ndo como fazem
0s poetas idmbicos, quando os criam em vista de certos
individuos. (Poética, 1451b 14-15)

Esse recurso a Poética, além de situar a poesia teatral como
criadora de tipos, poderia acentuar ainda o carater ficticio da poesia,
a comédia inclusive, ao caracteriza-la como incapaz de referenciar
algo de histdrico, ja que, diz o Estagirita, “o trabalho da poesia esta
em saber ndo o0 que ocorreu, mas o que é possivel ocorrer, segundo
0 verossimil ou o necessério” (tovto montod £pyov Eotiv, AAN” ola &v
yévorto kai t& Suvatd katd 10 €ikog | 10 avaykaiov; Poética, 1451a 37).
Por outro lado, nao haveria nada de elevado (ou de sério, omovdaiovg)
na imitacdo dramatica feita pelo cémico, porque a comédia nao
passa de imitacdo de homens vulgares ou inferiores (uiunotg
pavlotépwv, Poética, 1449a 33), aléem do que sua forma de imitar
nao trazia referéncia aos individuos reais, mas a tipos arbitrariamente
constituidos, como visto acima T3.

Pelo que é ja possivel perceber, tal reflexdo sobre a comédia
distancia-se da poética de Aristdfanes, como a retratamos até aqui.
As personagens aristofanicas ndo raro foram retiradas da cena
politica e cultural ateniense, algumas inclusive nada tendo de vulgar,
ainda que tornadas risiveis, como os casos de Sécrates e Euripides.
Mais ainda — ao contrario do que o Estagirita afirma, era préprio da
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comédia antiga valer-se exatamente das invectivas semelhantes as
de que se valia a poesia idmbica e, pelo menos a partir do que se
vé em Aristéfanes, os enredos eram criados com vistas a representar
0 gue, na cena politica de Atenas, pudesse suscitar a reflexdo pelo
rso, mais do que o0 mero interesse para compor utilizando casos
verossimeis. Nao fosse assim, ndo s6 as comédias de Aristéfanes
perderiam o sentido, como também aquelas noticias que aludem a
certo decreto que tentou proibir referéncias a figuras politicas nas
comédias®. Se s6 haviam tipos, porque um Cléon se deixaria irritar
com as provaveis referéncias a ele em tom de uma ridiculizarizagéo
critica? E bastante provavel que o modelo a que Aristételes se referia
estivesse na comédia nova, executada durante o século IV a.c., e que
possufa significativas diferencgas frente a comédia de Aristéfanes ou
de Eupolis®®. A probabilidade dessa referéncia cresce ao ouvirmos o
proprio fildsofo apontar para a escassez de noticias sobre a suposta
origem da comédia, dado o pouco interesse sério que até entao ela
havia despertado entre os estudiosos (Poética, 1449a 39)%®. Numa
situagcdo de escassez de fontes, Aristoteles teve de recorrer ao que
seus olhos puderam testemunhar.

E possivel aprofundarmos um pouco mais esses argumentos.
Para Burnet (1953, p. 126-192), por exemplo, as interpretacoes
possiveis sobre o Socrates de Nuvens estavam separadas em duas:
aquela que tomava as afirmagbes da comédia como nao oferecendo
referéncias de fato, e a que aceitava que tais afirmacdes fossem de fato.
Ambas teriam razao: se as referéncias plenamente de fato nao seriam,
por assim dizer, cémicas, ja que o riso se extrai de certo exagero das
coisas como elas seriam, eliminar toda referéncia a realidade seria

67 Cf. aindicagéo do préprio ARISTOFANES em Acarnenses, v. 370-380.
68 Para uma andlise da comédia nova, ver HUNTER (2010).

69 Em uma leitura do papel da comédia da Poética de Aristoteles, DESTREE (2010, p. 79-80)
procurou mostrar em que medida 0 modelo aristotélico reflete uma sua preferéncia pela
comédia nova, exatamente porque os antigos cdmicos eram mais vulgares ao se utilizarem
da invectiva, ndo atingindo de todo o carater universal esperado.
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igualmente impossibilitar o riso provocado pela caricatura e a parddia.
O que interessa afinal, dira Burnet, é perguntar: “o que Soécrates deve
ter sido no periodo inicial de sua vida para tornar a caricatura de
Nuvens possivel” (1953, p. 145)? A resposta oferecida nao esteve,
contudo, isenta de uma tomada de posigao entre um dos lados: ele
mesmo defendeu que “a comédia antiga nao trata com tipos, mas
com personalidades” (1953, p. 147), o que permite ao estudioso
usar a pega de Aristoéfanes como uma referéncia ao periodo inicial
da vida de Socrates: “devemos comparar a caricatura de Aristéfanes
unicamente com o que Platdo nos diz do jovem Sécrates, e ndo com
0 que ele nos diz sobre seu Ultimo periodo” (1953, p. 144). Antes
de embargar a relevancia do testemunho cémico, os argumentos de
Burnet indicam o valor que de fato ele possui para uma compreensao
possivel acerca de Socrates.

De qualquer modo, o pouco que temos de Aristételes, ao dizer
sobre a comédia, ndo substitui a analise possivel, e desejavel, da
poética de Aristéfanes por ele mesmo — na postura critica que o poeta
tdo conscientemente pos em cena com sua propria poesia. Observar a
criagao comica de Aristofanes por elamesma, sobretudo a peca Nuvens
gue aquinos interessa mais de perto, é fazer quebrar os paradigmas que
anunciam o Soécrates cémico como indigno de crédito. Vander Waerdt,
em estudo recente (1994), procurou pontuar os detalhes que devem
nos levar a recusar a opinido dominante sobre o descrédito em face do
Sécrates comico, a fim de extrairmos da sua caricatura algo mais que
apenas riso e deboche. A primeira evidéncia que Waerdt levanta a favor
é a de que Aristoéfanes, ao construir sua caricatura de Sdcrates, ndo o
fez com base em uma tradicdo estabelecida de parédia cdmica, mas
ele “constituiu a figura do Socrates comico no género da comédia tao
bem quanto [ela foi utilizada depois] nos Sokratikoi Logoi” (1994, p. 52).
E verdade que Sécrates subiu ao palco outras vezes, como nas pecas
dos comediografos Eupolis e Calias, mas elas provavelmente séo de
datas posteriores a caricatura de Aristéfanes. Houve ainda, no mesmo
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ano de Nuvens, a pega de Amipsias, chamada Conno, que chegou a
obter melhor premiagéo que a comédia do Pensatério — mas da qual
nao podemos senao inferir algumas familiaridades com a descrigao de
Sécrates em Aristéfanes, nada que se apresentasse similar a um tipo™,
é bom que se diga.

Ha ainda uma segunda evidéncia. Sdécrates ndo expressa,
em Nuvens, o tipo sofistico porque ele se distingue dos seus
contemporaneos: devido (a) a seus maneirismos pessoais, (b) a
sua pobreza ligada a recusa de receber honoréarios, e por fim (c) ao
uso da dialética antes da retdrica, enquanto preferéncia educativa.
Seria inconcebivel uma critica a sofistica que tivesse como seu maior
exemplo a figura deste Sécrates representado em Nuvens (1994, p.
57). Se nao ¢ a sofistica o interesse maior da caricatura feita pelo poeta
em Nuvens, entao contra o que ela se voltou? Contra, argumenta
Waerdt (1994, p. 57), uma verséo particular da sofistica praticada
por Socrates, eu diria uma nova versao de intelectual realizada por
Socrates, cujo enfique estava sobre os impactos negativos sobre a
polis: se o poeta obteve resultado em sua critica, ndo apenas junto
ao publico, mas também em relagcdo aos discipulos de Socrates,
¢ porque “ele o deve ter retratado de um modo plausivelmente
especifico”. Esse resultado, vale dizer, ndo esta no Ultimo lugar que
Aristofanes alcangou com Nuvens — o que denota eventualmente um
fracasso quanto ao que o publico apreciava de uma boa comédia —e
sim naqueles efeitos sobre a condenagao posterior a Sécrates. Ja
que 0s socraticos, ao invés de negarem a caricatura cOmica como
falsa em absoluto, teceram obras a partir do intento de explicitar qual
para eles era de fato a filosofia realizada por Sécrates, entdo ha boas
razOes para acreditarmos que o retrato aristofanico pos efetivamente
em cena certos aspectos do filésofo condenado’.

70 VANDER WAERDT (1994, p. 55). Ver ainda o fragmento de Amipsias, em DL.11.5.28.

71 Ver NUSSBAUM (1980, p. 48): “Aristéfanes, todos os criticos o concedem, ndo pode ter
sido um ignorante acerca de Sdcrates. Ele devia saber que sua parddia ndo poderia obter
sucesso a menos que a figura apresentada fosse reconhecivel para sua audiéncia como
Socrates”. Também KIERKEGAARD (1991, p. 111).
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Isso oferece uma prova contra argumentos do tipo de Dover”.
Os inevitaveis aspectos que foram juntados a persona de Socrates,
ainda que tenham sido juntados com o intuito de fazer ver certo tipo
de homem - que chamarei de intelectual ou homem de estudos,
como preferi traduzir o termo pepipvogpovtiotai em Nuvens, v.102 —,
nao o fazem a revelia daquilo que de fato caracterizava Soécrates, ao
contrério: se a comédia produz caricatura, entdo tem de haver nela
tracos da pessoa real que foram ai condensados e bem exagerados
a fim de torna-la risivel, mas nem por isso resultando arbitraria, como
diria Aristételes, ou ficticia, como se diria hoje. O elemento de ficgao
da comédia reside no exagero dos tragos que s&o proprios ao objeto
do ridiculo™. Nao tomar Socrates simplesmente como um compdsito
de imagens variadas sobre o tipo do homem de estudos, mas como
uma persona passivel de ser confundida com o Sécrates que se via
a andar pelas ruas é, evidentemente, levar inclusive o testemunho
da Apologia de Platdo a sério e, com isso, conferir a comédia seu
papel determinante na formacéao do imaginario daqueles homens que
condenaram e defenderam o filésofo anos depois.

Por fim, e ndo menos importante — poderiamos dizer, melhor
explicando Aristételes, que a comédia representa agbes vulgares
(phaulotéron)™ de certos homens que, embora nao sendo vulgares
na realidade, como Euripides e Sécrates, sado tornados ridiculos no
momento em que s&o postos abaixo do homem mediano ou como nés

72 Argumento do tipo que entende a personagem comica como um compdsito antes que
um individuo, muito embora o préprio DOVER tenha vez ou outra indicado certos tragos
caracteristicos do Sdcrates de Nuvens que encontramos também em Platdo e Xenofonte
(1968, p. xli-xlii). O problema que aqui apontamos ¢, antes de tudo, uma questao de
método na lida com os testemunhos sobre Socrates, além de uma determinada viséo
acerca do que fazia a comédia antiga.

73 VANDER WAERDT (1994, p. 65) chega a sugerir que a ampliagdo ou o exagero da figura
socratica, aquilo que o identificaria com o tipo do sofista ou do intelectual, encontra-se
na imagem aristofanica do Pensatério, lugar onde diversos elementos sofisticos séo
apresentados como que ajuntados a Sécrates, sem parecer lhes pertencer ou ser realmente
do seu interesse, incluso os Dois Ldgoi do final da peca.

74 Cf. ARISTOTELES, Poética, 1449a33.
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(kath’hemads). A meu ver, o riso deriva em grande medida de coisas que
a personagem comica faz ou diz e que denuncia seu ridiculo porque
ela deveria saber algo que ndo sabe, ou porque, segundo a analise de
Bergson, faz o que n&o deveria fazer, incorporando uma espécie de
comportamento artificioso ou mecanico que se nos evidencia como
inferior & nossa propria condicdo humana™. O ridiculo da caricatura é
de certa forma a ampliacado dessa incapacidade, destacada em certa
figura que se apresenta inferior exatamente porque, ao dizer ou agir,
denota ndo saber o que deveria. Tal incapacidade pode ser legitima
ou néo, mas o efeito cémico é de maior proporgéo se ela for legitima
a0 visar a caricatura de individuos reais. E dessa forma que, entendo,
a comédia tornaria homens nédo vulgares em figuras ridiculas, ao
transformar os seus pequenos defeitos em grandes prejuizos. E aisso
que dedicaremos as andlises do proximo capitulo.

Deveriamos, assim, perguntar — a partir de que defeitos de
Socrates operou Aristofanes sua caricatura? Mas antes de respondé-
la, creio importante entendermos 0s tragcos com 0s quais se pintavam
a época o tipo do intelectual sofista.

§3. O PROBLEMA EDUCATIVO
EM ATENAS: O SOFISTA

O que fizemos até aqui foi demonstrar em que medida o
testemunho de Aristéfanes estd situado entre as demais fontes
acerca de Sécrates, considerando-o em vista das chamadas zonas
de tensdo dialégica, de que nos falou Marsico (2010), sobretudo
enquanto libelo de denlncia contra o tipo de préatica educativa
desempenhada pelo fildsofo. De modo algum é possivel desprezar a

75 BERGSON (2007, p. 7-18).
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representagao cdmica de uma escola socratica enquanto importante
parametro nao apenas para superarmos determinadas dificuldades
ligadas ao problema de Soécrates, como vimos, mas também para
ser possivel compreender a postura apologética dos discipulos apds
sua morte. Porque se trata, efetivamente, de um didlogo intertextual,
de um intenso debate entre contemporéaneos e seus herdeiros, em
face do que poderiamos chamar uma busca pela melhor forma de se
educar. O dialogo intertextual em que nos situamos inicialmente, que
confronta a imagem poético-cdmica de Aristéfanes em Nuvens com o
discurso retérico-filoséfico de Platdo em Apologia, é, acima de tudo,
um debate acerca da melhor educagao’.

A disputa entre a poesia comica e a filosofia nascente situa-
se como mais um entre 0os muitos debates de que Atenas foi palco,
por vezes se entrelacando aos demais, nao raro fazendo reverberar os
conflitos que Aristéfanes, mas nao sé ele, retratou j& em sua primeira
peca, hoje perdida para nés: um retrato da disputa entre a antiga € a
nova educagdo como um campo de batalha pela autoridade em dizer
0 que é justo e bom para a pdlis, sobretudo em vista dos mais jovens
— o terreno em que germinardo as sementes plantadas pela educagao.
Sua pega Daitales, indica Cassio’’, traz como tematica em foco aquela
popularidade que a questdo da educacéo parece ter obtido no periodo
de ascensao da sofistica, ligando ao tema tradicional do velho-jovem,
retratado na peca de Aristéfanes pelo par pai-filho, um novo conflito
desenvolvido por meio de um embate mais amplo: um conflito entre
duas maneiras de se educar. Ao que tudo indica, a genialidade de
Aristéfanes em sua primeira pecga se evidencia pela criagdo de uma
nova paridade que aprofundaria certa visdo acerca dos acontecimentos
presentes: do tradicional par pai-filho, o poeta forja o conflito entre tipos

76 O préprio PLATAO (Republica, 607b-c) nos indicou ser j& antiga esta querela entre poesia
e filosofia, em torno ao interesse da educagao.

77 Cf. CASSIO (1977, p. 30).
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de educagdo por meio nao mais de um conflito entre geragées, mas
entre saberes, com 0 par irmao-irmao.

Do pouco que é possivel saber, a primeira pega de Aristéfanes
descreve as vicissitudes de um pai rico, de tracos rusticos e grande
proprietario de terras, que vé entre os dois filhos as diferencas de
educacéo a que foram submetidos. Tipico personagem do velho, ele
é conservador e bronco de trato, dado as antigas, como os do coro
de Acarnenses. Dentre os filhos, o que se nomeia sensato (cogpwv)
esteve com o pai preso a terra e a vida campestre, fazendo-se cordial e
masculo por meio de um equilibrio fisico, saudavel e robusto. O outro,
enviado a cidade para se educar com mestres de grande saber, é dito
insensato (xatambywv), afeminado e de aparéncia funebre, dado ao
refino e a tagarelice. Este, ao retornar a casa do pai, toma por absurdo
que o velho |he peca para cavar a terra, logo ele, um experimentado
em flautas e em liras (8otig avhoig kai ADpalot KATATETPIHpAL XPWHEVOG/
elta pe okamtewv kehevelg, Daitales fr. 232 K.-A)). O pai, em desgosto,
nao demora a arrepender-se: “ele ndo aprendeu 0 que eu 0 mandei
aprender” (AAX’ ov yap Euabe tadt’ €pod néunovrog...; Daitales fr. 225.1).78

O conflito de geracoes, transformado em conflito de educacéo,
esta na esséncia do que Aristdfanes mostrara, outra vez, no agon de
Nuvens e de Vespas, em certa medida também no de Ras, em cada
caso situando adissengao em territdrios variados da vida democratica™.
Trata-se mesmo de um tdpos da comédia aristofanica: reapresentar
aos olhos do seu publico o conflito que em grande parte ele sentia
e percebia travar-se no interior das instituicbes democraticas. Era a
propria democracia que subia a cena, menos para enaltecé-la, como

78 Os fragmentos de Daitales foram também analisados por SILVA em seu artigo (2008).

79 Se o0 agén de Vespas retrata o conflito em terreno juridico e o de Ras o conflito das
competicoes tragicas, é possivel dizer que em Acarnenses o territério € a assembleia,
enquanto em Nuvens o retrato seria do lugar onde as duas educagdes entram propriamente
em confronto (os dois LAgoi) junto a juventude. Por esse motivo, o agén de Nuvens
condensa, como veremos, os elementos fundamentais dessas manifestagoes territoriais
do conflito entre tipos de educacao.
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no caso do Esquilo da Orestéia, e sim para denunciar-lhe os excessos e
os perigos. Do que néo se pode deixar de notar, a incidéncia em Atenas
de novos habitos instituidos pela atuacédo de figuras intelectuais como
os sofistas parece ter feito parte daquela imagem que Aristéfanes em
Nuvens procurou desenhar ao seu espectador a partir da representagao
de Sécrates. O que Platéo pretendeu fazer em Apologia, menos até
gue os demais socraticos de um modo geral®, foi descolar Socrates
dessa imagem comum do tipo sofistico.

Antes de poder descolé-lo ou néo - talvez sendo preciso situar
essa necessidade como algo derivado da contenda entre a escola de
Isécrates e a Academia platénica, como veremos mais a frente — cabe
entender Sécrates entre os sofistas, naturalmente com caracteristicas
suas e de acentuada personalidade no ensino, sem que estas suas
caracteristicas pudessem, no que diz respeito ao teor de novidade
pelo qual o ateniense médio entendia aquelas figuras, dissocia-lo
plenamente dos efeitos nocivos de seu ensino. O julgamento e a
condenacéo feita a Sécrates ndo estao isentos do contexto de crise
educativa que serviu para intensificar, durante o periodo da Guerra do
Peloponeso, a dissencao politica — ja que dizer o inverso seria atribuir
a educacgao um papel subordinado, que néo lhe cabe®'. O desafio
estd em entender esta crise educativa, apontada pelo testemunho
dos cémicos e de Aristofanes, como uma forga atuante para a crise
politica, ao fragilizar os valores da cidade e provocar em Atenas os
sucessivos levantes contra a democracia. Os elementos do conflito
educacional entre uma antiga e nova educagao foram lancados, € o

80 Veremos que Isécrates, ainda que conscientemente dedicado a educagéo por meio dos
discursos, fazia remontar sua proposta a inspiragéo de Sécrates. Muitos dos socraticos,
igualmente, tinham relagdes entreitas e assumidas com grandes sofistas e com a pratica a
eles atribuida, de cobrarem por suas ligdes.

Para MARROU (1973, p. 83), mesmo a mudanga do ideal de homem politico que emergiu
apos a crise das tiranias do século VI, em que se almejava a gestao dos negdcios publicos
COom 0 Mesmo aprego que antes a nobreza idealizava a areté de seu herdi, foi utilizada pelos
sofistas como orientag&o ao ensino que ofereciam, sobretudo uma formagéao voltada para
educar os futuros dirigentes da pdlis, com impactos significativos no que ficaria conhecido
como o século de Péricles — este j& um fruto daquela nova educagéo.
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que desejo mostrar, por agueles homens que se intitulavam sabios —
ou antes, sophistal.

Afinal, foram os sofistas que trouxeram para Atenas as técnicas
utilizadas nos embates por meio do /6gos, como o velho Estrepsiades,
logo ao inicio de Nuvens, reconhece a partir de seu préprio ponto de
vista: parecem falar sobre as coisas do céu (ol tov obpavov Aéyovteq)
e a persuadir (avaneiBovov) 0s que lhes sdo achegados, oferecendo-
se a ensinar por dinheiro a a que se obtenha vitdria pelo discurso
(Aéyovta vixav. Nuvens, v. 95-98). Se a predominancia do embate pelo
légos surge em paralelo as batalhas na Guerra fratricida, a fragilidade
causada por esta é sobremaneira intensificada por aquela, quando tais
homens de discurso mergulham fundo numa critica do némos — base
dos costumes tradicionais e da religiao. Nesse momento, tudo o que
parecia inquestionavel se desmachava no ar.

A partir de Tales, os intelectuais se interessaram cada vez mais
por fendbmenos celestes e sua origem, na tentativa de produzir, diz-nos
Burkert, uma sophia capaz de dizer o que é correto a todos®. Ao homem
comum, no entanto, o que se estudava por meio do /6gos também eram
as coisas celestes, o que fica claro pela identificacdo que aparece em
Nuvens entre a atividade dos homens de discurso do Pensatorio e a
que se viu desenvolvida pelos sopho/ (a fama de Tales se faz notar pela
mengao que o velho Estrepsiades deixa escapar, ao compara-la com a
de Sécrates, ainda que este nao fosse conhecido pessoalmente por ele;
Nuvens, v. 180), a quem depois Aristételes chamou de physikof®. Antes
do Estagirita, porém, esses sopho/ eram nomeados como sophistal

82 Cf. BURKERT (1993, p. 582-3), que em todo caso avaliou a ascensao do saber filosdfico a
partir de seus influxos sobre a religiao.

83 Parece ter sido ARISTOTELES (Metafisica, 983018) quem primeiro fez remontar o saber
sobre as causas materiais do kdsmos a Tales, referindo-se a partir dele a uma tradigéo de
physikoi. Em seu Da Natureza, contudo, Diégenes de Apol6nia falou, segundo Simplicio,
contra os fisicos, a quem ele chamava de sofistas (DK 64 A4). Se aqui a citagdo de Simplicio
parece trazer em questao o termo physikoi como derivado do contexto académico, néo se
pode dizer o mesmo de sofistas, de largo uso durante o V século.
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por aqueles que usavam esse home para nomear a si préprios®, o que
de certa forma torna problemética a pretensa distancia que separaria
sofistas e fisicos, como a representaram obstinadamente Platdo e
Aristételes. Para o homem comum, pelo menos ao tipo de espectador
requerido pelas comédias, eram todos homens de estudo: eram
sophistal, porque assim se davam a conhecer junto a gente disposta,
como Estrepsiades, a lhes pagar pelo saber.

Vejamos de que modo o testemunho comico traz-nos indicios

de quem era o sophistés. Cratino, diz Diégenes Laércio (DL.1.12),

havia elogiado Homero e Hesiodo como sofistas na peca Arquilocos,

e Amipsias, no mesmo ano de Nuvens, pds em cena um coro de

pensadores (1@ t@v ¢@povtiot®v xopd), No qual Sbcrates vinha

nominalmente presente, em sua peca Conno —nome que provavelmente

era, diz-nos Platdo, de um professor de musica de Sdcrates®. A

informacao mais interessante que temos sobre essa peca nos chegou

por Ateneu, que se refere a segunda viagem de Protagoras a Atenas,

na oportunidade em que Calias havia herdado toda a riqueza que fora
confiada a ele e ao seu pai Hipbnico:

T4, 6 & ‘Inmévikog émi pév EvBudniupov &pyovtog otpatny@v

napatétaktot et Nikiov pog Tavaypaiovgkai tovg mapaponbodvtag

Bowwt®v kal Tfj pdxn veviknke. té0vnke 8¢ mpo Tiig ém " AAkaiov

Sdaokaiog T@v Evnohdog Koldkwv ob TOAAD xpdvw katd 16 eikdg.

npdoatov yap tiva tod KadAiov thv mapdAnyty tiig ovoiag Epgaivel

10 Spapa. év odv TovTw T@ Spduatt Ebmohig tov Ilpwtaydpav @g

é¢mdnuodvra eiocdyel, *Aperyiag § €v 1@ Kovvw dvo mpdtepov Eteoty

SaxBévt o0 katapBuel avTOV €V TO TV PPOVTIOTAV Xop®. SiAov

00V WG HETAED TOVTWV TAV XPOVWYV TIAPAYEYOVEV.

Hipdnico, feito general no arcontado de Eutidemo, lutou ao
lado de Nicias contra os tanagreus e os bedcios, que lhes
vieram em auxilio, vencendo a batalha. Morreu ndo muito antes
da apresentagdo da comédia Aduladores de Eupolis, sob o

84 Cf. ARISTOFANES (Nuvens, v. 331); PLATAO (Protdgoras, 316d-317¢).
85 Cf. PLATAO, Eutidemo, 272¢; Menexeno, 235e-236a.
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arcontado de Alceu; é o que parece, visto que a pega mostra ter
sido recente que Calias herdara o patriménio. Na pega, Eupolis
pbe Protagoras em cena como se estivesse na cidade, mas
Amipsias, no Conno, encenada dois anos antes, nao o incluira
em seu coro de pensadores. Fica claro que nesse intervalo de
tempo ele havia chegado [a Atenas]. (ATENEU, Banquete dos
Sofistas, V, 218b-c; DK 80A 11)

N&o deixa de ser sugestivo o fato de que trés dos mais importantes
comedidgrafos da época tenham se esmerado em produzir uma dada
caricatura do tipo dos novos professores em voga em Atenas, e isso
em um curto espago de tempo, por volta dos anos 420. A presenca
recorrente desses homens em Atenas por esses anos parece ser
uma das causas possiveis para a tematica comica, época em que 0
estrangeiro era tomado com desconfianga, e contra o qual Aristéfanes
parece ter se voltado em Cavaleiros. Aqui, importa perceber em que
medida Socrates estava sendo considerado mais um no conjunto dos
referidos mestres de novidades discursivas, em estreita relacdo com
tais figuras estrangeiras.

Temos em Eupolis alguns dos mais interessantes fragmentos
acerca da atividade dos novos mestres. Na pega perdida referida
acima por Ateneu, Eupolis havia posto em cena um banquete na casa
dorico Calias, sobre o qual também legou Platdo uma cena memoravel
em seu Protagoras. Ao que tudo indica, Protagoras parece ter sido a
figura proeminente daqueles anos de paz em meio a Grande Guerra,
e ndo parece haver motivos para retirarmos Sécrates desse contexto,
recriado tanto pela comédia quanto pelo Didlogo platonico. A diferenca
entre a caracterizagdo da comédia e a do filésofo nao esconde haver
entre Protagoras e Socrates certa afinidade aos olhos da gente alheia
ao saber daqueles homens. E exatamente com essa afinidade que 0s
poetas cdmicos estdo a jogar.
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Em primeiro lugar, Eupolis oferta uma instigante descricao, na
pega em questao, do tipo do kdlax que os sofistas pareciam encarnar
(fr. 172 STOREY - traducao nossa a partir do texto de STOREY, 2003):

T5. &M\ Slautav fiv €ovo’ oi kOhakeg mpdG dudg Aé€opev- AN
dkovoa® w¢ €opév dmavta kopyol &vdpeg (...) ipatin 8¢ pot &V
¢0TOV xapievte ToUTw, olv petalapfdvwv det Bdtepov Efehavvw
el dyopav. ékel § emeldav katidw v’ &vdpa HAiBov, mlovtodvta
&} e00Vg mept TodTOV €ipd. K&V TL TUXN Aéywv 6 TAoOTAE, TEVL TODT
gnawv®d, kai katamAjtropat Sokdv Toiol Adyolol xaipetv. it émi
Setmvov épxopead’ EAAvdIg GANog fudv palav €’ AAAGPUAOY, 0D el
xapievta moAAa Tov kOhak’ evBéwe Aéyew, T ‘kpépetal Bvpale.

Vamos agora descrever o regime que os aduladores tém
levado junto a vés: ouga primeiramente como somos homens
elegantes emrelagéo a tudo. (...) Tenho dois mantos graciosos,
e usando os dois juntos, conduzo-os a agora. La, quando
vejo um homem estlpido mas muito rico, logo me junto a
ele. Se alguma coisa o rico falar, a isto rendo elogios e fico
impressionado, parecendo alegrar-me com suas palavras.
Em seguida, vamos cada um a seu modo para jantar o pao
ofertado ao estrangeiro, ao qual o adulador deve logo dizer
muitas coisas agradaveis, sendo ¢ atirado para fora.

Essa descrigao revela, em tragos jocosos, aquela ansia por
riqueza que a propria peca deve ter retratado em demasia. Outros
dois fragmentos sobre Protagoras, como participante do banquete na
casa de Calias, deixam entrever o tom critico pelo qual o poeta valeu-
se da fama das figuras estrangeiras para denuncia-las aos olhos dos
atenienses. O primeiro dos fragmentos nos diz que (fr. 157 STOREY)

T6. "EvdoOt pév éomt Ipwtaydpag 6 Thiog, 8¢ dlalovedetal pév,
ANTrpLOG, TiEpl TV peTeWpWY, Ta O& xaudbev €0Diet.

La dentro estd Protagoras de Teos, um pernicioso que
charlataneia sobre as coisas celestes, mas que tem fome
das da terra.
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Em outro fragmento, vemos uma nova mengao a Protagoras (fr.
158 STOREY):

T7. mivew yap avtov IMpwtaydpag ékélev’, tva mpod 10D KLVOG TOV
nvebpov'EkAvTov @opiy.

E Protagoras estimulou-o a beber, para que tivesse os pulmbes
encharcados antes do nascer da estrela do céo.

Se T7 parece mostrar de algum modo o interesse de Protagoras
pelos assuntos que T6 nomeia como t@v petewpwv, trazendo-os a vida
pratica como se lhes fossem uma lei da physis, é no fragmento T6 que
0 poeta carrega a tinta contra a gente que charlataneia (&\aovevetar),
denunciando-os pela capacidade de falar sobre coisas do alto com o
Unico interesse de angariar as coisas de baixo. Esnobes apreciadores
da boa comida e de riqueza, tecem discursos com uma inutilidade tal
que Eupolis a ratifica em outro fragmento (ao que parece, o trecho faz
parte de sua peca Cabras, embora Storey o traga como fragmento
esparso): ensina-o a tagarelar, sofistal (AAX a4doleoxeiv avtov €kdidagov,
@ ooglotd, fr. 388 STOREY). No entender da comédia, a tagarelice dos
sofistas s6 serve para enxer os ouvidos daqueles que podem lhes
enxer a barriga.

N&o se poderia deixar de perceber a grande proximidade que
héa entre os enredos de Cabras e Nuvens. Pelo pouco que sabemos,
Eupolis parece ter posto em cena, na referida pega, um rustico criador
daquelas cabras (fr. 12) que formam o coro (fr. 22), casado com uma
citadina atendente (v mavdokedtplav, fr. 9), e que se vé desejoso
por tomar licbes de dado mestre em mdusica e gramatica (fr. 17),
novidades em matéria de povowk (fr. 4). O mestre, de nome Prédamo,
parece sugerir uma criativa juncéo das figuras de Prodico e Damon,
a fim de fazer ressoar o tipo de ensino conjugado daquela mousike,
aplicada a ensina-lo a dancar melhor (fr. 18). Além do fato de que a
referida mousiké seja bem préoxima da que o rdstico Estrepsiades
aprende no Pensatério, sua comercializacdo nos chama a atencéo:
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“estou disposto a pagar o preco que for necessario” (¢yw teld tOv
woBov vy’ &v xpij, fr. 11 STOREY)®.

Temos entdo uma perspectiva bastante sugestiva, na viséo
dos comediodgrafos, acerca das caracteristicas que compdem o
tipo chamado de sofista: ele parece ser um kdélax, que por dinheiro
nao abre mao de bajular homens ricos e estlpidos (&vdpeg fAibion),
ensinando-lhes uma mousiké - musica, gramatica e algo sobre os
céus — inutil e etérea, porque fruto de puro tagarelar (dSoheoyeiv),
tomado como charlatanice?”. Mesmo que considerados phrontistai,
sua bajulagdo financeira parece distancia-los de certa maneira
dos antigos sophoi — e no caso do Socrates de Nuvens, Aristéfanes
nos oferecerd essa distancia sobretudo em termos de riqueza e
dinheiro, pois trata-se de mestre pobretao e indiferente ao dinheiro.
A entrada de Estrepsiades no antro dos phrontistai, ¢ possivel ver
0 jogo de perspectivas entre as intencdes de compra do velho
rustico e a auséncia de interesse socratico em vender seu saber. Os
pensadores da casa de Socrates possuem uma dinamica distinta
dos aventados phrontistal retratados por Eupolis.

Também Platdo deu algumas indicacbes de que o tipo do
sofista — como mestre capaz de tornar alguém habil em discursar
por um ensinamento oferecido mediante certa quantia de dinheiro —
nao parecia gozar de boa reputagéo. Na conversa entre Hipdcrates e
Socrates, anterior ao encontro de ambos com Protagoras no Didlogo
que leva seu nome, vé-se o sofista como uma condigéo vergonhosa
para um ateniense (Protagoras, 312a). A dupla acepgao cdmica do
sofista, como tagarela e bajulador, parece de certo modo pressuposta
pela maneira como Sécrates adverte o jovem Hipdcrates sobre o

86 Seguimos a numeracdo oferecida por STOREY (2003, p. 8-9), tal como nos
fragmentos anteriores.

87 IMPERIO (1998, p. 98-100) destaca, nesse tipo de representagado do sofista, a natureza
ambigua que se volta para o ar, em seu discurso vazio e inltil, e para as coisas terrenas,
em seus interesses materiais.
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perigo de oferecer sua alma ao ensino de um mestre que se pde a
mercantilizar ou traficar alimentos para a alma (313c-314c¢). A conversa
com o jovem, contudo, vai antecedida no Dialogo pelo prélogo no qual
Sécrates narra a um companheiro o entdo encontro com Protagoras,
em termos menos suspeitos e mais categoricos quanto a sabedoria
do mestre de Abdera (309a-310a). A oposicéo, nesse prélogo, entre o
depois e o0 antes ilustra, ao que parece, uma dupla concepgao sobre
o tipo do sofista: uma prépria aos que desconhecem o que ele seja de
fato, orientando-se por aquilo que ouvem falar; outra, dos que o viram
e ao seu saber, de maneira a levar em conta sua reputacdo em termos
nao apenas de um tagarela bajulador, mas de um sabio.

Sao essas duas concepcoes que aparecem em Nuvens®. A
invectiva de Aristofanes contra Socrates ressoa menos seu carater
‘adulatério’ e financeiro, por assim dizer, e mais o seu tagarelar inutil:
ainda que tado ou mais falador que os conhecidos sofistas, como a
passagem de Réas indica®, a comercializacdo do saber acerca do /6gos
nao faz parte das caracteristicas do Pensatério. Os discipulos ali sdo
tdo paupérrimos que, mal tendo o que jantar, certa vez tiveram a fome
ludibriada pelos artificios argumentativos usados pelo seu admiravel
mestre (Nuvens, v. 175-179). A opinido que vincula necessariamente
tais mestres de discurso a certo interesse financeiro ao oferecerem
suas licbes é propria a0 homem comum — de maneira que se a
bajulacéo é caracteristica entendida como prépria a um mestre como
Protagoras, que acorre a Atenas para vender seu saber, o equivoco
estaria em tomar Sécrates como um igual a ele, fazendo de sua paixao
em tagarelar indicio de intencdes bajulatérias.

88 Acerca do tipo do intelectual retratado em Sécrates como sofista, ver IMPERIO (1998, p. 50-53).

89 “E agradavel nao se deixar tagarelar sentado junto a Socrates, rejeitando as musicas e
abandonando os principios da arte da tragédia. E coisa de homem louco perder tempo
com discursos rebuscados feitos de um palavreado tosco” (xapiev odv ufy Zwkpdtel
napakadnpuevov Maetv, dmoPalovTa OVOIKIV TA T HEYIOTA TAPAALTOVTA THG TPAyWSIKAG TEXVNG.
108’ ¢mi oepvoloty Aoyolot kal okaptenopoiot Afjpwv StatpiBijv dpyodv moteiobat, mtapagpovovvtog

avdpoc. ARISTOFANES, Ras, v. 1491-99).
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Em suma, é preciso compreender a imagem de Soécrates tecida
por Aristofanes com um aprego digno de sua arte e da intencao
com a qual ele nos diz ter composto sua peca mais sébia, a fim de
observar a forma pela qual essa imagem, na medida em que situa
a importancia de Socrates para o contexto educativo e cultural de
Atenas, personaliza, de certo modo, 0s tragos que o apresentam
como distinto das figuras sofisticas da época — sobretudo para nos
representar sua estranheza e sua novidade. Se esta claro que nao é
possivel desprezarmos o testemunho de Aristéfanes como referéncia
importante para superarmos o ceticismo com relagéo a filosofia de
Socrates, como defendemos, ficara igualmente claro de que forma a
caricatura esbocou aquilo que depois acusadores e companheiros de
Socrates haveriam de indicar como sendo a educagao propriamente
socratica. A imagem cdmica €, no que lhe coube realizar, a expresséo
simbdlica da filosofia realizada por Sécrates antes, por assim dizer, dos
socraticos — e por isso se impde como testemunho privilegiado de um
Socrates pré-socratico.
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Pode-se ver que as coisas se passavam assim pelas alusées
dos poetas cémicos, os quais, sem perceber, cobriam-
no de elogios enquanto imaginavam ridiculariza-lo.

Didgenes Laércio

§4. PROLOGO

NOssO percurso se inicia, pois, por um trajeto pouco comum:
o de fazer a poesia — e a poesia que produz riso, que ridiculariza por
distorcdes e exageros — dizer algo sobre a filosofia. Nao por acaso,
muito se evitou Aristofanes como testemunho legitimo sobre Socrates,
e se pode dizer com seguranga que essa recusa nao se realizou senao
por um “pré-conceito” — exatamente porque se insistia em tomar o
Socrates de Platao, e as vezes o de Xenofonte, como sendo imagens
mais fidedignas do nosso filésofo. Ja vimos, entretanto, que é de suma
importancia adotar o testemunho de Aristdfanes como recurso para
ouvirmos Socrates. Isso porque dele depende ndo apenas a nossa
compreenséo das fontes que, apds sua morte em 399 a.c., irdo referir-
se, em prol ou contrariamente, a memoéria do mestre do Pensatorio;
mas também porque na comédia temos o Unico testemunho acerca
da atividade de Sécrates em vida, portanto anterior aos escritos
dos socraticos responsaveis, para nds, por tecer as varias vozes do
filésofo. E nesse sentido que Aristéfanes se nos apresenta como
testemunho fundamentalmente pré-socratico, e isso significa: ausente
de um posicionamento laudatério decorrente do interesse na defesa
do mestre condenado.

Por outro lado, também ndo coube a Aristofanes tecer
acusacdes grosseiras e pouco refletidas como as que se verao,
apods a morte de Socrates, em certos panfletos retéricos como o
de Policrates. O tom do pré-socratismo cémico acentua, acerca do
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homem que fez subir ao palco de Atenas, tracos que s&o ao mesmo
tempo de louvor e de condenagao, exatamente por decorrerem de
uma situacdo politica e cultural deveras probleméatica, na qual as
posicdes extremas néo resistiam a uma andlise interessada mais em
compreender os acontecimentos do que em tomar partido de um
dos lados. E dificilmente pode-se situar Aristéfanes em algum lado
das disputas que se travavam em Atenas, porque em sua poética
0 que estava em jogo nao era a disputa partidaria, mas as causas
e as consequéncias que essa rivalidade trouxera para a pdlis em
termos de educacéo e de vida agradavel. Nao era agradavel a Guerra
fratricida que se travava entre Atenas e Esparta, do mesmo modo
que a educagao, fragilizada em grande parte pelo momento nao
oportuno das novidades sofisticas, era vista como prejudicial pelas
geragbes mais velhas, que relacionavam a habilidade no discurso as
artimanhas da gente de baixo a tomarem o poder®,

Uma poética disposta a perseguir essa finalidade apresentara
alguns aspectos bastante fidedignos da proposta educativa de
Sécrates, ainda que de maneira grosseira, como é préprio ao género
cbmico. Porque tal fidelidade néo se situa em uma postura subserviente
em relagao ao original caricaturado: ela perfaz, contudo, certa justica
ao por aos olhos do espectador, como vimos, uma critica as figuras do
cenéario politico e cultural de Atenas que nao poderia se realizar com
a devida eficiéncia se a personagem posta em cena nada tivesse que
ver com o modelo real. O ridiculo de uma personalidade conhecida
era obtido a partir de distorgdes propositais que nao podem ser
irreconheciveis sem perder, por isso, seu efeito. O poeta esta sempre a
jogar com o duplo aspecto do que é visivel a todos e do que se torna

90 Procurou-se, no primeiro capitulo, ressaltar esse carater ambiguo, por assim dizer, da
postura do poeta cdmico em face das novidades sofisticas. E isso ficara ainda mais
claro no caso Sdcrates, a ser analisado aqui. Acerca do problema da educacgéo, todas as
primeiras pegas de Aristéfanes até Vespas, incluindo Nuvens, dizem algo sobre o conflito
educativo decorrente do contexto em que se vivia devido a Grande Guerra. Acerca da paz
e da vida agradéavel como ideal almejado pelo poeta, ver sobretudo Acarnenses, Paz, Aves
e Lisistrata, cujos enredos tratam dos disturbios na vida da pdlis ocasionados pela Guerra.
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visivel por distorgéo. A chamada invectiva pessoal, reminiscéncias das
detragbes publicas que tomavam seu lugar nos cortejos religiosos®',
garantia ao publico a percepcéo que identificava o alvo do riso como
semelhante a criatura vivamente posta em cena, tornando a sétira
politica e social ainda mais retumbante.

E de retumbante na figura do Sécrates que sobe aos palcos
atenienses em 423 ha tantos elementos quanto um bom espectador
(leitor, em nosso caso) é capaz de reunir em referéncia ao que ficamos
sabendo pelos testemunhos posteriores. Na falta que temos de sua
presenca viva, inevitavelmente, o caminho trilhado deve ser o de
encontrar os pontos trazidos pela fisionomia do mestre do Pensatério
que nao possam ser encontrados, pelo pouco do que nos chegou, em
outra figura de Atenas além da de Sécrates. A tentativa de desbastar
o ridiculo de seus tracos em Nuvens segue em busca daquilo que
no socratismo havia alcancado a condicdo da atividade socrética. E
ao compararmos 0 processo de criagao da sua personagem com as
demais figuras histéricas levadas ao palco por Aristéfanes, como Cléon
e Euripides, podemos entrever certos pontos — alguns ja ressaltados
por estudiosos da figura de Socrates na comédia, outros nao — que
parecem fundamentais para a tentativa de se entender o valor do
nosso filésofo para a Histéria da Filosofia e das Ideias.

O ponto fundamental que destaco de inicio encontra eco na
afirmacéo de Didgenes Laércio®, que utilizamos como epigrafe deste
capitulo, que procurava mostrar como 0s poetas comicos, ao fazerem
rir os espectadores pelo ridiculo da caricatura de Socrates, nao fizeram
senéo elogia-lo. E isso, creio eu, se deve ndo apenas a natureza da
comédia que distorce o que ha de fato, trazendo pelo riso a verdade,
mas também porque em Sécrates vida e doutrina se confundem,

91 Segundo as indicagdes de ADRADOS (1983, p. 317ss).

92 10010 §” ¢véoTan kai mapd TOV kwpwdomodv Aafetv, of AavBdvovoty éavtodg 8t” OV okwTTOVGLY
£MaAIVoDVTEG AOTOV. AploTopdvng pev obtwg (DL.I1L27).
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juntam-se numa expressao Unica, coadunam-se para simbolizar a
novidade de sua proposta educativa, ou seja, o filosofar®®. A Filosofia
como modo de vida, tantas vezes referida a Socrates nos excelentes
estudos de Pierre Hadot (2017), parece em nosso filésofo traduzir-se
como filosofar (philosophein), como uma atividade, um exercicio e uma
maneira de educar a simesmo e aos demais, e que €, ameu ver, um dos
elementos centrais da caricatura vivamente elaborada por Aristofanes
em Nuvens. Sera por ela, pela atuacéo educativa enquanto filosofar, que
os demais aspectos da imagem socratica que analisaremos tornar-se-
ao compreensiveis, inclusive junto aos que defenderdo a memaria de
Socrates apos sua morte. Compreender Socrates a partir de Nuvens
€ comegar por esclarecer detalhes de uma das expressoes literarias
que nos restou acerca do conflito entre poesia e filosofia, a que se
travou entre Aristdfanes e os socraticos, a fim obtermos noticias de
uma época da vida de Sécrates sobre a qual sabemos pouco.

§5. O ESPANTO PELA SOPHIA E OS
TRAGOS DO TROPOS DE SOCRATES

Pelo que Aristéfanes pretendeu mostrar, Socrates possuia
habitos bem diversos dos assim chamados sofistas, embora quase
sempre fosse com eles confundido. Na prépria pecga, inclusive,
¢ desse modo que o entende Estrepsiades, o protagonista de
Nuvens. Mas com a entrada de Estrepsiades no que seria a casa
de Sodcrates, o velho rustico, ao procurar se livrar das dividas pelo
aprendizado daquele /6gos que, por meio da forca de persuaséo,
deple ajustica pelainjustica, vé-se tomado de espanto (ti ¢é8adpacag;
pergunta o discipulo: v. 185), provocado por aquelas figuras téo
diferentes das que estava acostumado a ver. Como se precedesse

93 Sobre philosophia como um termo provavelmente socrético, ver ROSSETTI (2015, p. 252ss).
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Platdo e Aristételes no diagndstico acerca do que move o homem a
philosophia, o comedidgrafo aqui nos faz perceber de que maneira
0 espanto e a admiracdo sao a porta de entrada para a busca pela
sophia®*. Estrepsiades tornaria possivel uma sua philosophia se
tivesse ouvido mais a voz desse espanto que a da injustica que
lhe dominava. Também nds, leitores, podemos tornar possivel uma
busca filosdfica por Sécrates se o espanto causado pela dicotomia
entre o Socrates comico e o Socrates dos socraticos nos levasse
nao ao desprezo do testemunho cdmico, mas a compreensao da
sua utilidade para uma representagdo simbdlica do que deve ter
sido a pratica socratica da filosofia.

O que espantara Estrepsiades diz respeito aquilo mesmo que nés
hoje desejamos saber sobre Sécrates: eram por demais extravagantes
nao apenas o saber daquela gente, habitantes do Pensatério, mas
também o modo de vida que adotaram. Foram, por certo, a sophia
e o trdpos os detalhes mais bem delineados por Aristéfanes com
relacéo a Socrates e ao que seriam sua escola e seus discipulos. E
s&o ambos, naturalmente, os elementos que precisamos analisar a fim
de tornarmos o testemunho do poeta digno de nos oferecer algo de
relevante para uma caracterizacéo do filosofar socratico. Filosofar que
se inicia com o thauma: a admiragédo que Sécrates havia causado em
seus discipulos, por meio de um saber que ludibria até a fome, sera
aquela mesma que em Estrepsiades despertara o desejo reverente
em também ele se tornar um seu discipulo (Nuvens, v. 180-4). Nao por
acaso, é com a mesma admiragdo que o filho Fidipides encontrara
satisfagado em abandonar sua paixao por cavalos pelo anseio em saber
dominar o /6gos como Sécrates, mas s6 ao final da peca (v. 1399).

Antes, porém, a resisténcia de Fidipides em aceitar o modo de
vida dos homens de estudo (pepyvogpovtiotai, v. 102) se faz sentir ja
pela denlncia aos tracgos fisicos que |hes caracterizavam. De inicio,

94 PLATAO (Teeteto, 155d); ARISTOTELES (Metafisica, |, 982b14).

90



Estrepsfades convoca o filho — o causador dessa sua lastimavel
condicéo de endividado por ser, como a mae, um amante dos luxos
da vida ateniense — a modificar seu proprio modo de vida (¢kotpeyov
¢ tdxota Todg cavtod Tpomovg, V. 89) a fim de se pdr a aprender o
que o pai espera que seja a salvagao de suas dividas, quando entao
Fidipides se tornaria uma daquelas almas sabias (yvx@v coedv, v. 94)
gue habitam a casa de Sécrates, habilmente capaz de vencer pelo
l6gos qualquer causa. O verbo empregado (otpeyodikijobal) e que
aparece em varios outros trechos da peca, vale a ressalva, € uma
referéncia ao nome do pai, referéncia que joga com o significado pelo
qual Aristéfanes simboliza toda a desgraca da casa de Estrepsiades
ao deixar-se modificar completarnente pela injustica. O filho recusa a se
misturar aqueles “charlataes, palidos e descalcos, uns infelizes como
Sdcrates e Querefonte!” (tovg daldvag ToLG dXpLOVTAG TOVG &vLTIOSHTOVG
Aéyetg, v O kakodaipwy Zwkpdtng kai Xapepdv, v. 103-104), pois ndo
poderia se portar bem frente aos cavalheiros de sua laia apresentando
aqueles tragos laconicos e aquela cor palida que a gente socratica
sustentava no rosto (v. 120). Entrar no Pensatério era, além de aprender
algo, tornar-se um deles, e Fidipides n&o via qualquer vantagem em
modificar-se a tal ponto. Que a isso se aventurasse o velho pai — 0
homem da invers&o, que espera livrar-se das dividas negando-as.

E para se refazer da condicdo de endividado que Estrepsfades
bate a porta da casa de Socrates. Sua vida precisa de reorientagdo.
Nenhum caminho seria melhor que o Pensatério, acredita. O velho sé
nao poderia imaginar encontrar ali uma espécie de templo do saber,
cujos tragos sugerem os de uma seita. Ja se fez por constatar de que
maneira aresidéncia socratica possuitragos de umaescola pitagérica. A
tese de Taylor® afirma que Aristéfanes nos indica, pela criacao simbolica
de uma residéncia socrética, a novidade que em Atenas significava o
seu grupo e seu modo de vida. Mas néo precisamos, como Taylor,

95 Cf. TAYLOR (1911, p. 146-149).
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avangar a tese que transforma Sécrates em discipulo da sabedoria
pitagdrica. Justificam-se o0s tragos que abrangem o0s processos de
iniciagcdo nao apenas com referéncia aos pitagéricos, mas também
aos Mistérios, por uma provavel tentativa de fazer ver ao publico que o
reforco desses tracos trazia a centralidade da nova forma de saber por
eles ministrada como certa ameaca a pdlis, quer seja na esfera de seus
conhecimentos, quer seja na de sua pratica. Nao se deixou de constatar
que a casa de Socrates era um mundo a parte da cidade, tal como a
residéncia de Euripides em Acarnenses®. Mundo magico, de seres de
habitos estranhos, retratanto em certa medida um escape a politica, no
sentido positivo e negativo de escapar. Mas como nada na pdlis estava
ausente de efeitos na politica, o caréater iniciatico da escola socratica
devia sugerir ao publico uma comicidade a ser levada a sério: qualquer
ateniense familiarizado com os acontecimentos politicos ndo deixaria
de prever no interior do Pensatério as elucubragbes e conspiragbes
gue vez ou outra ameagavam derrubar o governo democratico®”.

Penso ser fundamental a referéncia feita aos rituais de Mistérios
como objetivo de Aristdéfanes ao criar o Phrontistérion de Soécrates —
caricatura do Telestérion, o templo de Deméter onde acontecia a
epopteia ou a contemplacéo final do iniciado®. Nao se pode negar,
inclusive, estar em jogo no processo de iniciagcdo uma busca por saber
a partir do que se via e ouvia®. Em Nuvens, o parentesco entre 0s
rituais do templo e a casa de Sdcrates séo varios. Bowie levantou tragos
sugestivos desse parentesco em seu estudo sobre Aristéfanes'®, dos

96 Para uma andlise das portas como acesso a mundos a parte criados por Aristéfanes em
suas comédias, ver o ensaio de SILVA (2007, p. 257-274).

97 CANFORA (2015), seguindo Tucidides, fez notar o impacto das chamadas confrarias
(heterias) sobre as conspiragbes que culminaram no golpe oligarquico de 411 a.c.
A sensacao de segredo e mistério devia soar como resquicios aristocraticos ou como
indicagbes oligarquicas no seio do espirito democratico, dado a publicidade.

98 Sobre os rituais de Eléusis, ver BURKERT (1993, p. 545-53).

99 Em COLLI (2011, p. 30-35) encontra-se uma reflexdo sobre o carater gnoéstico dos
Mistérios de Eléusis.

100 BOWIE (2003, p. 107).
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quais poderiamos citar: o conteddo do ensinamento socratico como
sendo dito mistério (pvothpua, v. 143); Socrates, ao aceitar o novo
pupilo, o submete como um iniciado (tovg telovuévoug, V. 258); depois
de iniciado, o velho é apresentado a um regime de vida pela nova
divindade a que deve servir (v. 412-419); por fim, antes da parabase, o
aluno é convidado a entrar no Pensatério que, na fala de Estrepsiades,
mais parecia o antro de Trofénio (v. 508), a camara de subsolo onde
aconteciam os ritos finais. Nao € de se esquecer ainda o carater de
isolamento social que os rituais de iniciagdo provocavam durante o
tempo da iniciacdo, como Burkert indica'":

A marca distintiva da iniciagao é o isolamento temporario dos
iniciandos da vida cotidiana, a sua existéncia ‘a margem’ (en
marge) da sociedade, de tal modo que o ritual atravessa trés
estadios: a separacéo, o estadio intermediario e a reintegragao.

Os rituais de Mistério, no entanto, pareciam ja a época
da comédia bem estabelecidos em Atenas, tendo sido inseridos
no calendario anual das festas religiosas e no cotidiano dos que
estivessem dispostos a seguir a iniciacao'®. E fato que nem todos
conseguiam realizar o percurso até o final, perdendo-se pelo caminho
entre dangas e embriaguez. O nimero restrito dos que alcancavam a
epopteia atesta a favor do segredo que reinou durante tanto tempo. O
traco comico pretendido aqui ressoa matizes variados, que vao desde
a casa de Sécrates como antro de elucubracgoes fisicas assemelhadas
a visdo divina, até a propria condicdo de Socrates como sacerdote de
deusas tao estranhas as praticas ditas oficiais quanto foram Dionisio e
Deméter no tempo em que configuravam rituais extraoficiais. E como
toda forma religiosa estrangeira, a casa de Sécrates deixava em alerta
a cidade: pois a0 mesmo tempo em que tais homens de estudo se
arrogam possuir um saber sobre o mundo que desmistifica a religiao
oficial, como se vera, a rotina impiedosa do Pensatério era capaz de

101 BURKERT (1993, p. 497).
102 Cf. BURKERT (1993, p. 545-572).
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dominar toda a vida daquele que a ela se entregava, tornando-o talvez
estranho a pdlis, apds sua reintegragdo completamente modificado.

Ao que parece, Taylor (1911) tinha certa razdo em sugerir
mais fortemente a referéncia como sendo, grosso modo, a tracos de
pitagorismo no Pensatério — sobretudo se pensarmos no tipo de vida
que l& se vive. Além da palidez mérbida dos seus moradores, hd uma
tentativa de Aristéfanes em ridiculariza-los pelo aspecto morto-vivo, que
aludiria a um regime de vida dedicado a orientar a alma, antes de tudo,
para uma vida apés a morte. Pelo pouco que se pode saber a partir das
fontes de que dispomos, a nogao de uma alma imortal € de uma busca
por realizar-se apds a morte eram contribuigbes decisivas do ensino
pitagdrico'®. O aspecto escolar vinculado a procedimentos iniciaticos
era exatamente a nogao que se tinha do modo de vida das confrarias
pitagdricas. Afora esse aspecto exterior, a casa socratica apresenta
certas aplicacdes mateméticas, sobretudo em geometria, que nos
permitem imaginar a possibilidade de o publico fazer a aproximagao
com os pitagoricos, sugerida por Aristofanes: a casa de Sécrates como
uma espécie de escola com efeitos religiosos, contrérios a religido
oficial e, ndo por acaso, as instituicbes democraticas.

A casa-templo-escola de Sécrates €, assim, reduto para as
artimanhas vinculadas ao pensar (phronein) e ao saber. Maravilhado,
Estrepsiades acredita que tais almas sabias falam sobre as coisas
do céu (ol Tov obpavov Aéyovteg), persuadindo (avameiBovotv) 0S que
lhes chegam, oferecendo por dinheiro o ensino que fara qualquer
um obter vitéria pelo discurso (Aéyovta vikav, v. 95-99). Estarlamos,
agora, na outra face da atividade socratica, secular por assim dizer.
O Iégos é aqui ao mesmo tempo meio de compreenséo do mundo e
instrumento de persuasao, mas € como objeto de ensino que ele pode
ser comercializado. Perigoso para a cidade € que o dominio do /6gos
como obijeto de ensino torne no fim das contas qualquer um passivel

103 Veja sobre isso, por exemplo, BURKERT (1993, p. 570-572).
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de, por dinheiro, fazer a causa mais fraca vencer a mais forte (tobtotv
TOV €TEPOV TOTV AOYOLY, TOV f{TTOVA, VK&V AéyovTd @act TddSikwTepa. V. 114-
115), como tanto o deseja a injustica de Estrepsiades. As artimanhas
do légos, antes de qualquer outro detalne de tonalidade religiosa,
Sa0 0 perigo real, acreditamos, que o poeta deseja apontar, pois tais
artimanhas s&o frageis em maos erradas: o /6gos depende, para se
tornar louvéavel, do carater justo de quem o utiliza'®.

S6 ndo podemos esquecer que toda a descricdo acima é
uma representagao feita pelo velho rustico, sedento por aprender
a falar. Essa imagem que Estrepsiades carrega acerca dos homens
de estudo é apenas uma das trés perspectivas possiveis a partir
das quais se pode enfocar o ensinamento de Sdcrates. Sao elas:
(a) o modo de ver do vulgo, representado por pai € filho, segundo
o qual Sécrates é apresentado como uma espécie de sofista, muito
parecido a tipos da época aurea de Péricles, como Anaxagoras e
Protagoras; h& ainda (b) o modo de ver dos proprios discipulos, que
entendiam a atividade socratica com espanto e devogéo, homemem
tudo elevado, capaz dos mais refinados saberes, ainda que estes
parecessem a maioria das pessoas, ou seja, ao vulgo ignorante,
coisa sem importancia; até por fim a comédia insinuar (c) as
formulacdes do préprio Sécrates acerca de seu ensino e seu modo
de vida, numa relacéo de cunho sacerdotal com a divindade. Para
nés, sobretudo, a visdo do homem néo estudado (ou ndo iniciado,
como a linguagem da pecga sugere) e a do discipulado servirdo como
instrumentos a fim de fazer ver, pela habilidade do comediégrafo,
que o Socrates condenado na pega foi mal compreendido ao final.
Mas as trés perspectivas articuladas é que nos fardo constatar a
intengao pela qual Aristofanes preocupou-se em retratar o saber e
o modo de vida socratico a partir inclusive dele mesmo.

104 A indicagdo dessa conclusao esta literalmente em ISOCRATES (Antidosis, §276).
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Articulemos entédo. Para compreendermos algo, dizia Sécrates
na voz de Platdo, faz-se preciso voltar as origens'®. Mas Socrates é em
Nuvens algo dado, sem origem clara, portanto, sem razao de ser. O
mestre do Pensatoério encontra-se, no que diz respeito as suas origens,
COmMO que suspenso no ar — sua entrada em cena dependurado num
cesto, a imitar um deus ex-machina das tragédias euripidianas, €
simbdlica. Como efeito dramético, a suspensdo de Sdcrates aos céus
revela significados importantes. Para além de simbolizar a condicao
sobre-humana, em certo grau divina, desse sacerdote das Nuvens,
acentuando a distancia que o separa do homem vulgar devido a
distancia de seu saber, parece também traduzir o ineditismo da figura
socratica em meio a cena ateniense, talvez pela énfase sobre sua
novidade, talvez pelo impacto que sua atuacao teria causado a época.
De novidades, Atenas estava cheia. Homens sapientes chegavam de
todas as partes da Grécia oferecendo saber em troca de altas quantias.
Sécrates, no entanto, seja em Aristéfanes ou em Platdo, ndo parece ter
cobrado por seu ensino. O carater paupérrimo de sua condicao, como
apontamos, € marca caracteristica da origem do seu ensinamento. Na
metafora de Nuvens, o Sécrates elevado num cesto estd acima das
coisas desse mundo.

Os tragos de caréater e do modo de vida adotados por Sécrates
sao descritos em Nuvens pelas proprias divindades a quem ele serve.
Diferentemente do que imagina Estrepsiades, a oferecer-lhe dinheiro
em busca de um saber capaz de inverter a légica dos fatos, Sécrates é
tomado por suas deusas como um sujeito excéntrico, que se destaca
mais por sua altivez que por sua sabedoria.

105 Cf. ¢ apxiig em PLATAO (Apologia, 19a). Também o inicio de sua autobiografia intelectual
alude ao saber sobre a origem de tudo como um anseio seu (Fédon, 96a). As marcas que
insistirdo na necessidade de se comegar um discurso pelo principio das coisas, como
Socrates afirmou ser o seu método a partir da dita segunda navegagdo (Fédon, 100a),
parecem repercutir uma ideia vinculada a Didgenes de Apoldnia (DL.VI.57): “no comego
de todo discurso, parece-me necessario haver um principio irrefutavel” (Adyov mavtog
apxouevov Sokel pot xpewv etvat THv dpxnv avapgioPrntntov napéxecda).
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T8. 00 yap &v & y’ dakovoaLey TV VOV HETEWPOTOPLOTOV ATV
fj IIpodikw, T@ pev cogiag kal yvwung obveka, oot 8¢, 61t PpevOvel
T’ ¢v taioy 080G kal TOPBaAp® mapaBarlels, kKdvomddnTog Kakd
TIOAN” &vEXeL KAP' MUV OEUVOTIPOCWTIELG.

Pois ndo atenderfamos nenhum dentre os atuais meteorosofistas,
com excegao de Prodico: este, devido a sabedoria e inteligéncia;
a ti, pelo modo como te exibes pelas ruas, de olhar altivo,
andando descalgo, porque suportas males diversos e, enfim, te
fazes com ares de solenidade. (Nuvens, v. 360)

As deusas sao seletivas. E na escolha por quem recebera seus
favores, Sécrates agrada por ser semelhante aos deuses em solenidade,
em forca e altivez. E significativo também que o nome de um sofista
aparega como modelo de sabedoria — um sofista que, podemos saber
por outros meios, era admirado por Sécrates e talvez tenha sido um
mestre para ele'®. Sécrates, no entanto, destaca-se por seu tropos,
por seus habitos, e assemelha-se aos deuses pela altivez de carater,
semelhanga que é mesmo a intengdo de Socrates ao dependurar-se
em um cesto, como ele explicara ao velho Estrepsiades. Seu modo
de ser é regido por sua dedicagdo em saber sobre as coisas celestes,
mas nada garante aqui que ele j4 o saiba, ao contrario de Prédico.
A atividade socratica € uma atividade — quer dizer, uma proposta de
investigar que nao se deu por encerrada, um saber que € almejado,
mas ainda ndo completamente obtido'®”. Um tal saber é espantoso e

106 Prédico nasceu na cidade jonica de Ceos, tendo sido dito contemporaneo de Demdcrito
e Gorgias, o que situa seu nascimento entre os anos de 480 e 460, mais provavelmente o
Ultimo, j& que era mais novo que Protagoras, embora alguns anos mais velho que Sécrates;
cf. GUTHRIE (1997, p. 207-8; 254-60). Para a relacéo entre Sécrates e Prédico: “Ha o
risco, Ménon, de que sejamos, eu e tu, homens mediocres, e de que a ti Gérgias néo
tenha educado sufucientemente, nem Prodico a mim” (kivduvebopev, @ Mévwv, yw te kai o0
padoi Tiveg eivat Gvdpeg, kai o Te Topyiag ovy ikavig memaidevkéval kai épg Ipodikog PLATAO,
Ménon, 96d). Em Fedro, 267b, Sécrates menciona ter ouvido de Prédico que ele havia sido
o verdadeiro criador da arte de falar, o que talvez também explique sua aparicao aqui. A
importancia de Prédico em Atenas a época de Nuvens foi ressaltada por DOVER (1968, p.
liv-Ivi) e KERFERD (2003, p. 81-82).

107 Tanto a acdo de os discipulos haverem abortado um pensamento que acaba de ser
descoberto, quando Estrepsiades adentra o Pensatério (Nuvens, v. 137), como a fala de
Socrates citada acima (T9), ilustram esse carater inacabado do saber, em constante busca
por descobertas, como o proprio velho ird depois aprender.
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incomum, pois é um saber divino, que rapidamente eleva aguele que a
ele se dedica. E Socrates justifica sua elevagao exatamente como um
carater préprio ao tipo de atividade ali cultivada.
T9. 00 yap &v mote éEndpov 0pBOG Ta peTéwpa TpaypaTa, el pi)
Kpepaoag to vonua kai tHv @povtida Aemtiyv katapeifag &G TOV
Spolov aépa.
Nem de outro modo seria possivel descobrir corretamente as

coisas celestes, se eu nao elevasse o intelecto e misturasse a
sutileza do pensamento com o ar, que lhe é semelhante. (v. 228-30)

Suspender-se as alturas é o modo pelo qual o pensamento
aproxima-se daquilo que Ihe satisfaz: por sua natureza etérea, pensar
¢ buscar semelhanca com as coisas celestiais, e essa aproximagao
de semelhante com semelhante, entre 0 pensamento sutil € o ar,
esséncia Ultima das deusas invocadas pelo Pensatério, mostra-se
uma das mais brilhantes criacbes simbdlicas de Aristéfanes em
suas comédias'®. Revela, ao mesmo tempo, ndo apenas o tipo de
afinidade que haveria entre Sécrates e as teorias sobre a physis que
situam a origem de tudo no ar ou no pensamento, mas também a
vacuidade de todo este complexo retratado pela casa de Sécrates,
em que figuram (i) pensamentos e saberes, (ii) novas divindades e
(iii) discurso. Veremos em seguida de que maneira esse simbolo é
orquestrado na peca. Desde logo, porém, essa imagem sugere a
intencéo ultima do poeta em fazer ver quao danosa pode ser a gente
de saber, a soltar ao vento palavras vas sobre as cabecas vazias de
homens sem aprego pela pdlis.

Tal como as deusas, a escola socrética é igualmente seletiva.
O discipulo dissera a Estrepsiades que o saber produzido é segredo
reservado apenas a alunos (v. 140). Esse traco dos Mistérios no

108 Também ¢ a avaliagdo de KIERKEGAARD (1991, p. 108-123), s6 que por outros motivos,
vinculados ao vazio que é proprio, em sua andlise, ao conceito de ironia representado por
Socrates. Acerca da marca dessa figuragao dos intelectuais sofistas na comédia em que o
ar é simbolo de alaxoneia, IMPERIO (1998, p. 96-97).
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Pensatério traz a tona outra realizacdo da escola de Sécrates: ali ndo
s6 se cultivam a astronomia e a geometria, como também inexiste
qualquer indicio de dedicagao, por parte de Sécrates ou de seus
discipulos, ao estudo dos /6goi retéricos desejados pelo endividado;
antes, busca-se 0 pensamento (to vonua) e sua capacidade de medir,
perceber e compreender o mundo. O pensamento da a luz ideias,
e sdo essas o fruto excelente de todo o tempo gasto na casa de
Sécrates'®. Estrepsiades, ansioso por aprender a se refazer, ndo faz
senao abortar um pensamento que acaba de ser descoberto (ppovtid’
eEnuplwkag eEnupnuévny, v. 137). Na ansia de se refazer, ele desfaz
a rotina dos estudos socraticos. A seus olhos, o Pensatério se torna
reduto de todas as formas de novidades intelectuais que enxameiam
a pdlis, no qual o ateniense, j& mergulhado numa baixeza moral,
contempla um meio para dar vida a seus intentos injustos. Desde
a chegada de Estrepsiades ao Pensatério, contudo, o discipulo fez
mostrar-lhe que se enganava''®. Desculpando-se, o velho deixa ver o
quanto sua rusticidade esta distante do saber elevado de almas tao
sabias como aquelas.

O Iégos que justifica sua elevagao identifica Socrates com o
grupo dos homens que, desde Tales, buscavam investigar a physis. E
por isso que Estrepsiades, ao testificar o tipo de sabedoria alimentado
em seu recinto escolar, ndo tardou em compara-lo a Tales, indagando
por que ainda teriam o sébio de Mileto em alta conta diante de um
homem como o mestre do Pensatério (v.180). Poderia pagar-lhe
qualquer recompensa que fosse exigida (v. 246). Mais uma vez, o
descaso de Socrates em relagdo a receber pagamento por ligoes,
de que dé provas sua pobreza retratada na comédia, claramente

109 Em grande medida, o esforgo dos socréticos em filosofarem pelo recurso ao exemplo do
mestre deriva, pelo que se pode medir, do exercicio do método socratico a fim de darem
a luz suas concepgoes proprias, segundo as famosas imagens do Sécrates alcoviteiro no
Banquete de XENOFONTE (3.10) e do parteiro de PLATAO, no Teeteto, 150c.

110 Sobre este engano e o caréter sacrilego do ensinamento do Pensatério, FREYDBERG
(2008, p. 19-20).
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apresenta-o entre os sabios que buscavam compreender o mundo
fisico e ndo entre os que acorriam a Atenas para vender suas aulas,
como costumavam fazer os sofistas''. Essa distingdo é importante.
Encontram-se entre os ditos physikof variadas referéncias ao ar como
substancia material do cosmos, uma opiniao que parece ter sido posta
em circulagao primeiramente por Anaximenes, Ultimo dos discipulos de
Tales'?. E o mestre suspenso no ar destaca com suas agdes o que ha
em sua maneira de pensar que diz respeito as teorias destes physikor.

De fato, a especulagdo chamada por Aristételes de fisica
pode ser caracterizada, segundo Detienne, por um processo de
despersonalizacao e desmistificagao dos eventos ditos naturais
acerca, sobretudo, do cosmos e da sua origem, com 0 intuito de
dizer a verdade''s. A primeira chegada em Atenas das especulagoes
sobre a physis deu-se com Anaxagoras, que era amigo e mestre de
Péricles — mas parece ter sido seu aluno, Arquelau, quem a instituiu
na cidade, sendo Arquelau costumeiramente tratado como mestre
e amado de Socrates'*. Sem dificuldades, ha a possibilidade se
situar o trépos socratico como estando em divida com aquelas
investigacbes de Anaxagoras e Arquelau, porém, ao que parece, a
opinido defendida por Sécrates em Nuvens tem parentesco com a

111 Vale lembrar acui uma anedota acerca de Tales, conservada por ARISTOTELES, que nos
relata a atitude do sabio diante daqueles que criticavam a filosofia, dizendo-a indtil devido a
pobreza do milésio. Ao predizer, pelos seus estudos, uma abundante colheita de azeitonas,
obteve um lucro volumoso, apenas para demonstrar que “é facil aos fildsofos enriquecerem,
se 0 desejarem, ndo sendo isso aquilo que mais lhes importa” (padiov éoTt MovTelv TOlg
@hoo6@olg, &v PodlwvTal, GAN” 00 TodT” 0Tl Tiept & omovdalovory, Politica, 1.11, 1259a).

112 Cf. VANDER WAERDT (1994, p. 58; 61).

113 Cf. KIRK, RAVEN, SCHOFIELD (2010, p. 68-70), opinido que se aproxima do tipo de
laicizag&o do discurso mencionada por DETIENNE em seu estudo (2013, p. 45-55).

114 Segundo o testemunho de DIOGENES LAERCIO, que ndo sé apresenta Sécrates na
sucessao de Anaxagoras e Arquelau, como também Ihe diz os motivos: “Segundo alguns
autores Sécrates foi discipulo de Anaxagoras, e também de Damon, como afirma Aléxandros
em sua obra Sucessdo dos Filésofos. Por ocasido do veredicto contra Anaxagoras ele
passou a ser discipulo de Arquelau, o naturalista, de quem, a crer em Aristdxenos, foi
amado” (Akovoag 8¢ Avagayopov katd Tvag, AAAG kal Adpwvog, ¢ ANéEavSpog év Atadoyaig,
petd TV ékeivov katadikny Sikovoev Apxeddov Tod @uotkod: o kal madikd yevésBat gnoiv
Apiotogevoc: DLI1L19).
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de Diégenes de Apol6nia'®, outro dos alunos de Anaxagoras. Em
face dos problemas que a biografia de Sécrates levanta, sobretudo
guanto a sua sucessao tedrica, poderiamos indagar: esse parentesco
destacado pela comédia significaria que Sécrates possufa as ideias
de Didgenes em alta conta a época de Nuvens, podendo ter sido
mesmo seu discipulo? Ou as aproximagoes entre Socrates e Didgenes
sao meramente um construto de poeta?

N&o € ruim pensar numa resposta a primeira pergunta como
provavel, visto ter Didbgenes florescido por volta do ano de 430,
acrescido o ja mencionado interesse de Socrates pela physis e, por
fim, a familiaridade entre a doutrina de seu suposto mestre Arquelau
e a de Didgenes. Mas deveriamos ponderar a Ultima questao, e isso
por duas razdes: se de um lado tem a comédia uma necessidade
intrinseca em exagerar aqueles que s&o tragos presentes na vitima da
caricatura, por outro seria inviavel aproximar dela outros tracos que lhe
fossem estranhos, com a consequente perda do efeito risivel para algo
patente apenas ao préprio Aristéfanes. A fim de a comédia alcancar sua
finalidade, ela precisa tragar sua burla de maneira plausivel, e € mesmo

115 Dibgenes de Apoldnia seguia, em suas investigacoes, certa adaptagdo do conceito de
nols de Anaxagoras a sua concepgdo monista da substancia primordial, elaborando
uma teoria unitaria do mundo, menos complicada, podendo ser aplicada a de seus
predecessores. Isso porque a substancia basica, para ele o ar, era aquilo que constituia
todas as coisas existentes, aquilo em que se diferenciam e se identificam (fr. 2 DK). Se
assim nao fosse, ou seja, caso nao tivessem a mesma esséncia, elas ndo poderiam
se prejudicar ou ajudarem-se umas as outras, quer dizer, ndo haveria interagao. Diz
ainda que sem inteligéncia, ndesis, ndo seria possivel, & substancia original, se dividir
de maneira a ter medida e estar disposta da melhor forma possivel (edpiokot &v obtw
Sraxeipeva d¢ dvvotov kdMota, fr. 3 DK). Essa inteligéncia, segundo Simplicio, estaria
implicada na substancia bésica: a partir das regularidades naturais, que impressionaram
Didgenes, ele postulou uma inteligéncia divina como finalidade do mundo. Desse modo,
a inteligéncia ndo pode ser entendida sendo como um principio divino da substancia
material, 0 ar, que fundamenta todas as coisas, isto é: s6 ha um principio material em
que todas as coisas se identificam e se diferenciam porque ha inteligéncia, o principio
teleoldgico que dispde a diferenca e a semelhanca tendo em vista o melhor (fr. 5 DK).
Como nada surge do que nao é, pois tudo esta em tudo, como dizia Anaxagoras, o ar
tem sua origem na inteligéncia, ao mesmo tempo em que a inteligéncia tem o seu haver
por meio do ar. Aér e ndesis sdo, portanto, atributos do fundamento de todas as coisas
que sdo e que, por isso, diz respeito ao todo. O que vai aqui em resumo foi elaborado
em detalhes por KIRK, RAVEN, SCHOFIELD (2010, p. 457-477).
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por essa constatacao que Vander Waerdt argumentou a fim de acentuar
os paralelos entre o pensamento de Sécrates em Nuvens e as doutrinas
de Di6genes'®. No entanto, como no caso do pitagorismo aventado
por Taylor'”, ndo precisamos aqui tomar em alta conta a expressao de
pensamentos de Dibgenes pela boca do Socrates comico como se lhe
fossem uma filiagao tedrica: basta ver que o ponto importante, para
a comédia, é vincular o mestre do Pensatério ao tipo de estudo que
desde Tales almejava depor o saber mitico, pois € este tipo de saber
que sera louvado pelas novas divindades. Uma vinculagdo que, no
entanto, ndo é feita por acaso ou de modo improcedente: ao contrario
do que se poderia concluir sobre a segunda questao, articulando-a
com a primeira, € bastante provavel que Sécrates tenha se interessado
pelas investigagdes dos fisicos — um passado que reverbera inclusive
em alguns testemunhos tanto de Platdo quanto de Xenofonte'®,

Desse saber socratico acerca da sutileza do pensamento
parece, todavia, interessar a Estrepsiades somente aquilo que possa
estar mais proximo as suas necessidades. O homem comum pensa
a partir da utilidade. E seu pedido a Sécrates é que o faca aprender a
falar (paBeiv Aéyewv, v. 240), ensinando-o um daqueles dois discursos
que é de posse do mestre (ue didafov 1oV ETepov Toiv Goiv AoyoLy, V. 245).

116 Cf. VANDER WAERDT (1994, p. 58; 61).
117 Cf. TAYLOR (1911, p. 129ss).

118 A passagem da autobiografia de Sécrates em PLATAO (Fédon, 96a-b) é ja uma referéncia
classica; em XENOFONTE, ha uma passagem que indica certo interesse de Sdcrates por
questoes fisicas, que se todo modo ressalta aquele espanto que da origem ao anseio por
filosofar (Banquete, 7.4 — tradugao de Pinheiro): “De facto, ndo é dificil encontrar uma coisa
que nos surpreenda quando necessitamos dela; é até muito comum surpreender-nos com
as coisas que estdo ao nosso lado, como: por que é que a lampada da luz s6 porque
tem uma chama brilhante, mas o cobre que também é brilhante ndo dé luz, mas reflecte
as imagens de outros objectos. Ou por que é que o azeite, apesar de liquido, aviva as
chamas, enquanto a dgua, precisamente porque liquida, as apaga. Mas estas também séo
questoes que, neste momento, ndo combinam com o vinho” (kai yap 81 008¢ évo Tt oaviov
16 ye Bavpaciolg EvTuyely, &l Tig TovTov Seitar, AN Eeoty avtika pdla T& mapdvta Bavpdlery,
Ti TT0TE O pEv AXvog St O Aapmpav @AOya Exelv @@ mapéxet, TO 8¢ xakkelov Aapmpov 8v ¢dg
u&v o Totel, v adtd 8¢ EAAa éugarvopeva mapéxetat: kai TG TO pev Edatov Dypov 8v abiel ThHy
@AOYQ, TO 88 BOwp, ETL HYPOV €07TL, kKataoPévvoaot TO Thp. AAAA yap Kal TadTa PEV ovk eig TAVTOV
TQ otvy ¢mioneddel).
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Para sua condicao ignorante, os seres mortos-vivos que habitavam
0 Pensatério eram como os antigos sopho/, como Tales e Sélon
gue influenciaram a constituicdo politica de suas cidades com sua
sabedoria'®, mas também como Protagoras e Gorgias, estrangeiros
que haviam enriquecido ao serem pagos pelos atenienses mais ricos
a fim de paBeiv Aéyerv. Ao homem nao-iniciado, todos eram sofistas. Se
para Platdo, no século IV, apenas os Ultimos deveriam ser chamados
de sophistai’®, para além do fato de que assim ¢é dito terem se
autointitulado, era porque a atividade que realizavam os diferenciava
dos antigos sophof em um ponto crucial: eram pagos para ensinar sua
sophia — e com isso a sophia em si perdia o prestigio dos tempos de
Tales e de Sdlon, para encerrar-se em bajulacgéo e falatério, como tantas
vezes as comédias haviam criticado. Mas néo se pode negar inclusive,
como ja vimos, uma tentativa de que a figura do sofista estivesse em
grande medida atrelada ao papel corruptor da democracia, € que 0s
sophoi fossem, entdo, concebidos como representantes de um tempo
aureo. A diversidade de perspectivas é aqui ingrediente fundamental
para o efeito cémico.

Sera preciso, portanto, que o proprio Sécrates mostre ao velho
rdstico em que consiste a iniciagdo ao reduto do pensamento. A
maneira pela qual ele ird apresentar seu ensinamento, antes de poder
iniciar seu novo aluno, esta em lhe demonstrar no que se fundamenta
o distinto saber cultivado no Pensatério e que o justifica, no fim das
contas. O procedimento socratico, todavia, relacionado a um método
de conduzir o /6gos em vista da natureza, do carater e da alma do
interlocutor, aporta-se em uma novidade fisica de efeitos religiosos
imperdoaveis aos que lhe ouviam. O velho confuso, tanto quanto a
audiéncia de espectadores da pega, terdo ao fim a certeza de que
para Sécrates trata-se de destituir de sua autoridade as divindades
honradas pela cidade — o que significa dizer destituir a cidade de sua

119 Cf. DL (1.1.22-44; 2.45-67).
120 Cf. PLATAO (Protagoras, 316d-317¢).
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autoridade no interior da escola socrética. O riso que aquelas cenas
provocaram deve ter sido acompanhado de perto por uma sensagao
de desconforto com esse perigo, tal como Aristéfanes soubera bem
produzir em tantos outros momentos de sua arte.

§6. A ATIVIDADE SOQRATICA:
DIALEXIS KAl PSYKHE

Fica claro que a forma como Sdcrates é conhecido pela gente
COomum, em Seu ensino e em sua maneira de viver, decorre da opiniao
que n&o leva em consideracao o saber que a fundamenta — um saber
acerca da physis e do que lhe serve de iniciacdo. Tal fundamentagao
faz parte apenas do interior da casa socratica, como espago em que
ela vem a luz. Mesmo assim, também o discipulado, que percebe as
sutilezas do mestre, ndo lhe sabe fundamentar. O discipulo, tendo
apresentado algumas conclusbes obtidas por Soécrates em suas
investigacdes, como 0s casos da pulga e do mosquito (Nuvens, v. 144-
164), limitou-se unicamente a mostrar a Estrepsiades os integrantes
da escola e seus apetrechos no estudo, sem uma justificativa mais
fundamental para tudo o que se faz ali. Cabe apenas a Sécrates ele
mesmo dar a ver suas reais justificagdes, porque, no fim das contas,
é sua sophia que fundamenta aquele trépos estranho tal como se vé
institucionalizado pelo Pensatério. Constata-se outra vez a referida
integridade entre pensamento e forma de viver, tao cara a atividade de
Sécrates. No entanto, pelo que mais nos interessa, ndo parece haver
paralelo possivel entre os elementos do ensinamento socréatico e o de
outras figuras de referéncia a época. A admiracéo pelo tipo de homem
que Sdcrates demonstra ser é a prova fundamental de que em Nuvens,
além dos elementos reunidos a ele para compor a personagem, a

104



intengdo da representacéo cdmica é o Sdcrates real e ndo um mero
construto ou compaosito acerca do tipo do intelectual.

E, pois, hora de sermos introduzidos ao ensino de Sécrates
a partir dele mesmo. Afinal, quem conduz o estilo do aprendizado
¢ o lider do Pensatério, e o seu método tem inicio junto a t& B¢ia
npéypata: € com elas que se embrenha, é nelas que esta a maneira
correta pela qual se deve viver, com a qual se pode jurar. “Queres
saber sobre as coisas divinas, de maneira clara e correta?” (Bovlet
T Bela mpaypat’ eidéval cagwg dtt’ otiv 0pBdg; v. 250). A questdo
feita por Socrates € um convite ao seu ensinamento. Os deuses
tradicionais dos poetas e da religido olimpica, diz ele, sdo moeda
ausente no Pensatério (v. 248) — ratificando um seu desprezo pela
poesia e pela religido civica. Aqui também n&o se comercializa o
saber — literalmente falando, as moedas estao ausentes da casa
socrética. Da-se a quem pede, desde que esteja disposto a assumir
a vida de iniciado. Os leitores de Platdo e de Xenofonte ja estao
acostumados a essa abertura de Socrates aos interessados em
aprender. Com a diferenca de que em Nuvens o mestre recebe
0S seus em casa, ao invés de ir busca-los a praga publica ou aos
ginasios'™'. O lugar onde se realiza o ensinamento socratico acerca
do divino e das coisas celestes é inegavelmente um antro religioso,
distinto ou, mais ainda, avesso aos costumes da pdlis. A atitude,
por assim dizer, apolitica da casa de Socrates, em estar a margem
do interesse da cidade, acrescida daqueles tracos dos Mistérios
iniciaticos do Pensatorio e rasgos lacdnicos e pitagoéricos de certas
posturas de Socrates e de seus achegados, aumentam as suspeitas
do publico quando da entrada em cena do coro de novas divindades.

121 Em PLATAO, a cena inicial de Cérmides ilustra essa busca pelos jovens do tipo kalés
k'agathés; em XENOFONTE, sobretudo o cerco a Eutidemo em Memoraveis, lll, 8, retrata
essa disposicao socratica.
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A postura socratica se faz, primeiramente, pela de
questionador'?. Dirigindo sucessivas indagactes ao velho endividado,
Sécrates parece conduzi-lo até o despertar de seu interesse por
conhecer as deusas que sustentam a sophia do antro iniciatico —
desviando-o de sua intencéo inicial, em aprender a técnica do /6gos,
para mostrar-lhe algo de maior valor, tal como seu discipulo havia
dito que Socrates fizera certa vez, ludibriando seus alunos famintos
com peripécias (v. 175-79). Para conhecé-las, é preciso submeter-
se a iniciagdo no ritual de sacrificio as deusas (v. 254-260; 270).
Deitado no leito sagrado (tov iepov okipmoda), 0 nedfito deve colocar
a coroa, guardar siléncio e ouvir a prece as Soberanas Divindades:
Ar incomensuravel, Eter clarissimo, Nuvens portadoras do trovao e
do raio (v. 264-5). As divindades supremas aqui sdo trés'?, todas
aparentadas com aquela substancia material que compbe o mundo
na visdo de Didgenes, mas também de Arquelau. A evocacdo de
Socrates, o coro de novas deusas faz sua entrada em cena — a
principio, pelo ressoar da anunciacdo; depois, em sua materialidade.

E no primeiro momento ainda (v. 275-312) que elas entoam um
canto sobre seu lugar entre os deuses e sobre sua determinagao em
seguir para Atenas, lugar dos sacrificios e dos mistérios de Dionisio,
o deus do teatro. Tais deusas se comprazem com a reveréncia dos
atenienses aos rituais ocultos e iniciaticos, claramente sugerindo
aqui 0 espago de abertura para essas novas divindades que Atenas

122 Todas as falas de Sécrates, desde o instante em que Estrepsiades pede ao mestre para
que desga do cesto e lhe ensine o que ele deseja, sdo interrogativas, construidas, casual
ou propositadamente, para conduzi-lo ao anseio por ser iniciado nas deusas do Pensatério
(Nuvens, v. 238-254). Esse propdsito em conduzir o interlocutor por meio de perguntas e
respostas seré destacado aqui como a maneira da elocucéao (dialexis) de Socrates, que
depois aparecera na origem dos Légoi Sokratikol (adiante, capitulo 4).

123 DOVER (1968, p. 134; 240) indica de que modo em Nuvens, mais a frente (v. 1234), o trio
de deuses citadinos remonta a certa configuragéo dos deuses originarios em Hesfodo, em
numero de trés, ao que a inser¢ao aqui de trés novos deuses ndo parece ser casual. De todo
modo, vale destacar que no Sécrates dos socraticos ha a referéncia insistente a pelo menos
trés divindades fundamentais a sua atividade: Eros, Apolo e o daifmon pessoal — daimon que
em Euclides aparece como sendo duplo: o sono e a morte; cf. BRANCACCI (2005).
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propiciava. Aos olhos da peca, ndo ha como negar a cidade a vivéncia
religiosa dos Mistérios, que estaria como que tornando possivel a
outras divindades ocuparem o espaco dos deuses olimpicos, tal
como faziam as Nuvens virgens, ao subirem do pai Oceano até o
pico das montanhas mais altas (v. 275-80). Esse espago de abertura,
no entanto, ndo demorou a ser maculado por certas ideias impias,
como as de Anaxagoras e de Protagoras, vitimas de processo de
impiedade durante a Ultima metade do V século'*. Socrates ndo
evoca aqui senao as poténcias naturais abrigadas, escondidas,
subentendidas na mitologia épica. As Nuvens, portadoras do trovao
e do raio, seriam, por assim dizer, a manifestacéo fisica e secular da
imagem mitolégica de Zeus.

Ao som do trovao das divindades, Estrepsiades sente seu
intestino reverberar, jocosa aproximagao com o temor em ouvi-las e 0s
efeitos da iniciacdo a que esta sendo submetido. O rustico ignorante
quer saber, por Zeus, quem detém tamanho poder, ao que Sécrates
indica serem elas as grandes deusas dos homens ociosos, conferindo
a seus devotos sobretudo saber (yvounv), eloquéncia (Siahekwv) e
inteligéncia (vobv, v. 317). SO de ouvi-las, diz Estrepsiades, sua alma
(yuxr) esvoaga, ansiando por falar sutil e discursar sobre fumaga
(kamvod). Mais uma vez, o poder das Nuvens alcanca o iniciante, na
parte humana que mais se assemelha ao poder divino. A insistente
vinculagao entre os trés atributos divinos e a alma humana percorrera
todo o processo da educacdo de Estrepsiades, de modo que o
primeiro momento a que se deve submeter a alma é ao encontro com
as verdadeiras deusas. E ja aqui o terrivel de sua voz em trovao cedera
espaco a beleza feminina de sua aparicdo. Parecem mulheres mortais
(Bvntaig eiaot yvvai€iv), porque as Nuvens possuem a capacidade
de se tornar semelhantes a natureza daqueles a quem encontram,
revelando-a (&mogaivovoat Thv @bow, v. 352). Sdcrates apresenta essa

124 Sobre o0s processos de impiedade movidos contra intelectuais, ver IMPERIO (1998, p. 118-129).

107


http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=yuxh%2F&la=greek&can=yuxh%2F0&prior=h%28
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=kapnou%3D&la=greek&can=kapnou%3D0&prior=peri%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=qnhtai%3Ds&la=greek&can=qnhtai%3Ds0&prior=a)lhqw=s
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ei%29%2Fcasi&la=greek&can=ei%29%2Fcasi0&prior=qnhtai=s
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=gunaici%2Fn&la=greek&can=gunaici%2Fn0&prior=ei)/casi
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=a%29pofai%2Fnousai&la=greek&can=a%29pofai%2Fnousai0&prior=*swkra/ths
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=th%5Cn&la=greek&can=th%5Cn3&prior=a)pofai/nousai
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=fu%2Fsin&la=greek&can=fu%2Fsin0&prior=th\n

verdade a Estrepsiades por meio de indagagdes, levando-o a evocar
a experiéncia do senso comum com o fendbmeno das nuvens para
permitir uma conclusao mais didaticamente inferida.

Ja entdo nao sera dificil perceber de que maneira o método de
Socrates esta assentado sobre o poder das Nuvens, suas divindades.
Kierkegaard ressaltou ha tempos quao decisiva era a imagem das
divindades para a explicacdo do método de Socrates'. A vinculagao
aquientre deusas e sacerdote faz destacar o mecanismo do sacerdécio,
determinado pela vacuidade do /dgos considerado em si mesmo.
Vacuidade, no entanto, que nado é negativa, pois espelha em sua
auséncia de personalidade a propria natureza do que esta arepresentar.
E quase uma teoria sobre o /6gos o que se depreende dessa imagem
de Aristofanes: o discurso, vazio em si mesmo, ganha semelhanca —
dirfamos hoje, referéncia — com o que ¢ dito, de modo que sua natureza
plastica torna possivel modela-lo segundo a natureza do assunto. A
quem saiba ler a pega em toda a sua simbologia, a periculosidade
do que Estrepsiades deseja aprender junto ao Pensatério vai indicada
exatamente pela instauragao das (novas) divindades, no instante em
que ela aponta para o poder que ha no lé6gos de plasticamente se
adaptar ao assunto, seja moral ou imoral.

Podemos condensar a imagem aristofanica nos seguintes
termos: 0os homens ociosos que ndo trabalham a terra, diz Sécrates,
deixam a lingua solta, langando palavras ao vento, ou ainda, jogando
conversa fora, sobretudo ao discursarem acerca de nada, porque se
mostram ausentes das preocupagdes da vida real, regida pelo trabalho
e pelo culto aos deuses. Por essa auséncia, dedicam-se ao /6gos pelo
légos, ludibriando com artimanhas discursivas os menos dotados de
refino acerca das novas ideias sobre coisas celestes, dadas entao
como manifestacdes divinas. Nesse ponto, as Nuvens, enquanto
deusas soberanas dessa gente, ao destituirem a autoridade de Zeus

125 Sobretudo KIERKEGAARD (1991, p. 108-120).
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como senhor dos céus, simbolizam ao mesmo tempo a vacuidade da
mitologia oficial e a de seus proprios servos, apontando no fim das
contas para o vazio de todo e qualquer discurso. A fragilidade do
l6gos é também sua forca — uma capacidade intrinseca de manifestar
a natureza de quem lhe diz e lhe ouve, natureza que é seu modo de ser,
seu tropos, manifestacdo da psykhé enquanto espacgo que determina
guem se &, cujas agdes formam seu éthos. Este poder do /6gos em
fazer manifestar a natureza da psykhé por meio de um trazer a tona
seu tropos encontra, nas Nuvens, sua simbdlica mais abrangente,
enquanto capacidade humana inspirada pelo divino.

De fato, as Nuvens s&o novidade em matéria de divindade: elas
depdem os olimpicos de sua autoridade — sobretudo Zeus, substituido
pela materialidade da forga operante das nuvens no céu. Estrepsiades
vé-se aflito. Estas, e sO estas, séo para ti divindades. Todo o resto é
conversa fiada, afirma Socrates (abtau ydp ot pova elol Bead, T@AAa 82
navt’ €oti pAvapog, V. 375), deduzindo desta norma aquilo mesmo
que o velho endividado parece nao acreditar ser verdade: “Zeus nao
existe!” (008’ #ott Zevg, v. 367). Para responder a incredulidade de
Estrepsiades, Socrates ird4 ensina-lo com grandes provas (peydlotg
8¢ 0° ¢yw onpeiog adto 184w, v. 370): sdo as Nuvens que chovem
e ndo Zeus, pois de modo algum Zeus poderia chover, trovejar ou
relampejar sem nuvens. Zeus precisa da natureza para se manifestar,
e sendo assim, a propria physis se confunde com a divindade — ou
antes, a physis, como ambito material, visivel/, ganha predominancia
sobre o invisivel mundo dos deuses, como ambito dos costumes da
cidade. Os deuses todos, Zeus incluso — agora se entende — nao séo
moeda de troca na casa de Sdcrates: como se fizesse referéncia a
discusséo tipicamente sofistica, pode-se dizer que aqui o némos cede
a physis, ou seja, os costumes religiosas da cidade s&o substituidos
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pelas forgas naturais como divindades supremas'?®. Estrepsiades
aceita a novidade, apelando, contudo, ao deus da revelagéo profética:
“Por Apolo, com tal argumento provaste muito bem essa teoria” (i)
OV AOMw T00TO y¢ Tot Of) 1@ vOv Noyw €d mpooéguoag, V. 373). As
consequéncias dessa deposicao se fardo sentir logo em seguida, ao
concluir que reina em lugar de Zeus o Tornado etéreo (aibéplog Aivog,
v. 380), o principio supremo das Nuvens. O mesmo que havia sido,
vale lembrar, a causa primordial dos seres em Anaxagoras, mestre de
Diodgenes e de Arquelau.

Estrepsiades, contudo, ndo parece totalmente convencido de
estar o deus soberano destituido assim de seu reinado onipotente, a
depender das Nuvens para o uso dos poderes celestes que lhe foram
atribuidos pelos poetas. Como confiar (motebev) em tais afirmagoes?
Aqui se realiza um aspecto da elocugéo de Sécrates que veremos se
realizar também junto aos socréaticos: o de tomar o interlocutor como
ponto de partida para a argumentagao (ano cavtod ‘yw oe Sidaw, v. 385),
para lhe extrair maior assentimento e comprometimento'?’. E preciso,
assim, que Estrepsiades atente para seu proprio funcionamento
intestinal, a ver como ao final a produgado de gazes no homem se
assemelha aquele processo de trovejar das nuvens. O que se acreditava

126 Cede em sentido oposto ao que entendia Protagoras, segundo a estéria narrada por ele no
didlogo homénimo de PLATAO, em que o ndmos da cultura humana e de suas leis supera
a brutalidade e selvageria da physis (Protagoras, 326d). A referéncia ¢ interessante porque,
bem compreendida, a viséo das leis, feitas pelos homens, como superagao do estado
brutal da natureza é o preludio, avalia GUTHRIE, de uma avaliagdo ateista, que também
apresenta os deuses como criagao humana (2007, p. 69), a poderem, no fim das contas,
ser moeda de troca para as situacdes politicas — o que reforga ainda mais a referéncia
cOmica a uma inversdo socratica daquilo que Protagoras propunha.

127 O'REGAN argumenta que o apelo ao interlocutor pontua de maneira ambigua as
implicagdes da 8iihefig socratica, a0 mesmo tempo em que reverbera um testemunho
do influxo oracular de Delfos e seu conhece-te a ti mesmo, tornando em objeto de troga o
limite que a sentenca de Delfos impde ao conhecer humano: porque se segue tdo fundo no
conhecimento de si que o proprio cosmos passa a ser representado como sendo um corpo
humano (1992, p. 57-8). Nao acredito ser possivel, contudo, tomar esse apelo ao interlocutor
segundo esta Ultima alegagéo, porque o desarranjo estomacal serve de analogia para que
o velho compreenda o que ocorre com as Nuvens no céu, e nao para que se resuma o
fendbmeno celeste a um principio de explicagdo humano — bem ao contrario: séo as Nuvens
que revelam a physis do homem.
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serem 0s poderes da divindade, a castigar os desafetos fulminando-os
com raio (v. 398-402), ndo passa de um tipo de fenébmeno tao natural
quanto os gazes produzidos pelo corpo humano, independentemente
de suavontade. A crenca mitolégica em um julgamento moral, Sécrates
contrapbe a auséncia, por assim dizer, fisioldgica de moralidade a partir
do recurso a experiéncia de seu interlocutor. Estrepsiades aprendera
tdo bem o método que chega a adoté-lo ao final, ao trazer para si,
em experiéncia analoga, o surgimento do raio (v. 408-411). A forca
da persuasédo de Socrates encontra-se na possibilidade que o seu
interlocutor tem de verificar, na pratica e pela prépria vivéncia, aquilo
que esta sendo dito com o /6gos. A nova ideia deve passar pelo crivo
da crenga pessoal (moteverv), confianca que o fara ser aceito pela
nova triade de divindades — Caos, Nuvens, Lingua (1o Xdog Tovti kai
106 Negéhag kal v yAdtTay, tpia Tavti; v. 424). Em Ultima anélise, &€
em referéncia ao si mesmo do interlocutor, a sua alma (psykhé), que
0s argumentos e a elocucéo de Sécrates (didlexis) encontram sua
eficacia, com o intuito de produzir confianga ou, retoricamente falando,
persuasdo, como ficara claro a frente.

Chegamos, pois, ao nlcleo do que seria 0 ensinamento
socratico em Nuvens, relativo a suas divindades e seu propdsito.
Para receber o novo discipulo, o coro de deusas faz por mostrar a
Estrepsiades no que consiste a alma exemplar do homem avido pela
sabedoria que elas sao capazes de oferecer. A descrigéo é digna de
uma citagdo completa.

T10. & tfig peydng émbuuroag cogiag &vOpwme map” HUDY,
¢ e0daipwv év ABnvaiolg kai toig'EAAn ot yevrioet,

el pviuwv &l kol PPoVTIoTHG Kai TO Takainwpov EveoTiv

&v Tfj Yoy, kai pn kapvelg und’ éotwg pnite fadiCwv,

e pry@v dxOet Miav uit’ dplotdv émbupels,

olvov T’ améxet kal yopvaoiov kal Tdv A wv dvontwy,

Kai BéATIoTOV TODTO Vopilels, Omep eikdg Seglov &vdpa,
VIKAY TipdTTwy Kol fovAedwy Kai T YADTTH ToAepi{wy.
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O homem 4&vido de aprender conosco a suprema sabedorial
Como serés feliz entre gregos e atenienses se, de fato, possuis
boa memodria e se dedicas ao pensamento, se tua alma é das
que resistem as dificuldades, se néo te adoeces nem ao estar
de pé nem ao caminhar longamente, se n&o te incomoda o frio
em excesso, se aceitas privar-te de almogar, se te absténs do
vinho, de ginasios e de outras estultices, e se, como é proprio
de um homem a direita, compreendes que o melhor é vencer
os demais, seja pela acédo, seja pela deliberacao, seja pelos
embates de lingua. (v. 412-19)

N&o se pode negar que muito dessa terminologia usada em
Nuvens mostrar-se-4 cara ao que depois conheceremos sobre a
filosofia de Socrates por meio dos socraticos. O bem supremo ou o
melhor (BéAtiotov), ao ser identificado com o emprego da didlexis
para obter vitéria no embate de discursos, revela-se a suprema
sabedoria (peyalr cogia), embora destanao se possa abolir o carater,
ou o tipo de psykhé que o homem que a deseja deva possuir'?,
Nao é dificil perceber, ainda, que as caracteristicas descritas da
psykhé anunciam qualquer coisa dos textos dos socraticos, seja ao
descrever o modo de ser de Sécrates, similar ao ja referido pelas
proéprias deusas em sua primeira fala (T8), seja ao propor a busca
avida do rustico pela sabedoria como analoga aquela que Socrates
fazia por realizar, por exemplo, na Apologia de Platédo (20a-d). Nao
obstante, vale indicar que, na exortacado do coro, suma sabedoria
e supremo bem parecem se implicar, o primeiro como caminho e
condigéao para o segundo — traduzindo-se em termos de vitdria na
acao e na deliberacdo, além de nas disputas discursivas (vikav
TpaTTWV Kai BovAedwv Kal T Y Tty Tolepilwv).

Acenaédeveras sucinta, mas plenade significados. Estrepsiades
¢ convidado pelas deusas a lhes fazer um pedido (v. 427), porém

128 Dos socraticos, aquele que mais se aproxima dessa caracterizagéo é Euclides, que foi
criticado inclusive pelos demais discipulos como sendo avido debatedor eristico, mas que
ansiava, ao contrario, demonstrar através da refutacéo que o Bem supremo era indizivel;
cf. adiante, capitulo 5.
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apenas depois de confirmar junto ao seu sacerdote o juramento que
deve ser feito, a partir de agora, em nome das novas divindades. O
assentimento do velho ao juramento (v. 425) ressoa aquele referido
compromisso vital com o saber. Mas para falar a verdade, Estrepsiades
trazia em si a centelha da corrupcao moral, 0 que fica patente em suas
intengdes: ao poder pedir todo o bem supremo, pede-lhes apenas vir
a ser o melhor dos gregos no utilizar o /6gos (t@v EAMvov elvai pe
Aéyewv xatov otadiolow dpiotov, v. 429). Sendo as Nuvens detentoras
desta habilidade — afinal ela é sé uma parte do bem mais elevado — sua
resposta ndo poderia ser senao “no que depender de nés, seras isso”
(6N’ Eotau oot TobTO TIAp” Mp@v, V. 431).

Se a suprema sabedoria envolve o que é melhor ao homem,
o velho rustico a despreza pelo anseio em aprender a discursar. Ou
antes, deseja apenas uma parte. E seu interesse privado, inflamado
por uma centelha de injustica, que se esclarece na fala seguinte de
Estrepsiades. Novamente, a grandiosidade da promessa feita pelas
deusas (“De hoje em diante, ndo havera na Assembleia ninguém que
veja aprovadas mais propostas do que tu”; dote 16 Aowtdv y’ &nod tovdi
¢v 10 Mpw yvopag ovdelg viknoel mhelovag f ov, v. 432) é restringida
pelo rustico a uma parte irriséria, que a torna no fundo insignificante
— periculosa no pior dos casos — devido a injustica presente em sua
alma (“nao quero poder dizer grandes coisas, nao desejo nada disso,
mas sim virar do avesso a justica, em meu proveito, € livrar-me dos
credores”; un ‘poi ye Aéyetv yvipag peydlag: od yap todtwy Embupd, dAN’
60” epavtd otpeyodikijoat kai Tovg xprjotag StoAobeiv, V. 434).

Dada a insisténcia com a qual Aristéfanes apresenta seu
Estrepsfades carregado em tons de injustica ao longo da peca, parece
pouco provavel que sua audiéncia (ou seus leitores) ndo entendessem
esse fropos como causa provavel da decadéncia que Nuvens reproduz.
Junto a isso, a impressao que se alimenta é a de que, embora seja
explicitamente indicado que o velho sé deseja tirar vantagens pessoais
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e privadas do ensinamento do Pensatério, Sécrates e suas deusas
tornam-se cumplices daquela injustica no momento em que aceitam
ensina-lo, mesmo que prevendo suas intengdes. Aquela caracterizagao
da casa de Sdcrates como um mundo a parte ao da pdlis implica,
nesse caso, que pouco importa ao mestre do Pensatério o uso que se
fara daquilo que ele se propde a ensinar. E nisto, quero crer, encontra-
se a significacéo da critica do poeta ao que esta a representar em
sua comédia. A denuncia da injustica na alma do velho vem sem
duvidas acompanhada pela dendncia da injustica na qual os homens
de estudos incorrem ao ensinar toda a gente que chega, sem qualquer
preocupagao com seus interesses mesquinhos, como o0s alimentados
por tipos da laia de Estrepsiades, que despreza inclusive o que ha de
melhor no saber.

E possivel ver, na préxima cena, a nova configuracdo dessa
Ultima denlncia apontada acima. Quando Estrepsiades entrega-se
em sacrificio como um chourigo (v. 439-56) as Nuvens, que voltam a
reafirmar a grandeza da sua proposta e sua promessa de ensino, seu fiel
sacerdote seré incumbido de iniciar o velho a partir de procedimentos
que poderiam denotar certa intencao em lhe modificar os interesses
injustos, apos iniciado:

T11. &AN’ eyxeipel TOV peaPuTny & Tt Tep péAAelg mpodiSaokerty, kai
Stakivel TOV vodv avtod kai TG YVWUNG Amomelp®.

Vamos, maos a obra, prepara o velhote para a iniciagdo no ensino,
sacode-lhe a inteligéncia e experimenta-lhe o saber. (v. 476-7).

A misséo de Sécrates €, pois, a de fazer manifestar a natureza
de Estrepsiades por meio do /égos, tal como as préprias divindades
faziam com quem encontrassem. Cabe-lhe conduzir o iniciado a
manifestar-se durante o ensino, e o meio de fazé-lo era dirigir-se ao
seu saber e inteligéncia valendo-se do /6gos. Se pensarmos que neste
momento as deusas descrevem o tipo de atividade desenvolvida por
Socrates, teremos em exercicio aqueles trés poderes (yvaun, Stale€ig
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e vodg) que elas conferiam a seus ministros, todos implicados no
processo de iniciagdo ao ensino (mpodiddokewv). Uma tal disposicao
atesta a favor de Soécrates e de sua escola, uma vez que indica certa
tentativa de fazer com que, pelo /6gos, o aluno iniciado chegue ao
final do processo no minimo sacudido em suas crengas ou mesmo
em suas intengdes. Se houve, pois, cumplicidade com a injustica de
Estrepsiades, poderfamos dizer que ela provavelmente deveu-se a
ingenuidade dos que acreditavam poder modificar as almas de quem
se lhes submetia ao ensino.

A primeira indicagéo desta disposicao de Socrates resgata o
compromisso que ja antes havia sido exigido entre a alma e o /6gos.
T12. &ye 81 kateimé pot o TOV 6avTod TPOTOVY, iv’ avToV elds 0TIg
0Tl pnxavag §8n ‘mi TovToLg TPOG 08 KALVAG TIPOTPEPW.
Anda, diga-me tu sobre teu préprio modo de ser, para que eu,

depois de vé-lo como é, mande agora mesmo avangar contra ti
umas artimanhas. (v. 478-80)

Aristéfanes mostra, nesse passo, a indicagao mais essencial do
que seria a sophia socratica, que faz com que toda a encenagéo que
estamos vendo se torne compreensivel: se 0 mestre do Pensatorio,
sacerdote das deusas do /6gos, possui ao menos um daqueles trés
poderes por elas conferidos, o da didlexis, ele estd em, ao proceder por
questionamentos, ser capaz de revelar o modo de ser do interlocutor,
aquilo a que ele se habituou a pensar e a fazer e que se evidencia
pelas respostas oferecidas ao questionamento, com o intuito seguinte
de lhe sacudir ou de Ihe mover a alma por meio de certas artimanhas.
Se reunirmos o que foi visto até aqui, & possivel dizer que Sécrates
desde o inicio mostrou ser necessario, aquele que investiga, partir do
estudo sobre ta metéora pragmata (T9) para aproximar sua psykhe das
deusas, que lhe séo afins, porque afinal as coisas celestes séo ta thefa
pragmata. Com isso, a psykhé se revela mais claramente, quando pelo
seu proprio trépos o investigador encarna a natureza do que esta a
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conhecer, como se a alma estivesse destinado o caminho para cima,
atraida pela semelhanca com as divindades etéreas.

Mas se a investigacdo que Socrates realiza segue essa
assimilacao entre sujeito e objeto, por assim dizer, durante a relagao
de ensino o processo de assimilagao se estabelece entre a psykhé do
discipulo e a do mestre, em que aquele revela seu trépos enguanto
este avanga sua dialexis'®. Nesse intercurso discursivo, a partir do
que pode chegar a ser visto (eidwg) do frépos de seu interlocutor, o
mestre fara as perguntas cuja intengdo, no fim das contas, esta em
executar a determinacao da divindade (T11). O ensino molda-se, mais
propriamente, a partir da relacdo sujeito-sujeito. As maquinarias de
Sécrates induzem Estrepsiades a supor, por um momento, que seria
tomado de assalto (tetxopayeiv pot, v. 482), como uma cidade sitiada pelo
inimigo. Se lembrarmos o0 modo pelo qual o velho entendia poder valer-
se ele mesmo do /dgos, a fim de pbr abaixo a argumentacao contraria,
entao nao seria de todo errado seu sentimento de ver-se no fim pego
em dificuldade por meio do préprio /6gos que anseia aprender. Eis a
parte da peyalr cogia pela qual o endividado realmente demonstra ter
interesse. Mas esta é apenas uma parte do melhor (Béxtiotov) que era
oferecido no interior do Pensatério: para Estrepsiades, é a parte que
lhe cabe, segundo sua prépria natureza.

Toda essa descricAo ndo parece sendo representar aquilo
que depois os discipulos de Sécrates tentarao realizar, bem como
justificar®. Se tomarmos o testemunho de Platdo como exemplo™! da

129 Relagdo que aparecerd, nos socraticos, como determinada pela erdética profuzida por
Sécrates através do discurso; cf. adiante, capitulo 6.

130 Veremos no préximo capitulo de que maneira Isdcrates atribuia ao grupo socratico uma
espécie de pratica eristica, configurada como um processo de refutagdo sem qualquer
finalidade além do anseio por refutar. Contra essa atribuigéo, Platdo parece ter se voltado
em seu Eutidemo, principalmente no momento em que Sdcrates se pde a justificar sua
prética (278c-282d).

131 Na segunda parte deste estudo, enfocar-se-a4 a mesma descrigdo do método socratico
a partir do que dele nos deixou Xenofonte e como os demais socraticos valeram-se
desse procedimento.
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maneira como desde Vlastos passou-se a descrever o dito método de
refutacéo (élenkhos) de Sécrates, € possivel observar que aquela sua
pratica questionadora se assemelha de certo modo a apresentacao
que fizemos da eloquéncia (dialexis) socratica em Nuvens. Segundo
o estudo de Vlastos (falamos de seu artigo The Socratic Elenchus:
Method is All, de 1983, citado aqui a partir da traducao feita em
Refutacéo, de 2012):

O élenkhos socratico € uma busca da verdade moral, uma
argumentacao feita através da confrontacdo de perguntas e
respostas, ao longo da qual uma tese é debatida somente se
for afirmada como a prépria crenga do respondedor, sendo
considerada refutada somente se sua negacéao for deduzida a
partir de suas préprias crengas. (2012, p. 21).

Diante disso, conclui Vlastos, o élenkhos (a) € uma busca;
(b) essa ‘refutacao’ ndo € um fim em si mesma, pois se fosse seria
uma eristica; e (c) “isto é o que para Sdcrates foi a filosofia”. Embora
esse método resuma a filosofia de Socrates para Vlastos — exagero
que se encontra ja no subtitulo do artigo: “method is all’, e que na
verdade ¢ invalidado por (b), pois a filosofia de Socrates n&o pode ser
s6 0 seu método, com risco de o considerarmos um eristico —, 0 que
caracteriza seu filosofar & uma busca por verdades morais, ou pelo
melhor (Bétiotov) a ser feito, pelo modo correto de se viver (2012,
p. 23-24). Essa busca ¢é feita por meio de perguntas breves e com o
comprometimento do interlocutor, pois ndo estava implicado no método
socratico apenas o exame de proposigdes, mas de vidas (2012, p.
28). Sobre esse aspecto, um passo de Protagoras citado pelo autor
¢ deveras explicito: “Nao, disse eu, ndo é a um ‘se desejas’ e um 'se
te pareces’ que eu pretendo refutar, mas tu e eu. Prefiro dizer ‘eu e tu’
Pois penso que o /6gos sera testado da melhor maneira se deixares de
lado esse se” (ur| pou, v 8’ éyw: 008&V yap Séopan TO ‘el PodAel’ ToTO KAl
‘el oot Sokel’ EAéyxeoBal, AN’ éué Te kal 0€: 10 8 ‘€pé Te kal 0¢” ToDTO Aéyw,

> 0 < o

oiopevog oUtw TOV Aoyov BéATIoT &v EAéyxeaBal, €l Ti TO ‘€U dpélot avtod;

117


http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=mh%2F&la=greek&can=mh%2F0&prior=di/kaion
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=moi&la=greek&can=moi1&prior=mh/
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=h%29%3Dn&la=greek&can=h%29%3Dn0&prior=moi
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=d%27&la=greek&can=d%270&prior=h%29=n
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e%29gw%2F&la=greek&can=e%29gw%2F0&prior=d%27
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ou%29de%5Cn&la=greek&can=ou%29de%5Cn0&prior=e%29gw/
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ga%5Cr&la=greek&can=ga%5Cr1&prior=ou%29de%5Cn
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=de%2Fomai&la=greek&can=de%2Fomai0&prior=ga%5Cr
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=to%5C&la=greek&can=to%5C0&prior=de/omai
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ei%29&la=greek&can=ei%291&prior=to%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=bou%2Flei&la=greek&can=bou%2Flei1&prior=ei%29
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=tou%3Dto&la=greek&can=tou%3Dto1&prior=bou/lei
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=kai%5C&la=greek&can=kai%5C3&prior=tou=to
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ei%29%2F&la=greek&can=ei%29%2F0&prior=kai%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=soi&la=greek&can=soi0&prior=ei%29/
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=dokei%3D&la=greek&can=dokei%3D1&prior=soi
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e%29le%2Fgxesqai&la=greek&can=e%29le%2Fgxesqai0&prior=dokei=
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=a%29ll%27&la=greek&can=a%29ll%270&prior=e%29le/gxesqai
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e%29me%2F&la=greek&can=e%29me%2F0&prior=a%29ll%27
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=te&la=greek&can=te1&prior=e%29me/
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=kai%5C&la=greek&can=kai%5C4&prior=te
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=se%2F&la=greek&can=se%2F0&prior=kai%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=to%5C&la=greek&can=to%5C1&prior=se/
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=d%27&la=greek&can=d%271&prior=to%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e%29me%2F&la=greek&can=e%29me%2F1&prior=d%27
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=te&la=greek&can=te2&prior=e%29me/
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=kai%5C&la=greek&can=kai%5C5&prior=te
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=se%2F&la=greek&can=se%2F1&prior=kai%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=tou%3Dto&la=greek&can=tou%3Dto2&prior=se/
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=le%2Fgw&la=greek&can=le%2Fgw0&prior=tou=to
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=oi%29o%2Fmenos&la=greek&can=oi%29o%2Fmenos0&prior=le/gw
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ou%28%2Ftw&la=greek&can=ou%28%2Ftw0&prior=oi%29o/menos
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=to%5Cn&la=greek&can=to%5Cn0&prior=ou%28/tw
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=lo%2Fgon&la=greek&can=lo%2Fgon0&prior=to%5Cn
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=be%2Fltist%27&la=greek&can=be%2Fltist%270&prior=lo/gon
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=a%29%5Cn&la=greek&can=a%29%5Cn0&prior=%5d
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e%29le%2Fgxesqai&la=greek&can=e%29le%2Fgxesqai0&prior=a)\n
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ei%29%2F&la=greek&can=ei%29%2F0&prior=e)le/gxesqai
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=tis&la=greek&can=tis0&prior=ei)/
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=to%5C&la=greek&can=to%5C0&prior=tis
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ei%29%2F&la=greek&can=ei%29%2F1&prior=to\
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=a%29fe%2Floi&la=greek&can=a%29fe%2Floi0&prior=ei)/
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=au%29tou%3D&la=greek&can=au%29tou%3D0&prior=a)fe/loi

PLATAO, Protagoras, 331c). Contudo, a melhor descricao e justificativa
para o exercicio da refutacéo, sem duvidas, encontram-se na Apologia:

s on e

T13. ei o0V e, 8miep einov, Emi TOVTOLG AioLTe, lmolu” &v DIV 6Tt ¢yw
VA, ® dvdpeg ABnvaiot, domalopat pev kol IA®D, meioopat 8¢ paAhov
@ Be® 1| DUV, Kai Ewomep &v Eumvéw Kkal 0l0G Te @, OV ) TAdowAL
QLA0C0Q®V Kal DUV Tapakelevouevog e kal £vOetkvipevog 8tw
&v del evtuyxdve Dp@v, Aéywy olamep elwba, 6Tt ‘G dplote avdpdv,
ABnvaiog @v, mOAewg TG HeyioTng Kai edSOKIPWTATNG €ig coplav
Kai ioxby, xpruatwv uév odk aloxovr émpedodevog 6nwg oot €éotat
¢ mAeloTa, kal 80&NG kal Tipig, epovioews 8¢ kai dAnbeiag kai Tfig
Yuxiig 6mwg wg PeAtiotn Eotal ovk émipelf] o0OE @povTilels; kai av
TG DUV appioPntion kai @i émpeleiobal, ovk e0OLG derow adTOV
008’ dmewt, AAN €prioopat adToV Kai ¢eTdow kal eNéyEw, kal €&v pot
un Soxii kektioBat dpetny, ” @avat 8¢, dveldid dtL ta mAeioTov d&la
niept EayioTov moteital, Td 8¢ pavotepa mepi mAgiovog.

Se, pois, me deixasseis ir com esta condigdo, eu vos
responderia: ‘Homens de Atenas, respeito-vos e amo-vos,
mas antes me deixarei convencer pelo deus do que por vos e,
enquanto respirar e for disso capaz, nao cessarei de filosofar
nem de vos exortar, mostrando-vos o caminho’. E, sempre que
me aconteca encontrar algum de vos, dir-vos-ei, como costumo:
‘Oh homens valorosos, sendo atenienses da maior cidade
e mais honrada pelo poder e pelo saber que qualquer outra,
nao vos envergonhais, por isso, de considerar as riquezas, a
reputacéo e a honra, como se fossem mais que o pensamento,
a verdade e a alma?. E, se algum de vés discordasse e
dissesse que considerava, nao o deixaria ir embora e havia de
interrogé-lo, examina-lo e tentar refuta-lo. E se me parecesse
que n&o tinha alcangado a exceléncia, embora o afirmasse,
havia de envergonhé-lo, por dar valor ao que menos importa e
por cuidar mais do que menos presta (Platéao, Apologia, 29d-30a
— traducéo de Santos, com modificacoes).

O exercicio que vincula o questionamento do interlocutor com
0 exame e a refutagao (¢prioopar adtodv kal ¢Eetdow kai EAéyEw) esta
inserido num contexto cuja proposta exortativa indica a exceléncia
da alma como finalidade Ultima da atividade filosdfica. Sem té-
la alcangado, ele se recusa a encerra-la (uf Tavowpaw GINOCOPHOV).
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Em outras palavras, ou parafraseando Vlastos, method isn't all: a
proposta da exortagéo para o cuidado da alma é, pelo que se I1é em
Apologia, aquilo que para Socrates realizava de fato a sua filosofia,
vinculada antes de tudo a uma missao divina. Teve razdo Dixsaut,
nesse ponto, ao mostrar que o procedimento do élenkhos, em
relagdo ao conjunto de crengas morais descrito por Vlastos, ndo se
restringe a uma substituicdo de crencas falsas por verdadeiras, mas
em direcionar seu interlocutor para a necessidade de se ver livre de
quaisquer crencgas que nao lhe sejam um conhecimento capaz de
modificar a vida em termos de exceléncia. “Se existe uma finalidade
‘pessoal’ [no élenkhos], ela nao consiste somente em refutar crengas
falsas, mas em fazer reconhecer o poder do saber e do /dgos: é esse
reconhecimento, ou desconhecimento, que determina inteiramente
uma maneira de viver” (DIXSAUT, 2012, p. 61).

Em sua critica, Dixsaut valeu-se das indicagdes de Robinson
(1953), e em especial do estudo de Dorion (2010) que procura mostrar
em que medida a nogéo de Vlastos do élenkhos socratico deriva de
Aristételes™. De todo modo, como veremos no capitulo sobre os
Logoi Sokratikoi, ndo € estranho ao contexto socratico uma relativa
padronizacdo do procedimento do mestre, de forma que a critica que se
faz ao atribuir a Platdo anélises e padrbes aristotélicos nesse caso nao
se justificaria de todo™, E possivel encontrar em Xenofonte, inclusive,
algumas indicacdes de procedimentos que envolvem o contexto da
refutacdo, segundo a finalidade exortativa. Como veremos (§15), foi
Rossetti (2015) quem propds uma andlise sobre essas indicacbes a
partir das indicacdes de Xenofonte. Por ora, e em proximidade com o
que Nuvens faz por retratar, retemos esse contexto exortativo, a envolver

132 O artigo de DORION (1990) leva DIXSAUT (2012, p. 65) a concluir que “de qualquer maneira
que alguém a considere, parece, entdo, que a nogdo de élenkhos conduz a Aristételes”.
Sobre o élenkhos em ARISTOTELES, ver Primeiros analiticos (Il 66b11) e Refutagcées
Sofisticas (165a34; 167a 23-28; 174b19-33).

133 Critica feita, por exemplo, por ALMEIDA (2015, p. 235). Sobre o padrdo dos Ldgoi, ver
adiante, §15.
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0 processo da refutacdo, por ser o que mais se adequa ao tipo de
vinculacao feita pelo mestre do Pensatério entre sua dialexis e a sophia
sobre as coisas divinas. Também aqui a iniciagdo de Estrepsiades &
uma ordem dos deuses.

Dentre os elementos exigidos para a iniciacao de Estrepsiades,
adidlexis socréatica precisa revelar, como as deusas haviam requerido,
se o velho tem ou ndo boa memdria. Para Estrepsiades, sua memoria
¢ seletiva: lembra-se dos que lhe devem e nao de suas dividas (v.
484-5), e seu comportamento mnemonico revela tracos da sua
injustica. Bastante difundidas a época, as técnicas de memorizacao
acompanhavam, segundo Detienne, os desenvolvimentos laicos do
l6gos: isso porque, se antes a memoaria era considerada dom divino,
inspiracao das Musas, como na épica de Homero e Hesiodo, agora
ela se tornava fruto de aprendizado, como entre os sofistas™*. Nao
se deveria ver aqui, no entanto, indicios sofisticos nessa exigéncia
das divindades: ao contrario, a questao socratica dirige-se a um
aspecto da natureza do aluno que nao é ensinavel, mas que ele
precisa possuir, e cuja auséncia, identificada em Estrepsiades, sera
determinante para Socrates dispenséa-lo como incapaz. Nao se trata
de uma técnica que poderia suprir alguma deficiéncia natural, mas de
uma escolha de certo tipo de homem, como o Sécrates da Republica
dizia ser preciso encontrar na natureza do filésofo (Platao, Republica,
486d), e como Isocrates, espécie de retdrico socratico, defendera
como elemento importante para educar um discipulo (Contra os
Sofistas, §10; Antidosis, §189).

O segundo elemento, ter ou n&o aptidao natural para aprender
(Bveott dfta pavBavewy év TR @boe, v. 486), oferece também boas
observacdes sobre 0 ensino. Se no primeiro caso, o da memodria, a
dialexis nao pode se realizar porque dela depende a boa ligagao entre

134 Para as semelhancas técnicas e de finalidade no dominio do /6gos entre retéricos e
sofistas, sobretudo no que diz respeito & memaria, ver DETIENNE, 2013, p. 130-3.
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o dito e a lembranca de dizé-lo, entre o discurso e o compromisso
(mnemdnico) com o que se disse — numa vinculacéo entre dialexis e
psykhé que provoca o efeito de o interlocutor poder ser afinal persuadido
ou refutado —, no caso da aptidao natural para aprender, ou seja, com
relagdo a propria natureza do aluno, o papel do ensino é posto em
questao. Afinal, como desenvolver bem aquilo para o qual um homem
se mostra incapaz?'®*® O ponto mais decisivo nalimitagdo do ensino esta
em ser 0 aluno inapto para aprender o que se ensina, ressaltando mais
uma vez o valor dado a physis do aluno, em termos de capacidade.
Ao final das licbes, Estrepsiades mostra que sua propensao a injustica
o impede de verdadeiramente assimilar as coisas que Socrates esta
a lhe apresentar, constrangendo-o a dificuldades decorrentes de sua
natureza ignorante (&vBpwmnog dpadig obtoot kai PapPapoc, V. 492). E
0 que Sécrates evidenciara logo apés a parabase: “nunca vi homem
algum tdo rustico como esse, tao incapaz, tdo a esquerda e tao
esquecido!” (obk eldov obtwg &vdp’ &ypoikov 008éva 008’ dmopov ovdE
okatdov 008’ émAnopova, V. 628-9)

Sécrates sai revoltoso do ensino intramuros porque o tipo que
havia de iniciar mostra-se em falta daquelas caracteristicas de um
bom aluno, principalmente como vitima da dificuldade de aprender
por ineficacia da memaria. Aquela ignorancia que antes ndo merecera
senao uma exclamacao (v. 492) comprovou-se agora incapacitante.
Sdcrates, todavia, nao desiste. A dita persisténcia do mestre, louvada
pelas divindades, revela-se em seu esforco para ensinar ao velho
ignorante assuntos em relagao aos quais nunca havia sido iniciado (v.
637). Sua ansia por ensinar € exemplar. Ao questionar o aluno sobre o
que deseja ele saber acerca da poesia: sobre métrica, versos e ritmos
(mepl pétpwv f mepl En@v f puBudv, v. 638), obtém respostas truncadas.
A ignorancia do velho, ao igualar coisas elevadas as cotidianas (a

135 Esta € a opinido de Socrates, por exemplo, em PLATAO, Repuiblica, 486¢, mas pode se
encontrar uma opiniao similar em ISOCRATES e sua proposta de ensino, como veremos
no proximo capitulo.
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métrica poética com a medida de farinha) serve, por causa do efeito
cbmico, como recurso para questionar o saber elevado daquele antro.
Isso se constata na pergunta de Estrepsiades, quando Sécrates
planeja avancar sobre ele tépicos acerca do ritmo, em desejar saber
no que ajudardo tais topicos a sua sobrevivéncia (tédhguta, V. 648).
O cotidiano esta preso a interesses privados. Se nada acrescenta a
riqueza, diz Sécrates, ¢ ao menos elegante possui-lo em reunides
(kopyov &v cuvovoig, v. 649) Ou SIMPOGsios, comuns aos ricos da época.
Estrepsiades, porém, nada quer aprender dessas coisas, mas do /6gos
injusto (tov &Sikwtatov Aoyov, v. 657). Seu interesse particular nao esta
em ostentar uma aparéncia de riqueza, afinal foram tais aparéncias que
o levaram as dividas, mas ¢ sua libertagéo das dividas que fala mais
alto — mais alto que as coisas elevadas ensinadas no Pensatério, mais
alto que qualquer assunto de poesia.

Antes dotallégos injusto, porém, é preciso aprender outras coisas
(6N’ Etepa Oel oe pdTEPA TOVTOL pavBdvew, v. 658). Estas aparentam,
na sequéncia, alguma proximidade com o saber que se diz ter sido o
de Prddico, o sofista anunciado pelas Nuvens como grande em cogia
e yvoun. Este saber € sobre 0 modo correto de se usar as palavras
(v. 660-90), cuja atencdo merecida sinaliza o fosso entre o /6gos e as
coisas sobre as quais fala, tema trabalhado também por Gérgias'®.
O velho questiona: por que estou a aprender o que todos sabem?
Tais conteldos banais séo, aos olhos do velho, de uma inutilidade
absurda, bem diferentes, ha que se lembrar, das investigacdes sobre
as pulgas e os mosquitos que ele havia louvado quando chegado ao
Pensatdrio. Todo aquele introito ao entao discurso injusto parece-lhe
angustiante'’. Socrates resvala pelo mistério e comeca outra etapa
de ensino: o velho deve agora pdr-se a meditar acerca das proprias
preocupagoes (¢kepovtiody Tt TV oeavtod mpaypdtwy, V. 695), como se

136 FREYDBERG, 2008, p. 36.

137 O’'REGAN exp0e essa relagao entre o saber e as expectativas reais, entre a ideia abstrata
e o problema concreto: 1992, p. 85-6.
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a dialexis retornasse ao seu modo de ser socratico™®. Ao tomar outra vez
0 proprio aluno como base do ensino, Socrates sintetiza os aspectos
que, até a pardbase, havia apresentado em sua atividade de ensinar:
n&o apenas os tragos de compromisso do aluno com a pesquisa € 0
discurso, pelarelacéo do tropos com a psykhé; mas também a unidade
da prépria investigacao, quando segue das coisas celestes-divinas até
os detalhes especificos de métrica e do uso correto das palavras, como
se a plasticidade do /6gos devesse se adequar o mais perfeitamente
possivel ao assunto de que se fala. Na cena de desfecho das relagoes
entre Socrates e Estrepsiades, ndo parece impréprio observar o que
entendemos ser o contributo original de Sécrates para a Histéria da
Educacgéo e da Filosofia, a partir do que Nuvens pdde sintetizar: o
compromisso do investigador com a necessidade de pensar sobre
si, pela consciéncia desejavel da assimilacdo de seu modo de ser ao
objeto que investiga, posto que o /6gos produzido como resultado da
sophia é sempre, ao mesmo tempo, o caminho para obté-la, sendo por
isso mesmo o exercicio fundamental para o cuidado de si. Por certo,
isso é bem mais do que apenas ensinar retérica.

Sua contribuigao ficara ainda mais clara na sequéncia da cena.
Sao agora as Nuvens a dizerem o que deve o aluno fazer, em um
passo fulcral para esclarecermos o procedimento socratico tal como o
descrevemos até aqui:

T14. @povtile 8 kai SdBpel mavta Tpomov Te cavtdov oTpdfel

TVKVWOaAg. Taxvg 8°, 6tav eig dmopov méong, €n’ Ao mda vonua
@pevog: Brrvog 8 améotw YAvkVOLHOG dppdTwY.

Medita, reflete e, concentrado, revolve por si todos os aspectos
de determinada questdo. Sempre que te vires sem saida, salta

138 O estudo de HAVELOCK (1972) é fundamental para se entender as ocorréncias do
pronome reflexivo enquanto trago caracteristico do filosofar socratico: especialmente p.
5-9. Segundo a opinido de O’'REGAN (1992, p. 82) sobre esta ordenanca de Sdcrates
como ela aparece em Nuvens, “terminology and practice are typically socratic”. A autora, ao
constatar aimportancia dos pronomes na pratica socratica, segue o estudo de HAVELOCK
(1972, p. 9ss) ao demonstrar as implicacdes desse retrato de Nuvens para o entendimento
da filosofia de Socrates.
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logo para outro pensamento que te ocorra a mente; e que o
sono, afago ao peito, se afaste de teus olhos. (v. 700-5)

\

O exercicio de pensamento, aquele que ja a entrada de
Estrepsiades no Pensatério havia sido caracterizado como um parto
de ideias, encerra como objetivo deste tipo de reflexdo, dirdo as
divindades, a exigéncia de se descobrir uma ideia, por assim dizer,
arrebatadora (¢Eevpetéog voig dmootepnTikodg, V. 728). O trecho € de dificil
tradugéo, devido ao jogo de palavras entre a fala das deusas e aquele
aspecto compreendido pelo rustico. Mas Estrepsiades, que de novo
sente sua psykhé ser arrebatada, é absolutamente incapaz de obter
tal ideia sozinho, sem uma ordem de Sécrates: “descobre primeiro tu
préprio o que queres, e depois 0 diz” (avtdg 6 Tt Podhet Tp@TOG VPOV
Aéye, v. 737). O mestre reitera em seguida o caminho ja anunciado
pelas divindades, como se n&o as tivesse escutado'®, ou como se as
corroborasse por imitagcao:

T15. 161 vOv kaAdmTOL KAl oXATAG THV PPOVTISa AenMTHV KATA HiKpOV
TEPIPPOVEL TA TIpdypata, dpBdGg Stapdv kol okomdv. £x’ dTpéua: kiv
4mopfig TL TV vonuatwy, ageig dnehde, kal katd THY yvaouny mai

kivioov adfig adto kai fuywdpioov.

Vamos |4, tapa-te, faz por anatomizar o pensamento em
fatias fininhas... Medita nos assuntos em cada um dos seus
pormenores, analisando e examinando corretamente. [...] Fica
quieto; se estiverdes embaracado com algum pensamento,
deixa-0 e passa adiante; depois agita outra vez o saber e torna
a pesar bem a coisa... (v. 740-5)

Se o Pensatério é o que se poderia dizer um laboratério de
investigacao, sua atividade reforca aquela sensacao inicial de um
antro onde novas ideias surgem em demasia, nascidas diretamente
da alma dos que se pdem a investigar, a separar 0 pensamento em

139 STRAUSS (1996, p. 25-6) ja havia indicado, como um dos aspectos que marcam essa
segunda parte de Nuvens, apos a parabase, a falta de qualquer dialogo entre Socrates e as
divindades. Para nos, a indicagéo é vélida tendo em vista a distancia que separa Sécrates
e o0 ensino final dos Dois Discursos, ministrado a Fidipides com o aval das divindades.
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pequenas fatias propicias areflexao'°. Depois de algum siléncio, enfim
o velho, com seu habitual apelo no diminutivo (@ Zwkpatidiov giktatov,
v. 746), descobre em si um saber arrebatador (§xw toKoL YvOUNV
anootepnrikiy, v. 748). Faz-se preciso, no entanto, pb-lo a prova. E na
sequéncia da narragao daquilo que o velho havia acabado por dar a
luz, Sécrates poe-se a inquiri-lo, propde-lhe um problema, e ao velho,
qguando hesita, aconselha: “ndo enredes o saber indefinidamente a
volta da tua pessoa, mas trata de soltar o pensamento ao ar, Como um
escaravelho atado por uma pata” (u# vov mepi oavtov eidde THY yvaunv
del, GAL” dmoydda Y povTid’ €¢ TOV dépa Aivodetov Womep punrorovOny
100 0006, V. 762-4). E como se Sécrates, a0 mesmo tempo em que
atua para avaliar o tipo de conhecimento que nasce ali, cuidasse
para que o discipulo, vez ou outra mergulhado em certa dificuldade
(&mopog), ndo abandonasse o0 processo por medo ou incapacidade.
Heureca! (nbpnxa, v. 765), diz Estrepsiades, ao encontrar uma nova
resposta a indagacao socratica: o velho rustico havia sido capaz de
descobrir uma saida para sua aporia.

Dificil ndo lembrarmos do Sécrates maiéutico apresentado por
Platdo em Teeteto. No Didlogo, Sécrates descreve sua atividade como
semelhante a das parteiras, ao dizer a Teeteto de que modo o convivio
com sua atividade de indagagéo leva o interlocutor a aprender em si
mesmo a descoberta de um novo saber'#'. Ja se fez ver em que medida
a mailéutica seria certo tipo de método distinto daquele élenkhos que
vimos na descricdo de Vlastos, acima de tudo pelo carater negativo
deste e positivo daquela'?. Em Nuvens, no entanto, os dois sao faces

140 E possivel conjecturar que esta divisdo do pensamento nao sé se aproxima da elocugdo
socratica, que se realiza por meio de perguntas e de enunciados curtos, mas também do
tipo de dialética que foi realizada por Platéao e por Antistenes, em referéncia ao mestre;
sobre essa dialética, ver SUVAK, 2013.

141 A arte da maiéutica, de que Socrates se diz possuidor, configura-se pela tarefa, segundo
ele, de servir como uma espécie de parteiro de pensamento (1j diavowa), frente ao qual,
depois de nascido, ele se pde a verificar sua qualidade, com o intuito de saber se é
verdadeiro ou falso. Cf. PLATAO (Teeteto, 150c).

142 E esta, por exemplo, a opiniao de BENSON (2012, p.10-13).

125


http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=w%29%3D&la=greek&can=w%29%3D1&prior=*streyia/dhs
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=*swkrati%2Fdion&la=greek&can=*swkrati%2Fdion0&prior=w%29=
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=fi%2Fltaton&la=greek&can=fi%2Fltaton0&prior=*swkrati/dion
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e%29%2Fxw&la=greek&can=e%29%2Fxw0&prior=*streyia/dhs
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=to%2Fkou&la=greek&can=to%2Fkou0&prior=e%29/xw
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=gnw%2Fmhn&la=greek&can=gnw%2Fmhn1&prior=to/kou
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=a%29posterhtikh%2Fn&la=greek&can=a%29posterhtikh%2Fn0&prior=gnw/mhn
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=mh%2F&la=greek&can=mh%2F0&prior=*swkra/ths
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=nun&la=greek&can=nun1&prior=mh/
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=peri%5C&la=greek&can=peri%5C2&prior=nun
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=sauto%5Cn&la=greek&can=sauto%5Cn0&prior=peri%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ei%29%3Dlle&la=greek&can=ei%29%3Dlle0&prior=sauto%5Cn
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=th%5Cn&la=greek&can=th%5Cn3&prior=ei%29=lle
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=gnw%2Fmhn&la=greek&can=gnw%2Fmhn2&prior=th%5Cn
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=a%29ei%2F&la=greek&can=a%29ei%2F0&prior=gnw/mhn
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=a%29ll%27&la=greek&can=a%29ll%271&prior=a%29ei/
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=a%29poxa%2Fla&la=greek&can=a%29poxa%2Fla0&prior=a%29ll%27
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=th%5Cn&la=greek&can=th%5Cn4&prior=a%29poxa/la
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=fronti%2Fd%27&la=greek&can=fronti%2Fd%270&prior=th%5Cn
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e%29s&la=greek&can=e%29s1&prior=fronti/d%27
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=to%5Cn&la=greek&can=to%5Cn1&prior=e%29s
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=a%29e%2Fra&la=greek&can=a%29e%2Fra0&prior=to%5Cn
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=lino%2Fdeton&la=greek&can=lino%2Fdeton0&prior=a%29e/ra
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=w%28%2Fsper&la=greek&can=w%28%2Fsper1&prior=lino/deton
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=mhlolo%2Fnqhn&la=greek&can=mhlolo%2Fnqhn0&prior=w%28/sper
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=tou%3D&la=greek&can=tou%3D1&prior=mhlolo/nqhn
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=podo%2Fs&la=greek&can=podo%2Fs0&prior=tou=
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=a%29%2Fporon&la=greek&can=a%29%2Fporon0&prior=ei%29s
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=au%29to%5Cn&la=greek&can=au%29to%5Cn0&prior=w%28/st%27

da mesma didlexis socrética, na qual a aporia se faz elemento central.
Pois a inquiricdo do velho continua, j& que é preciso avaliar se a ideia
nascida de fato se mantém. Embora a dificuldade com o processo de
reflexdo seja patente (v. 718; 732; 760), as respostas de Estrepsiades
sao0 por vezes engenhosas, o0 que nao impede de se marcar a distancia
que o separa do mestre, sobretudo pelo ridiculo de suas descobertas™®
— até Sdcrates perder de vez a paciéncia para ensina-lo: “some daqui,
nao consigo te ensinar nada!” (&nepp’, ovk Gv d18a&op” Gv o’ €11, V. 783).

Sobra ainda uma Ultima tentativa. Sécrates |he experimentara
a memodria, mas ja o tal rdstico nao a tem: ndo pdde sequer lembrar-
se da primeira coisa que o mestre Ihe havia ensinado (v. 785); para
0 mestre, isso é inaceitavel. Seu primeiro ensino foi sobre as novas
divindades que, no interior do Pensatoério, sGo a moeda corrente,
crenga fundamental ao aluno que deseja aprender a peydin cogia: é
por elas que se deve jurar e viver. Ao sair de cena o mestre irritado,
Estrepsiades, infeliz porque n&o aprendeu a tornear a lingua (uf) pabav
yAwTtootpogely, v. 792), pedira conselho as Nuvens, no que acaba por
expressar, com tal atitude, exatamente o ensino que Ihe fora ministrado.
Aqui fica a sugestdo: apesar de lhe fugir ao pensamento (vonua),
a lembranca de algo relativo ao saber fixou-se no seu modo de ser
(tpomog), 0 que de alguma forma parece ser uma das consequéncias
do ensino do Pensatério, como retratado em Nuvens. Ainda que
receba alunos incapazes, os habitos contraidos durante o periodo de
convivéncia com Sécrates parecem ser aqui motivo suficiente para
condena-lo — ou para louva-lo, segundo a defesa de si mesmo que
o Sécrates do Teeteto faz, ao aludir os beneficios proporcionados por
sua presenga e influéncia (150d).

143 Cf. O’'REGAN (1992, p. 84).
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§7. OS DISCURSOS DUPLOS E A
CONDENAGCAO DO PENSATORIO

Escorragado de dentro da casa de Sdcrates, Estrepsiades vai ter
com o filho, Fidipides, a ver se o garoto enfim Ihe obedece na injustica
(“confia em teu pai e erra”; eita @ natpi mO6pevog eEquapte, v. 860) e
entra de uma vez no Pensatério, lugar em que ele ndo fora capaz de
seguir os estudos propostos a sua iniciacdo, devido a velhice (v. 855).
A juventude do filho talvez possa fazé-lo sair-se melhor em aprender o
discurso injusto.

Socrates, perdida a paciéncia com essa gente que lhe chega
a pedir ensinamentos, ndo segue adiante o pedido do pai, seu agora
ex-aluno, para que ensine ao filho os dois /6goi: com relacdo a este
virgenzinho (vnmotiog, v. 868) sem qualquer trago que lhe valha o
ensino, apesar de o pai louvar-lhe sua natureza aguerrida (Bvpoco@og
¢otwv @voeL; v. 877), 0 mestre sentencia: “ele mesmo aprendera com 0s
dois L6goi” (adtog pabnoetal map” avtoiv Toiv Aoyou, v. 886). Para nds,
espectadores-leitores, significa dizer: terd o filho suas ligbes a partir
da encenagao do agdn dos proprios discursos — por certo, um tipo
de ilustracéo dos Discursos Duplos comuns ao ambiente da sofistica,
como a antilogia que Protagoras é dito praticar, e cujo objetivo esta
em convencé-lo a adequar-se a antiga ou a nova educagao — porque
se é de educagdo que se trata, cabe a psykhé do aluno proceder
segundo os seus interesses na hora de decidir a quem entregar-se
(adTog pabnoetar) . E Estrepsiades deixa claro o que ele pretende que
o filho escolha:

144 Por certo, era a esse perigo que o Sdcrates de PLATAO fazia referéncia em muitas
situagdes, dentre as quais lembramos aqui a j& mencionada cena inicial do Protagoras,
313a (cf. §3). Sobre 0 método da confrontacdo de Légoi como elemento exortativo em
Socrates e nos socraticos, diferente da Antilogia protagérica, ver adiante os capitulos sobre
Avristipo (cap. 7) e Antistenes (cap. 8). O caso mais emblemético aparece em XENOFONTE
(Memoraveis, 11.1.21-34).
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T16. 6nwg &8 éxkeivw Td Aoyw pabnoetal, TOV Kpeittov’ GOTIG
¢0Tl Kal TOV fjtTova, 8¢ Tddika Aéywv dvatpémel TOV Kpeittova:
éav 8¢ un, Tov yovv ddikov mdon téEXvn.

Assim, aprenderd estes dois discursos, o forte, seja qual for,
e também o mais fraco que, ao discursar sobre o injusto, vira
do avesso o forte. E, se ndo for possivel aprender ambos, que
aprenda de todo modo ao menos o injusto. (v. 882-5)

Ainjustiga explicita no paiinfluencia seu filho ao mesmo caminho,
e Socrates parece percebé-lo. Afinal, se existe alguma técnica de, por
meio de um /6gos, pdr abaixo (dvatpénel) 0 seu rival, para Estrepsiades
o maior rival é o discurso acerca do justo — talvez subentendendo aqui
0 némos da pdlis, quer dizer, suas leis e seus costumes — e frente
a esse mais forte, o /6gos mais fraco deve voltar-se para a injustica.
A partir de entdo, o mestre ndo mais se responsabiliza pelo ensino
de Fidipides, e sua retirada de cena, além do efeito cénico indicado
por Dover™, também aponta certa compreenséo, por parte do mestre
do Pensatério, acerca do papel do discipulo no ensino. Sobre isso,
Strauss sintetizou sua opinido, a qual endossamos: “Sécrates nao
ensina injustica; ele apenas expde seu pupilo a escolher entre Justica
e Injustica. Ele ndo tem influéncia sobre sua escolha e, portanto,
responsabilidade alguma com ela” (1966, p. 29). Como no discurso
sobre a escolha de Héracles, entre o caminho do vicio e o da virtude,
referido pela tradicdo a Prédico™®, o filho deve optar por um dos dois
tipos de educacéo, tendo em vista que cada um dos /6goi sinalizara
um modelo e uma postura moral, também um tipo de método e suas
implicagdes educativas.

145 No que se refere ao nUmero de atores, a saida de Sécrates ocorreria também para que ele
ocupe um dos papéis dos dois Logoi (1968. p. 208).

146 Essa histdria de Prodico é contada por Sécrates como exemplo de escolha moral pela melhor
educacéo, em XENOFONTE (Memoraveis, II, 1, 21ss). Sobre as relagcdes que aproximam e
diferenciam esta histéria do agén entre os dois Légoi, ver PAPAGEORGIOU (2004).
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S&o dois caminhos, estes dois /6goi que passaremos rapidamente
em analise. Aristoéfanes indica como Dikaios Logos' o discurso que
sintetiza, em seu método e em sua personalidade, a antiga educagéo
(v dpyaiav maudeiav, v. 962), cuja norma era a moderacao (cwepoavvn,
v. 963) e que tinha como natureza intrinseca (v cavtod @uotv, v. 961)
ao ensino uma formacao herdica de almas valorosas (&ptotov yoxiy, V.
1048), com o objetivo de preparé-las para a guerra. Por esse motivo,
o Corifeu ndo o deixara de louvar como aquele que cultiva um saber
solido e honroso como uma torre (& kaA\itvpyov cogiav kAewvotdtny
¢naok@v, v. 1025), inevitavelmente ligado a felicidade (evdaipoveg) dos
tempos de Cronos' e que, por fim, se faz por intitular o /6gos mais
forte (tov kpeittw Adyov, v. 990).

Ao Adikos Légos coube, pelo modo com que pensadores o
apelidaram (gpovtiotaiowv, v. 1039), ser o discurso mais fraco (fittwv
Aoyog, v. 1038), e isso por ser o primeiro a intuir a forma de contradizer o
némos, ou seja, as leis e a justica (tpwTioTog émevonoa ToioLy VOUoLG Kal
Taic Sikaug tévavti’ avridégar, v.1040). Por esta sua condicéo, torna-se a
todo instante, seja no modo de pensar seja no de atuar, uma espécie
de anteposto a justica e a tradicéo, quer dizer, a tudo o que defende
0 mais forte: se cabe ao ouvinte ter ou ndo em conta um dos lados, a
forca ou a fraqueza do /6gos parece dizer respeito a sua possibilidade
de ser mais ou menos facilmente aceito por aquele que 0s ouve.
Também seu método de argumentar e discursar difere do Justo por
se posicionar tendo em vista refutar (é\éy€w, v. 1043) a tese adversaria,
exposta em discurso longo, e por isso o Injusto precisa que o Justo
discurse primeiro. Em suas palavras: “Dou-lhe a prioridade, e depois,
baseado no que disser, provoco-lhe com certas frasezinhas novas,
com certos pensamentos” (tovtw Swow: kIT' ¢k ToOTEV OV &v AEEp

147 O nome dessas duas dramatis personae foram inseridas, segundo DOVER (1968, p. lvii-
Iviii), pelo escoliasta, a partir do modo como Estrepsiades Ihes nomeava.

148 Velho da era de Cronos (tobtov Kpdvog dv) € o epiteto pelo qual o Légos Injusto o chamara
vez ou outra, para fazer referéncia a sua antiguidade.
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pnuatiotowy kavoig avtov kai Stavoiaig katatofevow, v. 941-4). Utilizando
perguntas a moda socratica e apelando ao publico com vistas a obter
vitéria, como era comum a comédia, o interesse do Injusto estara em
por os argumentos do adversario abaixo.

Mas nao s6 pelo método argumentativo o Adikos Légos difere
do antagonista. O intuito pedagdgico também se faz oposto, o que ele
demonstrara ao afirmar, por refutagéo: (a) o valor dos banhos quentes,
(b) a presenca dos mogos na agora, (c) a louvavel desenvoltura com a
lingua e, sobretudo, (d) a desvantagem da temperanca para a vida, ao
que segue, por fim, como sua deducao, aquele derradeiro golpe contra
a justica, o de anunciar que (e) pelo /6gos se pode justificar todas as
necessidades da natureza (tiig puoews dvaykag, v. 1075), quer dizer, os
erros e crimes, ainda que condenados pelo némos: com a ajuda do
Adikos, podera o jovem ir gozando em boa forma sua natureza (¢uol
&’ opAdv xpd Tij @voet, v. 1077). No fundo, o embate entre os dois
l6goi é a caracterizacdo de um debate retérico, como se vé similar ao
de Cavaleiros e Ras, mas que nao se realiza no ambito publico, com
o0 interesse de conduzir a opinido do Demos: em Nuvens, o debate é
pela conducgdo da psykhé ao tipo de educacéo moral que Ihe parece
mais desejavel. Com vistas a obterem assentimento, os /6goi em agén
mergulham na controvérsia sobre ndmos e physis desde o inicio.

Ao iniciarem o grande embate (aywv péytotog, v. 956), com o
aval do coro, os dois /6goi apresentam-se para Fidipides e ao publico
por meio das melhores estratégias (literalmente, pelos saberes que
produzem: ti cogov mowwv, V. 896), a fim de conquistarem a vitéria:
enquanto o Injusto se diz capaz de vencer o rival (oe vik® TOV
¢uod kpeittw, v. 894), valendo-se da descoberta de novos saberes
(yvopag kawvag eEevpiokwv, v. 896), tdo em moda entre a gente estulta
(&vortovg, V. 897), o Justo o fara dizendo apenas as coisas justas
(t& Sikara Aéywv, v. 901). Se a forga do l6gos mais fraco estd no

149 Cf. O'REGAN (1992, p. 93).
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proprio saber sobre o /6gos, a forga do I6gos mais forte encontra-se
nas coisas das quais fala o /6gos. Essa dupla dimenséo persiste no
ensinamento de Sécrates, segundo 0s socraticos'™, e ja vimos em
que medida elas pertencem mesmo a qualquer consideragao sobre
0 /6gos. Mas forca e fraqueza, para O’Regan, ressoam ainda uma
outra dimenséo da relacéo entre discurso e acdo: a forga do Justo se
materializa na violéncia que sustenta a repressao pela legitimidade,
ao passo que a debilidade do Injusto em se impor como autoridade
se compensa pelas artimanhas do discurso™'. Nao sera dificil,
como Strauss pontuou, imaginar que alguém interessado no /6gos
e no seu dominio, com o intuito de cometer injusticas, acabe por
definitivamente escolher o l6gos mais fraco™?.

Aquelas novas ideias de que se valera o Injusto fundamentam-
se na controvérsia: a nova educagéo e as novas opinides surgem
como alternativa a tradicdo, por meio da refutagao, do élenkhos que
se realiza como antilogia (v. 902). No caso do Sécrates da Apologia, a
refutacéo se realizava em vista da exceléncia (T13); no caso de Nuvens,
ela se volta contra a prépria justica: justica nao existe (008t elvat Siknyv,
v. 9083, 0 que nos faz lembrar 0 008’ o1 Zebg de Socrates, v. 367), dizia
o Injusto, pois ndo héa lugar para ela entre os deuses, sequer entre
0s homens (v. 905). Isto de algum modo nos surpreende — ou seja, 0
papel dos deuses em ambos os discursos. Mesmo no Ldgos Injusto,
que deveria fazer intervir os novos deuses do Pensatério, Zeus servira

150 A condicéo limitada do /6gos frente a realidade era parte do exercicio de constatacéo,
por exemplo, feito pela postura filoséfica de Euclides (a unidade do real e do Bem como
indizivel) e de Antistenes (0 /6gos deve se adequar ao modo de ser das coisas). Ver adiante,
nos capitulos dedicados a cada um deles.

151 “Este légos é forte ndo, ou ndo so, porque ele expressa os valores morais da tradicao
reunidos sob 0 nome de “coisas justas”, mas porque junto com estas coisas vem a necessaria
violéncia, socialmente sancionada, para manté-los e suprimir a competicédo dos discursos
com agressoes, se as palavras provarem ser inutilizaveis. Por outro lado, o légos fraco, como
apresentado em Nuvens, é dissipado e atenuado. [...] Ele ndo tem acesso a forga, emocional
ou fisica, que sustenta o convencional, social e divino. Uma vez que a violéncia vai além da
famosa forca da linguagem, o fraco, que é apenas l6gos, também vivera de acordo com seu
nome e ficard completamente desamparado” (O’'REGAN, 1992, p. 90).

152 “The Unjust Speech is doomed to win” (STRAUSS, 1966, p. 29).
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de fundamento para a defesa de opinides imorais — que nao deixam
de sugerir a incrivel diversidade de opinides sobre a divindade, obra
de poetas e alvo das criticas do Sécrates da Republica (377b-378e).
No entanto, ao servirem 0s deuses para o Injusto refutar a pretensao
do Justo em defender a arkhaia paideia, a impressao que ficara é a de
que, pelo légos, torna-se impossivel defender a dike: como j& havia
suspeitado o Justo, por meio do discurso pode-se considerar bom o
que é mau e mau o0 que é bom (td pév aioxpov drav kalov fyeichal, 1o
kadov 8 aioxpov, v. 1020), de modo que os deuses, Zeus sobretudo,
sendo responséaveis por ambos os modos de vida (v. 1080), acabam
no final por invalidar a busca moral. Se os mais famosos oradores e
poetas tragicos, também a maior parte da audiéncia, eram dados a
perversao (v. 1090ss), “um modo de vida que nao esteja suportado
nem pelos deuses, nem pelos oradores e poetas tragicos, nem pela
maioria, é indefenséavel”: o Injusto se torna capaz apenas de revelar
esta falta de fundamento'™s. E por Ihe faltar uma réplica em defesa
do seu modo de vida, por lhe faltar a forca do /6gos — mas também
porque somos quase convidados a nos regozijarmos com a vitéria do
Injusto, ja que pertence a comédia usar da obscenidade e da violéncia
enquanto seu modo proprio de ser (O'REGAN, 1992, p. 98) — o Justo
sai de cena, derrotado.

Ambos os /16goi, o Adikos e o Dikaios, ou o Hétton e o Kreitto,
sdo, por assim dizer, de dominio do Pensatério, e de seu mestre
Sécrates, pois nele esta a capacidade de fazer uso do discurso em
qualquer situagao. Mas aqui cabe esclarecer em que medida seu
mestre poderia ser entendido como parte do processo, desde sua
saida de cena. Sdcrates havia sido louvado pelas Nuvens devido a
continéncia e altivez (T10), que vimos derivar diretamente dos estudos
sobre ta thefa pragmata (T9), caracteristicas que agora s&o louvadas
153 “Ou, para exagerar consideravelmente com o propdsito de claridade, O discurso Justo, ndo

existindo nem com os deuses nem com os homens, existe unicamente como /6gos, mas um

I6gos que prova a falta de I6gos”; “O discurso Injusto é, ao que parece, a autodestruicao da
Justica enquando fundamentada pelos deuses”; cf. STRAUSS (1966, p. 32; 33).
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pelo Dikaios e rejeitadas pelo Adikos. N&o raro vemos Aristéfanes,
vez ou outra, apregoar como desejaveis as novidades e 0s prazeres
que sao agora parte da defesa do Adikos, embora o poeta as utilize
objetivando a defesa do modo de vida Dikaios, como em Acarnenses.
Quer dizer, fildsofo e poeta possuem na prética elementos de ambos
os légoi, porque no fundo o que importa ndo é a polaridade, a antilogia,
mas saber forjar a sua aristé psykhé. Importa é a finalidade do que
se apregoa. Quando Socrates se ausenta do ensino de Fidipides,
sua saida parece sugerir que ele nado compactua com certo interesse
em utilizar seu ensino com finalidades injustas, como a desejada por
Estrepsiades, e isso o faz declarar que a escolha do aluno dependera
de o préprio aluno ser apto a decidir seu caminho, a partir da disputa
entre Justo e Injusto. Sécrates, quanto a isso, pde-se a parte. Nas
palavras de Strauss, "o modo de vida socratico ndo € suportado
nem pelos deuses, nem pelos oradores e poetas tragicos, nem pela
maioria”. Se a continéncia louvada pelas Nuvens estd em acordo
com aquela louvada pelo Dikaios, sua altivez fundada na investigagao
sobre ta theia pragmata o pde, contudo, a parte de qualquer embate
terreno entre justica e injustica, segundo os deuses da tradicao e
da pdlis. Sua perspectiva sempre é a da sophia. Portanto, se aos
olhos da comédia ha que se dizer o justo, pois essa € sua finalidade
educativa, entdo o modo de vida socratico “é indefensavel do ponto
de vista de Aristéfanes” %,

Por ser indefensavel ao olhar critico e politico da comédia, o
ensinamento de Sécrates se mostrara, de algum modo, implicado na
injustica dos atenienses. Aquilo que o deixa tdo perigoso para a pdlis
¢ sobretudo sua situacdo a margem da pdlis. Para entendermos a
relevancia do embate entre os /6goi em Nuvens, é preciso percebé-
lo como pressuposto ndo da sophia de Sdcrates, mas da deciséo
pedagdgica familiar de pai e filho — j& que, apds a vitéria do Injusto,

154 Cf. STRAUSS (1966, p. 33).
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¢ dado ao pai, o verdadeiro responsavel pela educacdo do filho,
decidir: ou tomar licdes com o Injusto ou voltar para casa (nétepa
tobTov dndyecbat AaPav BovAet Tov vidv, fj Siddokw oot Aéyey, v. 1105).
O pai, certo da intengéo que nutre sua psykhé, certo de que podera
o filho aprender o que ele deseja, nao titubeia, no que o coro pode
apenas lamentar: desconfio que vais te arrepender (oipat 8¢ oot Tadta
petapernoewv, v. 1114). O poeta aqui ndo poderia ser mais claro: é a
familia ateniense a responsavel pela paideia de seus jovens, e conduzi-
los ao /dgos objetivando a injustica é ver-se, no final, subjugado por
ela. Sécrates, ao pagar pelo resultado da injustica presente em seus
alunos, € posto a parte do veredito final da comédia (que precisa dizer
0 justo): é a alma injusta a responsavel pelo seu préprio declinio, e a
posicéo socrética, ao estar a parte (ou acima) dos interesses da pdlis,
pode ser tida ora como justa, ora como injusta’®.

O encaminhamento para o happy end tornaré patente o veredito
final de Nuvens. Esse desfecho se constréi na medida em que o poeta
vai aos poucos indicando as consequéncias das acdes impetradas na
primeira parte da pega. Desde Acarnenses como também em Nuvens,
importa ao poeta dizer o que é justo (T1-2): 0 que presenciamos entéo,
segundo as palavras de O’'Regan, é uma “comédia de inversao” em
que ajustica cémica ¢ revelada por personagens “apanhados por seus
desejos e enredados em seus esquemas” (1992, p. 114). Para a autora,
a justica cdmica nao funciona moralmente, como se impusesse o que
pensa ser o certo: sua justica & puramente /dgica, realizada por uma
deducéo que decorre do trdpos de cada personagem. A inventividade

155 E interessante constatar de que modo essa ambiguidade no que diz respeito a atividade
de Sécrates, e que para nés corresponde ao elemento mais importante do simbolo que
Aristofanes criou em Nuvens, seré pelos socraticos tomada como um recurso de primeira
ordem na apresentagdo de sua defesa da memodria do mestre. Em vista da unidade da
areté no saber, ja colocada por Isdcrates como elemento comum aos socraticos (§11),
veremos de que forma os socraticos defenderam Sdécrates ao mostrarem que o justo na
polis depende (ao contrério de lhe ser estranha ou indiferente) da sophia buscada pelo
filbsofo, pois sé no ideal do sébio encontra-se a realizagdo plena da justica (ver adiante,
sobretudo, os capitulos sobre Aristipo e Antistenes). Por essa razdo, STRAUSS (2009, p.
105) fez questao de mostrar que a filosofia nasce, com Sécrates, como filosofia politica.
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da cena comica, em Nuvens, estd em que tal consequéncia, ainda que
acentuando aqueles tragos ridiculos de suas personas, nao € happy
ao final: e é por meio dela que o papel de Sécrates em relacéo a pdlis
transparece como decisivo.

Comecemos por Estrepsiades. Asaida de Fidipides do Pensatério
¢ saudada pelo pai com a veeméncia de uma grande conquista, a
partir das mudancas que caracterizam o filho, sejam fisicas (“como
regozijo, acima de tudo, por ver-te com essa cor amarelenta!” [...] “e
no teu rosto esta estampado esse tipico olhar ateniense”, ¢ fidopai
oov p@Ta TV xpoav idwv [...] éni tod npoowmnov T €0Tiv AtTikov PAETOG;
v. 1170-7), sejam intelectuais, apos rapida amostra de sua eloguéncia
(“nesta hora de felicidade, ha que entoar um hino triunfal em minha
honra e de meu filho” [...] "Assim dirao meus amigos e patricios, com
inveja de mim, sempre que tu, com teu discurso, venceres uma causa
nos tribunais”, dot’ &ig éuavtov kai TOV VIOV TovToVi ¢’ eVTLXiALOLY doTéEOV
podykwiov. [...] grioovot 81 ol gilot xoi Snpodtar {nhodvteg fvik” &v ob
vikdg Aéywv tag Sikag; v. 1204-11). Encantado com as mudangas do
filho, submetido a uma educacéo iniciatica bem mais rapida que a sua,
Estrepsiades sente, com a ajuda do seu novo habil sofista (cogiotiv
dekiov, v. 1111), poder vencer toda a justica. Apos afrontar os proprios
espectadores (v. 1201-3), numa postura préxima a altivez socrética'®®, o
velho toma a dianteira e se pde ele mesmo a contraditar seus credores.

O didlogo com o primeiro credor revela muitos pontos
interessantes que Aristéfanes faz questdo de pér em destaque.
O primeiro deles € a disposicao quase patridtica que o cidadao de
Atenas mostrava em impetrar processos judiciais. Diz o credor: “jamais
envergonharei a minha patria enquanto em viver” (&tap obdémoté ye
v matpida kataoxvvd (ov; v. 1220). O segundo ponto, talvez o mais
importante, mostra ndo Fidipides, mas Estrepsiades se colocando
como o refutador das dividas: o filho vale, ao que parece, e este

156 Sobre isso, ver STRAUSS (1966, p. 37).
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¢ um terceiro ponto, como objeto de confianca para que o pai, ao
contradizer promessas de pagamento feitas aos credores, demonstre
certa habilidade aprendida, ja que a época das dividas Fidipides ainda
nao conhecia o discurso irrefutavel (tov dxatapintov Aoyov, v. 1229). Ao
se apoiar no ensino do filho, o velho pde abaixo todo aquele que lhe
direciona cobrangas, e nisso utiliza tanto o0 que aprendeu quanto, em
certa medida, o que o filho Ihe poderia ter ensinado (v. 1231).

A intencdo em contradizer os credores ressoa algo como um
desprezo pelo ignorante (v. 1283-4), naquilo que Strauss chamara
de o principio de Estrepsiades™’. Os argumentos de que se vale
Estrespiades para enxotar os credores sdo todos do tipo dos que ele
havia aprendido com Sécrates, e 0 mais interessante deles, quando
propbe uma analogia entre o mar e as dividas — basicamente, o
argumento é: se 0 mar nao cresce em seu tamanho, ainda que rios nele
desaguem cotidianamente, porque a divida teria seu valor acrescido
de juros por causa do tempo? (v. 1290-98) — ressoa qualquer coisa do
fundamento fisioldgico da licao socratica. A analogia é precedida de
uma questdo que, aos olhos do credor e do publico ignorantes, nada
teria a ver com dividas: “acreditas que a agua que Zeus faz chover é
sempre agua nova ou, ao contrario, € a mesma agua que o sol leva ca
de baixo?” (ndtepa vopileig kauvov del tov Aia Detv $8wp ékaotot’, §j TOV
fiAlov EAkerv katwBev TadTo T000” Vowp aAY; v. 1279-81), questao pela
qual se vé justificado o principio de Estrepsiades como uma forma de
avaliar a dignidade ou n&o do cobrador: “entdo como é que te sentes
no direito de reaver teu dinheiro, se nao percebes nada das coisas
celestes?” (nwg obv dnmoafeiv tapyvplov dikatog i, el undév oioba T@v
petewpwv mpaypatwy; v. 1283-4). O principio diz que nao pode haver
qualquer obrigacao do homem que sabe com aquele que nao sabe.
Diferente de Sdcrates, o velho, orgulhoso de seu pretenso saber,
157 “O principio de Estrepsiades, segundo o qual aqueles que sabem ndo tem qualquer

obrigacéo junto ao ignorante, permite um seu refinamento: que agueles que sabem mais

tem unicamente pequenas obrigacdes com quem sabe menos — um refinamento que
enfraquece as obrigagbes de Fidipides com Estrepsiades”; STRAUSS (1966, p. 37).
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despreza qualquer relacdo com quem se mostra ignorante, invertendo
a relagao de poder que haveria por ser ele o devedor.

Porém, se comparadas a Estrepsiades, as Nuvens séo
‘sabedoras’ par excellence. Mas ainda que tenham estimulado o velho
a oferecer seu filho a Sécrates, nao foram elas que |lhe ensinaram o tal
principio™®, E por isso que as agdes de Estrepsiades em relagao aos
credores sao julgadas duramente pelo coro, em seu papel de arbitro
moral. Reproduzimos a fala das Nuvens no que se vé como a primeira
condenacao da erdtica (uma paixao) injusta de seus atos:

T17. olov 10 mpaypatwy épav eAavpwv: 6 yap
yépwv 88 épacbeig

dnootepfioat fovAeTan

Taxpripad’ adaveioato:

Kovk €00’ 6mwg ob TrHpepoV

Myetai T mpayy’, 6 Todtov

TIOLOEL TOV 0OPLOTTV (0w,

avl’ @v mavovpyetv fipat’, Eaipvng AaPelv kakov Tt.
olpal yap avtov avtiy’ ebprioewy dmep

néhaw ot témelnrert

elvat Tov viov dewvov ol

yvwpag évavtiog Aéyewy

Toiowv Sikaiolg, MoTE VIKAV

dnavtag olomep &v

Euyyévnral, k&v Aéyn mapmovnp’.

> 5

fowg §” Towg BovAnoetal kiwvov adTov elvan

Vejam no que déa a paixao por coisas mesquinhas: esse velhote,
vitima de tal paixao, deseja furtar-se ao pagamento do que tomou
emprestado. E claro gue ndo passara hoje sem que esse sofista
caia em alguma desgraca pelas maldades que empreendeu.
Certamente, ele encontrara em breve o que veio buscar: um filho
habil em mostrar saberes contrarios a justica, capaz de vencer
todos com quem venha a lidar, mesmo que a custa de discursos
perversos. Mas, quem sabe, quem sabe... desejard também o
velho que o filho fosse mudo... (v. 1305-20)

158 STRAUSS (1966, p. 37).
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A figura de Fidipides, face as acdes injustas de Estrepsiades,
emerge entdo em toda a sua significacdo, como representagao
daquelas mazelas que o coro havia anunciado que iriam recair sobre 0
pai. O filho, igualmente um sofista, mas com qualidades que faltavam
ao velho, espanca-o sem se negar a oferecer razoaveis argumentos
para provar a justica de sua atitude tdo educativa. A consequéncia do
l6gos injusto de Estrepsiades, utilizado para surrar seus credores, esta
na surra que o filho Ihe da, sem qualquer dificuldade para oferecer
justificativa pelo /6gos que o faz agir assim'®. A justica de um ato
injusto s6 pode ser provada pelo /6gos mais fraco: Fidipides, porém,
expressa-se pela forca fisica, ao contrario do Adikos Légos. A defesa
que faz de seu ato injusto &, portanto, afeita aos métodos do discurso
Justo: tendo como recurso a forga fisica, a capacidade subervsiva do
l6gos mais fraco alcanga sua realizacéo pela aplicabilidade da justica.
O jogo de contrastes é proposital. Para entendé-lo, precisamos seguir
o desenrolar deste novo e decisivo embate, que reproduz o agén
entre os dois /6goi: mas trata-se agora do acontecer pratico daquela
disputa antes tedrica; trata-se da consequente aplicacéo da antilogia
ao mundo real'®.

Bater no pai € algo que Estrepsiades toma por injusto (v. 1340)
— injustica que Fidipides confessa poder provar, através do discurso
(8ywy’ amodeifw kai og viknow Aéywv, v. 1334), ser ela na verdade justa
(wgévdikn o’ Ervmrov, v. 1332). Escolher entre os dois /6goi (tov kpeittov’
fi Tov fjttova, v. 1337) é agora de nenhuma importancia para o filho: ele
tem a posse de ambos, e apenas pela destruicao do Justo pelo Injusto
é que a forga probante do /6gos em si pode ser obtida'®'. O lamento
do pai ja se faz sentir, mas isso ndo o impede de ter a curiosidade de

159 "Aparentemente, Fidipides também aprendeu a ligdo da violéncia implicita naquela luta
sofistica imagindria, uma licao dificilmente compativel com as disposicdes e os desejos
do homem comum. Orador realizado como ele é, Fidipides, no entanto, abandona a
linguagem.” (O'REGAN, 1992, p. 114).

160 Sobre isso, ver O'REGAN (1992, p. 116).
161 Cf. STRAUSS (1966, p. 39).
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ouvir como poderia o filho defender tal /6gos. Estrepsiades havia se
tornado de fato um amante de discursos — similar ao que ja foi dito
sobre os atenienses, a partir de Acarnenses e Cavaleiros (§1). Desejoso
de saber até onde vai o influxo da educagéo que o coro anuncia como
sendo a razdo da destemperanga de Fidipides (dko\aotog, v. 1348),
o velho é convidado pelas deusas a responsabilidade de dar ao filho
0 senso que lhe falta (“Tua tarefa, ¢ ancido, estd em pensar como
dominar este homem”; oov épyov & mpeoPita povtilewy 6my TOV Evdpa
kpatnoelg, v. 1345). Para tanto, o pai precisa voltar ao motivo original
qgue causou a agresséo: o destempero. Deve-se tentar resolvé-lo,
portanto, comecgando do inicio (1o np@tov fjp&ad’, v. 1351).

O interessante é notar, pela narracéo feita por Estrepsiades,
que o desentendimento foi devido a razbes de ordem poética. Os
poetas louvados pelo pai aparecem, ao filho reformado, como
ultrapassados (e00¢wg apyaiov, v. 1357). O desentendimento revelou-
se, particularmente, no caso antagbnico entre a poesia de Esquilo
e a de Euripides, similar ao que depois Aristéfanes fara em Ras. A
discussédo toma pé definitivo quando versos de Euripides recitados
pelo filho, em que se vislumbram acdes incestuosas, deixam o pai de
cabelos em pé. Strauss aponta uma aproximagao simbdlica entre bater
no pai e o incesto: sao praticas que destroem a familia (1966, p. 39).
Para Fidipides, Euripides é o poeta mais sabio de todos (Evpumidnv
oogwtatov, v. 1377), juizo que vincula de algum modo o tragediografo
ao tipo de educacéo sofistica, como Aristéfanes havia denunciado em
Acarnenses e haveria de encenar em Ras. Com a devida autorizagao
do coro para que possa redarguir o pai (“tua vez, 6 agitador e produtor
de novas palavras, de buscar os argumentos mais persuasivos, a fim
de que paregas dizer coisas justas”; cov €pyov G kv Em®V KvnTd Kal
pHoxAevta el Tva (e, 6mwg §6&eig Aéyerv Sikawa. v. 1396-7), Fidipides
impoe sua justificativa ao estilo do Adikds Logos, nao sem antes dar
testemunho, em palavras sugestivas, de sua prépria transformacao.
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T18. @¢ 181 xawvoig mpaypaoty kai Sefloig Oplely, kai T@V
kaBeotwTwy vopwy driepppovelv ShvacBat. £ywm yap dte pev inmki
TOV VOOV vy TIPoaeiyov, 008’ &v Tpi” eimelv pripad’ olog T v mpiv
gEapapteiv: vovi 8’ énetdn 1’ obToot TovTwY Emavcey adTog, YVWHaLg
8¢ Aemtaic kai Adyoig Ebverpt kad pepipvaig, olpat Sidagety wg dikatov
TOV Tatépa KOAALetv.

Como é agradavel lidar com assuntos e habilidades inovadoras,
e poder preterir as leis estabelecidas! Quando minha atencéao
estava exclusivamente em cavalos, sequer podia dizer trés
palavras sem cometer um erro. Agora, porém, desde que
esse homem me livrou daqueles modos, dotei-me de saberes,
reflexdes e discursos sutis, 0 que me torna capaz de ensinar
como é justo castigar o pai. (v. 1399-1405)

De acordo com o0 que se viu e ouviu argumentar em Nuvens
até aqui, o discurso de Fidipides deve ser tomado bastante a sério
— porgue ndo se pode deixar de entrever o sério em meio ao risivel.
De fato, sua fala parece muito pouco risivel, e isso tem mesmo o
significado para o publico de um momento especial de tenséo, tendo
em vista o desfecho proximo. Pois que o ensinamento retdrico, ao invés
de modificar a natureza de Fidipides, faz transparecer ainda mais seu
trépos j& entrevisto ao inicio da peca: sem as amarras do némos,
ele se torna “o mais perigoso filho de seu pai’'®, Os argumentos de
Fidipides sao, por isso, ofensivos: se o pai lhe havia surrado tendo
boas intengdes (evvoelv, v. 1412), ele ndo poderia recusar ao filho a
mesma intencao. A falta de uma lei que pudesse impedir uma agao de
tal magnitude serve para Fidipides avancar um novo argumento, sobre
0 némos e sua relatividade:

T19. oBkovv avijp 6 TOV vopov Beig TodTov fiv TO TP@TOV DOTEP OV

>y

KAy, kai Aéywv Enelfe Todg makatovg fTTov Tt ST’ EEeott kapol
Katvov ad O Aotmdv Belvat vOpov Toi vigaty, ToVG TATEPAG AV TITUTITELY;
boag 8¢ mAnyag elyopev mpitv TOV vopov tebijval, dgiepey, kol Sidopev
avToig Tpoika cuykekdPBaL okéyal 8¢ TobG dhekTpvOvag kol TdAAa
T BoTd TATL, DG TOVG TATEPAG APOVETAL KaiTOL Ti SLAPEPOVOLY UV
ékeivol, TANV y° 6t yneiopat’ ov ypdgovoty;

162 O'REGAN (1992, p. 118).

140


http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=w%28s&la=greek&can=w%28s0&prior=*feidippi/dhs
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=h%28du%5C&la=greek&can=h%28du%5C0&prior=w%28s
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=kainoi%3Ds&la=greek&can=kainoi%3Ds0&prior=h%28du%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=pra%2Fgmasin&la=greek&can=pra%2Fgmasin0&prior=kainoi=s
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=kai%5C&la=greek&can=kai%5C0&prior=pra/gmasin
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=decioi%3Ds&la=greek&can=decioi%3Ds0&prior=kai%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=o%28milei%3Dn&la=greek&can=o%28milei%3Dn0&prior=decioi=s
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=kai%5C&la=greek&can=kai%5C1&prior=o%28milei=n
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=tw%3Dn&la=greek&can=tw%3Dn0&prior=kai%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=kaqestw%2Ftwn&la=greek&can=kaqestw%2Ftwn0&prior=tw=n
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=no%2Fmwn&la=greek&can=no%2Fmwn0&prior=kaqestw/twn
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=u%28perfronei%3Dn&la=greek&can=u%28perfronei%3Dn0&prior=no/mwn
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=du%2Fnasqai&la=greek&can=du%2Fnasqai0&prior=u%28perfronei=n
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e%29gw%5C&la=greek&can=e%29gw%5C0&prior=du/nasqai
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ga%5Cr&la=greek&can=ga%5Cr0&prior=e%29gw%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=o%28%2Fte&la=greek&can=o%28%2Fte0&prior=ga%5Cr
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=me%5Cn&la=greek&can=me%5Cn0&prior=o%28/te
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=i%28ppikh%3D%7C&la=greek&can=i%28ppikh%3D%7C0&prior=me%5Cn
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=to%5Cn&la=greek&can=to%5Cn0&prior=i%28ppikh=%7C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=nou%3Dn&la=greek&can=nou%3Dn0&prior=to%5Cn
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=mo%2Fnh%7C&la=greek&can=mo%2Fnh%7C0&prior=nou=n
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=prosei%3Dxon&la=greek&can=prosei%3Dxon0&prior=mo/nh%7C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ou%29d%27&la=greek&can=ou%29d%270&prior=prosei=xon
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=a%29%5Cn&la=greek&can=a%29%5Cn0&prior=ou%29d%27
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=tri%2F%27&la=greek&can=tri%2F%270&prior=a%29%5Cn
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ei%29pei%3Dn&la=greek&can=ei%29pei%3Dn0&prior=tri/%27
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=r%28h%2Fmaq%27&la=greek&can=r%28h%2Fmaq%270&prior=ei%29pei=n
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=oi%28%3Do%2Fs&la=greek&can=oi%28%3Do%2Fs0&prior=r%28h/maq%27
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=t%27&la=greek&can=t%270&prior=oi%28=o/s
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=h%29%3Dn&la=greek&can=h%29%3Dn0&prior=t%27
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=pri%5Cn&la=greek&can=pri%5Cn0&prior=h%29=n
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e%29camartei%3Dn&la=greek&can=e%29camartei%3Dn0&prior=pri%5Cn
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=nuni%5C&la=greek&can=nuni%5C0&prior=e%29camartei=n
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=d%27&la=greek&can=d%270&prior=nuni%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e%29peidh%2F&la=greek&can=e%29peidh%2F0&prior=d%27
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=m%27&la=greek&can=m%270&prior=e%29peidh/
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ou%28tosi%5C&la=greek&can=ou%28tosi%5C0&prior=m%27
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=tou%2Ftwn&la=greek&can=tou%2Ftwn0&prior=ou%28tosi%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e%29%2Fpausen&la=greek&can=e%29%2Fpausen0&prior=tou/twn
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=au%29to%2Fs&la=greek&can=au%29to%2Fs0&prior=e%29/pausen
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=gnw%2Fmais&la=greek&can=gnw%2Fmais0&prior=au%29to/s
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=de%5C&la=greek&can=de%5C0&prior=gnw/mais
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=leptai%3Ds&la=greek&can=leptai%3Ds0&prior=de%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=kai%5C&la=greek&can=kai%5C2&prior=leptai=s
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=lo%2Fgois&la=greek&can=lo%2Fgois0&prior=kai%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=cu%2Fneimi&la=greek&can=cu%2Fneimi0&prior=lo/gois
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=kai%5C&la=greek&can=kai%5C3&prior=cu/neimi
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=meri%2Fmnais&la=greek&can=meri%2Fmnais0&prior=kai%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=oi%29%3Dmai&la=greek&can=oi%29%3Dmai0&prior=meri/mnais
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=dida%2Fcein&la=greek&can=dida%2Fcein0&prior=oi%29=mai
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=w%28s&la=greek&can=w%28s1&prior=dida/cein
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=di%2Fkaion&la=greek&can=di%2Fkaion0&prior=w%28s
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=to%5Cn&la=greek&can=to%5Cn1&prior=di/kaion
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=pate%2Fra&la=greek&can=pate%2Fra0&prior=to%5Cn
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=kola%2Fzein&la=greek&can=kola%2Fzein0&prior=pate/ra
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=eu%29noei%3Dn&la=greek&can=eu%29noei%3Dn0&prior=e%29stin
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ou%29%2Fkoun&la=greek&can=ou%29%2Fkoun0&prior=*feidippi/dhs
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=a%29nh%5Cr&la=greek&can=a%29nh%5Cr0&prior=ou%29/koun
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=o%28&la=greek&can=o%280&prior=a%29nh%5Cr
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=to%5Cn&la=greek&can=to%5Cn3&prior=o%28
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=no%2Fmon&la=greek&can=no%2Fmon0&prior=to%5Cn
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=qei%5Cs&la=greek&can=qei%5Cs0&prior=no/mon
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=tou%3Dton&la=greek&can=tou%3Dton0&prior=qei%5Cs
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=h%29%3Dn&la=greek&can=h%29%3Dn1&prior=tou=ton
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=to%5C&la=greek&can=to%5C2&prior=h%29=n
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=prw%3Dton&la=greek&can=prw%3Dton0&prior=to%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=w%28%2Fsper&la=greek&can=w%28%2Fsper0&prior=prw=ton
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=su%5C&la=greek&can=su%5C1&prior=w%28/sper
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ka%29gw%2F&la=greek&can=ka%29gw%2F1&prior=su%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=kai%5C&la=greek&can=kai%5C7&prior=ka%29gw/
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=le%2Fgwn&la=greek&can=le%2Fgwn0&prior=kai%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e%29%2Fpeiqe&la=greek&can=e%29%2Fpeiqe0&prior=le/gwn
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=tou%5Cs&la=greek&can=tou%5Cs1&prior=e%29/peiqe
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=palaiou%2Fs&la=greek&can=palaiou%2Fs0&prior=tou%5Cs
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=h%28%3Dtto%2Fn&la=greek&can=h%28%3Dtto%2Fn0&prior=palaiou/s
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ti&la=greek&can=ti1&prior=h%28=tto/n
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=dh%3Dt%27&la=greek&can=dh%3Dt%270&prior=ti
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e%29%2Fcesti&la=greek&can=e%29%2Fcesti0&prior=dh=t%27
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ka%29moi%5C&la=greek&can=ka%29moi%5C0&prior=e%29/cesti
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=kaino%5Cn&la=greek&can=kaino%5Cn0&prior=ka%29moi%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=au%29%3D&la=greek&can=au%29%3D0&prior=kaino%5Cn
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=to%5C&la=greek&can=to%5C3&prior=au%29=
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=loipo%5Cn&la=greek&can=loipo%5Cn0&prior=to%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=qei%3Dnai&la=greek&can=qei%3Dnai0&prior=loipo%5Cn
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=no%2Fmon&la=greek&can=no%2Fmon1&prior=qei=nai
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=toi%3Ds&la=greek&can=toi%3Ds0&prior=no/mon
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ui%28e%2Fsin&la=greek&can=ui%28e%2Fsin0&prior=toi=s
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=tou%5Cs&la=greek&can=tou%5Cs2&prior=ui%28e/sin
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=pate%2Fras&la=greek&can=pate%2Fras0&prior=tou%5Cs
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=a%29ntitu%2Fptein&la=greek&can=a%29ntitu%2Fptein0&prior=pate/ras
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=o%28%2Fsas&la=greek&can=o%28%2Fsas0&prior=a%29ntitu/ptein
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=de%5C&la=greek&can=de%5C3&prior=o%28/sas
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=plhga%5Cs&la=greek&can=plhga%5Cs0&prior=de%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ei%29%2Fxomen&la=greek&can=ei%29%2Fxomen0&prior=plhga%5Cs
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=pri%5Cn&la=greek&can=pri%5Cn1&prior=ei%29/xomen
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=to%5Cn&la=greek&can=to%5Cn4&prior=pri%5Cn
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=no%2Fmon&la=greek&can=no%2Fmon2&prior=to%5Cn
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=teqh%3Dnai&la=greek&can=teqh%3Dnai0&prior=no/mon
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=a%29fi%2Femen&la=greek&can=a%29fi%2Femen0&prior=teqh=nai
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=kai%5C&la=greek&can=kai%5C8&prior=a%29fi/emen
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=di%2Fdomen&la=greek&can=di%2Fdomen0&prior=kai%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=au%29toi%3Ds&la=greek&can=au%29toi%3Ds0&prior=di/domen
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=proi%3Dka&la=greek&can=proi%3Dka0&prior=au%29toi=s
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=sugkeko%2Ffqai&la=greek&can=sugkeko%2Ffqai0&prior=proi=ka
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ske%2Fyai&la=greek&can=ske%2Fyai0&prior=sugkeko/fqai
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=de%5C&la=greek&can=de%5C4&prior=ske/yai
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=tou%5Cs&la=greek&can=tou%5Cs3&prior=de%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=a%29lektruo%2Fnas&la=greek&can=a%29lektruo%2Fnas0&prior=tou%5Cs
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=kai%5C&la=greek&can=kai%5C9&prior=a%29lektruo/nas
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ta%29%2Flla&la=greek&can=ta%29%2Flla0&prior=kai%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ta%5C&la=greek&can=ta%5C0&prior=ta%29/lla
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=bota%5C&la=greek&can=bota%5C0&prior=ta%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=tauti%2F&la=greek&can=tauti%2F0&prior=bota%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=w%28s&la=greek&can=w%28s4&prior=tauti/
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=tou%5Cs&la=greek&can=tou%5Cs4&prior=w%28s
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=pate%2Fras&la=greek&can=pate%2Fras1&prior=tou%5Cs
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=a%29mu%2Fnetai&la=greek&can=a%29mu%2Fnetai0&prior=pate/ras
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=kai%2Ftoi&la=greek&can=kai%2Ftoi0&prior=a%29mu/netai
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ti%2F&la=greek&can=ti%2F0&prior=kai/toi
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=diafe%2Frousin&la=greek&can=diafe%2Frousin0&prior=ti/
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=h%28mw%3Dn&la=greek&can=h%28mw%3Dn0&prior=diafe/rousin
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e%29kei%3Dnoi&la=greek&can=e%29kei%3Dnoi0&prior=h%28mw=n
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=plh%2Fn&la=greek&can=plh%2Fn0&prior=e%29kei=noi
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=g%27&la=greek&can=g%271&prior=plh/n
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=o%28%2Fti&la=greek&can=o%28%2Fti0&prior=g%27
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=yhfi%2Fsmat%27&la=greek&can=yhfi%2Fsmat%270&prior=o%28/ti
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ou%29&la=greek&can=ou%292&prior=yhfi/smat%27
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=gra%2Ffousin&la=greek&can=gra%2Ffousin0&prior=ou%29

Acaso né&o era um homem como tu e eu aquele que no inicio
propds essa lei, tendo pelo discurso persuadido Nossos
antepassados a aprova-la? Entdo por que me seria menos
permitido também propor uma nova lei aos filhos, a de ser
legitimo baterem em seus pais? Quanto as surras que levamos
até a aprovagdo da lei, esquecemo-las e admitimos que
apanhamos de graca. Ora, veja 0s galos e esses outros bichos,
como eles se vingam dos pais. E em que eles diferem de nos,
exceto por ndo redigirem decretos? (v. 1421-29)

O velho rustico, endividado e agora espancado, que havia
louvado sem reservas aqueles estudos socraticos sobre a pulga e
outros animais, ndo pdde sendo ceder ao argumento sofistico do filho,
que relaciona, grosseiramente, modos de vida de homens e bichos,
tal como antes seus credores haviam cedido, impotentes. A concluséo
que Estrepsiades tira dos argumentos do filho (¢pot pév dvdpeg filikeg
Sokel Aéyewv Sikaua, v. 1437) leva-nos a perceber a gravidade da cena:
Fidipides, como O’Regan bem sinalizou, n&o fizera sendo dar provas
de que o légos, para ele, estava implicado ndo em um aprego pelas
coisas humanas ou pela vivéncia social, mas numa paixao pelo prazer
que o aproximava dos animais, até leva-lo ao desprezo do ndmos para
sua plena realizacdo hedonista'®. Tanto no caso do velho quanto do
filho, o ensinamento socratico parece ter alcangado o0 seu objetivo
principal e, aos olhos da comédia, 0 mais perigoso: revelar a quem se
apresenta como aluno o seu trdpos, sem se preocupar que seja este
justo ou injusto.

Uma tal injustica atinge o &pice quando Fidipides se diz capaz
de defender igualmente a possibilidade de surrar a mae (v. 1444).
Com isso 0 pai ndo poderia concordar, sem amaldicoar Sécrates e as

163 “O resultado é que na boca de Fidipides o /6gos nem indica um compromisso com
0 pensamento racional, nem argumenta sobre a preferéncia civilizada pelo discurso
(enquanto oposto a agressao) e sobre o respeito pela comunidade humana, normalmente
inerente na escolha das palavras. Antes, seu /6gos ¢ uma arma dedicada a absoluta
gratificagdo pessoal (sem, contudo, uma aplicagdo pessoal), que funciona ndo para
unir os homens, mas para distancia-los” (O'REGAN, 1992, p. 118). Para os aspectos do
hedonismo presente em Nuvens, ver NUSSBAUM (1980, p. 64-65).
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Nuvens por tal corrupcéo (v. 1450-2). Mas Fidipides aqui ndo se mostra
senado a parte tanto do modo de vida de Sécrates quanto do tipo de
patronagem das deusas. Estas serdo absolutamente claras: tu é que
tens a culpa de tudo, pois te meteste em acdes desonestas (avtog
HEV 0DV 0aUTY O TOUTWV AITIOG, OTPEYAG OEAVTOV £G TTOVIPA TTPAYHATA, V.
1453). O desalento de Estrepsiades com o /6gos sb vé salvacéo pela
acdo, no que a audiéncia é feita assistir, por intermédio do embate
entre pai e filho, as implicacbes grotescas e antissociais de que o /6gos
é capaz. S6 quando decide pér abaixo o antro que relne todas as
mazelas que lhe acometeram — a casa de Sécrates, o Pensatério — é
que o velho, entdo crente nas Nuvens, volta-se aos antigos deuses
da tradicéo (v. 1478), aqueles cuja existéncia ele havia negado, mas
gue demonstraram, no momento de seu desespero, ser luz em meio a
escuridao, um instante de lucidez politica apés a crise provocada pelo
ensino nebuloso dos homens de estudo e de suas divindades.

Estrepsiades, aos pés da estatua de Hermes, ouve o deus dizer-
lhe para, em vez de abrir processos contra Socrates, por fogo a casa
dos culpados pela desgraca de sua propria casa (v. 1483). Vingam-
se as mazelas pelo exterminio da causa maléfica; a forga do légos
mais fraco se opde a forca da acdo: como em Vespas, Aristéfanes
aqui faz ver aos amantes de discursos as implicagbes que lhes
seguem caso descurem de sua educacao. Também por lhe faltar certa
preocupagao politica e moral, Sécrates é vitima da injustica que néo
fora capaz de entrever. Sua queda é uma determinagdo dos deuses
da cidade. E Hermes, cuja funcédo é a de mensageiro do Olimpo, cabe
bem no papel de receptor de lamurias humanas ao divino, para dele
trazer-lhes as respostas. O divino quer vinganca, assim o interpreta
Estrepsiades: os deuses da pdlis exigem ver a cidade destituida de
tais maleficios. Socrates e sua corja s&o ameaga para as instituicdes
atenienses. E preciso vinga-las. Com a ajuda de certo Xantias escravo,
o velho sobe ao telhado do Pensatério e pbde fogo contra a horda
daqueles pepipvogpovriotal. Discipulos indignam-se enquanto morrem
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queimados. Sécrates, porta afora, ainda encontra tempo para inquirir
o velho revoltado sobre 0 que é que esta fazendo ao telhado; o velho
responde, com palavras socréaticas: percorro os ares a olhar o sol do
alto (depoPoatd kai mepppovd Tov fjkiov, v. 1505). As palavras finais do
rdstico revelam uma Ultima ligdo, n&o aprendida na escola iniciatica,
mas dela tirada como conclusdo do sofrimento decorrente da sua
paixao pela injustica: “o que afinal estudastes a ponto de ofenderes o0s
deuses, ao examinares o assento da Lua?” (ti yap pabovrteg tovg Beovg
UPpilete, kai Tfig oeAvng okomeioBe v €dpav; v. 1506). Estrepsiades,
numa reviravolta ao avesso, reconhece no Pensatério a razéo de sua
desgraca familiar, imaginando que, ao retornar sua crenca nos deuses
da cidade, alcancaria em si uma atitude mais justa. As palavras de
Hermes encerram o veredicto da cidade contra Sécrates e os seus:

T20. Siwke Pare maie, TOM®Y oBveka, paliota 8 eldwg Tovg Beodg
¢ fidikovv.

Vai, bate-lhes nos lombos, pois 0 que ndo faltam sdo motivos,
sobretudo porque sabes que cometiam injustica contra os
deuses. (v. 1509)

Eis o veredicto final — afinal, contra quem? O direcionamento
da condenagao divina esta claro, mas contrasta com a fala do coro
de deusas ao prever que o velho se arrependeria. Temos, pois, duas
sentengas, e tanto numa quanto noutra a injustica exige um culpado.
A sentenga que condenara Socrates nao partiu sendo das divindades
tradicionais, que |he eram estranhas. Que sentido pode ter tal juizo
moral para alguém que n&o cré na divindade que o fundamenta? A
crenga possui papel fundamental no julgamento das agdes, pois quem
julga o faz a partir de um conjunto de crencas que |lhe sao proprias,
ainda que compartilhadas com outros, 0 que as tornam quase sempre
uma verdade. A postura de Sécrates é condenavel pelos deuses da
tradicao, pela crenga tomada na pdlis como uma verdade. A partir da
nova perspectiva, entretanto — quer dizer, a partir das deusas do coro
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e, de algum modo, do préprio poeta, € no velho rustico que reside a
responsabilidade por sua injustica.

Quem afinal teve razao? O publico deveria decidir — e o Ultimo
lugar dado a Aristéfanes em 423 a.c. parece mostrar que o veredicto
declarado do ‘triste’ happy end de Nuvens, com a destruicao do
Pensatdrio, pesou mais para o espectador da peca do que aquele juizo
moral sutil e reflexivo do coro de deusas, ao condenarem os interesses
injustos do cidadéo ateniense. Sem duvidas, o Ultimo lugar dado a
pega encerra, igualmente, um veredicto poético contra a maneira
aristofanica de produzir uma comédia tao sutil.

§8. A IMAGEM COMICA COMO SIMBOLO
PARA ACUSACAO E DEFESA

Vimos que o Sécrates pintado por Aristéfanes em Nuvens atenta
contra a cidade ao néo levar em conta o trépos de quem se dispde
a com ele aprender, repercutindo um ensinamento perigoso junto as
almas de habitos injustos, interessadas bem mais em seus intentos
privados. O antro de ensino retratado como a casa de Sécrates tornava
os discipulos dedicados n&o apenas a uma convivéncia mais intima
com o mestre, como também denunciava, pela mesma imagem, de
gue modo o saber aprendido ali era incorporado aos habitos e a vida
de quem o frequentava. Um ensinamento que, ndo obstante, fazia-se
derivado de uma nova concepcao acerca do divino, entdo assimilado
as coisas celestes — ja que a divindade estaria representada pelos
poderes que se constatam na dindmica da natureza, sem 0s quais
algum deus nada podia fazer. Essa sophia abrangia também os demais
conhecimentos sobre a natureza dos céus e da terra, das plantas, dos
animais e do homem.
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Como se tratava de educar, a natureza humana era avaliada em
sua condicéo propicia ao aprendizado, em termos de boa memoria e
facilidade para aprender, pois apenas desse modo, ao que parece,
podia-se enveredar com proveito pelo exercicio do /6gos — como
manifestacdo do saber divino na psykhé (nesse interior do homem,
no seu si mesmo). Mas o juizo cdmico, ao que Aristéfanes nos deixa
entrever pela encenacao de sua pega, aponta para o protagonismo do
aluno no que diz respeito a sua educagao: a escolha de qual finalidade
oferecer ao ensino obtido revela ndo so a injustica que Estrepsiades e
Fidipides abrigavam na alma, mas também o modo pelo qual se poderia
entender a sophia socratica como estando a parte das preocupagoes
da pdlis, em termos de justiga e injustica. Para as almas sabias da
casa de Socrates, as coisas da pdlis sdo terrenas demais, em nada
dignas da mesma elevacao que tinham as coisas divinas e naturais. A
responsabilidade aplicada ao Pensatorio ao fim da peca decorre dessa
auséncia de qualquer preocupagao politica, no sentido de se ausentar
de qualquer contribuicdo para a justica dos atos dos cidadaos, tal
como a comédia assumiu por fungéo educativa de sua arte.

Nao é de surpreender que o quadro pintado por Aristofanes
seja em muitos aspectos distinto, algumas vezes oposto, ao Socrates
que os testemunhos de Xenofonte e de Platdo nos legaram — autores
que foram dispostos aqui como pano de fundo para um primeiro
didlogo com os testemunhos de acusacéo. Dentre os aspectos que
ja foram levantados no capitulo anterior, e que mais aproximavam
que o distinguiam do testemunho da comédia, devemos acrescentar
a constatagdo de que o Soécrates dos socraticos ndo parece ter
forjado para si nada similar ao que vimos como uma escola, o que
certamente corresponderia a um exagero comico para ilustrar o circulo
de influéncia da atividade de Socrates, com o intuito de delimitar sua
responsabilidade educativa em referéncia a certos elementos tedricos
e religiosos. O efeito da encenacéo do Pensatério nao deve, como
vimos, ser inserido no &mbito da referéncia literal, porém simbdlica.
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Era a criagdo de uma imagem cuja finalidade estava em representar
um grupo de discipulos sob a influéncia de um Sécrates professor e
sacerdote, dotado de uma sophia capaz de abalar os alicerces da
prética religiosa e politica atenienses. Uma sophia que ndo estava,
porém, acabada: ela derivava do esforco de Socrates em aproximar-
se cada vez mais de suas deusas.

Dos muitos elementos que sdo possiveis de ser levantados
acerca da maneira pela qual Sécrates exercia seu ensino, destacamos
dois que julgamos ser basilares para a compreensao do retrato de
Soécrates pela comédia. O primeiro encontra-se em sua dialexis,
uma forma prépria de conduzir o /6gos por perguntas e respostas,
cuja intencédo esta pautada pelo compromisso do interlocutor com
a colocacao de suas opinides em vista do saber buscado no e
pelo discurso. O segundo diz respeito ao tipo desse compromisso
esperado, que envolve o si mesmo, o0 eu ou a psykhé do interlocutor,
em uma dindmica de aprendizado. O ensino do Pensatorio, desse
modo, apresenta-se como um exercicio de investigacdo pelo /égos,
que é a forma pela qual o saber se manifesta, de modo a vincular,
em Ultima instancia, psykhé, tropos e sophia — uma vinculagdo que
tornaria os homens mais préoximos do divino, ou das coisas elevadas
gue séo investigadas. O teor da caricatura cémica apresenta esses
elementos, no entanto, como sendo parte de uma atuagao que inverte
no homem comum a crenga nas instituicdes politicas da cidade, de
modo a potencializar a injustiga na alma dos que a tem injusta. Esse é
o defeito que a comédia exagera em sua imagem de Soécrates.

Uma encenagéo desse tipo supbe ter sido Socrates figura
razoavelmente conhecida ao ateniense comum - ainda que mal
conhecida — porque afinal encontra seu efeito de dendncia na
possibilidade de que a influéncia socratica, em seu papel de preceptor
de jovens ao mundo da pdlis, seja posta em questao face ao incentivo
de préticas impias e apolfticas. O impacto das licbes ministradas para
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Fidipides no Pensatdrio, ainda que Sdcrates tivesse se mantido a parte
delas, deve ter soado aos ouvidos do espectador mais exortativo que
todo o processo de ensino do seu pai, ministrado pelo proprio Sécrates.
Poderiamos dizer que o ensino de Estrepsiades no fundo justifica o
perigo da postura de Sécrates ao trazer a luz, pelo seu método ou algo
similar, a natureza do interlocutor, reforcando com isso seus aspectos
positivos e negativos. Entretanto, diferente do Sécrates maiéutico do
Teeteto, que se orgulha da capacidade de poder ajudar seu interlocutor
com as concepgdes a que da a luz avaliando-as, e igualmente diferente
do Soécrates de Memoraveis, que se esforga em fazer Eutidemo
perceber que o melhor para si estava em conviver com 0 mestre, 0
sacerdote de Nuvens despreza seu aluno, deixando-o a prépria sorte
com aquilo que se revelou em sua alma'®*. A isso se acrescenta o fato
de que, ao desprezar Fidipides e qualquer possibilidade de ensina-
lo, o Sécrates comico mostrava-se bem menos afeito a juventude
que aquele apaixonado que Platao fizera questao de retratar em sua
busca por jovens almas dispostas a filosofia, no Carmides. O caminho
que leva de Socrates a Fidipides é demasiadamente indireto, mas
significativamente impactante para o espectador médio da pecga.
Porque o mais terrivel para o papel de qualquer mestre ou preceptor
era, ao final, ser acusado de corromper a juventude'®.

No caso de Fidipides, Aristdfanes parece estar jogando com
a convivéncia, ao que tudo indica também conhecida, entre o jovem
Alciblades e o Sécrates suspenso pelos ares. Nao por acaso, seria
sobre essa relacao que tanto acusacao quanto defesa disputariam
depois a fim de retratarem o ensinamento socratico, a ver em que
medida o fildsofo deveria receber penalidades que se imaginavam
legitimas ao homem que servira de preceptor de Alcibiades. Isso porque

164 Cf. ARISTOFANES (Nuvens, v. 783). Falaremos adiante (§15) sobre o caso de Eutidemo
em Xenofonte.

165 Sobre a relagdo educativa entre o jovem (efebo) e o seu preceptor, ARISTOTELES
(Constituigao dos Atenienses, §42); sobre a opinido comum contra a corrupgao do jovem,
ver ISOCRATES (Antidosis, § 89).
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o jovem e habilidoso lider ateniense é daquelas figuras histéricas
cujo destino legou irremediavel disputa e controvérsia acerca de sua
personalidade, de suas acdes e de sua morte. Sua presenca junto
a Sécrates pode ter ajudado o publico a identifica-lo, como sugeriu
Montuori, ao Fidipides de Nuvens'®. Aristofanes parece mesmo
haver retratado seu Fidipides com tragos que ecoam a persona de
Alciblades™, jovem cujo interesse em aproximar-se de Sdcrates néo
estava no saber sobre as coisas celestes que tanto atraira Querefonte
e outros discipulos até ao Pensatdério, mas em uma atividade discursiva
que Nuvens apresenta em todo o seu impacto negativo sobre a alma
do jovem, a partir do embate dos dois Logoi. A forca de sugestéao da
encenacéo aristofanica deposita-se, quanto a corrupgao da juventude,
nos desvios pelos quais o filho de Estrepsiades acaba por incorrer
a partir do aprendizado recebido, € que se consuma na afronta de
espancar a mae — no fundo, um simbolo do Alcibfades capaz de voltar-
se contra sua geratriz. a cidade de Atenas. A capacidade de prever
esse desfecho é trago especial da genialidade de Aristofanes.

Exatamente por essa forga de sugestdo e previsdo, a peca
Nuvens configura-se de uma centralidade inegavel aos que irdo
desenvolver seus discursos de acusagdo e de defesa no &mbito da
retérica. O conhecido panfleto de Policrates assenta o teor acusatério
em vista da influéncia socratica sobre tipos como Alcibiades, o exemplo
maior do perigo de seu ensino. E por isso que Xenofonte, nas sessodes
iniciais de Memoraveis, coloca-se em defesa da memaria de Sdcrates
contra esse tipo de acusacao, procurando ressaltar os descaminhos
de se supor Alcibiades como discipulo legftimo de Sécrates. E nesse

166 Cf. MONTUORI (1992, p. 336-7). Elencando notas a partir, sobretudo, dos Didlogos de
Platao, o autor aponta para a provavel data de 434-3 como o inicio daquela amizade, e em
426-5 como sua mais clara evidéncia a partir da atuagao mais intensa de Alcibiades em
discursar na assembleia.

167 O mais ilustrativo desta identificagao estaria na referéncia de Fidipides como filho de uma
Alcmeonida, cuja ascendéncia seguiria até Mégacles, de quem o préprio Alcibiades era
conhecido como neto (MONTUORI, 1992, p. 336).
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embate que se apresentam o0s pontos fundamentais, inclusive, do
tipo de acusacéo e de defesa que Isdcrates levantara, em face tanto
da memadria do mestre quanto da ascensdo dos socraticos a cena
ateniense, ao acusa-los na medida em que se punha a defender seu
proprio ensino, composto em tonalidades tipicamente socraticas. Eo
que veremos no proximo capitulo.
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Sécrates é o homem do cuidado de si
e assim permanecera.

Michel Foucault

§9. UMA CONDENACAO PARTIDARIA?

A morte de Sécrates a entrada do século IV a.c. é ndo so6 filosdfica,
mas historicamente emblematica. Ao que tudo indica, os tragos de
impiedade levantados pela kategoria de Anito e de seus comparsas
democraticostraziam, nofundo, umarevanche politicainstauradaapartir
da derrubada da tirania dos Trinta por uma democracia sensivelmente
debilitada pela derrota para Esparta na Grande Guerra e pelos ideais
oligarquicos que derrubaram a democracia duas vezes. O clima de
desconfianga que crescia durante os anos finais de guerra parece ter
chegado ao &pice da desavenga quando seguidos regimes tiranicos,
que fizeram a democracia, orgulho ateniense, temer pelo seu futuro,
se fizeram responsaveis pela condenagédo de diversos cidadaos que
se mostravam, por alguma razao, em dissintonia com seus interesses.
O numero de mortes durante aquele periodo, conta-nos Aristételes, foi
expressivo'®, Apos a derrota de Atenas na batalha de Egospétamos,
sob o poder de Lisandro e do partido oligarquico, os atenienses foram
intimidados a votarem em favor do governo dos Trinta, em 404 a.c.'®,
com o qual Esparta garantia o dominio temporario sobre uma cidade
enfraquecida e corrompida.

A restauragdo democratica no ano seguinte merecera o louvor
de Aristételes, quando o partido democratico, novamente de posse
do governo, fez questao de anistiar os dissidentes, apagando a

168 1500 mortos s6 nos periodos iniciais, aumentando drasticamente a quantidade apés a
condenagéo e morte de Teramenes, principal lider da oposicao (ARISTOTELES, Constituicado
de Atenas, 35-37).

169 ARISTOTELES (Constituigdo de Atenas, 34).
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lembranga do passado, ao entender que era preciso reconquistar a
harmonia'™® entre os cidadaos. Contudo, esta condescendéncia, sob
o enfoque da narracao de Xenofonte, torna-se um ardil para eliminar
os revoltosos que haviam sido exilados na cidade de Eléusis™'. O
discurso democratico de Trasibulo, que Xenofonte reproduz com ironia
em suas Helénicas, conclamava os atenienses a que perdoassem 0s
dissidentes, ao mesmo tempo em que parecia incité-los a revanche'?,
ao menor sinal de alguma nova sublevacao por parte dos exilados — e
ao gue parece, 0s indicios, por si s6 (¢ Xenofonte quem ainda nos
conta os acontecimentos), foram suficientes para a revanche: quando
em Atenas chegara a noticia de que os revoltosos em Eléusis estavam
a preparar um exército de mercenarios, foi esse motivo suficiente para
gue se iniciasse em 401 a.c. uma chacina a cidade do Telestérion.
Naturalmente, a ironia na descrigdo de Xenofonte é devida, em grande
parte, a sua simpatia pelos lacedemdnios e por sua maneira de
governar. Era, de fato, uma postura comum a muitos dos seguidores
de Socrates'. Segundo o parecer de Stone, o indicio do levante
contra a democracia restaurada é o que melhor explica a atmosfera
de intolerancia em relacéo a liberdade dos discursos socraticos,

170 ARISTOTELES (Constituigdo de Atenas, 40).

171 Por ironia do destino, a cidade que agora abrigava os revoltosos depostos pelos
democratas havia sido palco de uma das mais ofensivas agdes de exterminio dos Trinta,
uma espécie de massacre, a mando de Critias, dos habitantes de Eléusis, em torno
de trezentos camponeses obrigados a sair das muralhas por uma espécie de corredor
humano. A chacina foi protagonizada pela cavalaria de Lisimaco, provavelmente junto com
a de Xenofonte; cf. CANFORA (2015, p. 438); CHRINTENSON (1991, p. 437)

172 Cf. XENOFONTE (Helénicas, I, 4, 39-42), sobretudo a denlncia que o orador democrata
faz aos ouvintes oligarquicos: “Mas nao vedes que fizeram [0s espartanos] convosco como
se faz com os cées raivosos amarrados a uma corrente? Assim eles fizeram convosco:
deixaram-vos & mercé de vossas vitimas [no caso, os democratas de quem Trasibulo era o
lider], @ mercé nossa, nés, que sofremos vossa injustica, e foram embora?”; ofye domep Todg
Sdakvovtag kbvag khotd dnoavteg tapadidoacty, oUtw kdkevol Hudg mapadovtes T@ NOKNHEVEY
TovTw dMuw ofyovta dmovteg; (traducdo de Frederico Caroti em CANFORA, 2015, p. 442).
Para uma tradugéo e analise em especial do livro Il da obra de Xenofonte, ver o trabalho
de PINTO (2014).

173 Cf. STONE (2005, p. 153-57).
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entendidos como /aconizantes, e que trouxera a figura de Socrates
para a linha de frente dos atuais inimigos da democracia'”*.

Mas, ao que parece, ndo se trata bem de uma intolerancia
com a liberdade de Sécrates em defender suas ideias. O ataque
dos democratas, estabelecidos no poder, aos partidarios da tirania
derrubada fez desencadear em Atenas diversos processos que
possuiam o carater latente de uma perseguicdo politica — acima de tudo
aos que nao tinham sido abrangidos pela agéo da anistia. Isso porque,
embora se evitasse incriminar os participantes no levante oligarquico,
foram excluidos da anistia os proéprios tiranos e aqueles que lhes
sucederem em Atenas, até a restauragdo democratica'”. Nao apenas
isso: tornara-se, de certo modo, motivo de desonra para alguém ter
ficado na cidade durante o governo tiranico, o que provavelmente foi a
razéo dos processos dos quais fez parte a acusagao contra Socrates.
O préprio Xenofonte inclusive parece ter sido vitima da hostilidade
democrética. Tendo participado ativamente como cavaleiro no regime
dos Trinta Tiranos — provavelmente sendo um dos comandantes da
cavalaria ao lado de Lisimaco'”® — além de ter permanecido em Atenas
durante o governo provisoério dos Dez até a retomada do poder pelos
democratas, o autor das Helénicas juntara-se a expedicéo de Ciro em
401 para, ao gque seu texto indica, escapar a acusagao que contra ele
fora aberta e que havia sido encerrada em condenacao, a despeito de
ele ja estar em exilio, o que teria sido a causa mais razoavel para que
o cavaleiro jamais retornasse a Atenas'”’.

174 Cf. STONE (2005, p. 171-190, sobretudo p. 190): “Socrates jamais se reconciliou com a
democracia. Aparentemente, ndo aprendeu nada com os acontecimentos de 411, 404 e 401",

175 Segundo informacdes de ARISTOTELES (Constituicdo de Atenas, §39).

176 A andlise aqui resumida, sobre o escrito de Xenofonte e de seu papel no contexto da
época, encontra-se em detalhes na obra de CANFORA (2015, p. 437-456).

177 Quem procura acentuar o carater nostalgico do autor da Anabase e das Helénicas, na
tentativa frustrada de retornar a Atenas, € CANFORA (2015, p. 450-456).
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Ha um relato de que Xenofonte, antes de partir em exilio
para auxiliar as tropas de Ciro a convite de Préxeno, que estava
preparando um exército de mercenérios — e esse bem poderia ter sido
um daqueles indicios de sublevagao oligarquica que desencadeou
o ataque democrata a Eléusis, mencionado acima —, foi consultar
Sécrates sobre o que deveria fazer. O mestre o teria aconselhado
a consultar o oraculo em Delfos, mas pelo que narra Xenofonte, ele
acabou por indagar o oraculo com alguma certeza de que partiria
para a expedicao de Ciro. Sua questao: a quais deuses ele deveria
sacrificar para ter boa viagem'®, revela por certo que o conselho
de Socrates nao fora seguido. Diferente de Xenofonte, entretanto,
0 mestre nao s6 permaneceu em Atenas, a despeito das suspeitas
contra 0s que estiveram na cidade durante o regime tiranico, mas
também continuou a praticar sua filosofia, apesar dos inUmeros
processos que enxameavam a cidade como vespas.

Ficar em Atenas tinha um preco, sabia Sécrates. E pelo que nos
dizem os socraticos, sobretudo na Apologia de Platdo, a escolha de
Sécrates tinha suas razdes de ser, e ao toma-las, jamais se viu recuar
frente a uma possivel condenacdo'”. E de surpreender as n&o poucas
vezes em que Sdcrates parece suspeitar de seu destino em Platao,
destino que acabaria sendo a condenagéo a morte pelo exercicio de
sua atividade'. Nesse clima de suspeita e de revanches partidarias,
apesar da anistia, indiciar Socrates pela sua recusa em sair de Atenas
durante o governo tiranico era, aos olhos da democracia restaurada,

178 XENOFONTE (Anabase, lll, 1, 4-7).

179 Tem-se em mente aqui a passagem na qual Socrates justifica seus momentos de
participacdo na politica da cidade como uma postura contra a injustiga, seja em regime
democratico seja em oligarquico, ainda que pudesse |he render o perigo da morte, que
para ele nao era perigo em absoluto: PLATAO (Apologia, 32b-d). Também em XENOFONTE
(Memoraveis, |, 1, 18-20).

180 A meu ver, todas essas indicagdes espalhadas pela obra platdnica reverberam algo
daquele sentimento de desgosto e de revolta que Platao sentiu frente a politica de seu
tempo, como expresso na Carta VII. Para um contraste interessante, pode-se ver a surpresa
de Isdcrates, em ter sofrido uma acusacéo semelhante aquela feita contra Sécrates, em
Antidosis, §14-16.
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levar a sério sua simpatia pelo regime oligarquico, simpatia denunciada
pela sua vinculagao a homens renomados que em Atenas apregoavam
abertamente louvores ao regime dos lacedemobnios, como Critias
e Alciblfades, figuras que haviam inclusive participado ativamente
na derrubada da democracia. Como se tornou comum entre os que
resolveram atacar simpatizantes da oligarquia, forjar uma acusacao
sem tracos partidarios evidentes, devido a anistia, era o recurso mais
utilizado, acusando-os, por exemplo, de impiedade (asébeia).

E nesse sentido que o termo de acusacao (graphe) contra
Socrates ecoa os tragos daquela denuincia comica. O Sdcrates caricato
e mestre de saberes perigosos, que debochava dos deuses da cidade
a medida que louvava outros seres como sendo divinos, que abrigava
em sua casa os discursos opostos, a antilogia tal como ensinada por
Protagoras e que repercutia uma derrubada das crencas e dos valores
nos quais a cidade estava alicergada, enquanto prometia tornar os
homens mais capazes de usar o discurso em beneficio préprio — é
sob esse enfoque que a pega acusatéria leu a atividade exercida por
Sécrates em Atenas, apesar dos vinte e quatro anos que afastam a
comédia Nuvens de uma condenacado efetiva ao filésofo. Ao que
parece, tanto frente ao problema partidario apontado, quanto diante
da imagem comica que permaneceu sendo a leitura mais imediata
que se fazia sobre ele, Soécrates parecia incapaz de se defender
diante dos que nao conheciam sua atividade, senao por seus efeitos
negativos. A cicuta, como penalidade, tornou-se a marca da injustica
e da ignorancia — para seus discipulos, por certo. Porque alguns anos
depois de sua morte, uma nova acusacao iria ratificar a decisao do
tribunal de 399 a.c.
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§10. A KATEGORIA DO (PERDIDO)
PANFLETO DE POLICRATES

Apdés a cicuta, temos poucas informagbes sobre o0s
acontecimentos envolvendo aqueles companheiros de Sécrates. Existe
a possibilidade de se reconstituir o que teria sido um exilio forcado do
grupo socratico, saido de Atenas por temor de repressao, em diregao
a Mégara, mais especificamente a casa de Euclides, conhecido e
importante companheiro de Socrates, por la tendo permanecido
durante os anos subsequentes a morte do mestre. Essa possibilidade
sera melhor trabalhada no capitulo dedicado ao proprio Euclides
de Mégara, na segunda parte deste estudo. Por ora, o que parece
interessante avaliar encontra-se nos indicios do perdido panfleto
de acusacdo contra Socrates (Kategoria Sokratous) de Policrates
— porgue, ao que tudo indica, a atividade dos socréaticos estaria
estreitamente relacionada a ele, naquele sentido que os estudos de
Rossetti'®" indicaram ser a causa imediata deste panfleto: o retorno dos
socraticos de seu exilio em Mégara teria produzido, na intelectualidade
do periodo, o receio de que a influéncia antidemocratica ja denunciada
em Sécrates retornasse a Atenas. Diante de uma nova influéncia
negativa da atividade socratica sobre a cidade, ndo ¢é dificil justificar
Policrates como tendo produzido seu libelo a fim de denunciar-lhes o
retorno indesejavel.

O estudo mais interessante sobre os detalhes que envolvem
qualquer possibilidade de reconstituirmos o dito panfleto encontra-

181 Cf. ROSSETTI (2015, p. 25-6; 46).
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se na obra de A.H. Chroust, Socrates, man and myth (1957)'%, que
procura levantar as informagoes e indicagdes feitas por Xenofonte a fim
de tornar novamente visiveis os elementos levantados por Policrates
contra a atividade de Sécrates. Das consideragdes que se fizeram,
a primeira diz respeito a época de sua publicagao: teria o texto sido
escrito para a condenacéo feita por Meleto a Sécrates, servindo aos
interesses de Anito? Ou seria uma ofensiva difamatéria tardia, publicada
com outros fins? Se foi tardia, por que um texto trazendo novamente
o fantasma de Sécrates como sendo preciso exorciza-lo? A dlvida e
a sua ‘solucéo’, por assim dizer, foram colocadas pelo testemunho de
Didgenes Laércio, que ao mesmo tempo faz ver as fontes que indicam
ter Policrates composto a peca acusatéria durante o processo contra
Socrates, e as fontes que o negam, sobretudo levando em conta que
o texto de Policrates refere-se as muralhas restauradas de Atenas, fato
gue ocorreu seis anos apods a morte de Socrates'®,

Sendo assim, é mais provavel que o panfleto acusatério tenha
surgido durante a primeira década do século IV a.c. Chroust estabelece
a data de 393/2 a partir das seguintes evidéncias por ele levantadas'®*:

Ao tempo da morte de Gorgias (presumidamente em 380 a.c.)
Policrates havia obtido ja uma reputagao consideravel. Isdcrates
(Busiris, 4), por exemplo, nos informa que Policrates compds a
kategoria durante os dias de seus exercicios iniciais, isto &, antes
de haver obtido a reputagdo consideravel. Mais ainda, assume-
se que Busiris de Isécrates, texto em que a kategoria Sokratous
de Policrates ¢ mencionada pelo titulo, foi escrito ndo muito
depois de 390 a.c. E a referéncia de Policrates a reconstrugao

182 Estudo que sera utilizado aqui a partir da sessé&o intitulada A.H. CHROUST, Policrates’
kategoria Sokratous no trabalho de MONTUORI (1992, p. 327-334). E claro que Chroust ndo
foi o Unico, e ele mesmo cita os demais trabalhos que intentaram reconstituir o panfleto de
Policrates (p. 331, n 25). O mérito de Chroust estaria, Segundo Montuori, em ter percebido
o impacto dos argumentos céticos de Gigon, a partir dos quais procurou recolocar o
problema do Sécrates histérico, recorrendo a testemunhos até entdo ndo avaliados,
como o caso do texto de Policrates. Para desenvolvimentos da questao sobre o Sécrates
histérico, ver a Introdugao deste trabalho.

183 Cf. DL (Il, 38-39).
184 CHROUST, Policrates’ kategoria Sokratous in MONTUORI (1992, p. 331).
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das muralhas por Conon no ano de 393 a.c. nos chega como
sendo uma noticia de evento recente.

Nao sabemos quase nada sobre o autor do panfleto, além
da referida vinculagao ao tipo de ensino retérico aprendido com, ou
influenciado por, Gérgias —a quem se vé vinculado pelo testemunho de
Pausanias, para quem Policrates ficou conhecido como a luz brilhante
da escola ateniense'®. Do proprio texto de Isdcrates (Busiris, §50), €
possivel inferir ter sido Policrates um seu contemporaneo mais velho,
sobre quem o autor nos diz ainda que o inicio de sua carreira esteve
atrelado a certos infortinios honradamente superados pela aplicagéo
na arte retérica. Na verdade, o texto de Isécrates é composto tendo
em vista o discurso de Policrates sobre a mesma personagem, Busiris
o rei mitico do Egito, que juntamente com a de Socrates foram objeto
das falsas acusacgdes que Isécrates procurou censurar no retérico de
mais idade'®. Este embate entre retdricos, comum a época, revela-
nos algumas linhas com que foram tecidos os discursos de oratéria
no periodo de passagem da primeira para a segunda sofistica, e sdo
estas linhas que o estudo de Chroust procurou elucidar.

Tanto quanto a Apologia de Lisias, ao que parece composta
para o processo de Sdécrates em 399 a.c., e a de Platdo'®, a Kategoria
Sokratous de Policrates forjou-se como uma peca de tribunal. Nesse
sentido, suas partes vinculam-se provavelmente aos instrumentos de
gue se valiam acusagao e defesa a fim de produzir a peca juridica mais

185 CHROUST, Policrates’ kategoria Sokratous in MONTUORI (1992, p. 329).

186 Apesar de o texto de Policrates ser um elogio a Busiris, Isdcrates censura-o por diversos
erros cometidos pelo retérico, a fim de mostrar que sua contribuicao interesseira a filosofia,
buscando estabelecer-se como sofista para poder sair de sua condigdo paupérrima,
mostrou-se carente daquela educagdo que Isocrates entendia ser a verdadeira. Sobre a
relagdo entre educagao, retérica e filosofia em Isécrates, ver §11.

187 A de Xenofonte possui bem antes um caréter histérico-narrativo que propriamente o de
uma peca retoérica de tribunal. Sobre a proximidade de estilo entre Apologia e Memoraveis,
ver PINHEIRO na introdugéo a obra de XENOFONTE (2008, p. 87-96).
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persuasiva possivel'®, E para obter a persuasdo, o autor do panfleto
nao poderia sendo recorrer, logo em seu proémio, a motivagdo de se
pbr, com seu discurso, em defesa da cidade e dos jovens que nela
rebentam, procurando indicar, por isso, de que maneira a condenagao
de Sécrates foi um bem para a cidade. Chroust fez ver, também, de
gue modo o discurso de Policrates parece ter argumentado a partir de
uma evidéncia de ter Sécrates merecido morrer, visto ter exercido na
cidade uma atividade em tudo perigosa'®. O resumo do perigo se fazia
patente a partir dos termos da graphé que o acusou, e que Diégenes
Laércio noticiou como a um fato (em DL, 11.5.40):

T21. 1a4de ¢ypayato kai dvtwpdoato MéAntog MeAntov IlitBedg
Swkpdtel Zw@poviokov AlwmnekBev: adikel Zwkpdtng, odg pgv i
TONG voilet Beos 00 vopilwy, Etepa 88 kava Sapdvia eionyovpevog:
adikel 8¢ kal Tovg véovug StagBeipwv. Tipnpa Bavatog.

Esta acusacao e declaragdo € jurada por Meleto, filho de
Meleto de Pitos, contra Sécrates, filhno de Sofronisco de

7

Alopece: Sécrates é culpado de recusar-se a honrar os
deuses que a cidade honra, e de introduzir divindades novas,
sendo também culpado por corromper a juventude. A pena
[requerida] € a morte.

Ir contra os deuses honrados pela cidade era, em suma, ir
contra a cidade, e Aristofanes ja havia sido bastante enfatico na criagao
da imagem de um mestre do Pensatoério que despreza os deuses do

188 Segundo ISOCRATES (Antidosis, §52), a pega mais bela e justa é aquela que procura
evidenciar aos juizes os fatos sobre os quais deverdo sentenciar.

189 Cf. CHROUST, Policrates’ kategoria Sokratous in MONTUORI (1992, p. 333).

190 Interessante notar que DIOGENES LAERCIO parece haver testificado esta declaragao
em algum meio material ainda conservado, e que estaria, além disso, em conformidade
com a obra de Favorinos, de quem Laércio extraiu a citagdo. Para TAYLOR (1911, p.
5-6), no entanto, esta apresentagéo, que também aparece em Xenofonte, € menos
confiavel em relacéo a que se vé, em ordem inversa, no texto de PLATAO (Apologia,
24b), pela falta de fidelidade de Favorinos e porque embora “a ofensa contra os cultos
fosse primeiramente esfecificada como a principal base legal para a acusagao”, a ordem
apresentada por Platdo foi “a ordem na qual eles [o0s termos da acusacdo] foram tratados
por Sécrates”. A meu ver, a importancia da acusagéo de corrupgéo se faz perceptivel em
qualquer caso, de maneira que ja& em Nuvens é possivel encontrar a asébeia socréatica
relacionada a influéncia educativa.
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Olimpo em favor de novidades em matéria de divindades, as forgas
celestes cuja representagéo soberana estava nas Nuvens. Separando
entre direct e indirect approach, Chroust procura indicar duas ordens
de argumentos que teriam sido levantadas por Policrates, em que
pesam, de um lado, as evidéncias diretas e, de outro, elementos
de circunstancia. Como tragos evidentes do perigo a que Soécrates
incorrera por meio de seu ensinamento, o libelo noticiaria em tese trés
pontos principais: seus ensinamentos ameacgavam (1) as instituicoes
democréticas de Atenas; (2) os principios béasicos da piedade e da
reveréncia naturais ao cidadao; e por fim, (3) as préprias fundagoes da
sociedade humana. Em outras palavras, as alegagdes de impiedade
em relacdo a Sdcrates pautavam-se no conteudo de seu ensino que
teria, de modo exemplar, sido imitado pela juventude ateniense. Nesse
sentido, corromper os jovens significava dizer de sua condescendéncia
em permitir que uma negligéncia a vida da pdlis fosse levada a sério
pelos que Ihe eram mais chegados.

Em que Socrates teria sido, nesse caso, negligente com as
coisas da polis? Para Chroust, parece haver aqui uma ofensiva contra
os habitos socraticos, muito ligados a sua rotina ausente e estranha
aos acontecimentos de que todo cidadao participava, como as
assembleias e os casos de tribunal, € que se voltavam, no fim das
contas, para um esforco diario de sobrepor a verdade e o conhecimento
aqualquer instituicao politica’'. Ele minava, comisso, o vinculo de seus
achegados ndo apenas com a cidade, mas também com suas familias,
as mais ricas e poderosas de Atenas, afirmando para si a autoridade
de um saber que antes era devida a poesia e a nobreza. Nao parecia
dificil vincular Sécrates, portanto, aos estrangeiros ditos sofistas, que
enriqueciam em Atenas apregoando ensinamentos subversivos por

191 Nao por acaso, XENOFONTE (Memoraveis, |, 1, 10) tentou demostrar de que modo
Socrates fazia parte das atividades da cidade, vivendo, ao contrario da imagem de
recluséo no Pensatdrio, “sempre as claras”. Porém, as indicagdes de PLATAO (Apologia,
23b; 30c-32a) seguem por mostrar que o seu descaso com as coisas proprias e, com isso,
também em relagéo as instituigdes, devera-se a um chamado divino.
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meio da arte do discurso™. Com hébitos tdo excéntricos, era facil
tornar Sécrates inclusive um estrangeiro aos olhos dos atenienses, tao
malquisto quanto um barbaro, ou um lacedemonio.

Acerca das circunstancias de evidéncia, por assim dizer, indireta,
pode-se suspeitar ter o panfleto indicado ainda outros trés elementos:
amorte de Sdcrates fora merecida porque (1) ameagava a vida social e
politica de Atenas; com isso, (2) desestabilizava a propria democracia;
(8) bem como a vida econdmica da cidade. A mim, parece que esta
divisdo, feita por Chroust segundo as provas dos argumentos do
panfleto, deve ter sido na verdade indivisa, como se na tessitura do
texto de Policrates o esforco estivesse em fazer ver, dos habitos diarios
de Sécrates, as reverberacdes que ecoaram junto aos filhos das mais
nobres familias de Atenas. Nesse caso, o autor do panfleto poderia
muito bem ter seguido o encadeamento da argumentacao a fim de
mostrar, por exemplo, de que maneira a auséncia de Sécrates na vida
das assembleias e dos tribunais — enquanto um fato que devia ser
razoavelmente conhecido dada a necessidade de os socraticos' Ihe
justificarem a tonalidade apolitica de seu cotidiano, inclusive em vista
das provocacoes feitas pela comédia — significava uma determinada
concepgdo antidemocratica que repercutia naqueles jovens com
0 peso de uma denudncia contraria ao exercicio da cidadania e a
favor do emprego de seu tempo livre em conversas indteis, porque
desvinculadas da vida da pdlis. Desse modo, Policrates induzia seu
publico a reconhecer no tipo de atividade socrética o germe das
posturas antidemocraticas tdo maléficas a histéria recente de Atenas.

192 Vinculo realizado ja pelo velho rustico, logo ao inicio de Nuvens (v. 246), que o faz tomar
os discipulos do Pensatdrio inclusive como lacedemaonios (v. 186).

193 Em XENOFONTE, Memoraveis (1.1.1-2), encontramos o interesse em alegar a presenga
de Sécrates na vivéncia politica da cidade, contra a acusagao de haver se ausentado das
préticas costumeiras, ao inserir novas divindades; em PLATAO (Apologia, 30a-32a), ao
contrario, a tonica do discurso apresenta suas razoes para ter de fato se ausentado da vida
publica por motivagéo filosdfica.
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Por certo, a Kategoria Sokratous de Policrates construiu-se em
vista da imagem de Sdcrates que havia sido pintada pela comédia,
sobretudo em Aristéfanes, dando-lhe substancia por um ou outro
fato conhecido pela audiéncia, com o que tornava a encenacéo uma
verdadeira arma a seu favor, dado o poder simbdlico dos tragos
denunciados ao tal mestre do Pensatério ha quase trés décadas. Eram
esbocados, com isso, 0os atos do mais perigoso cidadao ateniense,
condenado com justiga por haver incitado seus mais achegados, com
sua pratica e com seus ensinamentos, a desprezarem 0s costumes
da pdlis, suas instituicbes sociais, econdmicas e politicas — o que
significava minar a confianca democratica e a autoridade familiar e
educativa das leis da cidade, inviabilizando o exercicio da piedade e
da reveréncia préprias a boa vida da sociedade. Nao devia ter faltado
referéncia aos nomes de Critias, um dos Trinta Tiranos e visto vez
ou outra entre os do circulo socratico, além de ninguém menos que
Alciblades, talvez um dos maiores casos de admiragéo e vergonha
em uma lideranga por parte do povo ateniense. S¢ a indicacao de
ter sido Alcibiades aluno dileto de Sécrates deveria por si s6 causar
0s maiores rebulicos a uma audiéncia ainda conturbada pelos
acontecimentos mais recentes.

Poresse motivo, adefesa que Xenofonte se propde afazerem sua
Memoraveis parece deter-se sobre este ponto: o da responsabilidade
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de Sécrates pelos frutos de seu ensino'*. Ao explorar a vinculagéo
que se costumava fazer entre o mestre e os nomes de Alciblades e
Critias, Xenofonte apela, de inicio, a conhecida firmeza socratica em
suportar as adversidades, de que também Nuvens dera testemunho
(T10). Como pode aquele que mais dominio de si revelou ser acusado
de corromper os mais jovens?'% “Pelo contrario, até esses [vicios] ele
curou em muitos” (&AN” Emavoe pgv Tobtwv ToAlodg; Memoraveis, 1.2.2).
Pois para Xenofonte, antes de haver apregoado qualquer defesa tedrica
da virtude, Socrates dera em suas agdes o exemplo a ser imitado:

T22. kaitot ye oddenwmnote vnéoxeto Siddokalog ival TovToL, AAAG
@ Pavepdg elvat TolodTog OV EATilewy énoiel Todg cuvdiatpifovtag
£QUTO UHOVPEVOVG EKETVOV TOLOVTOVG yevioeahat.

Desse modo, em momento algum ele admitiu transmitir esses
ensinamentos, mas era evidente que seus companheiros
esperavam, imitando-o0, tornarem-se semelhantes a ele.
(Memoraveis, 1.2.3)

Socrates procurava manter sua liberdade na medida em que
se recusava a receber algum valor por seus ensinamentos, posto que
o dinheiro Ihe obrigaria a ensinar quem lhe pagasse. O processo de

194 Um argumento semelhante é apresentado pelo Sécrates da Apologia de PLATAO
(33b): “e se alguns se tornarem bons e Uteis e outros ndo, ndo podereis responsabilizar-
me por iSSo, pois nunca prometi qualquer instrugdo a qualquer deles, nem os ensinei”;
kali ToOTWV €yd €ite TIG XpnoTog yiyvetaw eite ur, ovk &v Swkaiwg TNV aitia vOméxotul,
v prte brieaxopnv undevi undév namote pddnua pite €8idaga. Vale notar que Gorgias defende,
no Gérgias de PLATAO (457a), a inculpabilidade do mestre acerca da arte que ensina,
tal como Isdcrates depois a defendera (a seguir). Na ocasido, porém, a refutacédo que
Socrates Ihe avanga procede a partir da distingao entre ensinar algo, porque o conhece, e
persuadir acerca de algo, mesmo sem conhecé-lo (458e-459d). Gérgias lhe concede, com
isso, que acerca do justo e do injusto, o retor é capaz de ensina-los, e ndo s6 persuadi-
los, o que significa dizer, para Socrates, que quem aprendeu o justo & justo, de forma que
um retor justo que se dedique ao ensino jamais produz retéricos injustos (460a-b). Mas
a argumentagao socratica aqui insere um trago moral que ultrapassa a analogia com as
artes: se um médico decide ndo se valer do que aprendeu quando isso lhe é requerido,
nem por isso ele deixa de ser médico; mas o justo, por ser justo, jamais deseja agir sem
justica (460c). Para uma andlise dessa argumentacgao, ver LOPES (2011, p. 217, n. 39).

195 Antistenes parece ter dito que, para alcangar a virtude, bastava a fimeza de Sdcrates;
Zwkpatikiig ioxbog, DL (VI.1.11). H& uma ideia semelhante acerca da impossibilidade de o
bom mestre corromper os mais jovens em ISOCRATES (Antidosis, §212).
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ensinar a virtude por meio de pagamento era-lhe absurdo (1.2.8)'%,
O acusador fez ver aos juizes de entdo de que modo os discursos
socraticos, acerca do melhor governo e da insensatez de se escolher
por sorteio os lideres da cidade, influenciavam os jovens ao desprezo
pelas leis. Os exemplos de Critias, 0 mais violento (Biauotarog) durante
a oligarquia, e o de Alcibiades, o mais desregrado (dxpatéotatdg) em
tempos de democracia, tornaram-se por isso as piores consequéncias
do que Socrates estivera a ensinar (1.2.12). Xenofonte, ao descrever de
que modo ambos se achegaram ao mestre, alude ao interesse, ndo de
se tornarem mais firmes e virtuosos pela companhia de Sécrates, e sim
mais capazes de obter vitoria no discurso. Afinal,

T23. fjdecavde Zwrpdtnvam’ EAaxioTwVUEVXPNHATOY ADTAPKETTATA

{@vta, TOv Hdovav &8¢ macdv Eykpatéotatov Gvia, TOiG O

Stakeyopévolg adT® maot xpwpevov £v Toig Aoyols dnwg fovAotro.

Sabiam que Sécrates vivia de forma austera, mas com grande
autonomia, que tinha total dominio sobre todas as suas paixdes
e que Ihe era possivel argumentar, como quisesse, com qualquer
tipo de interlocutor. (Memoraveis, 1.2.14 — tradugéo Pinheiro)

E possivel, com isso, constatar de que maneira a defesa feita
por Xenofonte almejava identificar em Socrates os tragos de um modo
de vida que contrastava em absoluto com o dessas duas figuras
levantadas por Policrates como provas da corrupgéo a que incorrera
o condenado, acima de tudo no caso de Alcibiades, pela conhecida
relacdo que possuiam. Para o autor da defesa de Socrates, era
impossivel que, se ambos tivessem que escolher entre viver a vida de
Socrates ou morrer, optariam por continuar vivos (1, 2, 16). Todo aquele
que ensina da mostras do que ele proprio faz com aquilo que ensina,
reforgando-o depois por argumentos (1, 2, 18). E ndo foi por outra razéo
que até mesmo Critias e Alcibiades comportavam-se com moderagao
enquanto estiveram na companhia de Sécrates, exatamente porque
viam nele a melhor forma de proceder. Quando anos mais tarde

196 Opinido semelhante em PLATAO (Apologia, 33b).
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Isécrates for defender sua escola e sua educacéo, é desse modo que
alegara seu valor: pois se 0s acusadores tomam um ou outro aluno que
tenha seguido 0 mau caminho como prova da culpabilidade do mestre,
porgue nao tomar igualmente seus bons frutos? Se 0s que se destacam
de maneira virtuosa na pdlis séo louvados por méritos proprios, por que
nao julgar os que se perdem pelos mesmos critérios?'®” As acusagoes
de um Policrates, no caso de Sdcrates, ou de um Lisimaco, no caso
de Isdcrates, ndo poderiam ser tomadas como razoaveis por homens
gue procuram a justica. Tal como Policrates pretendera fazer, Isdcrates
toma o papel de falar o justo voltando-se contra os socréaticos — sem,
contudo, voltar-se contra Sécrates, de quem ele parece ter sido mais
que um simples admirador.

§11. A ARTE E A EDUCACAO DE ISOCRATES

Depois de Aristofanes, por certo, a maior ameagca intelectual,
da qual temos noticia, para os intentos dos socraticos em dar
seguimento a postura que Sécrates tornou exemplar apds sua morte
foi Isécrates. Ao contrario de Policrates, o rival da Academia de Platao
nao desprezou o filésofo condenado, antes parecia Ihe defender a
memoria contra os que lhe haviam deturpado os ensinamentos a fim
de realizarem intentos proprios, muitas vezes obscuros, quase sempre
inUteis para a vida da cidade. A acusacao que Isocrates levanta, nesse
sentido, ndo se estabelece contra Sécrates e sim contra os socraticos:
mais que isso, denunciava-os como sendo sofistas, no pior sentido
que a palavra abrigou, situando-se ele mesmo, por oposicao, como
verdadeiro filésofo, de certo modo continuador da tarefa socréatica.
Exatamente por esse motivo Isécrates ganha, para nos, um destaque
todo especial, descrevendo, por sua atuacdo, um primeiro embate

197 Cf. o discurso em que ISOCRATES apresenta uma sua defesa e de seu ensino contra as
acusacoes de Lisimaco, em Antidosis, §99-100.
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pela memdria da atividade de Socrates como digna de ser continuada.
Estamos, agora, distantes de Policrates e de sua retérica de ocasido.
A ofensiva isocratica foi bem mais mordaz.

Sobre Isécrates, € bom que se diga, temos uma obra vasta
e um grande numero de dados sobre sua vida, conservados por
seus proprios discursos e pela referéncia constante, ao longo das
geragOes, de tantos aprendizes que o tomaram como simbolo de
cultura humana'®. De uma Vida de Isécrates que nos chegou'®,
ficamos sabendo que nasceu em 436 a.c., sendo sete anos mais
velho que Platdo, e que viveu uma longa vida até morrer em 338
a.c., ao privar-se de alimentos por conta de certa enfermidade.
Dedicou cerca de cinquenta anos de sua vida ao exercicio de
ensinar a eloguéncia, tendo exercido antes (provavelmente até
392-3, quando tem inicio sua atividade de professor) a fungdo de
logdgrafo, escrevendo discursos para os tribunais. Mesmo apés sua
atuacado como professor, os discursos que escrevia jamais foram
pronunciados por ele, que se mostrava plenamente consciente de
suas limitagcdes como orador. Procurou, por isso, esculpir oradores
a partir de um ideal de exceléncia, tal como teriam lhe esculpido,
no tumulo, uma sereia como simbolo da boa musica (eumousia) de
seus discursos.

198 Ao contrério da opinido de JAEGER (2003, p. 1061), MARROU (1973, p. 130) encontrou
dificuldades em situar Isdcrates como pai do humanismo, por acreditar na possibilidade
de encontrar um humanismo mais pleno e menos escolar. Embora seja inegével o valor
cultural e humano de suas producdes e de sua atividade, MARROU achou por bem
julgé-lo “o educador da Grécia do IV século”, mais que Platdo, e cuja influéncia chegou
ao mundo helenistico e romano (1973, p. 131). Dentre seus discipulos, ou admiradores
mais renomados, encontramos, por exemplo, Demostenes e Cicero, que o chamou pater
eloquentiae (De oratore, 11, 10).

199 PSEUDO-PLUTARCO in ISOCRATES, (1979), Vida dos dez oradores, IV, 2, p. 47.
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Compds cerca de vinte e cinco ou vinte e oito discursos, 0s
quais ele mesmo chega a utilizar como exemplo em suas ligoes?®.
Uma educacdo centrada no exemplo e na imitaggdo parece ter sido a
tonica de sua escola, expressa literalmente em seu texto inaugural:
o professor deve, “ao mostrar-se de tal forma como modelo, que 0s
discipulos, que serao por ele moldados a partir de sua capacidade
para imita-lo, paregam imediatamente mais exuberantes e graciosos
do que os demais ao discursarem”®' (mepi 8¢ T@V AoV TOLODTOV
abdTOV mapadetypa mapacyelv dote TovG EKTLTWOEVTAG Kal ppioacBot
Suvapévovg evBug avBnpdtepov kai xaptéotepov t@V GAAwv @aivesBat
Aéyovtag; Contra os Sofistas, §17-18). Nao por acaso, Marrou (1973, p.
132-33) fez questéo de pontuar ter se desenvolvido em Isdcrates pela
primeira vez o tipo do discurso epidictico, ao torna-lo ndo mais uma
propaganda ou uma mera exibigao de eloquéncia, como em Gorgias,
e sim um instrumento de acéo politica a partir do qual se podia tecer
o louvor ou a censura sob o0 enfoque de valores fundamentais para
a educacao por meio do exemplo e da imitagdo. Quando vemos
hoje Perelman argumentar em favor de um restabelecimento da
arte retérica a partir do que seria a natureza prépria dessa arte, é
exatamente no ambito do discurso epidictico que ele a encontra,
enquanto uma /égica do provave/?®,

200 Em sua Ultima grande obra (Antidosis, §57ss), por exemplo, ele chega a referir a seus outros
discursos como modelo de sua prética pedagdgica. Uma tal pratica ndo era novidade, e
parece ter sido comum a Gérgias, inclusive, a atitude de louvar ou recriminar algo por meio
de discursos, como a fungao principal de sua atividade: ver KERFERD (2003, p. 56-7).

201 As traducdes dos textos de Isocrates terdo por base as de LACERDA (2011; 2016),
com modificacoes.

202 A partir das andlises de PERELMAN acerca das relacdes entre Logica e Retérica (2004,
p. 57-91), vé-se surgir o destaque ao discurso epidictico pelo fato de que os dois outros
tipos de discursos classificados por Aristételes em sua Retdrica, o deliberativo presente
nas assembleias e o judiciario nos tribunais, ainda que dotados da funcionalidade a
que veem imbuidos pelos lugares onde s&o praticados, sdo inegavelmente dependentes
dos juizos de valor em que se fundam, e que estes sdo sustentados e confirmados
por discursos epidicticos. Mesmo ao censurar Aristételes por ndo haver percebido esse
destaque na relagdo entre os discursos, o que levou o Estagirita a enfatizar uma Iégica
do verossimil como vinculagao entre os trés tipos de discursos retéricos, PERELMAN
nao pdde sendo concluir que a relagdo que pdem em destaque os juizos de valor
enquanto finalidade da retérica, em sua tarefa de produzir consentimento e adeséo junto
a audiéncia, seria a de uma /égica do preferivel, formulagédo que atende ao que ele, de
fato, entende por arte retérica.
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Isso situa, para nés, a importancia que deve ter tido a escola
de Isécrates a época. Antes da instauragédo da Academia platonica,
Isécrates havia iniciado sua atividade de mestre com a disposicao
soberana de produzir as mais excelentes figuras para o quadro politico
ateniense. O programa almejado pelo seu ensino esta presente no
discurso inaugural, cujo titulo Contra os Sofistas (Katd t@v co@lot@v)
abrange ainda a polémica na qual entendera ser preciso entrar a fim
de defender o carater de novidade do que estava propondo. A leitura
e a andlise do seu texto nos deixam, certamente, com a suspeita de
que Isécrates possuia algo de novo a oferecer, diante de uma cidade
assolada pela derrota no Peloponeso e mergulhada em uma crise de
paradigma educativo®®. Esse algo de novo vem expresso ja no primeiro
paragrafo de seu texto:

T24. ei navteg fiBelov oi maudevery émixelpodvreg AAnOf Aéyery, kol ui)
peifovg moteioBat tag brooxéoelg MV EpeAlov Emtehelv, ovK &v KAKDG
fikovov OO T@V iSwtdv: VOV §° ol ToApdVTEG Mav dneplokéntwg
dhalovevesbat memoukaotv dote Sokelv dpevov PoviedeaBatl Todg
paBupelv aipovpévoug T@V Tept THV QLlocogiav StatpPoviwy.

Se todos os que se ocupam em educar tentassem dizer a
verdade, sem fazer promessas maiores do que as que podem
cumprir, ndo seriam difamados pelos cidadaos. Antes, aqueles
que tém grande ousadia em disso se vangloriar, sem razao,
levaram a que o0s que preferem ser indolentes parecessem
melhor deliberar que os que se dedicam a filosofia. ISOCRATES,
Contra os Sofistas, §1)

Se levarmos em conta que o texto de Isdcrates opbe-se aqueles
a quem nomeia sofistas, a primeira impressao é a de que o carater de
sua reflexado se situa na tentativa de tomar para si o dizer a verdade
(&\nBA Aéyewv) como estratégia, a fim de se mostrar preocupado com
o saber de fato, e ndo com sua aparéncia, j& que o saber aparente

203 E o proprio ISOCRATES (Antidosis, §283) quem, ao retomar sua vida dedicada ao ensino,
faz referir-se a sua atividade como uma tentativa de lutar contra a confusao de valores e
de paradigmas educativos.
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seré entendido como o ambito préprio a sofistica e aos mestres do
discurso. Pensar assim €, no entanto, olhar com olhos platénicos?*
a maneira de ler o contexto e a intencdo de Isdcrates. Sob o seu
proprio ponto de vista, a relagéo entre verdade, filosofia e sofistica nao
€ bem a que nos acostumamos a ver. Nao é preciso dizer, como diz
Jaeger (2003, p. 1065), que em Isécrates ha uma inversao proposital
daquilo que conhecemos a partir de Platao e Aristoteles, haja vista os
termos destacados nao possuirem ainda a solidez dos tempos das
escolas helenisticas. Fato é que as opinides de muitos estudiosos
tendem ainda a ler a atuagdo e a proposta isocraticas como sendo
diametralmente opostas das que ofereceram Platao e Aristételes. E
com vistas a isso que, por exemplo, Vickers (1998, p. 8) dizia: “para
Isécrates, o mais representativo dos Sofistas (os rivais tradicionais de
Platao e Aristoteles), a retdrica era o instrumento principal de educagao,
e a educacao estava direcionada para a atividade e a pratica politicas”.
E Kennedy (1994, p. 43), na mesma linha de pensamento, conclui:

Isocrates era comumente considerado como um sofista:
assemelhava-se a eles por receber pagamento para ensinar, ao
oferecer instrugdo nas habilidades necessarias para o sucesso
na vida publica, e ao escrever discursos que serviam de modelo
para a imitagéo de outros.

Mesmo os que almejam estudar a obra de Isécrates sob
um enfoque distinto dos liames platbnico-aristotélicos acabam,
inevitavelmente, valendo-se da mesma conceituacdo quando a

7

descreverem a atividade isocratica: é o caso por exemplo, de
Schiappa (1999, p. 65).

Isdcrates foi essencialmente um mestre de retdrica, mas ele
tentava oferecer ao seu ensinamento um fundamento filosofico

204 Mesmo que, para KERFERD (2003, p. 31ss), o dito movimento sofistico néo possa ser
compreendido em grande parte sen&o a partir do testemunho de Platdo, CASSIN nao fez
pouco ao delimitar o espago sofistico nao mais a partir de Platao, e sim dos préprios sofistas.
Cf. CASSIN (2005, p. 13ss). Em ambos os casos, porém, a compreenséo da sofistica como
um discurso aparente ou sobre as aparéncias encontra-se na raiz do problema.
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(...) Isdcrates usa o termo philosophia para descrever seu ensino,
desse modo interpretado como uma prova de sua intencao em
legitimar sua pratica retérica alinhando-a com o melhor e mais
respeitado saber da disciplina de filosofia.

Segundo o que pretendo mostrar, exatamente o modo de
Isocrates ver a relagdo entre seu ensino e o dos sofistas por ele
criticados é o que nos sugere a novidade de sua abordagem. Uma
abordagem distinta, por exemplo, de Gérgias, seu mestre. Em Elogio
de Helena, Gorgias sequer utiliza a palavra sophistés, embora situe
a alétheia como a boa ordem do /6gos (Koopog [...] Aoyw 8¢ é\fiBela,
Elogio de Helena, §1). A ocorréncia de philosophia, porém, da-se
tado-somente como verbo, a denotar a pratica dos debates em que a
rapidez do raciocinio e do juizo formulado séo utilizadas para fragilizar
ou modificar com facilidade a confianca que se tem em uma opiniao
(8¢ @rooopwv Aoywv apiddag, év alg Seikvutal kai yvwung taxos &g
edpetaPorov motodv v tig 86&ng miotwy, §13). Ou seja, se tomarmos o
discurso de Gérgias como sendo sofistico — ja que ele ndo faz questao
de se identificar com outra forma de saber — seu discurso torna-se nao
s6 o produtor da verdade, como sera também o responsével por alocar
os debates filoséficos enquanto certo tipo de persuasao, vinculada aos
que se valem do /6gos para marcar a alma da maneira como querem (1
nelw mpootodoa TG Aoyw Kkai TNV Yuxiv étvndoato dmwg éfovAeto, §13),
guase sempre em vista de alguma persuasao ma (oi 8¢ relBoi Tive kaki,
§14). Istcrates, no entanto, ao retomar esses conceitos presentes em
Gorgias, fara uma apresentacéo contra 0s sofistas — 0 que significa
dizer: contra determinados tipos de acao discursiva que nao modelam
a alétheia na alma dos seus ouvintes, mas apenas no discurso. E para
denuncia-las, ele nao se apresentara como sofista, e sim filésofo.

Antes de analisarmos a apresentacdo feita em seu texto, é
importante destacar o fato de Isécrates nao estar com isso voltando-
se contra Gorgias em seu discurso inaugural. Muito antes, sua ofensiva
dirige-se contra trés tipos de figuras que em Atenas dominavam o
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cenario cultural e, podemos deduzir, educacional: (1) uma determinada
espécie de disputadores verbais, cujas caracteristicas a serem ainda
analisadas aqui parecem indicar o grupo dos socraticos (§1-8); (2) uma
classe dos que escrevem e prometem ensinar a escrever discursos
politicos (§9-13); (3) por fim, a certa espécie de autores de manuais de
arte (tékhne) retérica, que fixam em férmulas o que nao pode ser fixado,
pois a beleza do estilo esta em adequar-se as circunstancias (§19-20).
Nenhuma resume, ao que podemos saber por outras fontes, aquilo
que Gorgias fazia®®. Mesmo em seu Elogio de Helena, cuja referéncia
ao mestre aparece até pela similaridade no titulo do discurso, o esforgo
de Isdcrates é realizar tdo-somente aquilo que o mestre havia dito que
faria, porém havia se equivocado — unicamente quanto a classificagéao
do seu discurso.

T25. 810 xai 1oV ypayavta mepi ¢ EAévng énav®d pdhiota t@v €b
Aéyewv 1 BovAnBévtwy, 8T mepl TotawTng Euviobn yovaikdg, § kai
T yéver kai 1@ ket kod Tf §6&n TOAD Sifveykev. o0 piv AAAA kol
TOUTOV [KPOV TimapéNadev: enot pev yap EyKdov yeypagpévat ept
avTiiG, Tuyxavel 8’ dmoloyiav eipnkdg OTEP TV Ekelvy TETPAYUEVWY.
€0TL &’ 00K €Kk TOV adT@V 8ed@Vv 008 Tepl TV avT@V Epywv 6 Aoyog,
A& mév tovvavtiov: dmoloyeioBal puév yap mpoorkel mept TV
AOIKeY aitiav ExOVTwY, ématveiv 8¢ Tovg m’ ayadd Twvi StagépovTag.

Por isso, dos escritos sobre Helena louvo, sobretudo, aqueles
que escolheram falar bem?®, por recordar de tal mulher que se
distinguiu muito por sua origem, beleza e fama. No entanto, ndo
se atentou a um pequeno detalhe: diz ter escrito um encémio
sobre ela, mas acabou fazendo uma defesa das coisas feitas
por ela. O discurso ndo se constitui a partir das mesmas ideias,
nem através das mesmas agoes, mas, pelo contrario: convém
defender os que sao acusados de cometerem uma injustica, e
elogiar os que sao diferenciados em algo bom. (ISOCRATES,
Elogio de Helena, §14-15)

205 Muito embora ISOCRATES chegue a se referir aos sofistas mais antigos como sendo os
que, por soberba, dedicaram-se a elaborar Manuais da Arte (Tékhnas; Contra os Sofistas,
§19). Sobre as Tekhnai, ver também PLATAQ (Fedro, 261b-c; 271c).

206 Mesmo havendo quem alegue aqui uma referéncia a outros autores, é a Goérgias que
tradicionalmente se pensa estar Isocrates a se referir: ver sobretudo KENNEDY, 1958, p. 79.
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A prépria maneira pela qual Is6crates compreende sua atividade
de professor deriva, de algum modo, da sua posigao como aluno ou
discipulo de Gorgias. Deve-se, naturalmente, tomar o mestre como
modelo (mapadetypa), COMO Vimos na passagem citada acima, ndo
para fazer tudo aquilo que ele fez, ou seja, repeti-lo como um manual
gue condensa certas regras como as letras da lingua — mas sim para
criar o novo a partir do que se aprendeu, tal como o discurso inova
tendo por base as letras, que sao fixas.

T26. Tig yap 00k 01de ANV TOVTWV ETLTO UEV TAV YPAPUATWY AKIVATWE
€xel kal pével Katd TadToOV, MoTe TOlG AVTOIG del Tepl TOV ALTOV
xpwpevot Statehodpey, TO 8¢ TOV Aoywv Tav Todvavtiov ménovlev:
10 yap V@’ étépov pnbEv T AéyovtL pet’ ékeivov ovy Opoiwg
XPNOWOV €oTwy, GAN’ o0Tog eivan Sokel TexVIKWTATOG, 6¢ TIg &v
a&iwg uev Aéyn @v mpaypdtwy, undev 8¢ t@v adtdv Toig EANoig
gbpiokev dvvnrat (...) Tovg p&v yap Adyovg ody oldv Te kaAdg
Exey, v U TOV kaup@®v Kkai Tod TPEMOVIWG kal Tod kavdg €xetv
HETATXWOLY, TOIG 8¢ Ypappaoty o08evOg ToVTWY TTPosedénaey.

Quem néo sabe, exceto eles, que aquilo que se refere as letras
€ imobvel e permanece o mesmo, de modo que seguimos
usando as mesmas letras sempre com relacdo as mesmas
coisas, engquanto ocorre totalmente o contrario com aquilo
que se refere aos discursos? Pois aquilo que é proferido por
alguém nao é igualmente Util para quem venha a falar em
seguida, mas parece ser 0 mais habilidoso aquele que falar
com propriedade dos assuntos em questao, e for capaz de
descobrir outras coisas diferentes daquelas usadas pelos
outros. (...) ndo é possivel existir belos discursos se eles ndo
compartilham daquilo que é oportuno, conveniente e novo, ao
passo que as letras nao precisam de nada disso. (ISOCRATES,
Contra os Sofistas, §12-13)

Desse modo, se ¢ dito ser Isécrates discipulo de Gorgias, sua
atividade sera criativa em vista de, por assim dizer, superar seu mestre.
Nesse sentido, seria igualmente possivel situar o apelo filoséfico de
Is6crates como derivando de sua aproximagao a figura de Socrates?”,

207 Para estudos com esse objetivo, destacamos os de PAGOTO-EUZEBIO (2008) e (2018).
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junto a quem apropriou-se de certos conceitos que s&o igualmente
fundamentais para toda a literatura socratica, a maior parte deles tendo
aparecido na comédia aristofanica. Para ser possivel melhor visualizar
esta aproximacéo, faremos antes aquela articulagdo que Isdcrates
entrevira como expressao de sua proposta educativa e de sua arte,
que a situaria devedora de Gorgias e Socrates, embora ndo parega se
confundir com o que tradicionalmente pode ser remontado a ambos.
E como se a arte e a proposta discursiva de Goérgias se tornassem
instrumentos para uma educagao tipicamente socratica.

Quando dizemos ‘tipicamente socratica’, estamos ja a enfocar
um tipo de educacdo que se orienta, antes de tudo, pelo termo
philosophia®®. E assim que, veremos, Isécrates nomeia sua agao
educativa. Mas o que pretende ao fazer filosofia? Toda a sua proposta
educativa esta inevitavelmente atrelada ao que ele apresenta como
educagdo pelos discursos®”, espécie de habilidade virtuosa em
saber falar e agir obtida por meio de exercicios discursivos. Sobre
essa paideia, suas condicionantes e seu valor, deixemos falar o
préprio mestre:

T27. €i 8¢ 8l pny katnyopelv @V AWV AAAA kal TV épavtod
Snidoal Sivotay, Tyodpat mavtag &v pot Tovg e @povodvTtag
ovvelmelv 61t ToAlol pgv Tdv ghocognoaviwy idiwtoat Stetédeoav
6vTeg, AANoL 8¢ Tiveg 00eVi TWTOTE GLYYEVOUEVOL TMV COPLOTAV Kall
Aéyewy kai moAteveoBat Setvol yeydvaoty. ai pev yap Suvapels kai tov
Aoywv kal T@V &AWV Epywv amavtwv év Toig edQLETLY £yyiyvovTtal
Kal Toig Tepl TAG Eumetpiog yeyvpuvaouévolg: 1 8¢ maidevotg Tovg pev
TOLOVTOVG TEXVIKWTEPOVG Katl TIPOG TO {NTETV EVTOPWTEPOVG EMOINTEV.

No entanto, se é preciso ndo somente acusar 0s outros, mas
também expor o meu proprio pensamento, creio que todos os
homens sensatos concordariam comigo que muitos dos que

208 Segundo a opinido, ja referida na Introducéo a este estudo, de ter tido o termo philosophia
sua origem provével nos meios socraticos. Sobre isso, ver ROSSETTI (2015, p. 257ss).

209 O conceito de tdv Aéywv madeiav & central em ISOCRATES (Antidosis, §168). BLAIR
(1992) analisou-o em sua comunicagao sobre a teoria do discurso de Isocrates, e também
SCHIAPPA (1990, p. 461).
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se dedicaram a filosofia continuaram sendo gente comum, ao
passo que alguns outros, mesmo sem jamais ter convivido com
os sofistas, tornaram-se prodigiosos no discurso e na pratica
politica. Pois o poder dos discursos e de todos os outros
oficios surge naqueles que tém boa natureza e séo treinados
na experiéncia. Enquanto a educagao os torna mais habilidosos
e mais engenhosos na atividade de investigar. (ISOCRATES,
Contra os Sofistas, §14-15)

Essa costuma ser considerada a parte propositiva do discurso
de Isécrates (Contra os sofistas, §14-22). Mas a leitura do texto nos
mostra que o autor esté longe de abandonar seu espirito contendor,
mesmo neste momento em que estaria apresentando sua prépria
pedagogia. A meu ver, ndo ha dissociagdo em Contra os sofistas
entre 0 que pertence a acusagéo e o que pertence a defesa de sua
proposta educativa. Tal como Aristéfanes, Isécrates expde seu intento
ao mesmo tempo em que critica as propostas rivais, e vice-versa. No
texto acima, a critica sugere uma identificacéo entre a dedicacdo a
filosofia e 0 ensino dos sofistas, porque o0 uso corrente da palavra
philosophia ndo atende ao que Isécrates entende que ela denote.
Em trecho anterior, ele deixa patente o modo como a filosofia tem
sido tratada pelos intelectuais de seu tempo, aqueles que se dizem
filésofos e no fundo sdo apenas sofistas:

T28. éyd 6¢ mpd MOAAGDY pgv &v xpnuatwv ETiunoauny ThAikodTov

StvaocBarthy gthocogiav, §oov obtoL Aéyovory, iowg yap ok &v fieig

mAeloTov dmeleipOnuev, 008’ dvéNdytotov pépogdmeravoapey avTig:

Eu antes preferia que a filosofia tivesse tamanho poder quanto
eles [os sofistas] dizem ter uma enorme quantia de dinheiro,
pois provavelmente nés [os que se dedicam a filosofia] ndo
terfamos sido tdo renegados, nem terfamos aproveitado uma
parte insignificante dela. (ISOCRATES, Contra os Sofistas, §11)

Em face de T27 e T28, vale destacar que, para Isécrates, o uso
improéprio de termos e principios como os de filosofia e educagdo causa
maleficios significativos aos que realmente se dedicam a tais atividades,
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por deturpar seu propésito legitimo frente a quem mais precisaria
delas. E apenas em vista do uso improprio que filésofo e sofista foram
assemelhados em T272'°. S6 que por tras dessa confuséo de termos,
esconde-se uma confuséo pedagogica ainda mais prejudicial, pelas
falsas promessas que inflam o poder da filosofia tal como sofistas
se inflam com riquezas. Eles vendem a ilusao de que os mais jovens
podem chegar a felicidade por intermédio do conhecimento de como
fazer 0 que se deve, sem levar em conta que o saber sobre o futuro
pertence aos deuses (Contra os Sofistas, §2-3). Contudo, é possivel
dedicar-se a filosofia e continuar um cidaddo comum (idwtar), do
mesmo modo que muitos nao conviveram com 0s sofistas e chegaram
a desenvolver-se habilidosamente na oratéria e na politica.

Isso é assim porque, no entender de Isécrates, a énfase do
processo educativo esta sobre a articulacdo entre a boa natureza
(evguéow) e a experiéncia (¢umepiag) de exercicio do aluno, no que a
educagéo (maidevoig) propriamente dita, oferecida por um mestre, €
apenas um fator potencializador, de aperfeicoamento?''. Para Isdcrates,
ndo ha como fazer um aluno de natureza ma um brilhante orador,
ainda que aprender a arte lhe torne mais inteligente em muitas coisas
(mpog TOAAG @povipwTépwg StaxeloBau mowoetev; Contra 0s Sofistas, §15).
Isécrates com isso parece situar-se em vista do problema do ensino
da virtude, que repercutiu em boa parte das discussoes entre sofistas
e socraticos?™?. A posicdo de Isécrates parece corresponder aquela
que Sécrates, como vimos, defende em Nuvens, vinculando o ensino

210 Segundo o que nos chegou pela tradigao, o tema da corregdo dos nomes fora sempre
uma questéo tipica do grupo dos sofistas, a comegar em Protédgoras, embora Prédico seja
0 mais renomado nesse assunto: KERFERD, (2003, p. 119-134). Algo semelhante a nogéo
de filosofia estéd novamente presente em ISOCRATES (Antidosis, §243).

211 A relagéo entre esses trés conceitos foi trabalhada por FORD (1984) e utilizada pela tese
de LACERDA (2011), sobretudo nas analises em p. 13-21. A mesma triade é defendida em
Antidosis, §185-87.

212 Sobre o problema do ensino das virtudes em ambiente sofistico, ver GUTHRIE (2007, p. 233ss).
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ao que a natureza do aluno é capaz. Nao é a arte (tékhne) que cria ou
ensina a virtude, porgue nao se ensina o que surge com a natureza?'®,

T29. kai pndeig oi¢oBw pe Aéyerv wg €0t Stkatoovvn Si8akTov: SAwg
pev yap ovdepiav fyodpat totadtny elvar téxvny, fTig TOI¢ KAK®G
TEQUKOCL TTPOG APETTV WPPOTHYNY AV Kal Stkaloov VIV EUTOLNOELEY.
Que ninguém pense que afirmo ser a justica passivel de ser
ensinada. Pois considero em absoluto que ndo ha nenhuma arte
tal que poderia ser capaz de infundir a justica e a temperanca
nos que sao naturalmente ruins com relacao a virtude. (Contra
os Sofistas, §21)

E preciso dizer que se trata claramente de um projeto de ensino
gue joga ao lado de boa parte das concepcdes do Sdcrates de Nuvens,
cujo apelo a natureza apropriada do aluno vem atrelado a exigéncia de
uma aplicacdo pessoal nos exercicios a que esta sendo iniciado. Existe
certa semelhanca entre a préatica socratica da eloguéncia (didlexis),
como aventada em Nuvens, e as intengdes de Isocrates, porque era
por meio do /6gos que o discipulo devia ndo sé se pdr a mostra como
ainda tomar a si mesmo em referéncia (T12). No caso de Isdcrates,
entretanto, a elocugao realizava-se por discursos longos, de tal modo
que o exercicio principal estava em o mestre valer-se das formas
de discurso para fazer o aluno aplicar-se melhor no aprendizado. A
educacéao paralsocrates estavaem servirde modelo ao aluno, pondo-se
aobservar a natureza em suas qualidades proprias e procurando a arte
adequada ao que ja é natural, aperfeicoando-a por exercicios que lhe
oferecam experiéncia para poder lidar com o oportuno, o conveniente e

213 ISOCRATES defende exatamente a mesma ideia em sua obra de velhice (Antidosis, §
274). GUTHRIE procurou mostrar de que modo o apelo a natureza, como determinante
em termos de areté, estava conforme ao esperado pela velha educagéo aristocratica,
destoando daquilo que pretendiam homens como Protagoras e Gérgias, que se diziam
capazes de ensinar a areté, com relevante impacto para o contexto das disputas politicas
na democracia (2007, p. 29; 233-34). Uma distingdo como essa n&o parece dar conta, por
exemplo, das injdrias dirigidas aos sofistas por parte de Anito, um lider democratico: cf.
PLATAO (Ménon, 91b-c). E também aqui que Ménon, discipulo de Gérgias, afirma nao o ter
visto jamais professando ensinar a virtude (95c¢). Parece que certas passagens contribuiram
para a ideia de que eram os sofistas, enquanto mestres, aqueles que se arrogavam poder
ensinar a areté; é o caso de Socrates em Laques, 186¢.
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o novo. N&o por acaso, é essa triade conceitual natureza-experiéncia-
educacao que conforma boa parte das nog¢des acerca do ensino da
areté desde a poesia®'4, e que aparece mais claramente articulada no
seguinte trecho da obra de Isécrates:
T30. kaiSeivtovpEV HaBTiv TpOG T TNV PUOLY EXELy olay X T uev eldn
TaT@OV AOywv pabely, ept 68 Tag Xprioel adTtd@v yvuvacbivat, tov 8¢
Siddokadov Td pgv  oltwg dkpipg oldv T’ elvar SieABelv  dote
undev T@v SI8aKT@V TapaLTEDV.

E necessario que o discipulo, além de ter a natureza como ela
deve ser, aprenda as formas dos discursos e exercite 0 uso
delas, enquanto o professor tem de ser capaz de discursar com
precisdo de modo a ndo deixar de lado nenhuma das coisas
que podem ser ensinadas. (Contra os Sofistas, §17)

A educacéo oferecida por Isocrates, em suma, ndo pretende
mais do que o possivel, do que &€ humanamente possivel. Sua proposta,
nesse sentido, distingue-se das promessas de um Goérgias, que se
arrogava poder ensinar a todos?'®; mas se distingue, em contrapartida,
do que deve ter sido a proposta comum as escolas socraticas, ao
compreenderem, segundo Isécrates, a virtude como conhecimento e
a ensinar a felicidade pelo saber de assuntos divinos. Corresponde a
essa dicotomia toda a dificuldade que se tem em situar Isécrates no
ambiente dadisputa pelaeducacao no século |V ateniense. Adificuldade
torna-se mais interessante se tivermos em mente a centralidade do
tema das virtudes, e de sua unidade a partir do conhecimento, como
sendo uma das teses essenciais ao socratismo. Dado o surgimento do
tema a partir das intengdes de Protagoras em ensinar a areté, € preciso
darmos conta do argumento que Sdcrates, no Ménon, elabora:

214 E de GUTHRIE (2007, p. 237) a indicagao de certas passagens em que se encontram
esses trés elementos articulados com a nogéo de areté, por exemplo, na poesia de Hesiodo
(Erga, 289) e de Pindaro (Pitia, X, v. 23).

215 N&o a areté, pelo que se recusava a tal, mas a arte do discurso (PLATAO, Ménon, 95c;
Gdrgias, 460a).
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T31. 61168 odk E0TLV EMOTHUN, OKEYALEAV 0OL SOKD EIKOTWG ATLOTETV.
08¢ Ydp pot einté: el oty SI8aKTOV OTLODV TIPdyHa, [} HOVOV dpeT),
ovk dvaykaiov avtod kai Sidackdlovg kai pabnrag eiva; (...) &petiv
OKOTEL TIaPA Tivag &v éumovTeg avtov OpOdg mépmotuev. §j dijhov
Of katd OV dpTt Aoyov STt mapd TOVTOVG TOVG DILOYVOLHEVOLG
dpetiic Sidaokalovg elvar kal dmo@rvavtag abTovg KOvoLg TV
EAvov 1@ Bovdopéve pavBavew, wobov todtov takauévovs te
Kal TPATTOHEVOVG;

Mas que ela [a areté] ndo seja conhecimento, verifica se te
pareco desacreditar com razdo. Pois dize-me entdo: se uma
coisa qualquer, ndo apenas a virtude, é algo que se ensina,
nao é necessario que haja dela mestres e discipulos? (...) Em
relacdo a essa virtude, entdo, examina para quem farfamos
bem de encaminha-lo. Nao é evidente, conforme o que acaba
de ser dito, que é para aqueles que professam ser mestres de
virtude e se apresentam como disponiveis para ensinar a quem
dos gregos deseje aprender, tendo fixado para isso um salario,
recebendo-0? (PLATAO, Ménon, 89d; 91b, traducdo de Maura
Iglésias, com modificagoes)

Em outras palavras, ou se assume que a areté é um saber e
entdo pode ser ensinada, ou ela nao pode ser ensinada e quem o
afirma, mente. Iscrates estava mais préximo de Gorgias ao negar a
possibilidade de ensina-la, além de n&o acreditar poder tornar qualquer
um em bom orador. Nesse sentido, ele se aproxima do Sécrates de
Nuvens sem, no entanto, argumentar em favor da unidade das virtudes
pelo saber, como parecem ter feito os socraticos. Frente ao debate
assim instaurado, que tipo de sofista seria Isécrates, e que espécie
de socratico ele poderia ser? O problema, indicava Guthrie, esta nos
termos com os quais 0 Ménon havia equacionado a questdo®®. O
pensamento pré-platénico dera mostras de entender a areté vinculada
a physis, como Pindaro louvou-a em suas Olimpicas, ndo sem ao
mesmo tempo compreendé-la como dependendo de esforgo, de

216 Cf. GUTHRIE (2007, p. 233-242).
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dedicacao, de alguma participagédo humana?'’. Era esse esforgo que a
educacgao propunha.

Nao faltou quem fizesse questdo de marcar a distancia que
separa Isécrates de Socrates pelo fato de o orador haver recebido por
suas licoes. E certo que Socrates nao havia cobrado para ensinar, e
procurava entre os jovens aqueles que fossem mais bem-dotados — o
que revela uma disposigao menos centrada no dinheiro e mais no valor
da natureza de cada um —, ao passo que Isécrates, que nao deixou
de receber por suas licdes, pde-se por vezes a criticar duramente 0s
sofistas que se dispunham, como Gorgias, a ensinar quem pagasse a
quantia devida, fazendo com isso pouco caso da natureza do aluno?,

T32. 06’ ol xpwpevol Toig TolovTOG Tapadeiypact mOAD  &v
Swatdtepov dmotivotev 1§ AapPdvotev  dpyvptov, 8Tt TOAARG
¢mpeleiag avtol deopevol maudevety Tovg dANovG émixelpodoty.

Logo, seria muito mais justo que aqueles que se utilizam de tais
modelos [a partir dos manuais da arte] pagassem ao invés de
receber dinheiro, porque almejam educar os outros, quando sao
eles quem precisam de um cuidado maior [porque nao sabem
o que dizem ensinar]. (Contra os Sofistas, §13)

Portanto, é preciso nesse caso ir além da dicotomia receber/
nao receber dinheiro. Até porque os que prometem um conhecimento
elevado sobre a felicidade e o futuro dispbéem-se a cobrar por sua
tagarelice, ainda que pequenas quantias. E na passagem que sera
citada que se pode encontrar o ponto decisivo do libelo isocratico
contra os sofistas de toda ordem — incluso os socraticos, que aqui s&o
0s responsaveis por atrair ma fama para a filosofia. O que nos parece

217 O Dialogo Ménon, ao equacionar o problema, como vimos, encerra atribuindo a origem
daqueles homens excelentes, que sdo louvados pela cidade, como sendo uma dadiva dos
deuses (100b).

218 Isécrates fazia questdo de ressaltar seu pouco apreco pela recompensa financeira,
embora o texto de Contra os Sofistas (§4) aluda ao fato de que cobrar pouco para ensinar
algo de tamanho valor como a felicidade era, na verdade, consideré-la de pouco valor. H&
um argumento similar em Antidosis, §39.
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essencial aos olhos de Isécrates, e aqui vai dito, esta em que a filosofia,
diferente do que sobre ela pensa 0 homem comum, deve se realizar
como um cuidado da alma.

T33. éneldav ovv @V iSLwTdv TIves, dnavta tadta cVAAOYLOAfEVOL,
katidwot Ttovg TV coglav Siddokovtag kal THV edSaipoviav
napadidovtag avtodg Te TOAN@V Seopévoug kai TovG HadnTag pkpov
TIPATTOPEVOUG, Kal TAG EVAVTIWOELG £TTL HEV TOV AOywV TnpodvTag, €Ml
8¢ T@v Epywv pn kaBopdvTag, £TL 8¢ Tept ey TOV peAAovTwy eidévat
TIPOGTIOLOVHEVOVG, Tiept 8¢ TV TapdvTwy Pndev T@v deovtwy pnt’
einelv unte ovpPoviedoat Suvapévovs, AL HdAAOV OpOVOODVTOG
kai mAeiw katopBodvrag Todg Taig So&ag Xpwpévovg fj Todg ThV
gmotunv €xewv émayyellopévoug, elkOTwG olpal Katagpovodat,
Kai vopiovotv ddoleoyiav kai pkpoloyiav &AN’ o0 TAG Yuxis
gmpéletay eivat T4 ToladTog SlaTpPag.

Entdo, quando homens comuns, apés terem refletido sobre
todas essas coisas, veem que aqueles que ensinam a sabedoria
e transmitem a felicidade carecem de muitas coisas e cobram
de seus discipulos uma peguena quantia em dinheiro, e que
buscam contradigbes nos discursos, mas descuidam delas
nas agoes; e ainda, que pretendem saber sobre o futuro, mas
acerca do presente nada daquilo que é preciso séo capazes de
dizer ou aconselhar; e que s&o mais coerentes e mais corretos
0s que fazem uso das opinides do que aqueles que ensinam
deter o conhecimento, com raz&o, penso eu, eles desprezam
e consideram tais ocupagOes tagarelice e mesquinharia e nao
cuidado com a alma. (Contra os Sofistas, §7-8)

Os sofistas de manuais como Gorgias, que enriqueceram ao
construir um sistema de técnicas validas a todos os que pagassem
por isso, revelavam-se descuidados com o que mais importava: a
natureza do aluno. Por outro lado, 0s sofistas das disputas verbais, que
prometem o conhecimento sobre coisas divinas e a felicidade como
resultado daqueles combates eristicos, prometem mais do que podem
pagar, e sdo descuidados em tomar a disputa eristica com valor maior
do que ela realmente tem. Sdo esses Ultimos 0s que provocam a
imagem distorcida acerca de algo tao elevado como a filosofia. As
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polaridades, do passo acima, séo forjadas, é possivel perceber, ndo
para denegrir aquilo a que se dedicaram os sofistas, mas antes para
mostrar de que modo é preciso levar em conta os dois polos: é preciso,
por exemplo, ensinar sabedoria e felicidade sem carecer de muitas
coisas, ou buscar contradigoes no discurso sem desconsidera-las em
suas agdes. Somente assim o homem comum podera reconhecer no
exercicio filosofico o seu devido valor. Afinal, € necessario restituir a
filosofia seu lugar na pdlis, e fazé-lo, no dizer de Isdcrates, é ir contra 0s
sofistas em sua pratica atual. O lugar que Isécrates reserva a filosofia
nao é o da inutilidade, como pensava o homem comum. Seu lugar
¢ o do cuidado da alma para alcancar uma boa vida. Também para
Socrates, nada era de maior valor.

§12. ISOCRATES E OS SOCRATICOS: A
FILOSOFIA COMO CUIDADO DA ALMA

Se a proposta de educacgéo isocratica assenta-se sobre uma
preocupagao com as coisas de maior valor, com a alma e a arete,
vimos em que medida essa & uma preocupacéo socratica destacada
ja em Nuvens. A Apologia de Platdo e as Memoraveis de Xenofonte
também deram a tonalidade dos discursos de Sécrates enquanto uma
busca por despertar em seu interlocutor uma preocupacao consigo
mesmo, acima de todas as demais coisas. Nas belas palavras do texto
do Laques de Platao,

T34. of pot Sokelg eidévar 61t 8¢ &v Eyydtata Zwkpdtovg fj Aoyw
domep yével kai mAnolaly Stakeyopevog, dvdykn adTd, v dpa kai
nept GAAov Tov mpdTEpov dpEnTar StakéyecBar, pny mavecBat HTO
TOUTOV TEPLAYOUEVOV T AOYw, Tpiv &v éuméon eic O Sidoval epi
abTod Aoyov, Svtva tpomov v Te (fj kal dviva TOv mapeAnivbota
Biov PePiwkev: emedav §° éuméon, OTL 00 TPOTEPOV AVTOV APrioeL
Swkpatng, mpiv &v Pacavion tadta € Te kKal KAADG dmavTa.
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Pareces ignorar que quem se aproxima de Socrates para
conversar com ele, no jeito de mulheres que confabulam,
muito embora se trate no comego de assunto diferente, de
tal modo ele o arrasta na conversa, que o obriga a prestar-lhe
contas de si proprio, de que maneira vive e que vida levou
no passado; uma vez chegados a esse ponto, ndo o solta
Sécrates sem o ter examinado a fundo. (PLATAO, Laques,
187e-188a — Traducéo de Nunes)

IsOcrates parece ter pensado dedicar seu ensino a uma intencéo
parecida. Ndo ha jamais uma mengao sua em se nomear mestre de
retorica, considerando que a palavra devia ter sido posta em circulagao
por Platdo a época?’®. Sua insisténcia em nomear seu ensino como
filosofia faria bem em conduzir os esforcos dos estudiosos para
compreender genuinamente sua paideia no quadro geral do IV século
ateniense. E compreendé-la como cuidado da alma é aproxima-la
das intengbes socraticas, ainda que tenham aplicagdes distintas. No
entanto, fazia-se preciso denunciar a pratica dos que estavam, por
assim dizer, denegrindo a imagem desta verdadeira filosofia. Para
acusa-los, Isécrates tera de se valer de um tipo de argumento cuja
finalidade esteja em indicar de que modo tais sofistas — porque assim
0s ird nomear — necessitam de mais cuidados do que aqueles que
acreditam oferecer. J& vimos como sua critica atinge a atividade de
Gorgias e de outros sofistas com pretensdes ao ensino da arte politica.

219 Cf. o estudo feito por SCHIAPPA sobre as origens do termo ‘retérica’: Did Plato coin
Retoriké? (1990). Embora JAEGER (2003, p. 1062-64) considere que ja o primeiro discurso
Contra os Sofistas consista em uma resposta ao Goérgias de Platdo, o que seria uma
impossibilidade cronoldgica sustentada pela data na qual ele insere a inauguragédo da
Escola de Isdcrates, ndo hd nem nesta nem em sua obra maior Antidosis qualquer mencao
a esse termo e conceito. “Contudo, a predominéancia do termo I6gos em seus escritos, a
raridade do termo retoreia e a auséncia de retoriké sugerem que Isécrates ndo chegou a
profissionalizar a palavra retoriké” (SCHIAPPA, 1990, p. 461). A recusa de Isocrates, talvez,
em usar o termo e o conceito platdnicos poderia denunciar sua recusa em ser enquadrado
no tipo de critica feita pelo mestre da Academia. Mas nao vemos Isécrates recusar-se a
utilizar qualquer dos termos comuns as discussdes da época. O certo é que Isdcrates nao
compreendia a arte do /6gos como mera retérica, em sentido platonico.
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Veremos agora sua ofensiva contra o que acreditamos ser referéncia
ao grupo dos socraticos?®. Descreve Isdcrates:

T35. tig yap ok &v ponoetev dua kol KATAQPOVIOELE TPDTOV
pev t@v mept tag €pdag SiatpiBovrwy, ol mpoomolodvTal pEv
v d\fBetav (ntely, evBdg & €v dpxfj TOV émayyehpdtwv yevdi
Aéyewv  €mixelpodotv; olpar yap dmacwy eivar @avepov dti Td
HEANOVTA TpOYLYVWOKEY 00 TG MUETEPAG QUOEWS 0T, AAAA
ToooDTOV dméxopev TAvTNG TAG @poviicews, ®aB ‘Ounpog
6 peyiotny émi cogig §6&av eiAnewg kai Tobg Beovg menoinkev oty
6te POVAEVOHEVOLG DTIEP ADTDV, OV TV éKeivwy Yvauny eidwg, aAN’
Hiv év8eifacBar PovAdpevog Gt Toig avBpwrmolg &v tobto TOV
advvatwv £otiv. obTol Toivuy ei¢ ToDTo TOAUNG EAnAvOacty, dhote
nep@vtal Teifey Todg vewTéPoug e, {v avtoig mnotdlwoty, & Te
npaktéov ¢0Tiv eloovtatl kai S Tavtng TAG moTthpng eddaipoveg
yeviioovtal. kai TnAtkovtwv dyabdv adtodg Sidackdlovg kal
KUPLOVG KATAOTHOAVTEG, OVK aioxOvovTal TPEIS fj TETTapag Lvag bmep
TOUTWV ATODVTEG.

Ora, quem nao odiaria € a0 mesmo tempo desprezaria,
primeiramente, os que se dedicam as disputas verbais, 0s
quais pretendem procurar a verdade, mas ja no inicio dos
seus ensinamentos acabam por dizer mentiras? Pois acredito
ser evidente a todos que néo é da nossa natureza saber de
antemao o futuro, mas que estamos de tal modo afastados
dessa sabedoria que Homero, o sébio de maior reputagao,
fez com que até os deuses deliberassem sobre isso, ainda
que nao conhecesse 0 pensamento deles, mas querendo nos
mostrar que isso é uma das coisas impossiveis ao homem. De
fato, tais homens chegaram a tamanha ousadia a ponto de
buscar persuadir os mais jovens de que, se conviverem com
eles, saberdo fazer as coisas devidas, e se tornaréao felizes
por meio desse conhecimento. E mesmo que se coloquem
como professores e autoridades desses valiosos bens, néo se
envergonham de cobrar trés ou quatro minas por isso. (Contra
os Sofistas, §1-3)

Isbcrates chamou a atengéo para os efeitos negativos dos que
se dedicam a filosofia de forma a lhe exagerar o poder, como vimos,

220 Naturalmente, n&o estamos sozinhos quanto a isso. Ver, sobretudo, MARSICO (2014a, p. 10-16).
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levando 0os homens comuns a pensarem que melhor do que se dedicar
a tais esforgos inUteis seria permanecer indolentes (T24). Aqui estaria
a causa. Os sofistas que se dedicam as disputas eristicas (t@v mepi 1dg
€p1dag SatpPovtwy), mesmo ao alimentarem o desejo de alcangar a
verdade, acabam por prometer falsidades, como a de poder os mais
jovens tornarem-se felizes (eddaipoveg yeviicovtal) pelo conhecimento
(¢ruotnung) do amanhé, ou seja, de como fazer o que € devido. Ha
uma critica semelhante logo ao inicio do seu Elogio de Helena (§1-6),
gue aponta com a mesma confianca os prejuizos de tais mestres de
eristica. Neste seu outro discurso, a ofensiva contra os socraticos se
faz ainda mais afiada:

T36. eioi Tiveg ol péya gpovodary, fiv ddBeotv &tomov kai tapddoov
TONOAPEVOL  Tiept  TAVTNG  QvekT®g  eimelv  Suvnbdou Kai
Katayeynpdkaoty ol pév od @aokovteg olov T’ eivau yevdi Aéyewy
o008’ Aavtidéyery ovdE Sbw Adyw Tept TOV AOTOV TPAYHATWY
&vtelmeiy, ol 8¢ Seflovteg wg avdpia kai cogia kai Stkatoovvn TadTOV
¢0T,, Kkal @voel pEv ovdEv avt®v Exopev, pia 8’ émothun
ka0’ andvtwv éotiv: GANot 8¢ mepi TG Epidag StatpiBovot Tag ovdev
pEv dpehovoag, pdypata 8¢ mapéxetv Toig mAnotaiovot Suvapévag.

H4& alguns que se vangloriam quando, ao propor uma hipétese
absurda e paradoxal, conseguem falar sobre ela de modo
plausivel. E estdo ultrapassados, em primeiro lugar, os que
afirmam néo ser possivel dizer mentiras, nem se contradizer,
nem falar acerca dos mesmos assuntos em dois discursos
antagoénicos; em segundo lugar, os que dizem que a coragem,
a sabedoria e a justica sdo a mesma coisa, e que ndés nao
obtemos nenhuma delas por natureza, mas que ha somente um
conhecimento que agrega a todas; por fim, outros ainda perdem
seu tempo em disputas verbais que ndo servem para nada,
mas que podem trazer problemas aos discipulos. (ISOCRATES,
Elogio de Helena, §1-2)

Pode-se destacar, aqui, de que forma Isécrates esta nao apenas
determinando seu modo de usar 0s conceitos que nutre em comum
com sofistas e socraticos, mas também posicionando seu ensino
exatamente a partir deles. Se no primeiro grupo € possivel situar
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sofistas do tipo de Protagoras®’, é no segundo e terceiro grupos que
vemos uma afronta ao grupo dos socraticos: em face daquele tipo de
conhecimento (¢mothnun) que apresentam como decisivo para ensinar
a areté — apesar da natureza do aluno, vale lembrar — e que a torna
una em sua multiplicidade, vemos serem elencadas teses diretas de
Antistenes (como adaimpossibilidade da contradigao e ados discursos
gue nao sejam préprios a coisa, como iremos analisar mais a frente,
§28), bem como a referéncia as disputas eristicas, objeto privilegiado
da proposta de Euclides (cf. §19) e alvo predileto da critica isocrética.
Isécrates volta a falar contra ela em outro paragrafo a frente (Elogio de
Helena, §6), depois de haver mostrado como o conhecimento que se
nutre em tais disputas é inUtil e perigoso aos mais jovens.
T37. obg éxpiiv dgepévovg tadtng Tiig TepBpeiag (...) évBupovuévovg
STLTIOND KPEITTOV E0TLTIEPL TV XpTOipwV EMielkDdG SoEalety fj mepl TOV
axpriotwv dxptBdg éniotacal, kai HkpOV TPOEXeLY €V TOIG peydlolg
paAAov fj ToAD Sagépety €v TOTG HKpOIG Kai ToTG Hndev mpog Tov Piov

WOPeNODOLYV.

E necessério que tais homens abandonem o pedantismo (...)
tendo em mente que € muito melhor opinar sobre coisas Uteis
do que conhecer com exatidao coisas indteis, e que & muito
melhor se distinguir pouco nas coisas de suma importancia, do
que se diferir muito nas coisas insignificantes, que nada valem
para a vida. (ISOCRATES, Elogio de Helena, §4-5)

Se assumimos que esses apontamentos correspondem a
indicativos do grupo socratico, provavelmente de volta ao cenario
ateniense apos a morte de Socrates???, podemos caracteriza-lo a partir
de certos tragos comuns: (a) eles se propdem a ensinar, (b) com o
intuito de produzir em seus alunos areté e eudaimonia (c) por intermédio
de um conhecimento que se desenvolve (d) no exercicio das disputas
eristicas. Aos olhos de Isécrates, isso é ndo apenas um absurdo, ou

221 Mesmo esses do primeiro tipo podem dizer respeito ao grupo dos socréticos, como seria
0 caso, diz-nos MARSICO (2014a, p. 11), dos megéricos e de Antistenes.

222 Excetuando-se o caso de Antistenes, que parece nao haver deixado Atenas (adiante, cap. 8).
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uma falsa promessa, sendo ja por isso um perigo aos jovens, mas
¢ também uma inutilidade: se o que importa realmente é a alma, o
cuidado com ela é o cuidado com aquilo que pode fazer do homem
alguém preparado para o momento oportuno, para o exercicio pratico
de sua physis e de suas habilidades na cidade. Com isso concordaria
o proprio Aristdteles em sua phrénesis como saber pratico®?, embora
nao fosse possivel dizer que o Estagirita esteja de acorco com esse
veredito final de Isécrates, em afirmar que a dedicagao as disputas
verbais é inutil para a areté.

Nao é que Isdcrates abomine completamente o tipo da dialexis
que era comum também a Sdcrates. Vemos que ele pondera melhor
sua critica na velhice. O programa de defesa de sua educacéo, feito em
Antidosis quando contava oitenta e dois anos de idade, insere para nos
uma reflexao amadurecida e contundente acerca do valor da educacgao
a gue se propds, contra o tipo de engano que se fazia ao assemelha-la
com outras propostas. Embora mais sensato, Isécrates ndo escondia
sua confianga no traco criativo de sua paidefa. Em Antidosis, procurou
projetar o discurso como uma defesa frente a acusagao feita contra
ele de serem seus discursos corruptores da juventude, e valeu-se da
oportunidade para criar uma autodefesa inspirada em Sécrates e em
suas palavras recriadas por Platdo. Como Jaeger indica, Isdcrates
parece com isso reconhecer a forga do texto platdnico, que conjuga
discurso forense e autobiografia, para projeta-la em sua propria
defesa®*. Sua obra se constréi ao mesmo tempo em confronto as
criticas platbnicas a sua educacgéo pelo discurso e em dialogo com

223 Sobre o destaque que deve ser resgatado em Aristételes quanto a prudéncia como um
saber agir frente as contingéncias da vida, portanto no momento oportuno da agéo, ver
AUBENQUE (2008).

224 Cf. JAEGER (2003, p. 1178). Pela opiniao de NIGHTINGALE (2000, p. 29), contudo,
Isécrates parece convidar sua audiéncia a perceber as semelhancas e diferencas entre
ambos, como parte do seu ataque a concepgéo platénica da filosofia.
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as contribuicbes imprescindiveis de seu rival. Ao que parece, o Fedro
testificaria algo da mesma condescendéncia da parte de Platao??.

E claro que ndo é possivel medir até onde vao as criticas e
as assimilagbes entre os dois fildsofos a partir apenas de alusdes
textuais, porque embora algumas sejam evidentes, outras se perderam
inevitavelmente. Cabe-nos aqui tentar elucidar o didlogo que se travou
em seu ponto essencial para nés — qual seja, naquilo que diz respeito
a filosofia como legado socratico. Frente a isso, a atitude de Isdcrates,
ao se imaginar pronunciando sua presente obra como um Sdcrates
em sua defesa frente a mesma acusacao que lhe era agora dirigida,
ressoa a proximidade com a atividade socréatica pela qual temos
tomado, neste estudo, o tipo da educacéo isocratica, bem como seu
indispensavel embate e didlogo com os demais socraticos. A Apologia
platbnica lhe servira de um motivo literario, tao ao gosto de Isécrates,
COmMO No caso ja visto do Elogio de Helena. Para melhor esclarecimento,
destacamos abaixo alguns elementos que tragam o dialogo possivel
entre a situagcao de acusacao em Antidosis e em Apologia:

a. A acusacao de corromper 0s jovens ao ensinar a tornar o
discurso fraco mais forte (§15, 30; Apologia, 19b; 24b-c);

b. A dificuldade em discursar no tribunal por sua inexperiéncia em
frequentar o lugar (§26; Apologia, 17d);

C. Se afinal alguém foi corrompido ou prejudicado pelo ensino,
que se manifestem ou que seus pais o fagam (§33, 92, 240;
Apologia, 33d-34a);

d. Deveria haver ndo uma punicdo, mas uma recompensa pela
educacao oferecida aos jovens, dentre elas a de ser alimentado
pelo Pritaneu (8§60, 90; Apologia, 36e-37a).

225 Cf. mencéao acerca do valor de Isécrates enquanto naturalmente disposto para a filosofia,
que o distingue de tipos como Lisias, em Fedro, 279a.
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e. O mais importante de todos: é preciso cuidar da alma e dedicar-
se a educagdo mais do que deixar-se perder em prazeres
corporais ou mesquinhos (§288; Apologia, 29d-30a)

Construido a partir de uma situagdo forense imaginaria, o
discurso de Isécrates constata a oportunidade de poder descrever e
justificar toda uma vida dedicada ao ensino. Por essa razao é que todos
0s pontos centrais de sua atividade reaparecem outra vez: nao apenas
o tema de o homem comum compreender errbnea e injustamente a
filosofia, confundindo-a com a sofistica grosseira (§170-75); ou ainda,
a triade que fundamenta a educacgdo nos discursos, na articulagao
entre a boa natureza do aluno, os exercicios de discurso e o exemplo
do mestre (§187-8); mas, sobretudo, encontramos aquilo que se pode
tomar como sua melhor definigao da filosofia. Diz ele:

T38. ¢uoid’ émeldn kaikpivopaL TEPL TV TOLOVTWY KAl THV KAAOVUEVTV
OO Tvwv @rhocogiav ovk eival @nui, mpoornkel TV Sikaiwg
av vopulopévny opicar kol SnAdoar mpOG VUAG. AmA®G 8¢ Twg
TUYXAVW YLyvookwv Tept adT@v. €medn ydp ovk Eveotv év Tf|
@UOEL TR TV AvBpwnwy émoTthuny Aaeiv fjv Exovteg v eideipev 6 Tt
TpaKTEOV ) AekTéOV E07TiV, K TOV MOV 00QOVG gV vopilw Todg Taig
86%aug émTvyxdvey @g émi tO TOAD Tod PeltioTov Suvapévoug,
@oaopovg 8¢ Todg ¢&v Ttovtolg datpifovtag € GV TdyoTa
AfyovTat Ty TolanTny gpovnoLy.

Porém, uma vez que estou sendo julgado por causa deles [da
filosofia e da sabedoria], e que afirmo n&o ser ‘filosofia’ aquela
que é assim denominada por alguns, convém a mim defini-la, e
vOs apresentar aquela que é a genuina filosofia. Minha opiniao
a esse respeito é muito simples. Uma vez que n&o é possivel
a natureza humana adquirir o conhecimento por meio do qual
saberiamos o que se deve fazer ou dizer, sé me resta considerar
sabio, por um lado, aqueles homens que séo capazes de,
através de opinides, descobrir na maior parte dos casos aquilo
que é melhor, € fildsofo, por outro lado, aqueles que se ocupam
com aquilo por meio do que adquirirdo tal tipo de inteligéncia o
mais rapido possivel. ISOCRATES, Antidosis, §270-71)
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Se a Apologia traz Socrates a defender sua filosofia perante quem
nao a conhece, vemos Isécrates defender a filosofia frente a quem se
pbe a denegri-la. A audiéncia imaginada por Isdcrates é aquela de
intelectuais contemporaneos seus, nao sé porque o homem mediocre
¢é de dificil entendimento, mas por ser ainda pior o insulto a filosofia
vindo de quem pensa se dedicar a ela®?®. A eles dirige-se Isocrates para
tecer o louvor e a defesa dessa filosofia, porque a ela corresponde sua
proposta. Aeducacao filoséfica, ainda que ndo possua umaimportancia
na formagao, maior do que a da boa natureza e dos exercicios (§192),
corresponde ao exemplo do professor que se ocupa dos meios de
adequar as boas naturezas a0 momento oportuno. Sem o mestre, o
mais bem-dotado e dedicado aluno n&o se sairia bem, pois a natureza
crua é tao selvagem quanto um animal ndo domesticado e deixado
menos apto e menos desenvolvido em suas qualidades (§211-14).
E no mestre, aquele que domina o poder dos discursos (v vvauty
T0ig Aoyolg, §206), que os alunos encontram o exemplo pratico capaz
de fazer confluir teoria e circunstancia, e cuja fungao esta em examina-
las e exercita-los a fim de que suas opiniées se tornem mais adaptadas
as ocasioes (t@v kapdv &yyvtépw Taic 86faig yévwvtar), ja que todas as
circunstancias escapam ao conhecimento (&mi dmaviwy T@V TpaypdTwy
Stapevyovat Tag émotripag, §184).

E porisso que, tantas vezes nos disse Isdcrates, o conhecimento,
tal como prometiam as escolas socraticas, era indtil ou impossivel ao
homem, porque ele deveria ser uma adequacao permanente entre teoria

226 Na indicacdo de JAEGER (2003, p. 1196-99), a critica dirigia-se aos que atacavam a
cultura retdrica.
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e prética, entre aquilo que deve ser dito e feito e as circunstancias®’.
Mas nao somos deuses para sabermos sobre o futuro e prevermos as
circunstancias. Por esse motivo, Isécrates punha-se ao lado de uma
educacéo que nao fosse de Manual, pré-definida em face ao porvir pelo
conjunto de suas regras estabelecidas para qualguer contingéncia,
mas que levasse em conta sempre 0 oportuno e o0 presente como
motivagdo criativa da postura de quem sabe (T26). O sabio é tao
criativo quanto o poeta. Ha um qué poético na arte de Isécrates: como
fazem os poetas, o escrito isocratico prima pela beleza da forma de
dizer e pela elevagao dos assuntos (§47), e a criatividade do retor esta
em executar belamente a deliberagdo em discursos 0s mais sabios
e Uteis. Nao por acaso, ele afirmou estar superado tanto o antigo
sofista quanto os atuais — superados por sua proposta centrada no
exemplo do professor, no exercicio continuo de poder adequar a boa
natureza ao momento oportuno. Naquela dicotomia criada pelo Ménon
de Platéo, Isdcrates responderia: ndo se nasce virtuoso, mas também
nao se aprende a sé-lo sem ter nascido bom; a areté encontra-se
na capacidade que se tem de oportunamente fazer uso de sua boa
natureza através da educacéo. Sera sabio a medida que se dedique a
filosofia — o proprio Platdo ndo discodaria disso.

Quem acusa a educacao pelos discursos como produtora de
vicios nos jovens exige dela mais do que se exige de outras artes??. Pois

227 Parece ser um ataque ndo s ao estudo das mateméticas e da eristica, como veremos,
mas também a uma nogao mais forte do intelectualismo socratico, que n&o aceita a akrasia
como uma possibilidade. ARISTOTELES (Etica a Nicobmaco, VI, 13, 1144b17-30) apresenta
uma opinido muito semelhante a de ISOCRATES, naquilo que vai dito primeiro acerca da
akrasia (Antidosis, §221) e depois acerca da phrénesis (Antidosis, §271) como um tipo de
saber prético — no fundo, o Unico tipo de conhecimento aceito por Isécrates. No entanto, é
possivel dizer que ambos, nas passagens citadas, consideram acertada a vinculagao feita
por Sdcrates entre exceléncia e saber, ainda que tentassem mostrar que este é de um tipo
diferente do saber cientifico ou epistémico dos demais socréticos.

228 No que fica claro, com isso, que Isécrates entende sua educagéo, a filosofia, como uma
tékhne, um saber de ordem prética e humana, diferente dos Manuais porque depende da
presenca do mestre como exemplo a seguir. A imitagédo do mestre esté na esséncia da arte
de Isécrates, como vimos, e estard também na de Sdécrates, como veremos na segunda
parte deste estudo.
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jamais se acusaria o mestre quando seu aluno, apés aprender medicina,
por exemplo, utilizasse seus conhecimentos para praticar agoes
mas. “Os inteligentes ndo deveriam fazer juizos desiguais a respeito
de assuntos semelhantes” (xpn 6¢ tovg vodv &xovtag ovk dvwpdiwg
noteioBat TG kpioelg ept TV Opoiwy Tpaypdatwy, §203). O mesmo louvor
gue se chega a fazer a tais artes em vista do beneficio dispensado a
toda a pdlis por meio de seus alunos é aquele que se deveria tributar a
filosofia. Mais ainda, e aqui vai uma analogia fundamental (§180-2): tal
como os antigos haviam pensado na educacéo do corpo pela ginastica,
e j& que o homem néao é sé corpo, mas também alma, indicavam a
necessidade de a filosofia educar a alma. Desde os antepassados,
portanto, a filosofia era educagao para a alma, era exercicio para tornar
a alma mais inteligente. Os jovens, em filosofia, s&o expostos a todas
as formas (tdag idéag andoag, §183) de discursos, até ao ponto de se
tornarem excelentes, como um competidor em ginastica (§185). Como
nao é da mesma forma que todos aprendem a pér em préatica o que
lhes fora ensinado, apenas dois ou trés se tornam em cada escola
grandes competidores. Pois ainda que os mais habeis educadores se
esmerassem em ensinar seus alunos a trabalharem entre si da maneira
mais semelhante possivel (§205), é evidente que nao s as naturezas,
por serem diferentes, conduziriam a resultados distintos, mas também
pelos proprios esforcos cada aluno se distinguiria do outro. Mesmo
assim os educadores fisicos ndo deixam de |lhes exercitar os corpos,
mesmo sabendo que poucos alcangarao a exceléncia.

Por ser a alma a parte que por natureza governa o homem, e
a mais valorosa (&v @noelev fyelovik@Tépav TeQLKEVAL THV YoV Kal
mAéovog &&iav: §180), os que se dedicam a filosofia deveriam ser ainda
mais louvados que os ginastas. Pois a educac&o nos discursos € a que
mais auxilia a alma em sua tarefa, o deliberar (¢pyov... povAeboacBar).
Os que descuram da filosofia acreditam que ela nado possui a mesma
eficacia que a ginastica para o corpo, mas nao percebem que o0s
atenienses mais valorosos que ja viveram, desde Sélon até Péricles,
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todos sem excecédo estavam dedicados ao exercicio dos discursos
(§230-36). Os atenienses celebram e invejam 0s que conseguem
fazer bom uso da palavra, mas censuram 0s mais jovens aspirantes
a essa honra (§246). Eles recorrem aos mais capazes de uma boa
deliberagao quando a cidade corre perigo, € censuram os tebanos por
suaignorancia (tiv apabiav), mas nao cessam de injuriar os que tentam
escapar dessa doenga (v vooov, §248) filosofando. Para Isocrates,
isso é sinal claro de perturbagao (tapaxiic), € outras contradigoes
desse tipo poderiam ser recolhidas em solo ateniense. O interessante
¢ constatar que a busca pelas contradicbes encontra aqui seu espaco
na arte isocratica. De fato, ele ndo é contrario aos combates eristicos,
como havia dito em seu discurso inaugural.
T39. fyodpan yap kal TodG év T0iG £pLoTikoig Adyols Suvaotebovtag kol Todg
Tiepi THY AoTpoloyiav Kal TV yewpeTplav Kol T Toladta TV pabnuatwy
Satpifovtag ob PAAmTey AN’ DQENEV TODG  OLVOVTAG EAATTW UEV MV
VroyvodvTa, heiw 8’ @V Toig dAAOIG SokoDoty.

Acredito que os principes em discussoes eristicas e os que se
dedicam a astronomia, a geometria e a disciplinas do género
nao prejudicam, antes beneficiam seus alunos menos do que
prometem, porém mais do que pensam os outros. (ISOCRATES,
Antidosis, §261)

E uma referéncia clara a Platdo e aos socraticos??®. A Academia,
ja conhecida por seus estudos em matematica vinculados a dialética, e
a forca da escola megéarica centrada na dialética considerada como
eristica, indicamaintencéo de Isécrates emredefiniraeducacéofilosofica.
De fato, a arte dos discursos € a responsavel pelos maiores beneficios a
palis e aos homens, porque o discurso € o que nos fez sair da selvageria
e criar as leis e os valores que fundamentam a convivéncia (§253). “o
discurso se faz guia de todas as agdes e todos 0s pensamentos” (t@v
gpywv kai T@V Stavonudtwy amdvtwv fyepova Aoyov dvta, §257). Mas a
erfstica, igual a antilogia, apenas corréi os valores e difama os discursos

229 JAEGER (2003, p. 1202).
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publicos e Uteis, fomentando, por isso, o édio em tipos corrompidos
pela inveja (§260). Eles demonstram, por suas contendas, a injdria que
trazem na alma; s6 “o discurso verdadeiro, legitimo e justo é a imagem
de uma alma nobre e confiavel” (A\dyog &Andig kal vopupog kai Sikalog
Yoxig ayadiic kai mothg eldwAov ¢oti; §255).

A dedicacdo as mateméaticas e a eristica traz apenas seus
beneficios no momento em que as aprendemos: somos forcados,
por elas, a aplicar a alma em assuntos dificeis, o que nos torna mais
habeis a receber e compreender melhor tépicos mais avangados e
importantes, tal como os jovens, ao se dedicarem a gramatica, nao
aprendem a bem discursar ou deliberar, embora estejam mais bem
preparados para isso (§264-66)>°. Nao é a elas, portanto, que se
deve atribuir o nome filosofia, e sim a ocupacao com exercicios para
a alma (yvuvaoiav tiig yuxfe, §266). As caracteristicas desse discurso
almejado como finalidade pela educacdo isocratica, discurso
que na verdade é um reflexo da alma nobre e bem-educada, séo
determinadas nos §276-78:

() Os principios assumidos (tag dmobéoeg) Nao devem ser
injustos ou mesquinhos, mas elevados, nobres e dedicados
a humanidade e a assuntos publicos (peydhag kai kahag kai
QAavOpwTOVG Kal TEPL TOV KOOV TIPAYUATWY);

(i) Os fatos escolhidos para indicar tais principios seréo os
mais apropriados e mais Uteis (tag npenwdeotdrag kai pdhiota
ovpgepovoag). Quem esta habituado a observar e examinar
tais fatos entre os acontecimentos tem a capacidade néo
sO de discursar bem, mas ao mesmo tempo de refletir bem,
ambos sendo qualidades dos que se dedicam aos discursos
de maneira filosoéfica;

230 ISOCRATES chega a aconselhar os mais jovens a se dedicarem a esses exercicios por um
tempo curto (isso lembra o Calicles do Gdrgias de PLATAO, 484c-d), sem permitir que sua
boa natureza se perca naquelas velhas teorias sofisticas acerca do Ser, de que nada servem
e s6 aumentam o nimero dos ignorantes (Antidosis, §268-69): um conselho que poderia
fazer o Socrates de Platdo voltar-se contra ele mesmo — por exemplo, na autobiografia
do Fédon, quando a segunda navegacéao, direcionada ao estudo do discurso, acaba por
ganhar em Platio a tonalidade de uma forte metafisica das Ideias. Voltaremos a discutir o
tema das Ideias no capitulo sobre Antistenes, na segunda parte deste estudo.
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(iiiy Por fim, aquele que deseja persuadir ndo pode descurar da
virtude (tfig apetiig), cuidando de conquistar reputacéo de ser o
mais idoneo dos cidadaos, pois a vida de uma pessoa garante
provas mais eficazes do que aquelas advindas do préprio
discurso (tag mioteg peiCov Suvapévag tag éx Tod Biov yeyevnpévag
fj T4 OO TOD AOYOV TEMOPLOUEVAG).

Eis o que é prometido por Isécrates em sua educagao. A filosofia,
COmMO Ocupacao com as coisas que tornam a alma excelente, dedica-
se a todas as formas de discurso a fim de preparar a boa natureza
para 0 momento oportuno, quando devera deliberar ou discursar em
proveito de toda a pdlis. A finalidade Ultima desse tipo de educacéo é
produzir sabios como foram Sélon e Péricles?'. E disso que se orgulha
Isécrates, que ndo se acanha em listar os grandes homens que se
valeram de seu ensino para alcancar valorosa reputagéo (tenho mais
discipulos do que todos os que se dedicam a filosofia, diz ele; ¢yo
0¢ mheiovg eiln@wg 1) odpmavteg ol mept v @thocogiav Statpifovteg,
§41). Quando os caluniadores protestam contra a eristica e o saber
dos sofistas, afastam os mais jovens igualmente deste que é o Unico
estudo que importa: o de fazer a alma capaz de falar e de agir bem,
em casa e na pdlis (§285).

Por certo, Platdo dissera o mesmo com relacdo aos que,
dedicando-se a pratica eristica, haviam denegrido a pratica filosoéfica.
Mas n&o tardou em dirigir-se contra o que parece ter sido uma injdria
de Isécrates face a filosofia. Ha em Eutidemo uma referéncia que se
supde ser a Isdcrates®? quando, ao final do dialogo, Criton comenta
com Sécrates que “um homem que se acredita muito sébio, um desses
habeis no que se refere a discursos para os tribunais” (avip oiduevog
TAVL €lval 00QOG, TOVTWV TIG TOV TEPL TOVG AOYOVG TOVG €ig T SikaoTrpia
Sdetvav. 304d) havia lhe censurado por ouvir sofistas do tipo de Eutidemo

231 O nome de Péricles, desde o Ménon (94b) e o Gdrgias (515d-516e), havia sido duramente
criticado por PLATAO, o que nos sugere a confianga de Isocrates em apresentar sua
educagao como uma refutagdo das criticas platénicas.

232 Cf. MARSICO (2010, p. 101-102).
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e Dionisodoro, acusando a filosofia de ser inutil. Sécrates, ao procurar
saber de que tipo era esse homem que o censurou, descobre tratar-se
de um habil criador de discursos, uma figura que fica na fronteira entre
a filosofia e a politica, no dizer de Prédico (odg &pn IIpodikog pebopia
@LA006@ov Te Avpog kai tolttikod. 305C).
T40. cogol 8¢ fiyodvtan eival Tavy — €ikOTWG: HETPiWG eV Yap
@Aocogiag Exely, petping 8¢ MOMTIK@Y, Tavy € eikdTog Adyov —

HETEXELY Yap AupoTépwy doov €del, £kTog 8¢ Gvteg KIvdLVWY Kal
aywvwv kapmodobat THv cogiov.

Sabios, porém, acreditam que s&o muito, naturalmente. E que
acreditam ater-se na medida justa a filosofia e na medida justa
as coisas politicas, segundo um calculo bem natural. Com
efeito, <acreditam> participar de ambas o quanto é preciso
e, estando fora dos perigos e das lutas, <acreditam> estar
colhendo os frutos da sabedoria. (PLATAO, Eutidemo, 305d-e —
traducéo de Maura Iglésias).

T41. &AM\ T@ SVTL 00TOL APPOTEPWY UETEXOVTEG AUPOTEPWV HTTOUG

eioitv poOG Ekatepov Tpdg 8 1| Te ToATIKT| Kai 1) thocogia aiw Aoyov
£0ToV, Kai tpitol dvteg Tfj dAnBeiq (nrodot mpdToL Sokelv elval.

Mas, na realidade, participando eles de ambas, sao inferiores
a cada uma delas em relagéo aquilo em que a politica, assim
como a filosofia, ttm o seu valor; e estando, na verdade, em
terceiro lugar, procuram ter a reputacao de estar em primeiro.
(PLATAO, Eutidemo, 306¢ — tradugao de Maura Iglésias).

Dirigir-se alsécrates chamando-o de logégrafo eraalgo que devia
irritar os &nimos do autor da Antidosis, quando ele mesmo se esforcou
para mostrar de que modo se distinguia de tipos que se envolviam
com os tribunais (§48). A conclusao de Sécrates em Eutidemo, ainda
que indique o lugar que cabe a tais homens, demonstrando serem
inferiores tanto ao politico quanto ao fildsofo, exatamente por insistirem
em ocupar um meio termo entre eles, ndo deixa, contudo, de Ihes ser
condescendente: “Ora, é necessério reconhecer-lhes por esse desejo
e nao se irritar, porém considera-los como sao0” (ovyytyvwokeLy pgv odv
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avToig xpn tig émbupiag kai pr) xakemaivery, fyeiobat pévrot Tolovtoug givar
oloi eiow. Eutidemo, 306¢). E semelhante o juizo que dele faz Platdo
em Fedro: sendo agora indicado pelo nome, mesmo ainda novo traz
a natureza nobre de alguém que em breve superara os demais na
arte do discurso a que se dedica. Se chegar a desgostar-se dessa
arte, podera perseguir algo mais elevado, em razédo de a natureza
ter posto em sua mente alguma filosofia (pioeL yap, @ @ile, Eveoti Tig
@Lhocogia Tf) Tod &vdpog davoiq. Fedro, 279a-b). Apesar das diferengas
de proposta filosofica, os dois mais conhecidos educadores do século
IV reconheciam-se mutuamente em seu valor.

Que a maneira pela qual Isécrates redefine os conceitos que
estamos acostumados a ver em Platdo nao nos impeca de confirmar
0 teor socréatico de suas licdes. Esse é ja um primeiro esforco para
adentrarmos a seara dos socraticos e das opinides diversas que 0s
fazem préximos e distantes ao mesmo tempo. Isdcrates, ao acusar
um certo tipo de pratica discursiva, o faz em vista de uma maneira
mais excelente de cuidar de si: ndo por meio de teorias que enfocam
mais as coisas divinas do que as humanas, mas sim por uma
aplicagéo intensiva no dominio do /6gos como condicéo necesséria
para a virtude da alma®®. Se a inspiragao aqui € socratica, a proposta
de Isécrates caminha bem mais proxima aos socraticos do que a
Sécrates: o filésofo, que nada escreveu, foi pioneiro no cuidado da
alma pela presenca de si junto aos alunos, enquanto estes, por seu
turno, confiaram amplamente no discurso escrito como etapa decisiva
para a educagao da alma®*. Pensamos em Esquines de Esfeto, mas
também em Antistenes de Atenas, Euclides de Mégara, € no proprio
Platédo e Xenofonte — todos, no fim, dedicados escritores.

233 No que ele poderia se aproximar com isso da dita sabedoria humana que Socrates assume
possuir em PLATAO, Apologia, 20d.

234 E sobretudo a partir dos socraticos que a escrita se torna um exercicio espiritual, nas
palavras de HADOT (2014, p. 19ss). Mas h4, entre os socraticos, quem atribua pouco valor
a escrita, como o caso de Aristipo (cap. 7), e de certa forma Euclides (cap. 5), com relagado
ao discurso de modo geral.
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O ponto central da divergéncia com os socraticos, de ordem
metodologica, conforma a semelhanga de intengbes: IsOcrates é
socrético por indicar que o cuidado da alma é aquilo que ha de mais
valoroso para as pessoas e as cidades. Seu apreco pelas virtudes &,
diferentemente de alguns socraticos, um aprego pela pratica, e nao
pela teoria. Conhecimento se adquire com dificuldade (Antidosis,
§201), porque ele néo ¢é algo dado e permanente, mas construido com
o esforgo em adequar-se ao momento a partir do que ha de elevado
no humano: sua capacidade de discursar. A unidade da exceléncia
precisa se realizar pelo exercicio de adequar o modelo do mestre as
circunstancias que exigem determinada acéo do aluno. O caminho pelo
qual ha de se realizar essa exceléncia, portanto, é o da déxa, ndo o da
epistéme — no sentido de um saber fixo e imutavel, como as regras da
arte gorgiana ou as Formas platonicas. Mas se esse caminho distingue
Isdcrates de Platéo, também o afasta de Gérgias, como havia afastado
Antistenes. A critica de Antistenes a Platdo vai na mesma linha®*®, o que
ja € mais uma prova do lugar que Isécrates almeja ocupar no disputa
entre os socraticos. Apesar de apresentado como auge da sofistica,
Isécrates mostrou ser, e disso fizera questdo, dos mais dedicados e
valorosos filésofos de seu tempo.

235 Por exemplo, a famosa frase contra as Formas platonicas: “vejo o cavalo, ndo a
cavalidade” (FS /, 948). Discutiremos mais a fundo as teses de Antistenes na segunda
parte deste estudo (cap. 8).
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Falta, porém, prestar-lhes o tributo da palavra, como o
ordena a lei e como € justo fazer. Grandes feitos sé&o
perpetuados nas oragdes bem trabalhadas, em memoria
dos que os realizaram e para a honra dos ouvintes.

Platdo, Menexeno.

§13. QUEM FORAM OS DITOS “SOCRATICOS"?

7

De que maneira é possivel dizer ter sido Isdcrates um dos
socraticos e Alcibiades nao? Pelo que vimos na primeira parte deste
estudo, o esforgo dos lados da acusacéo e da defesa de Socrates
assenta-se na atual ameaca que seus pretensos seguidores haveriam
de desencadear em uma Atenas assustada e debilitada por sua
histéria recente. Policrates em seu discurso posterior, € provavelmente
também Anito durante o processo de 399 a.c., nao fizeram pouco caso
das relacdes que Sécrates alimentara com homens do tipo de Critias
e Alcibiades, apressando-se em apontar os demais socraticos como
lhes sendo, em tudo, semelhantes. No entanto, se nos foi possivel
sugerir o teor socratico dos temas trabalhados por Isécrates, ainda
que se apresentando em oposicao ao grupo dos demais discipulos do
mestre, é porgue ha algo em todos eles que os identifica com o tipo de
vida e ensino praticados por Socrates. E em vista disso que precisamos
considerar o fato de que nem todos os que acompanhavam as ligdes
socréticas poderiam valer-se da alcunha de ‘socraticos’, sendo os que
fizeram de sua prépria vida um exemplo inspirado no filésofo. Eo que
mostrou ao fim da vida Isocrates; € o que Alcibiades expressamente
recusou fazer®®,

236 PLUTARCO (Vida de Alcibiades, VI, 5) mostra como era a companhia de Sécrates que
amansava e ajuizava a natureza selvagem de Alcibiades. Sobre a vida desregrada de
Alcibiades, ver Tucidides (Histdria da Guerra do Peloponeso, VI.15.4).
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T42. kol tadTa, @ ZOKPATES, OVK épeig WG oVK AANOT. kai €Tt ye vOv
ovvold’ pavtd 8Ti i €0€h ot mapéyety T& OTA, VK &v KapTEPoaLpL
A& TavTd &v maoyout. dvaykalet yap pe opoloyeiv 6Tt moAAod
£veng v avTog £TL EpavTtod pev dpedd, Ta §” ABnvaiwv mpattw. Pig
odV OOoTEp ATO TOV TPV EMOXOHEVOS TA DT OlXOpaL PEvYwWY,
fva pi) adTod Kadrevog TTapd TOVTW KATAYNPACW.

E isso, 6 Socrates, ndo iras dizer que ndo é verdade. Ainda
agora tenho certeza de que, se eu quisesse prestar ouvidos, nao
resistiria, mas experimentaria 0s mesmos sentimentos. Pois me
forga ele a admitir que, embora sendo eu mesmo deficiente em
muitos pontos ainda, de mim mesmo me descuido, mas trato
dos negdcios de Atenas. A custo entdo, como se me afastasse
das sereias, eu cerro 0s ouvidos e me retiro em fuga, a fim
de nao ficar sentado 14 e aos seus pés envelhecer. (PLATAO,
Banquete, 216a — Traducao Souza)

Sdcrates parece ter tido um grupo rotineiro de seguidores, certo
“circulo” de pessoas interessadas em seus dialégos sobre assuntos
éticos, como Boys-Stone e Rowe resumiu®¥. Isso torna razoavel a
crenga de que certas figuras de fato lhe estiveram muito préximas,
umas mais que outras, figuras que ndo mediram esforcos em adotar
uma maneira de ser que se identificasse com a do mestre. Aristéfanes
havia cunhado um termo em vista do qual reunia seus objetos de
troca a partir de certa afinidade com o aspecto externo de Sdcrates:
“socratizar” (¢owxpdtwv) era praticamente um modo de se postar e
de se vestir: usavam cabeleira comprida, passavam fome, andavam
sujos e traziam bengala. Isto era denunciado em suas pegas como
uma forma de laconite (vindo da Lacedemonia) aguda (Aves, 1280-84),
0 que nos joga no centro da questao politica do grupo socratico®®, Em
Rés (1490-95), por outro lado, o modo de Sécrates € objeto de critica por
sua tagarelice, por gastar seu tempo em um palavrério indtil, enquanto
237 Cf. BOYS-STONES & ROWE (2013, p. ix-xi), para quem a exclusdo das figuras de Critias e

de Alcibiades denota uma decisao ideoldgica, muito embora ele assuma que a inscricao de

ambos no circulo socratico deveu-se aos acusadores de Socrates, com fins, deveriamos
dizer igualmente, ideoldgicos.

238 Em um interessante artigo, EDMUNDS (2004) procurou mostrar de que modo a aparéncia
espartana era um aspecto geral da postura de Sécrates.
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descurava do valor das verdadeiras artes, como a tragédia®®. Tagarela
de hébitos antidemocraticos — isso basta para indicar como a comédia
simbolizou os tracos daqueles que acompanhavam Socrates, além
do aspecto morto-vivo que os integrantes do Pensatério sustentavam
devido a sua iniciagao ao saber (cf. acima, §6).

Alguns nomes s&o comumente apresentados nesse circulo como
figis seguidores do modo de ser socratico. O mais famoso deles ficou
sendo Querefonte, que esta presente tanto em textos de difamagéao
(aparece em Nuvens como um homem do tipo de Sécrates, v.103-104)
quanto nos apologistas. Na Apologia de Platao, Socrates menciona
este seu companheiro desde a juventude (¢taipog fiv ék véov) COMO
tendo consultado o oraculo de Delfos sobre a sabedoria do mestre,
apontando o comportamento de Querefonte como impulsivo (6odpog,
20e-21a). Esse mesmo trago de sua personalidade aparece também
logo ao inicio de Carmides (“aloucado como de costume”, dte kai
pavikog @v; 153b). Na cena inicial do Gorgias, sempre parecendo
indicar seu fervor pela companhia do mestre, ele fizera Socrates
demorar-se na 4gora a ponto de impedi-los de ouvir o grande sofista
discursar. Para remedia-lo, decide ele mesmo questionar Gorgias a
fim de vé-lo dizer qual sua ocupacéo afinal. Querefonte, para isso, se
vale de uma interrogacéo semelhante a de Sdcrates (448b-e), no que
ilustra para nés sua aplicacdo em imitar modos e métodos do mestre.
Mais do que um discipulo, Querefonte era-lhe por certo um amigo.
Morreu antes de ver Sécrates condenado, e é bastante provavel que
se estivesse vivo também teria se debulhado em lagrimas, como os
demais companheiros fizeram, sobretudo Apolodoro, no retrato feito
por Platdo no Fédon.

O conjunto dos companheiros de Sécrates, em sua pratica
e suas doutrinas, nos leva a procurar como ponto em comum a

239 Por certo, € importante ter em mente o quanto essa caracterizagdo aristofanica
influenciou o juizo de Nietzsche acerca de Sécrates, sobretudo Sdcrates e a Tragédia,
em NIETZSCHE (2005, p.71ss).
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seguinte compreensado: a de que o esforco socratico, tal como ele
sobrevive no socratismo, esta em fazer de cada amigo e discipulo seu
um polo de orientagéo para a areté. Significa dizer, desse modo, que
era preciso agora que cada um descobrisse por si mesmo a melhor
maneira de viver, tendo em vista a influéncia centrifuga exercida por
Sécrates em seu apelo ao cuidado da alma pelo exercicio do /6gos
em vista do saber. Mas nem todos 0s que estavam na companhia de
Sdcrates, de fato, tornaram-se centros de orientagdo para outros.
Pelo que a tradicéo nos refere, sdo poucos 0s que tomaram para si
a tarefa de orientarem-se a si e a outros a partir de uma formulagao
prépria do legado socratico. Quem sao, pois, estes que para nés
constituem o socratismo?

Pelo préprio Fédon, obtemos uma primeira mencdo aos que
estariam na companhia de Sécrates mais intimamente®?. Os nomes
citados aparecem também em outras fontes, de modo que podemos
confiar na indicagao de Platao:

T43. o0to¢ te 8N 6 AmoAodwpog T@V Emywpiwv Tapiv Kai
KpttoPovrog kai 6 matip avtod kai €1t Eppoyévng kai Emtyévng
Kai Aloxivng kai Avtiofévng Av 6¢ kai Krnoumog 6 Iataviedg kal
MevéEevog kai &ANot Tiveg T@v émywpiowv. IINdTwv 8¢ ofpat foBEveL.
- Eévol 8¢ Tiveg mapijoav; - vai, Zippiag ¢ ye 6 OnPaiog kai Képng
kai @audwvong kai MeyapoBev EdxAeidng e kai Tepyiowv. — ti 8¢
Apiotmmog kot KAeopPpotog mapeyévovto; — ov Sfjta: év Aiyiv
yap éAéyovto elvat. — dANog 8¢ Tig mapijv; — oxedov T olpan TOVTOVG
mapayevéaat.

Além do mencionado Apolodoro [e do proprio Fédon que esta
a narrar], seus conterraneos Critdbulo e o pai, Hermdgenes,
Epigenes, Esquines e Antistenes. Ctesipo de Peania também
esteve presente, Menexeno e mais alguns da mesma regido. Se
nao me engano, Platdo estava doente. — E havia estrangeiros?

240 A tese aventada por BURNET e TAYLOR, que separa 0 grupo socratico em mais
intimos e mais distantes, esté sendo considerada como um trago importante para nossa
compreenséo do circulo de Sécrates (cf. por exemplo, TAYLOR, 1911, p. 18ss). BURNET
(1963, p. xxviii) aponta essa separacao para indicar Platéo pertencendo ao primeiro grupo
e Xenofonte ao segundo.
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— Sim, os tebanos Simias, Cebes e Fedondes; e de Mégara,
Euclides e Térpsio. — Nesse caso, Aristipo e Cledmbroto
também estiveram com ele? — Nao, falaram que se encontravam
em Egina. — Havia mais alguém? — Creio que eram so estes.
(PLATAO, Fédon, 59b-c — Tradugao de Nunes.)

Estdo aqui como que reunidos 0s nomes mais conhecidos do
circulo socratico. O que parece surpreendente, na relacéo intertextual
gue o0s socraticos seguem estabelecendo entre si, sdo as constantes
omissdes de um ou outro dos discipulos. A suspeita é de que tais
omissdes digam respeito a provaveis dissensbes entre eles, mas
outros motivos podem ter existido sem que nos seja possivel conhecer
ao certo. Para ficar em um exemplo — espanta-nos a auséncia de
Xenofonte na lista acima, mesmo que apenas para referi-lo ausente,
como no caso de Aristipo ou do préprio Platéo. A relagcdo de Xenofonte
(430-354 a.c.) com Socrates € mesmo obscura: alguns anos mais
novo que Platdo (427-355 a.c.), dificilmente tinha menos de vinte e
trés anos quando encontrou Sécrates pela primeira vez. Devido ao
seu temperamento militar, é provavel que nao tenha podido estar em
contato estreito com Sdcrates apods a idade de prestar servico, sendo
em 401 a.c. convidado por Proxeno a combater o exército de Artaxerxes,
como vimos, estando por isso ausente a época da morte do mestre.
Talvez a auséncia de mengao por parte de Platdo indicasse Xenofonte
como néo pertencente aos que mais conviviam com Sécrates, como
Burnet procurou demonstrar em sua introducédo ao Fédon — até porque
nenhum dos socraticos o menciona proximo a Socrates, exceto 0 caso
descrito por Esquines, mas gue provavelmente ndo é mais do que uma
recriacao simbolica®'.

Entretanto, sua auséncia a morte de Sdcrates nao elimina o fato
de Xenofonte ter podido estar presente em muitas conversacdes do

241 O didlogo (re)criado por Esquines entre Xenofonte, sua esposa e Aspasia serd analisado
a frente (cap. 6).
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mestre ao longo de alguns anos com seu circulo mais chegado?®?,
mesmo que ele se encontrasse envolvido com exercicios militares. A
confiar na honestidade de Platdo em apontar a lista dos nomes mais
proximos a Sécrates, falar de si mesmo como ausente era entdo
lamentar alguém cuja presenca se fazia esperada®*. Nao ouvir o nome
de Xenofonte, nesse caso, € um siléncio semelhante ao de nomes
como Critias e Alcibiades. Se o guerreiro historiador chegou vivamente
a se interessar pela memodria e pelo exemplo de Socrates, é de se
esperar que tenha sido durante o periodo em que esteve exilado. Seus
textos sdo os mais tardios dentre os dos demais socraticos, pois sua
entrada no circulo dos testemunhos acerca da vida e do pensamento
de Sdcrates deu-se pelo contato com a literatura socrética ja existente
e em significativa ascencao. Estar no estrangeiro, exilado de sua
patria e do contexto cultural de Atenas, fez Xenofonte procurar por
noticias provavelmente junto a Fédon e a outros das escolas socratico-
pitagéricas em Elis e Fliunte, e os retratos cada vez mais numerosos
que despontavam do mestre condenado deviam ter-lhe reavivado suas
proprias memarias. Com sua obra, Xenofonte configura para nés o
testemunho tardio dessa prépria literatura nascente, e de seu impacto
na tentativa de restabelecer a memaria de Socrates?*.

Anos apds a morte de Sécrates, e havendo outras Apologias
do mestre entao publicadas, Xenofonte formula a sua, e em conjunto
produz uma espécie de recolha dos ditos e feitos de Socrates que
para ele eram memoraveis. Mas nesta obra, em que figuram diversos

242 Pelo menos entre os anos de 409 e 401 a.c., segundo indica PINHEIRO (2009, p. 37-
40). Vale notar que a dedicagédo de XENOFONTE a uma espécie de espirito memorialista
pervade inclusive seu Banquete, em que sé&o descritos como dignos de memaria aqueles
momentos jocosos de tais homens (I.1).

243 Segundo o raciocinio de CLAY, 2000, p. 5.

244 Como ele mesmo diz logo ao inicio de sua Apologia, 1. “j& outros escreveram sobre
este assunto e todos coincidiam sobre a altivez da sua linguagem” (yeypagaot pgv odv
ept ToUTOL Kal Aot kai mavTeg ETuXOV TG pEyahnyopiag avtod). Também vale destacar o
modo como temas recorrentes a Platdo, Esquines e Antistenes estdo espalhados pelas
Memoraveis, com especial énfase na visdo moral de Antistenes; ver KAHN (1996, p. 29-31).
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encontros dos afiliados a Sécrates, Platdo vai mencionado uma Unica
vez — e de passagem, apenas para mostrar que Socrates passou a
dar a importancia a Glaucon por causa de Platao?®. Da lista que o
historiador fez sobre os seguidores mais dedicados ao exemplo
socratico, Platdo estd ausente, mas ele também silencia acerca
dos quatro mais destacados discipulos socraticos (pois ndo séo
mencionados Esquines, Euclides, Antistenes, nem Aristipo)?*6. Muitos
desses, no entanto, irdo aparecer em episédios das Memoraveis, na
Apologia ou em Banquete. Xenofonte, nesse ponto, é explicito, ao dizer
ter visto e ouvido Sécrates falar o que ele descreve: o estilo que marca
sua recriagdo das cenas socraticas em Memoraveis explicita o papel
do narrador como determinante para o que ele apresenta, chegando
mesmo a avaliar os pensamentos e as intencdes do mestre em certas
passagens, ao passo que Platdo s6 duas vezes menciona a si mesmo,
e em uma delas, para se dizer ausente®”’. Mas insistir em se mostrar
presente as conversas socraticas pode ser apenas um artificio de
escritor, mais para dar fundamento aos relatos do que para descrever o
que de fato aconteceu. Frente a toda essa dificuldade, porém, importa
constatar que, segundo a tradicdo, a lista dos nomes referidos por
Platdo seguiu corroborada, a excegao de Xenofonte#,

Sendo assim, a constante omissao de um ou outro discipulo de
Sécrates no seio do grupo nao deve nos constranger a evitar toma-

245 XENOFONTE (Memoraveis, 11.6.1).

246 A lista de XENOFONTE apresenta claramente a intengao de mencionar aqueles dentre os
alunos de Sécrates que poderiam servir de exemplo da educagao socrética: Querefonte,
Querécrates, Hermdgenes, Simias, Cebes, Fédon (Memoraveis, 1.2.48). A auséncia dos
mais renomados escritores de Légoi a lista s6 interpde contra a sua prépria validade
para destacar para nés os integrantes do grupo que mais repercutiram o exemplo de
educacao do mestre.

247 Ele se ausenta na lista apresentada pelo Fédon, e se mostra presente durante o discurso
de defesa de Soécrates em sua Apologia, 34a. XENOFONTE fala claramente de suas
conversas com Sécrates na obra Anabase, lIl.1.4. Em seu Memoraveis, ele se apresenta
como testemunho direto em certas passagens, por exemplo, em Memoraveis, 1.4.

248 Xenofonte é incluido na lista dos sete discipulos que escreveram/dgoi, segundo DIOGENES
LAERCIO (DL, Il, 64). Sobre os impasses na consideracéo do testemunho de Xenofonte,
ver VILHENA (1984, p. 217ss).
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los como testemunhos sobre Sécrates, no momento em que eles
apresentam a si mesmos como vinculados, Xenofonte inclusive, a
tradicdo daquelas investigagbes e daqueles exercicios iniciados por
Sécrates. A principio, portanto, os nomes que seguem confirmados pela
tradicado devem ser considerados, ainda que a partir de perspectivas
diversas. Afinal, & preciso saber olhar Sécrates em cada socratico, nao
sem antes ter em mente que a relagdo entre eles ndo se mostrava
amistosa, nem possuia a mesma intensidade em todos os casos. No
caso de Platao, por exemplo, temos que considerar que

Nés encontramos um dos primeiros catdlogos dos
companheiros de Sécrates em Platdo, mas antes de alcangar
sua fama duradoura como o expoente mais brilhante do
género dos diadlogos socréaticos, Platdo figura como um
socratico menor. Até o dia da morte de Sécrates e por uma
geracgao depois, ele certamente ndo era 0 mais conhecido dos
socraticos. (CLAY, 1994, p. 28)

Naturalmente, o exagero em relativizar a importancia daqueles
gue nos sao os maiores testemunhos socraticos de que dispomos, 0s
de Xenofonte e os de Platao, deve-se, ameu ver, auma legitima tentativa
de compreender melhor a convivéncia entre os socréaticos apés a morte
de Sécrates, sem atentar contra o valor do que eles nos legaram — ao
contrario, ele ganha ainda mais clareza pela contextualizagao daquelas
relacOes intelectuais. Trata-se de compreender o modo pelo qual se
estabeleceram, entre os socréaticos, o que Marsico compreendeu como
sendo zonas de tensao dialdgica — diversas referéncias intertextuais que
tinham por objetivo apropriar-se, sem deixar de criticar, determinadas
nogdes caras ao grupo®®. Isso para nds é fundamental. No que fica
patente diante dessas relagbes, & preciso tomar como ponto de
partida a existéncia de certo tipo de escrita que serviu no seio do grupo

249 “Quando as posturas se multiplicam, produz-se uma rede de ideias em conflito
que determina a ténica do ambiente tedrico em geral. Se temos o propoésito de recuperar os tragos
de um imaginario determinado, neste caso o da antiguidade grega, ndo podemos nos limitar a isolar
as afirmagdes de alguns autores, e sim tomarmos essa rede como o ponto buscado, e a consciéncia
da existéncia dessa rede ¢ o que deve ser transmitido em primeiro lugar” (MARSICO, 2010, p. 36).
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como instrumento para preservar a memoéria de Sécrates, e na qual
se constata este enredo de amizades e de inimizades que sua morte
fizera precipitar. Veremos a frente de que modo isso se deu. O que
interessa agora é compreendermos o tipo de escrita que Sdcrates fez
originar a partir de sua atividade — e que consideraremos como sendo
uma imitacao de sua filosofia.

Em outras palavras, soa importante frisar a tarefa imitativa, se
podemos assim chamé-la, a que Socrates parece ter conduzido seus
mais achegados e que deve estar em sintonia com o surgimento do
género dos Logoi Sokratikoi. Tanto em vista do seu modo de ser e
agir, quanto de seu discurso e suas ideias, 0s companheiros de
Sécrates ndo parecem dispostos a negar seu pertencimento ao grupo,
bem ao contrario. mesmo apds a morte do mestre, foram incisivos
em vincularem-se a sua memoria, arriscando-se a sofrer injlrias e
perseguicoes que lhes poderiam advir, esforcando-se paracom otempo
justificar a atividade do mestre como um acontecimento excepcional
em Atenas. O comportamento de tais homens, no parecer de Isécrates,
era o de apaixonados®®. Essa influéncia erdtica que Sdcrates provocou
encontra-se na esséncia desse desejo pela imitagdo, segundo o que
veremos mais detidamente no capitulo sobre Esquines%‘. A variedade
dos meios de expressao, das lidas com as teméticas socraticas e do
tipo de filosofia que desencadeiam corresponde, por certo, a qualquer
fendmeno de memdria, em que se retém noticias a partir dos interesses
emotivos e pessoais de cada um?2. No entanto, o género textual a

250 Ver ISOCRATES (Antidosis, §245ss).

251 GIANNANTONI (2005, p. 141) sugeriu que o élenkhos socrético parece estar no centro de
uma crescente contradigao, em Platéo, entre elementos racionalistas (argumentativos) e
irracionalistas (eréticos). A contradicao é a mesma que parece haver quando Sécrates dizia
conhecer algo (as coisas erdticas) ao mesmo tempo em que dizia nada saber; mas nao
se trata propriamente de contradicao, mas de um significado duplo para o modo pelo qual
se obtém o despertar da consciéncia a partir da atividade socratica (2005, p. 193, n. 74).

252 Pelo que ficou conhecido a partir dos estudos de BARTLETT (1932), ao mostrar de que
modo a formagao da memoria esta imbricada com a producéo de certas emogdes ligadas
ao acontecido.
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gue os socréaticos se dedicaram ressoa certo modelo ou padrdo na
articulacao entre perguntas e respostas, padrao que nos sugere ter sido
0 processo de justificagao do mestre impossivel de se realizar, devida
e apropriadamente, se ndo fosse através do estilo ou da eloquéncia
(dialexis) realizada pelo mestre. Era preciso que a filosofia se justificasse
filosofando. Isso n&o significa que os socraticos ndo escreveram textos
de outros géneros: importa, no entanto, compreender a razao pela qual
deram origem a um tipo de género que Ihes era proéprio.

Vimos de que modo a imitagdo do mestre era uma dinamica
propria ao ambiente de ensino da época, tendo sido eleita por Isécrates
como o centro de sua atividade. E por isso que temos entre 0s alunos
de Sdcrates figuras do tipo de Querefonte e de Apolodoro, de quem
nao temos noticias de haverem escrito obra alguma, mas para os
quais o modo de ser de Sdcrates era ja um modo de viver exemplar;
outras figuras do tipo de Platdo ou Euclides, estiveram, ao contrario,
aplicados ativamente na tarefa de escritor, e que quase nada parecem
ter assimilado de Sécrates em suas vestimentas ou sua forma de viver.
O problema do que chamei de tarefa imitativa esclarece-se melhor nos
seguintes termos: por que razdo Sécrates — que nada escreveu nem
parece ter forjado para siuma ‘escola’ nos moldes das que encontramos
em Platédo e em Isdcrates, ou mesmo ter tido como meta o ensino de
qualquer teoria ou doutrina, como fizeram depois Antistenes e Aristipo
— deu origem, como uma reacéo contra as denuincias que se faziam a
memoria de sua atividade, ao desenvolvimento de um género literario
de estilo proprio e de grupos interessados em formular e ensinar
doutrinas e técnicas com fins distintos dos adotados por ele em vida?
Se as atividades de grande parte dos socréaticos deram-se em vista de
posturas por vezes opostas a do mestre, em que condicoes € possivel
falar de uma tarefa imitativa? Mais ainda, ha algo que os tornaria
socraticos para além do simples uso da figura de Sécrates em seus
escritos, ou além da mera referéncia feita pela tradicao?
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Quando penso, pois, numa tarefa imitativa, falo primeiramente
da influéncia do préprio Sécrates enquanto modelo no que diz respeito
ao seu modo de interrogar, ao seu caminho ou maneira de investigacao
e de educacdo; em suma, a respeito de sua filosofia. E aquilo que
Platdo condensou de maneira exemplar na fala do proprio Socrates em
Apologia, ao mostrar que sua méa fama derivou nao sé de sua pratica
do didlogo, mas também dos que se puseram a imita-lo (23b-24a).
De acordo com estudos mais recentes, sobretudo os de Giannantoni
(2005) e Rossetti (2015), o proprio Sécrates teria formulado uma
maneira propria de exortar seus ouvintes, em forma de didlogo (isso
que em Aristéfanes aparecia sob o termo dialexis), a fim de incentivar
os companheiros a desenvolvé-la a partir de exercicios sucessivos
e rotineiros, como uma tarefa de educagéo pessoal e coletiva, de
cuidado com a alma e com o que mais importa®®,

O didlogo socratico aparece assim, portanto, como um
exercicio espiritual praticado em comum que convida ao
exercicio espiritual interior, isto €, a0 exame de consciéncia, a
atencgao a si, em sintese, ao famoso “conhece-te a ti mesmo”.
(HADOT, 2014, p. 38)

Como este exercicio esté na origem do que se chamou de Ldgoi
Sokratikoi, falaremos sobre ele com mais vagar na préxima segéo. Mas
haigualmente um segundo trago dainfluéncia socratica, que dizrespeito
ao modo de agir que certos companheiros de Sdcrates adotaram a
partir do mestre, ndo em vista de criar uma literatura, por assim dizer,
mas de forjar um género de vida. Sdo desse tipo os mencionados
acima, Querefonte e Apolodoro, e em alguma medida toda a postura
de Aristipo, ao indicar uma assimilacdo pratica de Sécrates a partir de
253 HADOT tornou novamente conhecida a iniciativa da filosofia na antiguidade como

um exercicio de cuidado de si (aquilo que ele chamou de exercicios espirituais), mais
claramente documentado a partir das correntes e escolas helenisticas e romanas, em que
sempre figuram como exercicios a leitura e a audigdo de discursos (2014, p. 25; 29-30).
Embora Hadot deixe claro de que forma as escolas derivam todas de Soécrates e de sua
atividade dialdgica (2014, p. 35-36), FOUCAULT ateve-se com mais detalhes em mostrar

esse impacto inicial da postura socratica sobre as filosofias subsequentes (2006, sobretudo
a primeira hora da segunda aula para o tema da urgéncia do cuidado de si, p. 55ss).
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seu género de vida. Mas ao contrario do caso de Aristipo (cf. cap. 7),
nao temos muitas informagdes que nos permitam aferir o quanto de
Socrates havia em Querefonte ou Apolodoro, para além das noticias de
suas imitagdes fisicas. Bem antes, a postura impulsiva e aloucada de
Querefonte, além do lamento desesperado de Apolodoro®4, parecem
indicar o tipo de companheiro que se distinguia do mestre, na sua
firmeza e prudéncia. Por isso, a andlise que faremos aqui acerca do
socratismo fundamenta-se no género dos Ldgoi Sokratikoi, e naqueles
de autoria dos quatro mais importantes socraticos, sem contar Platdo
e Xenofonte. Cada um deles parece ressaltar para nds aspectos da
postura e do pensamento do mestre, de tal forma que 0 mosaico ao
final nos faga ver a inspiragao da filosofia de Sdcrates a eles subjacente.

§14. A ORIGEM DOS LOGO! SOKRATIKOI

Quando se pensa em Socrates, costuma-se constatar a célebre
formula: alguém que nada escreveu sé nos chegou a ser conhecido
pela imensa quantidade de textos que sobre ele foram criados.
Por certo, pode-se achar exagerado o juizo que pense em termos
de imensa quantidade, mas as analises recentes de Rossetti nos
deixaram com a confianga de que o fenémeno histérico do socratismo,
naquilo que dele nos chegou por via textual, em hipétese alguma
esta restrito apenas aos escritos de Platdo ou de Xenofonte. Antes,
0 que o estudo sobre a literatura socratica nos mostra é que, numa
provocativa inversao, a Platdo e Xenofonte caberia usar a conhecida
expressao socraticos menores frente aos demais companheiros de

254 Vale dizer que Querefonte aparece como personagem em Gorgias, em uma rapida
exibicdo do que teria ele aprendido acerca do método socratico de refutagcdo, mas
claramente dependente ainda da orientacédo do mestre (447c-d). Acerca de Apolodoro,
além do seu desespero retratado no Fédon, ha a cena inicial do Banquete que o mostra
afeito ao exercicio de rememorar os discursos de Sécrates (172b), ndo sem ironizar sua
natureza desatinada (173e).
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Socrates®®. Ainda assim, o que temos conservado € apenas uma
pequena parte da influéncia erdtica e filosofica exercida por Sécrates
sobre seu circulo de companheiros.

Infelizmente, nao tivemos conservada grande coisa desta obra
gigantesca produzida em Atenas na primeira metade do século IV a.c.
Os indicios estatisticos levantados por Rossetti sdo por si eloguentes?®,
De Antistenes, a tradigdo que remonta a Didégenes Laércio conta cerca
de sessenta e oito livros, reagrupados em dez coletaneas, sobre as
quais construiram-se anélises cuidadosas recentemente®’. Com isso,
saidos da pena s6 de Platdo e de Antistenes, temos uma centena
de titulos, distribuidos em mais de cento e quarenta livros, dos quais
boa parte parece inserir-se nos tragos tipicos dos Ldgoi Sokratikol. A
lista daqueles que escreveram nesse género comporta ainda outros
nomes, como os de Aristipo, Criton, Esquines de Esfeto, Euclides de
Mégara, Glaucon, Fédon, Simias, o sapateiro Simon, além é claro de
Xenofonte, excluindo, por nao ser socratico, aguele que é tomado como
criador do género dos didlogos, Alexdmenos de Téos, e indicando,
em acréscimo, as Apologias de Lisias e de Libanio, mais tardia. No
total, temos uma outra centena de titulos que, somados, distribuem-
se aproximadamente em duzentos e quarenta livros que, se nao sao
propriamente pertencentes ao género dos Légoi Sokratikoi, fazem
parte da influéncia intelectual trazida pelo mestre.

255 Aexpressao mais significativa do valor dado aos /6goi de Platdo como testemunho socrético
deve-se, em grande parte, ao nUmero de seus textos filologicamente preservados, sem
desmerecer por isso aquela qualidade que parece ter sido j& reconhecida pelos demais,
a ponto de pensé-lo como o criador do género, segundo a noticia de DL, lll.11. Os dois
discipulos mais préoximos a Sécrates, segundo XENOFONTE (Memoraveis, I, 4, 5) eram
Antistenes e Apolodoro, e veremos de que modo Antistenes se impde como um socréatico
de primeira grandeza. A citagao de CLAY feita acima indica sua hipétese de compreenséo
para o lugar de Platédo no grupo dos socréticos. Ver do mesmo autor CLAY, 2000, p. 4-5.

256 As informagoes aqui expostas estdo em ROSSETTI, 2015, p. 17-47.

257 Cf. GIANNANTONI, 1990, vol. II, p.157-220 e vol. IV, p. 235-354. Sé o catalogo das suas
obras rendeu inUmeras intuicdes para os estudiosos envolvidos na compreensdo de sua
filosofia. Por exemplo, BRANCACCI, 20053, p. 30-32.
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Desse total de livros publicados ao longo dos primeiros anos
apo6s a morte de Soécrates, Rossetti avalia poderem ser encontradas
um total de quase trezentas unidades dialégicas — ainda veremos o que
isso significa (adiante, §15) — que tiveram publicacao na faixa temporal
de pouco mais de vinte e cinco anos, o que indica uma estatistica
consideravel de “um dialogo socratico novo por més durante um quarto
de século”. Ainda que se perceba, na forma de apresenta-los, uma
tentativa de avolumar os dados para justificar o destaque merecido ao
género literario até entdo subestimado, Rossetti sugere, pelo menos,
um ritmo de publicagdo impressionante. Pois impressiona a infima
consideracao que um movimento literario dessa magnitude recebeu ao
longo da histéria, quando se deveria antes té-lo presente nao apenas
ao se avaliar o pensamento de Sécrates, mas também para elaborar
questdes e hipdteses em Histéria da Filosofia em geral, e da Grega
em particular, visto ndo haver outro fenbmeno comparavel. Embora
nao seja o caso de avancarmos esse tipo de analise aqui, podemos
contribuir para insinuar sua importancia com as indicagbes que se
Seguirdo, segundo 0 que mais nos interessa.

E 0 que nos interessa de fato esta no modo pelo qual a literatura
socratica configura para nés outra forma de solucionar o problema de
Socrates. Nao foram os céticos contemporaneos que afirmaram, na
esteirados estudos de Joel e de Gigon, que os Ldgoi Sokratikol deveriam
ser considerados ficcionais? De que maneira podemos confirmar,
definitivamente, que néo apenas o carater mas também a filosofia de
Socrates estdo presentes nos escritos de seus discipulos, ainda que
simbolizados pela escrita cuja tarefa foi a de servir (é o préprio Platao
quem registra) de simulacro do discurso vivo e animado??%® Antes de
avaliarmos a recente resposta de Rossetti a esta questao®®, é preciso

258 1oV 10D £i80T0G AoyoV Aéyelg {DvTa Kai Euyuxov (PLATAO, Fedro, 276a).

259 Sua intengdo ndo é nova, mas reline-se aos esforgos ja realizados em busca de conferir
aos estudos socraticos uma base menos cética e mais historicamente viavel. O excelente
estudo de VILHENA (1984) e o artigo decisivo de CLAY (1994) sao igualmente marcos e
referéncias no conjunto desses esforgos.
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entendermos de que maneira o estudioso italiano expde a perspectiva
acerca da origem do género dos Légoi — pois a maior das dificuldades
em se assumir essa literatura como sendo socratica encontra-se no
modo pela qual se entende a origem do género e a sua relagdo com
outras formas literarias.

A opiniao mais bem aceita ultimamente esta condensada em
Diskin Clay, para quem o testemunho da dificuldade de Aristételes
em alocar o género dos Légoi proximo ao dos Mimos de Sofron é
indicio de que havia entre eles uma afinidade superficial, fruto da
necessidade de se encontrar a todo custo um antepassado literario
para o fendbmeno da imitacdo socratica. E a afinidade seria mimética:
tal como os Mimos, os Ldgoi Sokratiko/ imitam o carater (éthos) de
Sécrates tanto quanto sua linguagem?®. Mas tudo que se pode
dizer entre as relacbes possiveis dos dois géneros acaba aqui.
Se a partir de Aristételes, sentiu-se a necessidade de responder a
questéo sobre qual género literario teria servido de modelo aos Logoi
Sokratikoi, os Mimos lhes s&o tao estranhos quanto qualquer outro
modelo. As personagens desta burla mimética sdo tipos pobres e
humildes, divididos em categorias como as de macho e fémea, e cuja
intencéo era a de lhes dramatizar os tragos ridiculos, como a sogra
ou o beberréao, por exemplo, nada havendo neles que favorecesse a
imitagao elevada do mestre condenado em 399 a.c.?".

Para Clay, a semelhanga mimética que Aristoteles indicou, ao
aproximar os Ldgoi dos Mimos, esconde outro ancestral bem mais
interessante enquanto modelo: a comédia. “O Unico género conhecido
de poesia que a meu ver nos oferece um modelo claro para os Logoi
Sokratikoi e para a mimesis das conversacdes de um personagem

260 CLAY (1994, p. 24-25).

261 Na opinido de VILHENA (1984, p. 380), os /6goi, ainda que quanto a forma sejam
inspirados no modo da conversagao socratica, descrevem uma realidade viva, tal como
vivida pelo seu autor.
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histérico contemporaneo como Sécrates é a comédia atica”®. E
0 primeiro exemplo do que se poderia chamar uma imitacdo das
conversas socraticas subiu ao palco em Nuvens. Contudo, o trecho
destacado por Clay em seu artigo (Nuvens, v. 482-88) apresenta menos
aquilo que ele gostaria de mostrar do que outras passagens por nos
comentadas e analisadas em vista da didlexis de Sécrates?®. Isso nao
prejudica, para nés, a sua argumentacéo. Pois para Clay, o exemplo da
comédia serve como a primeira tentativa de recriar, ainda que de modo
risfvel, a maneira tipicamente socratica de se comportar, o que torna o
retrato de Nuvens afim com o dos socraticos. E demonstramos em que
medida isso acontece de fato.

Os tracos de afinidade aqui s&o largamente ressaltados por
Aristéfanes, como vimos — dentre eles, destaca Clay, a preferéncia
de Sdcrates pela brakhylogia ou discursos curtos, além do interesse
pelo aprendizado rapido e pela boa memdria de seus associados
(§6). Sobretudo, o uso marcado de perguntas e respostas como
instrumento educativo (didlexis) a fim de operar um julgamento do
carater de seu interlocutor, ou de Ihe fazer revelar o que ele é, como no
caso do ensino de Estrepsiades. Percebe-se, com isso, que a comédia
atica de Aristéfanes realizou, mesmo que por meio de uma caricatura,
a primeira mimetizacdo do mestre que os discipulos se esforcariam
depois por empreender: “esse Sodcrates komoidopoiolimenos é
significativo para a histéria dos Logoi Sokratikof tal como se situam no
contexto dos géneros literarios antigos”2%.

Rossetti ndo nega a possibilidade de que os socraticos tenham
apreendido muitos dos elementos proprios aos Mimos ou a comédia

262 CLAY (1994, p. 39).

263 Poder-se-ia separar, igualmente, outros trechos de Nuvens como os que vao de 365-380
e 385-410, como exemplos também do modo de proceder da didlexis de Sécrates, no
que revelam, para Clay, a semelhanga com o élenkhos socratico. Como vimos na primeira
parte de nosso estudo, contudo, a eloquéncia de Sécrates em Nuvens é bem mais ampla,
abarcando tragos da maiéutica e de uma investigagao acerca das coisas divinas (§5-6).

264 CLAY (1994, p. 41).
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atica, e mesmo de outros géneros mais, enquanto intercambio
inevitavel para a criagao de um novo género literario. Sua discordancia
com esta abordagem esta no fato de ser preciso entender, quase que
necessariamente, o género dos Légoi como derivado ou modelado
por elementos de géneros reconhecidos, e que lhe seriam, portanto,
estranhos. Deverfamos, ao contrario, entendé-lo a partir daquilo
mesmo que o conforma e que o distingue dos demais, a partir do qual
os elementos de outros géneros ganham félego e sentido. E ndo se
chegara a uma melhor particularidade do género dos Légoi Sokratikof
do que a latente intencdo mimética que lhes da origem.

E isso parece estar igualmente implicito nas afirmacdes de Clay:
afinal, como falar de unidades miméticas encontradas na comédia, como
no caso mencionado de Nuvens (v. 482-88), se n&o as conhecéssemos
tao-somente a partir do que fizeram os Ldgoi Sokratikoi? Nao se esta
pressupondo o élenkhos quando se pensa encontra-lo na comédia?
Parece um problema recorrer ao texto cémico fazendo-o modelo para
um género literario cuja novidade esta em apresentar exatamente
aquilo que se pretendeu encontrar na comédia. A meu ver, nao se
explica a origem dos discursos socraticos pelo modelo da comédia
ou de uma influéncia do género, mas sim pelo préprio Sécrates — face
a quem a comédia constréi o seu simbolo e os Ldgoi realizam, como
um exercicio de escrita propriamente socratico, a produgéo do novo
género. Em outras palavras, tanto a comédia quanto os Ldgoi referem-
se ao que em Socrates era passivel de mimetizagdo. Se compartilham
dessa afinidade, os géneros se distiguem devido as suas finalidades.

§15. AS UNIDADES MIMETICAS DO
GENERO LITERARIO DOS SOCRATICOS

A hipétese da continuidade, como Rossetti chamou a abordagem
de Clay e de outros, deverfamos opor a sua, que interroga a novidade
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do fendmeno, uma abordagem por assim dizer descontinuista — que
procura propor uma origem para os Ldgoi Sokratikoi no interior do
proprio socratismo e ndo em vista de outros géneros. Sua hipdtese
‘endo-socrética” é construida pela exposigdo de duas caracteristicas
que marcaram o fendmeno do socratismo, segundo as proprias obras
dogénero: (1) a“estandardizacdo” do didlogo e (2) a pratica de narragéo
de conversas®®, O que chamei de tarefa imitativa traduz-se nesses dois
elementos. De fato, surpreende perceber como diversas mengoes
soltas aqui e ali, em meio aos testemunhos socraticos, sdo capazes
de nos indicar com clareza o modo de ser da atividade socratica,
até entdo pouco consideradas no conjunto dos procedimentos que
poderiam ser remontados ao Sécrates histérico.

A demonstracdo de Rossetti inicia por constatar que inUmeras
passagens deixam ver mais claramente aquilo que os autores,
conscientemente, entendem ter sido o procedimento de Sécrates em
seu filosofar. Na Apologia platbnica, o élenkhos é ressaltado como
seu modo costumeiro de dialogar (Aéywv oidmep eiwba, 29e-30a),
e gue abrange ao mesmo tempo um exercicio de refutacdo e uma
finalidade exortativa. O préprio Sécrates fizera ver esta sua dialexis
durante o julgamento, ao colocar Meleto em evidéncia, para refutar
a sua alegacéo de Sdcrates nao acreditar nos deuses (da cidade). A
intengdo platdnica ao recriar o contexto do julgamento em Apologia
parece ter sido, exatamente como depois ele explicara no Teeteto, a
de mostrar como para Sécrates era impossivel livrar-se da morte com
0 seu modo de dizer®®. A visdo dos estudiosos contemporaneos, na

265 Tese avangada em ROSSETTI (2015, p. 17-47).

266 Diferente de Isécrates que, como vimos, elaborou sua propria defesa enquanto um
longo discurso sobre sua atividade discursiva, mesmo que alegasse também nao possuir
experiéncia alguma em tribunais (ISOCRATES, Antidosis, §26). Se Isdcrates livrou-se da
condenacéo, foi porque seu discurso adequava-se muito mais a situagao do que aquele
tipo de fala refutatéria praticada por Sécrates. Sobre a longa explicagcédo de Socrates
sobre o filésofo e sua inexperiéncia com a politica e os tribunais, ver Teeteto, 172d-177c.
BUTTI (2004) dedicou parte significativa de sua obra para esclarecer os aspectos
principais dessa inexperiéncia.
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esteira do conhecido artigo de Vlastos (2012) sobre o qual falamos
(§6), moldou-se pela compreensao de que o procedimento costumeiro
de Sécrates envolve ndo apenas o modo especifico de dialogar, mas
acima de tudo a participacao efetiva do interlocutor em um exame de
si mesmo pelo /6gos, com finalidade ética?®’. Veremos como esses
dois elementos se conformam toda vez que os socraticos vao tratar do
tipico modo de ser do mestre, aquilo mesmo que a pecga de Aristdfanes
ja nos havia indicado, apelando ao seu trago ridiculo.

Antes, o0 mais significativo para a tese de Rossetti, a partir do
momento em que novos estudos se pdem areavaliar a contribuigao de
Xenofonte e de seu testemunho para a questao socratica, encontra-
se em Memoraveis, em dois passos exemplares sobre a técnica de
Sécrates. O primeiro encontra-se em lI1.8, que traz o relato da tentativa
de Aristipo em voltar o método de refutagdo de Socrates contra o
proprio mestre; o segundo, em IV.2: o intercurso de Sdécrates com
Eutidemo e a descricdo do objetivo paidéutico da aporia provocada
pela sua dialexis. Sera de fato interessante detalharmos os elementos
implicados nessas duas passagens porque, para o autor italiano, aqui
estdo duas passagens em que Xenofonte se mostra autoconsciente
do tipo de atividade que conforma as unidades miméticas, ao
descreverem aquele que seria o exercicio mais fundamental dos
companheiros de Sécrates —duas oportunidades em que a eloquéncia
socratica, assim, se deixaria ver em seus elementos mais proéprios, €
gue esquematizaram o tipo de escrita dialégica que Rossetti chamou
de “estandartizacéo do didlogo” (2015, p. 36).

a. Xenofonte, Memoraveis, lI.8

A unidade mimética em questéo retrata, conta-nos Xenofonte, a
oportunidade em que Aristipo pretendeu aplicar a Sécrates 0 mesmo

267 Sobre o élenkhos caracterizado por VLASTOS (2012, p. 17-54), ver acima (§6).
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procedimento de pdr a prova que o mestre lhe havia dirigido em outra
ocasiao (Memoraveis, 11.1.1-34). Trata-se aqui de iniciar uma pergunta
e entdo aferir, das respostas indicadas, suas possiveis contraditérias,
em termos de situacdes ou coisas particulares que possam servir para
contradizer o que foi afirmado.
T44. 6 pev yap adtov fipeto &l Tt €idein dyabov, iva, €l Tt eimot T@v
TolovTwWY, olov f| atiov fj moTOV fj Xpripata fj vyielav §j popuny f

TOApay, detkvool O TODTO KakOV vioTe Ov.

[Aristipo] quis saber se ele [Socrates] conhecia algo que fosse
bom para, quando lhe respondesse com exemplos como a
comida ou bebida, riqueza, saude, disposicdo ou audacia,
pudesse lhe demonstrar que essas coisas podem também ser
mas. (XENOFONTE, Memoraveis, 111.8.2)

A estratégia de Aristipo estava em utilizar-se do tipo de inducéo
por exemplos. Esse procedimento, similar ao que Sdcrates utilizara na
conversa com Eutidemo, que veremos a frente, resgata igualmente a
refutacdo sofrida por Aristipo quando em conversaanteriorcom Sécrates
sobre governante e governados (I1.1), em que uma dada questao inicial
era objeto de refutagéo por meio de contraexemplos até que ao final o
consentimento do interlocutor implique um seu contrassenso, gerando
a disposicéo ética necessaria (aporia e vergonha) para a busca do
conhecimento e da exceléncia. Que aporia e vergonha eram utilizados
por Sécrates em suainstrugao, sabemos desde Nuvens e seus didlogos
com o velho rustico. Nao é demais relembrar que foi exatamente em
referéncia a este procedimento que Vlastos, a partir de Platdo e nao
de Xenofonte, demonstrou ser a finalidade moral da iniciativa socratica
a aporia e a vergonha do interlocutor?®, Aos olhos de Rossetti?®®, a
estratégia de ridicularizar o adversario pode parecer cruel — mas se era
realizada em beneficio do interlocutor contra a ignorancia, contra este
gue é o maior dos males, nenhuma ironia é demasiado cruel.

268 Ver VLASTOS (2012, p. 29ss).

269 Sobre a analise do ridiculo na estratégia de refutacéo (e de persuaséo) socratica, ver
ROSSETTI (2015, sobretudo p. 201-204).
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O que para Rossetti faz deste episddio um modelo de referéncia
em Xenofonte esta nas sutilezas da descricdo do historiador: sucintas
e indicativas. Assim & que se pode perceber, pela tentativa de Aristipo,
gue o procedimento de refutacdo de Sécrates era nao soé algo passivel
de ser assimilado e reproduzido, mas também ha indicios de ter sido
um exercicio incentivado pelo mestre. Tanto é assim que, na descricao
do episddio, Sécrates é dito ter se apercebido da estratégia do seu
discipulo em voltar contra ele seu modo de dizer, e a fim de fazer a
situacao servir de exemplo aos que 0 acompanhavam, prestou-se a
responder a Aristipo, neutralizando com suas respostas as armadilhas
que o discipulo Ihe armava. De que modo era possivel neutralizar o
élenkhos? Aristipo desejava ouvir 0 mestre apontar, acerca das coisas
boas, aquilo que ele acreditava ser bom, como a comida ou a saude,
e Socrates, ao indicar certas coisas, invertia a expectativa do aluno
ao conduzir a nogao acerca do que é bom para o fato de algo ser
bom para alguma coisa: ndo sendo a isto que Aristipo obviamente se
referia, conclui Sécrates, sem abrir mao da ironia: “Bem, entéo se me
estas a perguntar se sei de alguma coisa boa que n&o seja boa para
nada, nem sei, nem me faz falta saber.” (&AA& pry, €on, &l v’ épwtdg
pe €l Tt dyaBov oida 6 undevog dyabov otwy, obT’ oida, £n, obte Séopa;
Memoraveis, 111.8.3).

Ha, contudo, uma outra oportunidade para Aristipo avangar sua
tentativa, e sua pergunta versa agora sobre o que ha de belo. Sécrates
responde conhecer muitas coisas belas e ja agora o discipulo se vé
capaz de preparar sua armadilha refutativa: pois se ha muitas coisas
belas e elas séo diferentes umas das outras, como entao uma coisa
que é bela pode ser diferente de outra que é igualmente bela? (nag
ovv, &, 10 T® KaAAD dvopolov kalov &v ein; Memoraveis, 111.8.4) Mas de
pronto o mestre, atento ao procedimento armado por Aristipo, transfere
outra vez a discussdo para o lugar que convém ao seu propdsito:
deslocando a questao do belo para a do bem, ele desloca o enfoque
de Aristipo das coisas para a predicagado. Pois um homem pode ser
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bom na corrida e outro bom na luta, o que faz ambos serem bons ainda
que diferentes entre si (Memoraveis, 111.8.4). Sécrates desarticula seu
aluno beligerante ao fazé-lo perceber que os predicados bom e belo,
por serem equivalentes quando aplicados a mesma coisa (ovk 0ic6’ 8t
TpOG TATA Tavta Kahd te kayadd ¢ott; Memoraveis, 111.8.5), tém sempre
em vista a finalidade Ultima ou a sua utilidade.

Otipo de narragao elaborada aqui por Xenofonte nos faz perceber
de que modo o aluno, ainda inexperiente naquele procedimento que
ansiava por aprender e que desejava dirigir contra o préprio mestre, teve
de ceder a Socrates, que encerra o episddio descrevendo as coisas
como sendo ao mesmo tempo boas e mas — exatamente a descrigao
que Aristipo pretendera impetrar como base para sua refutacao.
Mesmo tendo sido desarticulado na tentativa de refutar Socrates, a
cena mostra um Aristipo dedicado ao exercicio de imita-lo, de tal modo
que ele entende ser a melhor confirmacéo de possuir esta técnica a
possibilidade de utiliza-la contra o préprio mestre. Mais que tudo, e
isso Rossetti ndo deixou de nos indicar, € o proprio Xenofonte quem, ao
narrar esses episddios, da-nos prova de ter ele mesmo tomado ciéncia
dos detalhes que conformam os mecanismos da refutagéo socrética,
mesmo que seja para reproduzi-la como uma forma de educar outro?,

b. Xenofonte, Memoraveis, V.2

O episddio agora se da com Eutidemo. Ao inicio do livro IV,
Xenofonte defende a utilidade de Sécrates em quaisquer circunstancias,
uma utilidade (wgéApog) que diz respeito ao modo pelo qual o filésofo,
por sua forma de se comportar — que sera referida claramente a sua
maneira de indagar e refutar as pretensdes de saber —, favorecia
0s mais desejosos de uma educacéo verdadeira. O episddio com

270 Cf. ROSSETTI (2015, p.112-113).
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Eutidemo &, para Xenofonte, a ilustracdo da forma pela qual Sécrates
lidava com 0s que ostentavam sua educacao ou se orgulhavam de sua
sabedoria, exatamente como um exemplo da utilidade que ele podia
oferecer. A ostentagdo de Eutidemo com relacdo ao seu saber dava-
se pela posse de livros dos renomados poetas e sabios, uma posse
que para ele configurava o proprio saber. Fosse verdade ou néo, era
preciso atrai-lo para o meio da didlexis, a fim de deixar patente sua
alma e sua ignorancia.

O que sem duvidas vale destacar de inicio encontra-se no
que Rossetti chamou de uma “atmosfera de armadilha iminente”
(2015, p. b6ss), orquestrada por Sécrates em acordo com seus
discipulos a fim de provocar Eutidemo a sair de sua quietude solitaria
de estudos e aceitar o propodsito do didlogo. Toda a narragdo que
segue até o momento efetivo do encontro de Sécrates e Eutidemo
a so6s (Memoraveis, IV, 2, 1-8) tem por finalidade artistica descrever
as artimanhas pelas quais o grupo de Soécrates agia a fim de
estabelecer um dialogo entre 0 mestre e sua presa. Esta descrigéo
xenoféntica, ndo por acaso, provoca Rossetti a extrair conclusdes
sobre a atuacéo do grupo socratico que, de todo modo, soa bastante
estranha a representacdo que conhecemos da atividade filosdfica,
geralmente relacionada ao fendbmeno contemplativo. Pois para além
deste aspecto intelectivo, o enredo descrito por Xenofonte envolve a
disposicao grupal que parece confirmar aquilo que Socrates, ja agora
pela voz de Platao, havia denunciado:

T45. viv yap todto €lpyache oidpevor pév dmarld€ecBar tod
Sidovar  Eleyyov tod Piov, TO O Opiv mOAD  évavtiov
amoPrioetal, g £yw enuL mAeiog Eoovtat Lpdg oi EAéyyovteg, obg
VOV £y KateiXov, Opels 8¢ ovk NoBdveobe: kal xalenwrepol Eoovtat
60w vewtepol eiowy, kai OUElG pdAAoV dyavakThoete. €l yap oleoOe
dnokteivovteg avBpwmovg émoyfioey tod oveldifewv v dpiv Gt
ovk 0pO@g Lijte, 00 KaADG Stavoeiobe.
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Pois fizestes isto julgando que vos eximirieis de prestar contas a
vida, quando eu vos digo que seré o contrario. Numerosos seréo
0s que ha de vos examinar e que até agora eu reprimi, embora
nao tivésseis percebido. Estes serdo tdo mais severos quanto
S0 mais jovens e haveis de irritar-vos mais, pois se pensais que
pela morte podereis suster as censuras motivadas pela vossa
vida sem regra, nao pensais bem. (PLATAQ, Apologia, 39 c-d —
traducao de Santos com modificagoes)

Para além de qualquer juizo que se faca sobre este modo de
atuagéo, é evidente que ele se configura em uma atividade politica,
em um sentido ndo vinculado a luta pelo poder entre as facgdes, na
disputa partidaria que até hoje configura o que se entende por atividade
politica, mas no sentido, como vimos no capitulo sobre Isécrates,
de uma atuacéo publica cujo intuito estd em realizar uma atividade
educativa. Nas palavras do autor de Memoraveis, esta atuacéo era
valiosa em quaisquer circunstancias.

T46. oltw 8¢ Zwkpdtng fiv &v mavTi mpaypatt Kol TévTa TPOTIoY OYEALOG,
hoTe TQ OKOTOVPEVW TOUTO kai & peTpiwg aiocBavopévw @avepdv
elvat 811 0088V dPeluwTepov v ToD ZwKPATeL oLVEval Kol pet’
ékeivov  Slatpiferv Omovodv kol €v  OTwodv mpdypat émel
Kal TO €keivov pepviioBar pf mapovtog ov pikpd w@élel TOLG
elwBoTag T AT ovveivar kol Amodexopévoug Ekeivov. Kal ydap
nailwv 00dév frTov fj omovdalwv élvottélel Toig cuvdiatpifovot.

De fato, Socrates era tao Util em todas as ocasides e em todas as
circunstancias, que para qualquer observador de sensibilidade
razodavel era evidente que néo havia nada de mais proveitoso
que juntar-se a Sécrates e passar com ele o tempo, em qualquer
parte e em qualquer ocasido. At¢é mesmo a sua lembranca,
quando ele ndo estava presente, ndo era de pouca utilidade
para 0s que costumavam acompanha-lo e aprender com ele; e
nao eram menores 0s beneficios que trazia aos que conviviam
com ele quando gracejava do que quando discorria de modo
sério. (Memoraveis, IV.1.1 — traducéo de Pinheiro)

Fato é que para as figuras mais renomadas e que buscavam
a fama se tornava impossivel, no seio de uma sociedade como a
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ateniense daquele periodo, ver-se imune ao procedimento pelo qual o
grupo socratico, valendo-se do deboche e do ridiculo tal como faziam
0s poetas nas invectivas, provocava 0s que se apresentassem como
seus interlocutores a embrenharem-se nos préprios argumentos até
nao saberem mais o que dizer. A situagao de provocar a aporia era jaem
Nuvens o ponto decisivo para o surgimento de um novo pensamento,
uma etapa descrita no procedimento utilizado por Sécrates como
sendo parte do exercicio (T15). Os que se dispunham ao dialogo,
nao raro se indispunham com ele, por haverem chegado a vergonha
de sua pretensa autoridade de saber ser desfeita por risadas. Desta
provocacgao, ja dissemos, ou se saia aluno ou adversario, a depender
do tipo de vaidade e de orgulho da vitima escolhida. Xenofonte, ao final
do episddio em questao, faz questdo de dizer:

T47. moA)ot pgv odv t@v obtw StateBévtwy HTd ZwKpATovg OVKETL
avt® mpoofioav, odg kal PAakotépovg voulev: 6 8¢ EvB0Snog
vmélafev odk &v AAAwe avip d§lohoyog yevéoBay, e piy 6Tt pakiota
ZwkpdTeL GLVENN: Kai oVK dmeleineTto Tt avTod, el ur T dvaykaiov
€in: &via 8¢ kal Euipeito OV Exeivog Emetndevev. 6 §°, 1¢ Eyvw avTOV
oUtwg ExovTa, fikloTa pgv Sletdpattey, amhovotata 8¢ Kai capeoTata
gEnyetto & te évoulev eidévar Selv kai mtndevety kpdTIoTA ETVaL.

Pois bem, muitos dos que tinham sido submetidos, por
Socrates, a provagbes semelhantes, ja nem se aproximavam
dele e ele os tinha por imbecis. Eutidemo, contudo, percebeu
que nao se tornaria um homem de valor, se nao convivesse o
mais possivel com Sécrates; de modo que nunca se afastava
dele, a ndo ser por necessidade, e havia ocasides até em que
imitava os seus hébitos. Sécrates, por sua vez, ao dar conta
das intengdes dele, preocupou-se em desconcerta-lo o menos
possivel e até Ihe dava nogdes mais simples e mais claras sobre
0 que acreditava ser mais necessario saber e mais digno de
atencéo. (Memoraveis, IV.2.40 — traducéo de Pinheiro)

Mas se ao final Eutidemo aspirava por conviver com Socrates,
pondo-se mesmo a imita-lo em seu modo de ser, ao inicio dos
encontros ele se mantinha incélume as primeiras investidas indiretas
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dos socraticos, e por esse motivo Sécrates obrigou-se a adotar, para
demové-lo de sua inércia, a tatica da provocacéao direta (3-8). Xenofonte
nao se engana quanto ao efeito da tatica socratica de provocar: era
evidente que Eutidemo, agora, estava atento ao que Sécrates dizia.
(IV.2.6). E n&o apenas Xenofonte, mas o proprio Sécrates era capaz de
medir o interesse ou a recusa do interlocutor de uma maneira tao precisa,
que ele podia modular o discurso pelo que ia percebendo nas reacdes
do outro. O dialogo com Sécrates ia conduzido estrategicamente em
vista sempre de um tipo de finalidade que lhe era externa, por assim
dizer, e que condicionava o que, nos termos de Rossetti, poderiamos
chamar de sua macrorretérica (2015, p. 49ss). Toda a técnica discursiva
de Sécrates procura encaminhar-se com vistas a um fim preciso, sobre
0 qual a cena posta aqui por Xenofonte pareceu digna de ser recriada.

Antes, poréem, de entregar o propoésito de Socrates, o autor de
Memoraveis tece a prépria urdidura do método de didlogo que o mestre
procurou forjar a fim de alcangar o pretendido. A primeira postura
socratica é, pois, a de elogiar a sabedoria do interlocutor (IV.2.8-10),
para entao iniciar o questionamento valendo-se mutuamente da
disposicao e da honestidade de quem com ele dialoga®'. O assunto
em questdo encaminha-se para a exceléncia (areté), como aquilo
que Eutidemo estava a buscar nos livros, o que por um feliz acaso é
exatamente aquilo a que Socrates deseja conduzir todos os que se
lhe aproximam. Eutidemo, ao longo do interrogatdrio, vai perdendo a
confianga em suas respostas e no tipo de saber prévio que a cultura
livresca parecia ter lhe conferido (“Mas Sdcrates, ja nem confio mais
nas minhas proprias respostas”; d\\’, & Zdxpateg, oOKETL UiV Eywye
ToTevw olg amokpivopat. V.2.19; 23).

271 A relagéo entre o elogio e a condescendéncia do interlocutor é estratégia aqui nao
justificada por Xenofonte, embora seja um fendmeno latente aquela estratégia refutatéria
j& analisada por VLASTOS, na dindmica emocional que envolve o caso do Didlogo Gdrgias
(LOPES, 2011, p. 26-29).
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O saber livresco n&o havia preparado Eutidemo para aquelas
perguntas. Nao penso ser casual que se veja aqui uma critica a escrita
e a cultura literaria, tais como foram defendidas por Isécrates?®’?.
Acreditando-se sébio por meio dos livros, Eutidemo se vé aos poucos
perdendo aquela sensagao de orgulho em sua disposicao inicial na
conversa. Uma sensagao que nao era senao o efeito proposital de
Socrates ao examinar as respostas oferecidas, causada de forma téao
peculiar gue mesmo o leitor de Memoraveis pode chegar a se descobrir
numa aporia similar. O talento que Xenofonte demonstra aqui como
escritor é ele também exemplar, conduzindo o leitor igualmente a
duvidar de seu saber prévio e a cuidar de nao acreditar saber aquilo
que nao foi devidamente examinado.

Mas, com isso, ja adianto o que configura o propdsito final da
discussao com Sdcrates. Pois bem, o que o filésofo almeja obter pela
realizacéo do didlogo é produzir no interlocutor o anseio por educar sua
alma. Isso é bastante semelhante ao que conhecemos em Platdo: um
jogo de perguntas e respostas engendradas com o fim de provocar
seu interlocutor a aporia por meio de paradoxos, valendo-se também
de analogias e de contraexemplos — muitas vezes falaciosos, aponta
Rossetti?® — mas que se justificam pela necessidade de baixar a
guarda do interlocutor, pondo-o a prova. E assim que Sécrates, ao
mesmo tempo em que elogia as disputas verbais dos irmaos sofistas
no Eutiderno de Platao, deles se diferencia tendo em vista a finalidade
para seu procedimento refutatério: realizar ao final a exortagdo a
exceléncia (278d). Se haveria uma lico a ser extraida da cena retratada

272 Cf. acima, §12. Menos casual ainda me parece ter sido o caso de a referéncia ao teor
filoséfico do jovem Isécrates aparecer exatamente no didlogo em que PLATAO pde seu
Sécrates a criticar o valor do didlogo escrito (Fedro, 279a). Parece mesmo ter sido comum
aos socraticos essa posicao que enxerga a linguagem (a escrita, sobretudo) como limitada.
De todo modo, Isécrates também parecia ciente de que, quanto a educagéo, o papel do
mestre era fundamental diante de qualquer técnica escrita que pudesse condensar o que
se deveria fazer (supra, §11).

273 Cf. ROSSETTI (2015, p. 74-75; 84-86).
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por Xenofonte, ela estaria na benevoléncia do filésofo em fazer com
que a aporia perseguida fosse o primeiro passo para o cuidado de si.

O método desse dialogar socrético, no entanto, ndo deixou de ser
denunciado pelos criticos da época como pura retérica, uma sofistica
perigosa ou uma eristica inttil. Vindo a ser deslocada de suas intengoes
e de sua finalidade, a didlexis de Sdcrates, tdo ricamente retratada na
primeira parte de Nuvens, pode chegar a se confundir simplesmente
com o tal Légos mais fraco daquele agoén final na comédia. Nao seria
contra as expectativas supor que a costumeira dentncia de haver os
tais homens de discurso ensinado a injustica por meio do /6gos mais
fraco estivesse vinculada a esta consideracao da refutagao desprovida
de sua finalidade moral. Os exemplos do Eutidemo de Platédo e da
escola megarica sdo dois dos muitos modos de se enfocar o método
socratico pela fragilidade em ser percebido no seu interesse educativo.
Interesse que nos lanca bem ao centro daquilo que para Sécrates deve
receber o nome de filosofia.

c. A estrutura das unidades miméticas

Se séo as unidades miméticas a origem remota do género literario
dos Légoi, tal como defende Rossetti, € porque ha em torno delas uma
caracteristica muito particular segundo a qual Sécrates lidava com
seus interlocutores. Para Rossetti, tanto o procedimento da refutacao
(élenkhos) ia insistentemente sendo usado por Sécrates como exercicio
filoséfico, quanto este mesmo método era o centro de toda aquela
prética a que o mestre inspirava os seus achegados (imitadores). As
duas cenas acima ilustram o exercicio da refutagdo como o modo de
proceder proprio a Sécrates, procedimento que era por ele mesmo
incentivado de tal forma que Rossetti assevera (2015, p. 38):

A luz dessas consideragdes, tem-se, entao, razdes para ver
nesses costumes do interior da comunidade formada por
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Socrates e seus alunos (sobretudo ou ao menos por volta do
final da vida do filésofo) um l6gos sokratikés in statu nascendi
e, por conseguinte, a causa proxima da formacdo do modelo
de base: um modo bem caracteristico de interrogar, por tras
do qual se avizinha, sem dificuldade, toda uma estratégia de
interacao e os fins perseguidos por esse meio. Eis, parece-me,
um elemento constitutivo do passo que levou ao nascimento
do género literério.

Diante do que vimos ser destacado por Rossetti a partir de
Xenofonte, o dito método socratico de refutagéo (élenkhos) poderia
ser esquematizado entao, primeiramente, a partir dos elementos que
Ihe criam certa atmosfera propicia, ou o que o autor italiano chamou de
uma sua macrorretérica. Esquematizando aquilo que nos parece ser o
mais decisivo, temos:

(i) Ainiciativa sistematica de Socrates em rejeitar as estratégias
retoricas tipicas da época, reservando-se uma suposta
espontaneidade ao discursar, por meio de falas breves,
perguntas e respostas que envolvem fatos corriqueiros e até
banais da vida humana.

(i) O impacto dessa novidade, discursiva e metodoldgica,
acrescia-se a figura entdo popular e conhecida de Sécrates, sobre
guem era comum as noticias de sua sabedoria, 0 que produzia
no interlocutor um significativo espanto como parte desejada da
atmosfera que o filésofo desejava criar antes do dialogo.

(iii) O objetivo preliminar de Sécrates € sempre inserir-se no
didlogo com a certeza de poder conduzi-lo, nunca aceitando os
termos do adversario se estes |he fizerem perder as rédeas da
conversa. E ter as rédeas é poder fazer as perguntas certas que
conduzam ao exame adequado do seu interlocutor.

(iv) O que, por fim, revela a disposi¢éo de Socrates a entrar em
discussdo com aquele que nao sb se sente desejoso em saber,
mas também com quem se vanglorie de sua sabedoria, aferindo
inclusive lucro e honra por meio dela. A este, ele o louva pela
honra obtida, como garantia da cumplicidade do interlocutor,
a fim de forga-lo a oferecer as respostas esperadas ao seu
exame: louvor, portanto, fundamentalmente irénico.
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Levadas em consideragdo essas preliminares — que foram
destacadas no dialogo com Eutidemo em Xenofonte, e que na ocasiao
mereceram todo um predmbulo em que o mestre e seus discipulos
atuam em conjunto para provocar certas figuras ao debate®* — o
procedimento de Soécrates conta ainda com a seguinte estrutura
interna, ja esquematizada por Vlastos e aqui reelaborada por nés:

(@) O interlocutor, que acredita saber, é convidado a afirmar
algo sobre aquilo que é objeto da pergunta de Soécrates, quase
sempre formulada em termos de “o que € algo?”, ou tendo esta
Ccomo uma premissa oculta mas necesséria.

(b) Apds a afirmagéo, Sécrates procura obter o assentimento
do interlocutor acerca de outras afirmacdes sobre situagoes
analogas ou contraexemplos ao que foi afirmado inicialmente.

(c) As afirmacdes subsequentes, em seu conjunto, sdo indicadas
como sendo contraditérias a afirmagao inicial, o que fragiliza a
crenca do interlocutor em sua primeira resposta.

(d) A depender da postura e da personalidade do interlocutor,
ele se vé levado a oferecer nova resposta que, ao passar pelo
mesmo procedimento de exame, é novamente tornada fragil
pela contradicdo com outras afirmacoes.

Este esquema, que tenta descrever o método socratico de
refutacdo, também conforma o que pode ser chamado de /6gos
protréptikos, ou o que Dorion (2017, p. 18-30) destacou na expressao
de Xenofonte: t@v vovbetikdv Aoywv (Memoraveis, 1.2.20), cujo
propdsito encontra-se sobretudo na exortacdo ao cuidado da alma.
Ao contrario do simples refutar pelo prazer do jogo, como faziam

274 Esse é, por certo, 0 aspecto mais incomodo da atuagédo do grupo socratico. Xenofonte
provoca seu leitor a acompanhar com naturalidade o que nao se apresenta senao como
uma pressao de grupo, como uma armadilha orquestrada para causar a vergonha pela
intengdo coletiva de ridicularizar alguém. A situagdo de Eutidemo, contudo, dividida em
uma incitagéo publica ao embate e a posterior deciséo privada do jovem em procurar saber
realmente, nos forga a ver a crueldade da investida irbnica como uma etapa necesséria para
trazer aqueles que publicamente eram afagados por seu saber aparente ao caminho da
filosofia como um cuidado de si mesmo. Sobre a sensacao de crueldade no procedimento
de Sécrates e de seu grupo, ver ROSSETTI (2015, p. 84ss).
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os eristicos do tipo do Eutidemo de Platdo e dos criticados por
Isdcrates, a argumentacéo forjada por Sécrates € orquestrada em
vista do fim Ultimo, que é demover seu interlocutor da insisténcia em
sustentar crencas cuja verdade ndo conhece, e que o leva a agir sem
conhecimento. A fundamentagao do procedimento de Socrates, pelo
caréater por assim dizer paidéutico de sua investida, parece ter sido
parte do esforco comum de cada socratico — no exercicio de atualizar,
fosse por escrito, fosse oralmente, aquele procedimento do mestre a
partir de seu proprio ponto de vista. Defender Sécrates comegava por
justificar as intengdes morais e valorosas de sua pratica dialdgica. Os
Loégoi Sokratikoi sao regidos por essa defesa.

§16. O INCENTIVO A MEMORIA E NARRAGAO
DOS DIALOGOS COMO EXERCICIO FILOSOFICO

Dissemos que a hipétese interpretativa de Rossetti, para aquilo
gue chamei de uma tarefa imitativa dos socraticos junto a Socrates,
indica dois aspectos fundamentais para nossa compreensao deste
circulo de alunos e de sua iniciativa em produzir a literatura dos
Légoi: vimos de que modo houve uma dedicagdo a encontrar certa
estandartizaggo do procedimento socratico, restando percorrer agora
a préatica de memorizagao que, em todo caso, teria sido um exercicio
comum entre os mais achegados a Sécrates, praticado pelo mestre,
acima de todos. Sdo essas duas etapas que conformam, para Rossetti,
a possivel reconstituicado do fenémeno originario dos textos socraticos.

Ora, esse costume de engajar-se na retomada das conversas
(e eventualmente, dos discursos) socraticas, um costume que
parece ter sido bem estabelecido entre os socraticos, ao menos
por volta do final da vida de seu lider, constitui justamente o elo
que falta para se chegar a compreender como os /6goi sokratikoi
puderam nascer como tipo de escritura e género literario. Ele
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nos fornece uma segunda premissa necessaria, e acombinacéo
das duas premissas — o0 processo de estandartizacdo do
dialogo e a préatica bem difundida da narrativa durante a vida
de Socrates — permite-nos compreender como 0S socraticos
puderam chegar a estabelecer a formula do /6gos sokratikos.
(ROSSETTI, 2015, p. 43)

Vejamos. Ha logo ao inicio do Protagoras de Platdo a indicacéo
de que Socrates se pde a narrar com prazer a conversa que teve ainda
ha pouco com Protagoras, prazer que compartilha com aqueles que
0 quiserem ouvir, mesmo que Socrates tenha acabado de sair da
conversa. Rossetti, que alerta para o pouco caso que os comentadores
fizeram de tais indicagbes, ndo vé aqui sendo o0 comportamento de
um conferencista, um grande orador, por assim dizer, que sente prazer
nos discursos e se pde de antemao a agradecer sua audiéncia pela
disposicao em ouvi-lo falar (ROSSETTI, 2015, p. 39). Vale a pena citar
a passagem da obra de Plat&o.

T48. — & 7i Aéyeg; Tlpwtayopag émdednunkey; — tpitny ye §dn
NUEpav. — kal pTL dpa Ekeivy oVYyEYOVOG HKELG — TTAVL Y, TOANG
Kai ein@v kal dkovoag. — Ti 00V ob SuyHow HUiv THY cuvovasiay, & un
0¢ Tt KwAveL, kabBelopevog evtavdi, ¢Eavactioag Tov maida Tovtovi;
— AL P&V 0DV: Kal XapLv ye elcopat, v dkodnte. — Kai piv kai feig
oo, £av Aéyne. — SuTAR &v €l 1 XapLs.

Comp. — Que dizes? Protagoras esté entre nés? Soc. — Faz trés
dias ja. Comp. — Estivestes com ele ha pouco? Soéc. — Estive,
falei muito e ouvi outro tanto. Comp. — E entdo, ndo nos vai
descrever o encontro? Se nao tens nada que te prenda, senta-te
aqui e manda levantar o menino dai. Séc. - Com todo prazer, e
vos ficarei ainda agradecido por me ouvireis. Comp. — E nés a

ti, se contares. Séc. — Serd um agradecimento mutuo. (PLATAO,
Protagoras, 309d-310a)

O que chama a atengao do scholar italiano é a naturalidade
com que tanto este seu interlocutor (dito simplesmente étaipog,
podendo ser qualquer achegado seu) convida Sécrates a narragéo,
qguanto o filésofo se dispde a isso, com ares de se tratar de uma
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atitude comum entre mestre e discipulo. A aplicagéo de Euclides,
0 megarico, em esmerar-se por adequar o mais fielmente possivel
seus escritos ao teor da conversa que Soécrates |he havia contado,
naquele passo que abre o Didlogo Teeteto de Platdo e sobre o qual
falaremos no préoximo capitulo, diz respeito exatamente a essa
pratica como sendo algo pela qual Socrates era conhecido. Se nos
lembrarmos de que a Republica toda ela se constitui numa narrativa
do préprio Sécrates, e que o Carmides e o Lisias iniciam igualmente
por uma narracao sua, temos ja certas indicagbes em Platdo que
nos levam a ver uma prética de Sécrates insistentemente emulada
pelos seus. Mais ainda, tais passagens parecem indicar também
haver interesse de seus discipulos em tomarem nota das conversas
ou narragbes do mestre, como Simon, o sapateiro, que afinal é
considerado o primeiro a fazé-10°7.

A melhor das cenas para ilustrar esse ponto encontra-se ao
inicio de Banquete de Platdo (172a-173e). Com o protagonismo de
Apolodoro, aquele conhecido companheiro de Sécrates, a obra traz
uma intrincada teia de disse-me-disse que sugere a préatica entrevista
tdo sagazmente por Rossetti. A citagdo, nesse caso, também seria
valiosa, mas o texto é longo e rico em detalhes, o que nos obriga a
ressaltar os pontos mais significativos para a demonstracao pretendida
por Rossetti: (a) a ideia expressa por Apolodoro duas vezes (172a;
173b-c) de que se encontra bem preparado para a narragao por
conta das vezes que teve de reconté-la; (b) a solicitagcdo que é feita
a Apolodoro para narrar o acontecimento, visto que, por ser proximo
a Socrates, poderia oferecer informagbes mais precisas (ja que a
ninguém mais compete relembrar as palavras do amigo: Sikaldtatog
yap €l Tovg Tod £taipov Aoyoug dnayyélhewv; 172b); (C) essa confianga
no relato feito por Apolodoro ¢é ratificada por ele mesmo ao dizer-se
aplicado dia e noite em saber o que Sdcrates diz e faz, ocupacéo que

275 “Conta-se que ele foi o primeiro a pér as conversas de Socrates por escrito”; Obtog, gaoti,
np@Tog StehéxOn Tovg Adyovg Todg Zwkpatikovs. (DL, I, 122; SSR, VI.B.87).
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para ele significa dedicar-se a filosofia (172e-173a); (d) o companheiro
de Apolodoro questiona se por acaso ele ouviu o relato do proprio
Socrates, ja que aquele encontro aconteceu ha anos (172a), e mais
uma vez nao parece surpreendente ao amigo o fato de ele poder ter
ouvido o relato da boca do mestre, porque a narragdo originaria, de um
certo Aristodemo, foi depois confirmada nos detalhes por Apolodoro
junto a Sécrates (172b).

E inegavel, com isso, haver em vérias passagens da obra de
Platdo uma indicacéo clara da pratica rotineira de Sécrates e seus
companheiros dedicarem-se a narragao de certos dialogos tidos como
exemplares — ou memoraveis, para utilizarmos esse importante termo
de Xenofonte — porque figuram aquilo que houve de melhor na atuagao
e nas palavras do mestre condenado. Ao que parece, contudo, nao
foram apenas socraticos que haviam se dedicado a rememorar 0s
discursos célebres: no elogio de Alcibiades, que encerra o Banquete
de Platao, diz-se que néo raro era possivel ouvir um ou outro a narrar os
discursos de Sdcrates, em relagao aos quais qualquer um gue 0s ouve,
mesmo que o orador seja mediocre, sente-se comovido e arrebatado
(éxmemAnypévol éopgv kai katexopeBa; 215d). Certamente, e Rossett
deixa isso claro, n&o se trata de tomar como verdade literal tudo o que
vai sendo dito e narrado por essas referéncias (2015, p. 41-42). Antes,
elas devem ser tomadas exatamente como referéncias utilizadas pelo
autor dos Dialogos para trazer credibilidade ao leitor, fazendo com que
se lembrassem de ter o préprio Sécrates se exercitado na préatica de
recriar cenas e conversas pessoais que lhe eram embleméticas, tal
como Platao estava a fazer ali, por escrito.

Estranhamente, porém, o scholar italiano restinge-se a Platdo
enquanto fonte para corroborar essa sua hipdtese — logo ele que
havia resgatado a obra de Xenofonte como de grande valia para a
primeira parte de sua proposta?®. Embora no primeiro caso, sobre

276 Também ROSSETTI (2015, p. 95ss).
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a padronizacdo da didlexis socréatica, os estudos avangados desde
Vlastos e mesmo de Robinson?” sugerissem que um mergulho em
Xenofonte soaria mais propicio pelo teor de novidade da sua versdo
do élenkhos, no que diz respeito a essa tese, acerca de uma pratica
corriqueira da memorizacéo e da narracao dos dialogos memoraveis
de Sdcrates, pode-se chegar a dizer mais do que foi aqui anunciado. E
0 primeiro acréscimo nosso traz com propriedade aquela que melhor
corrobora a préatica narrativa: Memoraveis de Xenofonte & toda ela
uma recolha narrativa no estilo das chamadas unidades dialdgicas,
exatamente o estilo que nasce da padronizacdo da dialexis e da pratica
de memorizagao das conversas. Se Momigliano?”® havia dito sobre a
obra que ela inaugura um novo género, a ser repetido pelo exemplo ilustre
dos Evangelhos, é porgue se encontra nela a elaboracdo amadurecida
daquilo a que durante décadas os socraticos se dedicaram.

De fato, Xenofonte diz que suas recolhas das conversas
socréaticas sao feitas de memodria (Memoraveis, 1.3.1), o que nao
significa dizer que ele ndo tenha obtido certas informacdes de outros
I6goi, apenas que seu propdsito estava em apresentar dialogos que,
ao serem ouvidos ou, no caso, lidos, haveriam de exortar seu publico
a pratica da virtude, tal como Sécrates fizera em vida (Memoraveis,
I1.1.1). Mas falta em Xenofonte a disposicao para tecer observagoes
de metalinguagem, como as que Rossetti indicou em Platéo, e
gue nos permitiriam perceber tracos daquela pratica socrética da
memorizacao e narracao?®. No fundo, para Xenofonte, antes de todo

277 Temos em mente ROBINSON (1953), que traz um capitulo dedicado ao elénkhos.

278 Para ele, porem, a originalidade do género estava em uma outra combinagéo: “nao
temos noticia de Memorabilia antes de Xenofonte. O facto de combinar a defesa com as
lembrangas de Sécrates parece falar a favor da sua originalidade”; MOMIGLIANO apud
PINHEIRO (2009, p. 44, n. 42). PINHEIRO (2009, p. 46) nao deixou de mencionar o que
indicamos aqui, ao trazer como essencial a obra de Xenofonte a vinculagéo aos outros
escritos socréticos. E por conta nossa, no entanto, que interpretamos a originalidade
de Xenofonte em termos da assimilagdo daquelas duas premissas acerca dos /6goi em
Rossetti, sem nos ser possivel fundamentar com mais vagar o que vai dito.

279 Embora néo falte consciéncia de sua parte acerca do método ou da dialexis socratica,
que ele nos diz ser uma busca por saber dizer o que as coisas sao; cf. Memoraveis, IV.6.1.
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o aprendizado na arte do discurso, Socrates dedicava-se a produzir
em seus companheiros 0 aprego pela exceléncia e pelo bom agir
(Memoraveis, IV.3.1), de modo que, se as conversas fossem praticadas
e relembradas, elas deveriam servir a esta finalidade (Memoraveis,
IV.5.1-2). Seré& preciso ouvir certas passagens das Cartas Socraticas
para que a hipétese de Rossetti encontre sugestdes para além dos
textos de Platao®®.

A contribuicdo de Rossetti, ao renovar os estudos sobre 0s
Logoi Sokratiko/ com esta sua inquietante interpretagdo, nao deveria
ser considerada menor que a de Vlastos no seu artigo ja citado, ou a
de Clay, que vimos acima. Tal contribuicéo, entretanto, & ainda muito
recente. Pelo que me é possivel avaliar ao longo de anos elaborando
analises sobre a questdo socratica, essa apresentacédo de Rossetti
ainda rendera seus frutos. Como toda interpretagdo, no entanto, é
natural que esteja entremeada por imprecisées que aos poucos vao
sendo aqui e ali corrigidas ou abandonadas, pois é assim que deve
ser em toda tradicao de estudos. A nossa contribuicao frente a tais
elaboragdes de temas socraticos caminha para alcangar agora o seu
ponto decisivo e, ndo por acaso, o mais dificil: entrever no pouco que
restou da obra dos mais conhecidos e atuantes personagens do circulo
de Sécrates aquilo que para cada um deve ter significado conviver e
aprender a filosofia do mestre.

Se até aqui vimos certos temas, problemas e procedimentos
que os mais diferentes retratos, entre acusadores e defensores,
indicavam como pertencentes a Sécrates, € hora de conhecermos a
maneira pela qual a vida do mestre influenciou paradigmaticamente a
de seus discipulos. As varias propostas que surgem sob a inspiragao
de Socrates ndo nos devem mostrar um denominador comum que
poderia ser disposto finalmente como sendo a filosofia do proprio
280 Trazemos no préximo capitulo essas indicagdes oriundas das Cartas, como exercicios

posteriores a época dos socraticos, mas derivados da convivéncia entre eles, em que se
verificam esforgos conjuntos em praticar as narracdes de didlogos e conversas de Sécrates.
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Sécrates, mas cada uma delas traz, pela abordagem que fazem,
o terreno adequado para o debate e embate tipicamente socratico
— quer dizer, em Ultimo caso, que esse terreno de confronto, essa
zona de tenséo dialdgica, conforma o que deve ter sido a filosofia
de Socrates e que serviu a cada um para que construissem outros
modos de filosofar, ainda que sempre em vista do que mais importa:
exercitar a alma pelo /6gos a fim de aproximé-la do saber, que é a
condicao para se tornar excelente.
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Em seguida, quando me encontro nessa questao, saio
fugindo, temendo um dia cair num palavreado vao e perder-
me. Entéo, retornando para 14, as coisas que dissemos
possuirem formas, passo o tempo ocupando-me delas.

Platdo, Parménides

§17. A II\/IPORTANCJA DE EUCLIDES PARA O
FENOMENO LITERARIO DO SOCRATISMO

Escolho iniciar os capitulos da segunda parte deste estudo,
sobre os quatro socraticos mais conhecidos, com a ‘escola’ fundada
por Euclides de Mégara. Também Giannantoni fez o megarense
inicia-los, sendo nesse detalhe seguido por Claudia Marsico em sua
organizagao e traducdo dos testemunhos socraticos realizada para
0 espanhol. Poderia ser s6 uma escolha: simplesmente seguirmos
tais obras de referéncia. Mas nao se deve pensa-la como casual. A
importancia de se comegar com Euclides encontra na tradigao forte
ressonancia histérica. Ao que parece, houve em Mégara um exemplo
a ser seguido, nao no sentido de uma forma de fazer, a ser copiada,
mas quanto ao tipo de dedicagdo que o megarico demonstrava em
realizar o exercicio socratico da filosofia. O exemplo de Euclides —
ligado ao impeto eristico de sua obra, a idade madura e o valor junto
aos discipulos de Sécrates — parece ter feito convergir a iniciativa do
grupo para a produgao dos tais Légoi Sokratikol.

Conta-nos a tradicado, segundo a indicagao recolhida por
Diégenes Laércio, que os discipulos de Sécrates, apds a condenacéo
e morte do mestre, exilaram-se na casa de Euclides por algum tempo,
temendo a forga tirdnica que entdo dominava a democracia em Atenas
(DL, 11.106, SSR, Il.A.5). Em outra indicacéo, Platao é dito ter vinte anos
a época do referido exilio em Mégara (DL, Il.6; SSR, 1l.A.5). De fato,
em duas ocasides ha esse testemunho da saida de companheiros
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de Sécrates da cidade de Atenas. A outra circunstancia encontra-se
nos pedidos de favor feitos por alguns socraticos ao tirano Dionisio |
em Siracusa — testemunhos que nos chegaram recheados de noticias
sobre dissensoes, sobretudo entre Platdo e Aristipo (adiante, §23).
Este Ultimo exilio traz, no entanto, motivacéo diferente da primeira,
ao indicar o mecenato em Siracusa como sendo voluntariamente
buscado por alguns deles.

Qualquer informagéo ¢é preciosa, e temos com isso alguns
elementos com os quais é possivel tracar um esbogo inicial da figura
de Euclides. O primeiro elemento se destaca, latente, do testemunho
citado acima, a nos dizer sobre a decisdo de parte dos discipulos de
Sécrates em se exilar a fim de conter aquela damnatio memoriae que
possivelmente se insurgiria contra seus seguidores, em que Euclides
¢ tomado como uma espécie de referéncia comum de protecéo, ao
menos circunstancial. Vale a ressalva de que a atitude de exilio dizia
respeito mais propriamente aqueles que habitavam Atenas. Sabemos
que este n&o era o caso de todos os companheiros de Sécrates, como
o de Euclides, e alevarmos em conta o testemunho de Platao no Fédon
(59c), é possivel inferir que Aristipo e Cleoménes estavam ausentes de
Atenas a época da morte do mestre, como também Xenofonte?'.

Mas quem de fato foi Euclides, ainda é pouco o que sabemos.
Sobre ele, por exemplo, além de ter nascido em Mégara — cidade
localizada no golfo de Egina, na Atica, préxima & ilha de Salamina — e
ter pertencido ao circulo socréatico, conhecemos um acontecimento de
inegéavel valor simbdlico para a compreensao de sua personalidade e
de sua dedicacéo a Socrates. Quem nos narra o acontecido € o fildsofo
Tauro, diretor da escola platdnica durante do século Il d.c. e que foi 0
mestre de Aulo Gélio, autor do testemunho.

281 De fato, a mutua referéncia ou auséncia de mengdes entre os socréticos é um problema
a parte, acerca do qual nos detivemos (§13). Aqui, vale lembrar a divida lancada por
Didgenes Laércio, para quem a auséncia de Aristipo na lista do Fédon de Platao (T40) foi
mais uma callinia que um testemunho (DL 111.36; SSR, IV.A.15).
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T49. philosophus Taurus, vir memoria nostra in disciplina
platonica celebratus, cum aliis bonis multis salubribusque
exemplis hortabatur ad philosophiam capessendam, tum
vel maxime ista re iuvenum animos expergebat, Euclidem
quam dicebat Socraticum factitavisse. “decreto”, inquit, “suo
Athenienses caverant, ut, qui Megaris civis esset, si intulisse
Athenas pedem prensus esset, ut ea rea ei homini capitalis
esset; tanto Athenienses” inquit, “odio flagrabant finitimorum
hominum Megarensium. tum Euclides, qui indidem Megaris
erat quique ante id decretum et esse Athenis et audire Socratem
consueverat, postquam id decretum sanxerunt, sub noctem,
cum advesperesceret, tunica longa muliebri indutus et pallio
versicolore amictus et caput rica velatus e domo sua Megaris
Athenas ad Socratem commeabat, ut vel noctis aliquo tempore
consiliorum sermonumque eius fieret particeps, rursusque
sub lucem milia passuum paulo amplius viginti eadem veste
illa tectus redibat. at nunc,” inquit, “videre est philosophos
ultro currere, ut doceant, ad fores iuvenum divitum eosque ibi
sedere atque opperiri ad meridiem, donec discipuli nocturnum
omne vinum edormiant.”

O filésofo Tauro, membro famoso da escola platénica atual,
exortava 0s seus ouvintes a seguirem a filosofia com muitos
exemplos apropriados e saudaveis; além disso, despertava o
animo dos jovens sobretudo contando isto sobre Euclides, o
socratico: “Os atenienses”, dizia, “haviam estipulado um decreto
que guem fosse cidadao de Mégara, caso fosse surpreendido
pondo o pé em Atenas, se exporia por essa acao a pena capital;
tanto”, acrescentou, “era o 6dio que os atenienses alimentavam
contra seus vizinhos de Mégara. Mas Euclides, que habitava
precisamente em Mégara e antes deste decreto tinha o costume
de viajar a Atenas a fim de seguir as licbes de Socrates, depois
da sancao deste decreto, seguia tarde, no momento em que
caia a noite, coberto com uma tunica de mulher, envolto em
um manto colorido, a cabega coberta com um véu, safa de sua
casa em Mégara até a Atenas de Sdcrates, para participar, ainda
que fosse por uma parte da noite, de suas deliberacdes e das
conversacdes que ali se desenrolavam. Depois, ao alvorecer do
dia, voltava a viajar em sentido contrario, um pouco mais de
vinte milhas, sempre coberto com a mesma roupa. A0 menos
agora”, disse, “vé-se os filésofos correrem as portas dos jovens
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ricos a fim de lhes ensinarem, ali sentados a esperar até que
ao meio-dia seus alunos acordem de uma noite toda regada a
vinho. (AULO GELIO [Noites Aticas, VII.10.1-5]; SSR, I1.A.2)

O referido decreto, conhecido como “decreto megarico”, teve
lugar no contexto da guerra do Peloponeso, quando os animos entre
Atenas e Mégara haviam se acirrado em torno da expansao ateniense
que acabou por impor a cidade de Euclides um blogueio econémico
contra o qual Esparta, que liderava a Liga do Peloponeso, foi chamada
por Mégara a intervir®®, Esse evento ocorreu em 432 a.c. e serve
como um bom parametro para medir a idade possivel de Euclides:
mesmo que se perceba um relativo exagero na descricdo do caso,
visto que Mégara esta situada a cerca de 40 quildmetros de Atenas, o
que dificultaria o trajeto diario, a narragao foi costumeiramente tida por
fidedigna®®. Um dos mais velhos companheiros de Sécrates, é bem
provavel que Euclides tivesse por volta de dezoito anos a época do
decreto, 0 que situaria 0 ano de 450 a.c. como de seu nascimento®*,
Segundo outros dois testemunhos diversos, € possivel dizer que o
filbsofo megarico viveu até os anos de 369 e 366 a.c.?®

O que ressoa emblematico, no entanto, & sua determinacéo em
seguir durante a noite até Atenas, travestido de mulher para ndo ser
reconhecido, a fim de ouvir as ligbes de Socrates madrugada adentro,
sem qualquer temor pela morte, ao contrario do que os filésofos
estavam a fazer a época de Tauro (T49). Nao surpreende apenas o
fato de haver certa disposicao de Socrates em se exercitar na filosofia
apbs o anoitecer, o que nos faz lembrar do Banquete de Platao e de
sua rijeza referida ao final de uma noite regada a vinho e a discursos.
Mas sobretudo a coragem de um homem disposto a desafiar duas
cidades em guerra para ouvir seu mestre falar, uma coragem que serve,

282 Sobre 0 acontecimento em questao, ver DOVER (1966, p. 203-209).
283 Cf. MULLER (1985, p. 96).

284 Cf. MARCISO (2013, p. 47, n. 102).

285 Ver GARDELLA (2015, p. 32).
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nas palavras de Tauro, de exemplo bom e saudavel (aliis bonis multis
salubribusque exemplis) para exortar os mais jovens a filosofia, mais
de trés séculos depois. Como diria supostamente o Xenofonte das
Cartas Socraticas, “Euclides e Térpsio sdo dois homens muito nobres e
bons, além disso, bem-dispostos para contigo e com Sécrates” (tabta
obv AGfe kai {08t EvkAeidnv kai Tepyiwva vy kald te kai dyabw dvdpe
kai oof Te kal Zwkpdtet ebvw, CARTA SOCRATICA, XXI.1 [Xenofonte a

Xantipa], SSR, ILLA.6; FS, 63)%¢

A dedicagao de Euclides ao exercicio filoséfico na companhia de
Socrates parece estar muitas vezes vinculada ao apreco por discussoes
dialéticas ou eristicas — como serdo nomeadas por Platéo e Isdcrates
aquelas disputas verbais por meio de perguntas e respostas com vistas
a derrubar o /6gos do adversario — do qual nos dao noticias diversos
testemunhos da formagéo da ‘escola’ megarica, que recebeu esse
nome exatamente pela referéncia a Euclides. Nao é menos importante
destacar de que maneira o préprio Sécrates fora tomado muitas vezes
como um apaixonado por discursos e por discussdes?®’. Em um passo
de Diégenes Laércio, encontramos ndo apenas a proximidade que
parecia haver entre mestre e discipulo, mas igualmente a certeza de
que essa familiaridade foi o que permitiu a Sdcrates lhe avangar certa
critica, ao indicar ao companheiro de que modo aquele apreco pela
préatica eristica rebaixava a propria condigéo de filésofo em Euclides.

T50. 6pav [scil. Socrates] & EvkAeidnv ¢omovdakdta mept todg
¢ploTikodg Aoyovs, «@ Evk\eidn,» €¢n, «co@iotaic pév Suvion
xpfioBat, avBp@morg 8¢ 0vdapde.» dxpnotov yap Peto elvat TNy mepl
tadta ydoxpoloyiav, d¢ kai ITAdtwv ¢v EbBudnuw ¢noi.

286 Vale notar que o préprio Platéo se refere sempre a Euclides ao lado de Térpsio, tanto em
Fédon como ao inicio do Teeteto.

287 Além de Nuvens e o desejo de Estrepsiades em aprender com Sécrates a discursar, para
poder por a baixo toda a argumentacao contraria, a mesma alegagéo é feita nas acusagoes
contra ele em Apologia, da qual Sécrates pretende se livrar, embora ele mesmo apresente os
jovens seus imitadores como &vidos em refutar os outros (23c). Mesmo Isdcrates pretende
se livrar desse tipo de acusagéo (Antidosis, §56), denunciando os demais socraticos por
serem mais apropriadamente assim considerados. PLATAO por vezes diz-nos da paixao
de Socrates por discursos: tob t@v Aoywv épactod (Fedro, 228b-c).
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Ao ver Sécrates que Euclides dedicara-se com seriedade aos
discursos eristicos, disse-lhe: “Euclides, poderas usa-los com
sofistas, jamais com homens”, pois cria que a argumentagao
fundada sobre esses temas era debilitante, como também disse
Platdo em Eutidemo. (DL, 11.30; SSR, I.A.3; FS, 57)

Essa paixdo de Euclides pelos dialogos eristicos ressoa
alguma coisa de seu exercicio como autor de dialogos. O interessante
testemunho de Platdo, que o retrata ao inicio do didlogo Teeteto
preocupado comafidelidade danarrativaque estava afazerdaconversa
que Socrates tivera com o jovem Teeteto, ilustra um daqueles momentos
do exercicio de rememorar a que Rossetti se referia. “Sempre que ia
a Atenas, interrogava Sécrates sobre o que ndo me recordava e, ao
retornar [para Mégara], corrigia a obra. Foi desse modo que consegui
escrever todo o discurso” (kai 6odkig ABfvale dgkoiuny, Emavnpwtwy TOV
Swkpdtn O p épepviuny, kai Sedpo N8BV énnvopBobduny: dote pot oxedov
T dg 6 Aoyog yéypanta, Teeteto, 143a). Essa tarefa de reproduzir por
imitacdo a narracao das conversas socraticas, incentivada pelo préprio
Socrates, parece esbarrar em uma dificuldade de Euclides em lembrar-
se da conversa — no que o testemunho de Platao, de certo modo um
tributo ao amigo de Mégara (num dos poucos dialogos em que o lider
da Academia dé voz a outros socraticos), ndo faz sendo denunciar
a pratica escrita do megarico como um recurso devido a sua fraca
memoria. Era, por certo, uma denudncia, caso tomemos em conjunto a
critica a escrita feita por Platdo no Fedro (274b).

Essa paixdao de Euclides pelos discursos, poderiamos dizer,
contenciosos é parte de uma formulacéo filoséfica que ainda veremos
com vagar. Por ora, seria importante recolhermos algumas noticias
trazida pelas conhecidas Cartas Socraticas — espécie de recriagbes
fruto de exercicios retdricos postos em pratica ao longo dos anos
posteriores ao periodo em que de fato viveram as personagens que
nelas figuram. Esse carater de recreacdo, segundo a avaliagdo de
Marsico, ndo impede que as tomemos como vias de acesso para
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compreendermos as formas pelas quais a segunda sofistica concebia
as relacbes entre os socraticos, ja que o periodo entre a atuagéo
de ambos os grupos era relativamente proximo®e. Partindo dessa
avaliacéo, reunimos alguns elementos para a reconstituicdo possivel
dos momentos vivenciados pelo grupo socratico apds a morte do
mestre. Num primeiro texto, testemunha-se a importancia de Euclides
junto ao grupo que, instalado em Mégara a seu convite, parece ter
realizado certo intercdmbio criativo entre /6goi sokratiko/, numa fase
de experimentagbes que da mostras do convivio inicial do grupo, cujo
propdsito maior vinha circunscrito ao exercicio da escrita em comum.

T51. 1@v 8¢ ovyypappdtwv odnw Tt elxov Tolodto dote kol GANoLg
Bappeiv Sewkvovar dixa éuod, ®g mapodoy VUiV Evoov &v 1@ oikw,
€vBa Edieidng katékelto, dopévwg EAéoyatvov.

Dos meus escritos, contudo, ndo encontrei um que pudesse
me animar a mostra-lo a outros sem minha assisténcia, como
conversei alegremente com vocés, quando estavam na casa
onde Euclides permanecia confinado. (CARTA SOCRATICA,
XXII.1 [Esquines (?) a Xantipa], SSR, .LA.7, FS. 64)

O que vale a pena ressaltar aqui, dentre as muitas alusdes
sugeridas pela passagem, é o que poderia configurar uma aplicagéao
do grupo socratico em trabalhar, em conjunto, aquela chamada
unidade dialdgica (Sialekic) do procedimento de refutacéo praticado
pelo mestre, com destague para a cena megarica enquanto lugar de
exercicio coletivo de criagdo e andlise. Nosso préximo testemunho
oferece, se for possivel confiar, uma compreensdo nao apenas da
paixdo do grupo socréatico pelos discursos dialégicos, mas também
da relevancia a que me referi antes, ao propor uma atmosfera
intelectual em Mégara voltada diretamente para o intercdmbio daquela

288 Pois aqueles que criaram as Cartas nao so tinham mais acesso aos escritos dos socraticos,
como também realizavam seus exercicios tendo em vista passarem-se por eles, o que
condiciona ao menos o teor das recriagbes em uma proximidade interessante com a
atmosfera do grupo socrético. Acerca dessa argumentacéo desenvolvida sobre o assunto,
ver MARSICO (2012a, p. 77-89).
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didlexis socratica, reconstruida deliberadamente com fins memoriais
e de exercicio filosodfico — indicando inclusive a relevancia de Platao
enquanto criador de Ldgoi Sokratikol.

T52. 116n 6¢ pot kai ITAdtwvog mepiéneoe avyypapua ToL0dToV, GO0V
tobvopa Av 100 Zwkpdtovg kai Stdhekig T o0 gavAn TPoHG TIVAG.
olpal pévtol mept Méyapa avéyvewv T . . . . ©¢ Aéyetal Tiva TV
Meyapéwv T@V TOLOVTWV.

Precisamente agora me chegou um escrito de Platdo nesse
estilo, onde se encontrava o nome de Socrates e a sua
elocucéo, em nada mediocre. Creio, ademais, que eu tenha
lido algo parecido em Mégara... segundo dizem, a alguns dos
megéricos. (CARTA SOCRATICA, XV.2 Xenofonte a Euclides e
Térpsio (?), SSR, I1LA.8, FS. 65)%°

O que haviamos indicado de inicio parece agora se esclarecer
melhor. Agregar o testemunho do exilio com o da referéncia a Mégara
para um esforgo literario em retratar os dialogos de Soécrates em
grupo e com finalidade de exercicio filosdfico traduz o que chamamos
de exemplo a ser seguido em Euclides, e foi 0 que levou Rossetti
(2015, p. 43ss) a entrever a possibilidade de que tal encontro a casa
de Euclides tivesse sido a circunstancia responsavel por motivar a
chamada literatura socratica com o intuito de forjar uma defesa da
memoria do mestre, a partir do seu préprio modo de filosofar retratado
textualmente por aquelas unidades dialdgicas. Supor uma unidade
intencional dessa magnitude é, sem duvidas, exercicio de conjectura,
nao isento de fundamento, embora boa parte das especulacdes acerca
do fenbmeno tenha sido sugerida pelas Cartas Socraticas. Rossetti
enfocou, para demonstrar essa unidade de intencéo, o teor apologético

289 A Carta em questao traz ainda, imediatamente antes desse passo citado, uma referéncia
valorosa acerca do convivio e do exercicio de escrita dos socraticos, mas que néo
a encontramos em grego, e por isso ela vai citada em tradugéo nossa feita a partir da
traducéo de MARSICO (2012a, p. 160-61): “Parece-me que teremos realmente que redigir
aquilo que Socrates fez e disse. Poderia ser esta sua melhor defesa agora e no futuro, j&
que nao discutimos no tribunal, sendo relatando a virtude desse homem durante toda sua
vida. Sustento que cometeriamos um erro contra nossa amizade em comum e, como dizia
Socrates, contra a verdade, caso nao escrevamos com prazer.”
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e atécnica de composicao dos textos como seus sintomas mais claros.
Marsico®?, em concordancia com o traco de originalidade da criagao
do género dos Logoi Sokratikoi apontada por Rossetti, faz acrescentar
a situagdo de exilio em Mégara como momento de consciéncia do
grupo socratico em vista de se situarem frente a responsabilidade pela
defesa da memaria de Sdcrates. Acredito improvavel que essa unidade
de procedimento, perceptivel inclusive na forma de composicao dos
légoi sokratikoi, tenha se dado por acaso. Ao que tudo indica, essa
intengdo nasceu as expensas de Euclides.

Nao que tenha sido 0 caso de o megarense haver elaborado o
padrédo das conversas socraticas, o que se poderia sugerir pelo Teeteto,
mas 0 momento do exilio deve ter representado para eles a tentativa de
estabelecerem um compromisso junto a memaria do mestre, em vista
de resgaté-la dos tragos negativos sob os quais a acusagéo a havia
enquadrado e acondenacao, ratificado. Esse padrao ou essas unidades
miméticas das conversas de Socrates é naturalmente anterior a essa
contenda, porque procede do préprio Socrates em vida, aparecendo
inclusive na poesia cémica. O que fez a literatura dos socraticos foi dar
corpo a dialexis socratica, inserindo-a na cultura ateniense por meio
da originalidade de uma literatura que justificava o mestre como um
filésofo, distinto de tudo o mais que fora visto em Atenas. O retorno
do exilio de parte dos socratcos a cidade que condenou Sdcrates,
pode-se conjecturar, foi seguido da maior enxurrada de livros que a
polis democrética de Anito e Meleto jamais vira — talvez nossa época
também néo haja visto fendmeno literario equivalente®'.

290 MARSICO (2012a, p. 79-84).

291 Acerca do impacto publicitario da literatura socratica no retorno ao exilio, ver ROSSETTI
(2015, p. 19-32); também acima (§14).
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§18. SOBRE A DITA "ESCOLA MEGARICA’
E O CASO DA INFLUENCIA ELEATA.

Bem mais do que interessados no desenvolvimento posterior e
tardio da dita “escola” de Mégara, nossos olhos devem voltar-se para
Euclides ele mesmo, enquanto aluno e discipulo de Sécrates, para
podermos entrever o que ha do mestre no megarico. Contudo, um
olhar atento sobre os prosseguimentos megaricos daquilo que Euclides
teria iniciado ajuda-nos a recompor as teses fundamentais defendidas
pelo lider da “escola”, sobretudo porque dele nada nos sobrou a nao
ser noticias esparsas. Diferentemente de Sécrates, de quem nada
temos porque nada escreveu, Euclides parece ter sido um escritor de
dialogos esmerado e atencioso, ao que dele retrata Platédo no Teeteto
(143a). Igual a ele no seio dos megaricos, s Estilpon, provavel aluno
direto do lider megarico e que acabou por se tornar mais famoso que
o mestre (DL, 11.113).

Digo ‘provavel’ aluno porque um primeiro contato com os
estudos sobre os megaricos nos deixa perceber quao problematica
¢ qualquer compreensao das sucessoes entre figuras no seio dos
achegados a Euclides. A comecar pela propria existéncia da “escola”
megarica, como algo similar ao que se vé na escola de Isdcrates ou
na Academia de Platdo. Assumiremos aqui a perspectiva de Gardella
(2015), que considera os megaricos como um ‘grupo’ ou uma ‘linha
de sucessao’ (hairesis) antes de serem uma ‘escola’ (skhol/é) em
sentido académico, isso pelas seguintes raz6es??: os termos escola
e sucessdo foram amplamente utilizados por doxdgrafos sem um
rigor referencial, além de simplesmente fazer derivar uma figura
de outra por certas afinidades de pensamento (2015, p. 39-40)2%;

292 Cf. GARDELLA (2015, p. 35-41).

293 A prépria sentenga, recolhida por DIOGENES LAERCIO, em que Didgenes, o cinico,
menciona a ‘escola’ (skholé) de Euclides (DL, VI.24; SSR, 11.A.28; FS, 49) parece seguir
esse uso mais lato do termo.
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a denominacdo de megaricos, entretanto, aparece em Aristételes
(Metafisica, IX, 3, 1046b 29) e outros como uma denominagao comum
ao grupo, mesmo para se referir aos que nao nasceram em Mégara,
porém estavam na linha de pensamento proposta, e na atividade
exercida, por Euclides (2015, p. 40).

A autora nos leva a perceber que esse tratamento dedicado
ao grupo megarico, ao longo dos estudos sobre sucessao filoséfica
desde Aristételes, insiste em alocé-lo ou sob a influéncia principal das
doutrinas eleatas, ou sob a de Sécrates. Os que se posicionam pela
aproximacao de Euclides as teses defendidas por Parménides, Zenao e
Melisso, mesmo que a entendam tdo-somente como uma influéncia de
tipo tedrica, destacam, no pouco que sabemos sobre o lider do grupo
megarico, o papel que a doutrina do Ser e do Um realiza para uma
compreenséo do que é o Bem?®“. A fonte principal desta interpretagéo,
além da conhecida passagem de Didgenes Laércio citada mais a
frente (T56), esta num trecho de Cicero que indica o Bem como Uno e
0 apresenta como opini&o central da linha de sucessao que procederia
de Xendfanes até os megaricos.

T53. Megaricorum fuit nobilis disciplina, cuius scriptum
video princeps Xenophanes, quem modo nominavi, deinde
eum secuti Parmenides et Zeno (** itaque ab is Eleatici
philosophi nominabantur), post Euclides Socratis discipulus
Megareus, a quo idem illi Megarici dicti, qui id bonum solum
esse dicebant quod esset unum et simile et idem semper; hi
quoque multa a Platone.

A escola dos megéaricos foi célebre. Seu iniciador, segundo
o que li, foi Xendfanes, a quem mencionei antes, seguindo-o
logo Parménides e Zendo (pelos quais esses filésofos foram
chamados ‘eledticos’), depois Euclides de Mégara, o discipulo
de Sdcrates, a partir de quem se lhes deu 0 nome de megaricos.
Diziam que é bom apenas o que é uno, sempre similar e igual

294 Dentre os muitos estudiosos a defenderem essa posigao, destacamos HEGEL (1955, p.
105); ZELLER (1877, p. 250); DROZDEK (2005, p. 27, 29), e MARSICO (2012b, p. 18-26).
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a si mesmo. Também tomaram muito de Platdo. (CiCERO,
Académicos primeiros, 11.42.129; SSR 11.A.31)

Esta, que ficara conhecida como “posicéo tradicional”, entende
a preocupacéo daqueles conhecidos megaricos como sendo o épice,
por assim dizer, da tese defendida acerca da unidade do Ser. Segundo
todas as fontes que nos permitem verificar as datas de atuagao das
principais figuras aqui apontadas, nao haveria nenhum modo de
fazer com que Euclides tivesse tomado licbes quer de Parménides,
quer de Zenao ou Melisso, € isso nos impde que a pretensa sucessao
entre eles tenha sido tdo-somente na esfera tedrica ou doutrinal®® — o
que deixa a possibilidade de ser esta sucessao fruto de construcao
posterior dos testemunhos sobre ela. Mesmo a prépria existéncia de
uma escola eleata foi, sobretudo com Cordero, posta em questao
como provavel criacdo platdnica®®. O que ndo deixa de surpreender
€ a mengao a suposta influéncia exercida pelo préprio Platdo sobre
Euclides e os megéricos, relacdo que gira em torno ao problema das
Formas — analisado melhor logo a frente. O préximo trecho, na esteira
das sucessoes aferidas por Cicero, acrescenta novos detalhes a esse
nucleo tedrico:

T54. d\ot & éyévovto TovTOIG TRV €vavTiav QVIV AQLEVTEG.
olovtat yap detv 1ag pev alodnoeig kai tag avtaociog kataBailewy,
avt® 8¢ Hovov T® Aoyw ToTevELY. ToladTa yap Tiva IpdTEPOV Uév
Bevopdvng kai ITappevidng kai Zivwv kai MéAooog éheyov, botepov
& ol mepl Zridnwva kai Todg Meyapikotg. 80ev niovv ool ye 10 v
&v elvat kol tO Etepov Wi eival, undé yevvaobai tt unde @Oeipecbat
unde kiveioBat T mapdmoav.

Mas apareceram outros que diziam o contrario, pois criam que
se deve desdenhar das percep¢des e das representacoes, e
confiar apenas no raciocinio por ele mesmo. Com efeito, isso

295 O levantamento de datas e possibilidades do encontro entre as figuras mencionadas
encontra-se resumido em GARDELLA (2015, p. 42-43).

296 A opiniao de CORDERO, em suma, € a de que Platao, em Sofista, criou a unidade relativa
aos pensadores eleatas a partir de uma suposta defesa comum, feita pelos adeptos de
Parménides, do Ser (éon) como Uno (1991, p. 93-124).
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era dito primeiro por Xendfanes, Parménides, Zenao e Melisso,
e também depois os seguidores de Estipon e dos megéricos.
Por isso, afirmavam que o ser é uno e que o seu contrario
nao existe, nem gera algo, nem se destréi, nem se move em
absoluto. (ARISTOCLES, Sobre a filosofia, frag. 2, [segundo
Eusebio, Preparagdo Evangélica, XIV.17.1, p. 756 b-c]; SSR,
11.0.26; FS, 302)

Mais uma vez, o grupo megarico aparece vinculado a tradicao
eleata—ou daqueles que defendiam o principio do Ser-Uno—tendo em
destaque, porém, ndo mais a figura de Euclides, e sim a de Estilpon,
como a possivel referéncia para aquelas trés teses que vinculariam
ambas as tradigdes: a confianca no raciocinio, a unidade do ser e
a inexisténcia do seu contréario. Isso porgue no grupo megarico nao
parece haver unanimidade quanto a essas teses, sendo aquela sobre
a confianga no pensamento que implica desconfiar do sensivel?®’,
Uma tal confianga, entrementes, pauta-se inclusive no descrédito
com a linguagem ordinaria, tdo enganosa quanto as percepgoes. E
por esse motivo que Aristételes, parecendo dirigir-se contra teses de
cunho megarico em Metafisica IV, chama seus adeptos de homens
avidos em “procurar a razao em tudo”?%. Uma razdo que se sustenta
apenas verbalmente, dira Aristoteles, pelo prazer da discussao, ora
sustentando uma verdade, ora seu oposto, semelhantemente ao que
fora retratado por Platdo em Eutidemo. Pois também ali o que se vé
¢ a dialética megéarica em exercicio, uma dialética tornada eristica,
dira Berti, por basear-se naquela univocidade do ser sustentada por
Parménides e refutada por Gorgias®®. A negacao do conhecimento

297 Como haviam indicado ZELLER (1887, p. 259); MULLER (1985, p. 46-47; 83-110). Embora
ambos avancem bem mais, ao sugerir que os megaricos atribuiam ao pensamento a
possibilidade de conhecer as determinagdes permanentes da realidade.

298 Cf. ARISTOTELES (Metafisica, 1012 a21). Reale, em nota na sua edicao critica, ndo deixou
de indicar que Ross, aqui, acreditava estar Aristételes referindo-se a Antistenes, o que nao
impede de haver a possibilidade da referéncia aos megaricos, ja que, como analisou BERTI
(2013, p. 91-110), ambos socraticos defendiam teses similares.

299 Cf. BERTI (2013, p. 50-53; 96-98). Sobre o Eutidemo como retrato de atitudes megaricas,
ver DORION (2003, p. 35-50).
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sensivel a partir de discursos capciosos serd posteriormente o
exercicio mais comum da tradigao iniciada por Pirro, discipulo de
Brison, filho de Estilpon (DL, IX, 61).

Ao que parece, Euclides ausenta-se no referido testemunho pelo
fato de n&o haver sustentado teses como essas trés. Veremos que,
na realidade, o principio de unidade euclidiano encontra-se no Bem,
sendo ndo apenas inexistente o seu contrario como também enganosa
alinguagem que o apresenta com nomes variados e diversos (156). De
fato, ndo se desconhece a relevancia do tema do Bem para a corrente
dos socraticos, de modo que, frente a essa posicao “tradicional” com
relacéo ao grupo de Euclides, que o vincula aos eleatas, defender-
se-4 os megaricos como fundamentalmente socraticos. Essa defesa
sera feita por Gardella, na sequéncia dos estudos de Von Fritz e de
Giannantoni, para citar os mais importantes®®. E no embate entre as
duas perspectivas, o que aparece como decisivo esta em ver Euclides
ou como um dialético-eristico de preocupagbes ontologicas (segundo
a visdo “tradicional”), ou como um fildésofo de preocupacodes éticas,
cuja investigacao trata da questdo da linguagem para mostrar sua
perigosa ambiguidade no que diz respeito a agdo humana.

Essa Ultima posigao observaremos agora. Pois, de fato, aos
autores que procuram tomar a influéncia socratica como determinante,
nao hé outro indicio sendo junto a preocupacéo ética fundamentada
com Sécrates. Mas antes de aceitarmos como dada essa preocupagao
no seio do socratismo, pois s6 podemos confirmé-la ao término da
anadlise de cada socratico em particular, podemos remonta-la, ao
menos, ao testemunho de Isécrates, como ja vimos (§12) — pois ele
havia proposto uma critica aos socréaticos por defenderem que as
virtudes s&o uma, obtendo-a por conhecimento (Contra os Sofistas, §1-
6) e, para isso, se langavam em exercicios eristicos que aos olhos de

300 Cf. GARDELLA (2014, p.33-2, p.19-37). Ver também VON FRITZ (1931, p. 707-24);
GIANNANTONI (1990, vol. 4, p. 36-9, 44-50).
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Isécrates eram indteis. O que se poderia nomear entao de preocupacao
ética &, segundo a opiniao de Isécrates, a defesa da unidade das
virtudes no conhecimento, que Platdo e Xenofonte mostraram ser
uma elaboracéo prépria de Sécrates®!. Tanto a acusagédo quanto a
defesa aqui coincidem no ponto da discordia, e nesse ponto temos
a probabilidade de que o fendmeno do socratismo haja encontrado
uma zona tematica prépria ao mestre. Socratico seria entdo quem
fundamentasse sua investigacao na tarefa de definir a areté pelo saber
—e Euclides esta inserido nessa tradigao, como veremos a frente (§19).

O que soa problemético, na tentativa de compreender o
pensamento megarico originado em Euclides, é a suposta defesa
da unidade enquanto tese ontolégica, e ndo fundamentalmente
ética ou epistémica. A tentativa de fazer ouvir uma metafisica em
Euclides assenta-se sobre aquilo mesmo que a postura “tradicional”
defendia, uma espécie de vinculacéo entre a tese do agathén de
Euclides e a do éon eleata. Considerar o Bem como o Ser é o que a
propria Gardella desfaz ao enfocar a perspectiva de Euclides a partir
de uma preocupacao exortativa. A autora ndo mediu esforcos em
explicitar o posicionamento megérico, iniciado pelo lider do grupo,
valendo-se de testemunhos que aproximam Euclides do tipo de
defesa do autodominio, comum ao circulo de Sécrates®®?. O texto a
seguir € um exemplo.

T55. Euclides dixit: plerosque hominum stultos serviles cibos et
servilem vestem fugere, serviles mores [3] non fugere.

7

Euclides disse: a maioria dos homens € insensata: evitam
alimentos e vestimentas de escravos, mas nao costumes de
escravos. (GNOM. PARIS. LAT. n. 8, SSR, ILLA.21)

301 Por exemplo, em PLATAO (Protagoras, 329¢-334c) e XENOFONTE (Memoraveis, I, 9).
302 GARDELLA (2015, p. 51-54).
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O'tipo de texto, em estilo exortativo — a ser inclusive caracterizado
por Demétrio como estilo préprio da argumentacéo de Aristipo®® —,
demonstra estar na diferenca entre ser e parecer o engano nao so
epistémico, mas sobretudo ético, que se pode sustentar a partir de uma
falsa concepgao: pois alguém poderia pensar nao ser propriamente
escravo, mas sé-lo de fato e agir por engano. E trata-se de, para nao
ser escravo, dizia Socrates em varios testemunhos, dominar-se a si
mesmo®4. A melhor defesa do socratismo esta, em Euclides, ndo em
um corte metafisico, mas antes ético-exortativo. A doutrina do megérico
faz ver, por meio do /6gos (em dialética), de que modo o Bem-Uno
esta para além da linguagem e da percepgao humanas, assentando-
se na concretude do que ha de melhor naquilo que devemos desejar
e conhecer. E na relagcdo entre ética e dialética que Euclides justificou
sua inspiragao socratica.

§19. A FILOSOFIA DE EUCLIDES:
AGATHON KAl LOGOS

De todas as marcas levantadas pelos comentadores para
validar e justificar o peso dos testemunhos que vinculam Euclides
ao grupo socratico, a mais decisiva encontra-se na defesa feita, pelo
megarico, da tese sobre a unidade das virtudes — mais precisamente,
sobre a realidade una do Bem. Em um pequeno trecho de Didgenes
Laércio, ficamos conhecendo a indicagao de que, para 0s megaricos,

303 Em SSR, IVA.148, FS, 556, [DEMETRIO, Sobre a elocugdo, 296]: “Os homens deixam aos
seus filhos dinheiro, mas néo conhecimento, que confere o necessario a quem o Possui.
Diz-se que esta era a forma da argumentacao aristipiana”; oi 6¢ &vBpwmol xprjuata pév
anoleimovot Toig maloly, EMOTHUNY 3¢ 0O CUVATOAEITOVOLY THY XPNCOUEVNY TOiG AmoAelpBeiot’
To0TO 88 T0 £€ld0G TOD Adyov ApioTinmelov Aéyetat.

304 Cf. SSR, I.C.186, [ESTOBEU, 11.8.29]: “Sécrates dizia que o maior governo é o poder real,
mas que o melhor é governar-se a si mesmo”; Zwkpdtng &pn peyiotnv uév apxnv elvat Ty
Baotheiav, apiotnv 8¢ 10 avtod dpxewv. Ver ainda XENOFONTE (Memoraveis, 1.5, 111, IV.5);
PLATAO (Gdrgias, 491c-e).
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aexceléncia que é una se chama por muitos nomes®®. Mas a referéncia
aos megaricos e nao a Euclides em pessoa pode suscitar a divida em
ser de fato esta uma tese euclidiana. A suspeita se desfaz quando o
proprio Didgenes nos indica o que seria a formulagao fundamental da
filosofia de Euclides.

T56. obtog [scil. Euclides] &v 10 &yaBov dnegaiveto moAloig
ovopaot kahodpevov’ Ot¢ pEv yap @povnory, ote 8¢ Bedv, kai
dANote vobv kal Ta Aowrd. Ta & dvtikeipeva @ dyabd dvipet, un
elvat paokwv.

Ele declarava o Bem uno, embora recebesse muitos nomes
— as vezes prudéncia, as vezes deus, ou ainda inteligéncia,
e assim por diante. Rejeitava o que fosse contrario ao bem,
afirmando nao existir. (DIOGENES LAERCIO, 11.106 [Hesiquio
de Mileto, Sobre os homens ilustres, 27; Arsenio, p. 253.27-
254.2] SSR, 11.A.30)

Esta noticia doutrinaria repercute aquela ja vista na indicagao
de sucessodes, encontrada em Cicero, que vincula o Bem ao Uno, de
modo a entender, contudo, que sé é bom aquilo que é Unico e 0 mesmo
sempre, sendo inexistente o seu contrario. O enfoque aqui, a depender
do tipo de perspectiva que se adote a fim de alocar Euclides na esteira
ou de Parménides ou de Sécrates, pode recair quer sobre a unidade
do que existe, quer sobre a unidade real do Bem. Se n&o ha qualquer
indicio que nos permita remontar uma unidade do Bem ao circulo dos
eleatas, como vimos, parece decorrer da influéncia socréatica a doutrina
do agathon relacionada a areté, de tal modo que Gardella, no estudo ja
citado, procurou aferir, dos testemunhos que sobraram, uma espécie
de agathologia euclidiana.

O primeiro ponto a reter €, pois, a unidade das virtudes, ou
do Bem. Uma unidade que se afirma pela aproximacao entre Bem

305 DL, VII.161 (SSR, 11.A.32): “Nao admitia haver muitas exceléncias, como fazia Zenéo, nem
a existéncia de apenas uma com muitos nomes, COmo 0s megaricos, mas a tomava em
relagdo aos modos de vida” (&petdg v otite TOANAG gioiiyey, G O Zivwy, obte piav moAloig
ovopact kahovpévny, @G ol Meyapikoi, GAAA katd TO PG Ti Twg £xeLy).
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e unidade (&v 1o dyaBov), 0 que sugere a ideia de ser Bem e Uno
passiveis de predicagdo mutua, mesmo quando ausente o verbo eihar.
De fato, a lingua grega elide muitas vezes o verbo de ligagéo entre o
sujeito e seu predicado, mas o cuidado que havia com a linguagem por
parte dos megaricos deixa-nos a possibilidade de que seus intérpretes
tenham sido provocados a um zelo maior na reproducao das teses de
Euclides e do grupo megérico, de tal modo que podemos suspeitar que
haja aqui uma distingao entre Euclides e o grupo: 0 apelo excessivo
a impossibilidade da predicacéo, feito pelos Ultimos, impugnaria a
formulagdo que Laércio indica ser a de Euclides (&v 1o dayabov).

A suspeita ndo parece infundada. No caso de Estilpon, por
exemplo, o mais famoso dos alunos de Euclides, a impugnacao da
predicagdo assenta-se sobre a auséncia de legitimidade em atribuir
a uma coisa algo diferente dela — como quando se diz “o cavalo
corre”, afirma-se que ambos, ‘cavalo’ e ‘correr’, ndo séo idénticos
e sim diferentes, pois ao pedirmos a definicdo de cada um pelo
que sao essencialmente (tod ti fv eivaw tOV Adyov3®), nao damos
a mesma definicdo para ambos. Sendo distintos, estamos a dizer
inadequadamente sobre o cavalo e o correr quando dizemos “o
cavalo corre”. Quer dizer, ao cavalo ndo é proprio o correr, posto que
ha cavalos que nao correm, nem é préprio do verbo ‘correr’ ser um
cavalo a realiza-lo, posto que héa outras coisas que correm. Simplicio
atribui essa tese né&o sé a Estilpon, mas a todo o grupo megarico, em
um trecho eivado de uma interpretacao difamatéria.

T57. dwx 8¢ v mept tadta dyvolav kai oi Meyapikoi kAnBévteg
@Abao@oL, AafovTes g évapyi mpdTacty dtt @v oi Adyor Etepol,
Tadta £tepd €07l Kai 8Tl Ta Etepa kexdploTal AAARAwY, £86kovY
Seikvival advtov adtod Kexwplopévov Ekaotov. £mel yap dANoG uev
A6yog Zwkpdtovg povotkod, dANog 8¢ Zwkpdtovg AevkoD, in dv kal
Zwkpdtng avTog abTod KEXWPLOUEVOG.

306 Cf. PLUTARCO [Contra Colotes, 22-3.1119 ¢-1120 b] SSR, 11.0.29; FS, 305.
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Por ignorancia acerca deste assunto, também os filésofos
chamados megéricos, ao tomarem como evidentes as
premissas de que aquelas coisas cujas definicdes diferem
sdo também diferentes, e de que as coisas diferentes estdo
separadas umas das outras, criam que isto provava que cada
coisa esta separada de si mesma, pois dada a definigdo de
Sdcrates musico e outra de Soécrates branco, precisamente
Sécrates estaria separado de si mesmo. (SIMPLICIO, Sobre a
Fisica de Aristoteles, 120.12-7; SSR, 11.0.30)

Em Euclides, no entanto, uma tese como essa so pode ser dita
estar em germe, porque a indicagéo de Laércio (T56) mostra, antes,
que o esforgo e o cuidado do socrético estava em dar ao discurso a
propriedade de falar por contrastes: o bem é uno, embora dito com
muitos nomes; e desde que o bem é aquilo mesmo que €, o que Ihe
¢ contrario ndo é. Desse modo, é forcado vincular o lider do grupo
megarico a tese forte sobre a inadequagao da predicagao, como ocorre
claramente em testemunhos sobre Antistenes (§27), por exemplo. Fato
¢ que uma compreenséo acerca do método adequado de uso e de
analise da linguagem era comum entre os socraticos®’. Aquilo que
diz respeito a preocupacéo euclidiana, em especial, alguns outros
testemunhos de que dispomos nos induzem a elementos préoprios de
um maior cuidado com a argumentacao, que confere ao pensamento
de Euclides um matiz l6gico cuja fundamentacdo assenta-se sobre
consideracdes éticas®®. E desse tipo o texto que se encontra em
Laercio, para quem o megarico desenvolveu criticas pontuais aos
esquemas argumentativos comuns a época.

307 Sendo esse um dos temas incluidos na lista de tdpicos socréticos feita por KAHN (1991, p. 4).

308 “No entanto, notemos que este juizo traz em destaque um aspecto fundamental da
posicao megarica, ligado a inadequagéo entre linguagem e realidade: se o bem - seja ou
nao identificado com o real — é uno, e o dispositivo linguistico é necessariamente multiplo
e variado, as opinides usuais que refletem essa multiplicidade estariam erradas e poderia
também n&o haver modo de representar a unidade, de modo que a atividade da dialética
eristica cumpriria a fungéo de chamar a atengéo sobre essas limitagdes, a que, sem encerrar
estritamente em um ceticismo, tem com ele pontos de contato importantes em relagéo com
os limites da apreensao e expressao do real.” (MARSICO, 2012b, p. 54, n. 122).
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T58. 1aig te dnodeieoy éviotato [scil. Euclides] o0 kata A\jppata,
dANA ko Em@opdv [ = [HESYCH. MILES] de vir. illustr. 27]. kai
Tov S mapaPorig Adyov aviipet, Aéywv fitol €& opoiwv adTov
| €¢§ avopoiwv cvviotacBar” kal el pév ¢§ opoiwv, mepi avtd
8eiv paAdov fj ol Spowd éott avaoctpépecdal, el & 4§ dvopoiwy,
napéAkely TNV mapddeoty.

Euclides se opunha as demonstragdes ndo em suas premissas,
mas na conclusao. Rejeitava também o argumento por analogia,
declarando que 0 mesmo se baseia em coisas similares e
dissimilares: se se baseia em coisas similares, é nestas e ndo
em sua analogia que o argumento deve se ater; se se baseia em
coisas dissimilares, entdo o paralelo é supérfluo. (DIOGENES
LAERCIO, 11.107, Frag. 28 Diels; Arsenio, 254.2-11 SSR, I11.A.34)

Aindicacao de a refutagao euclidiana assentar-se na conclusao
de argumentos aproxima o megarico do método dialético criado
por Zenéo de Eleia. O enfoque do discipulo de Parménides estava
em reduzir as teses assumidas (conclusdes de certos raciocinios) a
uma sua contradicdo, método muito usado depois por Gorgias e que
Aristoteles chamara de redugéo ao impossivel ou absurdo (apagogé eis
ton adynaton)®®. Mas a dialética zenoniana, como analisada por Berti
a partir do estudo de Migliori®'®, é refutagcdo a partir da consideragao
univoca dos conceitos no discurso, pressuposto lapidar do tipo de
exercicio argumentativo dito eristico. Vemos muitas dessas formas de
argumentacgdo no Eutidemo de Platdo, Didlogo que, no entender de
Dorion, tinha como interlocutores n&o os sofistas, mas os megaricos®'".
Entende-se agora por qual razdo Sécrates havia censurado seu
discipulo ao vé-lo dedicar-se com afinco aos ditos discursos eristicos
(T50); explica ainda o motivo pelo qual o testemunho de Laércio
termina com a mengéo a um comentario de certo Timon acerca dos
socraticos, para quem néo passavam de tagarelas (pAeddévwv), no qual

309 Cf. as andlises de BERTI (2013, p. 34-37).
310 MIGLIORI, 1984, apud BERTI (2013, p. 36).

311 Cf. DORION (2003, p. 35-50). Vale dizer que também ha referéncias no Eutidemo
contra Antistenes.
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Euclides, o contendor (¢pidévtew), é dito ter “transmitido aos megaricos
a paixao frenética pela controvérsia” (Meyapebow 8¢ éupake Mooav
¢plopod). A exortagdo de Socrates a Euclides haveria de lhe mostrar
que a contenda nao devia ser o seu fim.

Aconcepgao darefutacao pelaconclusao e arejeicao daanalogia
sao, para Berti®'2, a prova de certo eleatismo sobrevivente em Euclides
e no grupo megéarico. TAo comuns eram os argumentos por analogia
gue nao cansamos de vé-los retratados por Platdo e Xenofonte como
forma da argumentacdo de Sdcrates. Ja em Aristéfanes, a analogia
¢ método socratico eficiente, de modo que propor uma recusa da
analogia significava ir contra o proprio método do mestre. O problema
da analogia, explica o texto, é similar aquele ja referido acerca da
formulacéo de Estilpon, pois ndo é possivel valer-se de algo distinto ao
que se deseja mostrar: ou se mostra o que se deseja por ele mesmo,
ou se estard a mostrar outra coisa. A famosa alegoria da caverna da
Republica de Platdo seria, nesses termos, uma impropriedade. Para
Berti, a concepgéao euclidiana assenta-se sobre a univocidade do ser,
tal como alégica de Parménides e Zenao, e o motivo pelo qual Euclides
rejeitava a analogia pode estar relacionado a um principio forte da
esséncia de cada coisa considerada isoladamente. Nao faltaram os
que, desde Schleiermacher, incluiram os megéricos entre os amigos
das Formas, apontados no Sofista de Platao (246b, 248a).

Mas antes de se tratar aqui de Formas inteligiveis separadas, o
gue o testemunho sobre Euclides parece indicar é sua consideracdo do
ambito inteligivel como sendo responsével pela ordem da multiplicidade
dos entes no mundo sensivel, de tal modo a ser o Bem a realidade una
das coisas que nao so percebemos, mas sobre as quais falamos, como
sendo muitas. Quando Laércio finaliza seu parecer apontando para o
fato de que Euclides tomava o contrario do Bem como n&o existindo,

312 Sobre a dialética zenoniana e sua utilizagao por Euclides e Antistenes, ver BERTI (2013,
p. 50-57).
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a forga da sua argumentacao nao parece situar o Bem como o modo
de ser das coisas, mas antes visa negar o seu contrario. Pode ser que
existam coisas distintas do Bem, como ha cavalos e ha Sécrates, por
exemplo; e isso situa a l6gica euclidiana como distinta da dos eleatas,
por n&o se tratar aqui de uma concepcao da unicidade do Bem, ou
seja, 0 Bem como Unico tal como o Ser, mas de sua unidade, que
significa, em suma, sua realidade Inteligivel. O contrario do Bem, quer
dizer, aquilo que divide e desordena, € o que nao existe. O Bem-Uno
nao é a Unica realidade, mas o que a fundamenta, por ser a garantia
de ordem a multiplicidade.

Em outras palavras, dizer o Bem é considerar a unidade,
enquanto principio divino (8e6v) de organizacdo racional (vobv) da
realidade, a partir da qual podemos ter sensatez (pévnow) para
conduzir nossas agées. Obviamente, esta Ultima sentenga — que almeja
articular, em uma paréafrase, os trés termos do que poderia ter sido
a tese fundamental da filosofia de Euclides — é deveras conjectural,
e assenta-se, como em Gardella®'®, sobre a compreensao dos trés
conceitos apontados segundo 0 que sabemos a partir de pensadores
anteriores, ou da época de Euclides. O que vale ratificar, em cada um
dos termos referidos a Euclides, é o principio de ordenacdo como
representando o Bem: a boa ordem divina, a boa harmonia dos entes,
a boa conducéao da vida. No fim, eles sao manifestagdes distintas do
mesmo Bem. E o Bem que importa conhecer em qualquer situacao, e
conhecé-lo é, portanto, agir de modo excelente.

Entretanto, e afora o carater conjectural da sintese que propus
na frase acima, o texto de Laércio se restringe a aportar a atengéo do
megarense sobre o carater dicotdmico do Bem e suas variadas formas

313 “Todos os nomes que Euclides evoca da tradicao precedente referem-se a entidades
que cumprem fungdes de organizagdo cosmica, comprometidas com a totalidade do que
existe. A luz dessas consideragbes, pode-se aventar que o bem euclidiano possufa uma
fungdo semelhante, vinculada ndo so a esfera ética humana, mas também a ordenagao
racional necessaria do real”; GARDELLA, 2015, p. 58-9.
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verbais. Em outra passagem significativa (LACTANCIO, A instituicdo
divina, I1.12.9; SSR, ILA.31; FS, 85), Euclides é dito certamente ter
entendido a natureza do Bem supremo, “ainda que nao a tenha
explicado”. A auséncia de explicagdo pode ser tanto por uma recusa
a tratar sobre o assunto em forma escrita, similar ao que se diz de
Platdo em Carta VII, quanto por uma nogao de que a linguagem se
afasta do real na medida em que torna multipla a unidade do existente.
Porque é proprio ao /6gos ndo apenas particionar o que sao as coisas
em sua unidade (tornando-as passiveis de ser enfocadas ao menos
sob dois aspectos, como sujeito e predicado), mas levar-nos a crer
que arealidade é multipla e ndo una. Aos olhos euclidianos, parece, o
l6gos adequado para expressar o Bem era, em Ultimo caso, o reverso
do légos, quer dizer, o siléncio. Dito de outro modo, ndo se deveria
dizé-lo, mas vivé-lo.

Pelo que é possivel saber, esse foi 0 motivo de Euclides néo
apenas compreender a forga do tipo de refutagéo dialégica praticada
por Socrates, mas também desenvolvé-la ao ponto de transformar
sua escrita e sua argumentacdo na melhor maneira de persuadir
seu interlocutor a olhar para a unidade ao invés de perder-se na
multiplicidade. O discurso néo teria sendo a funcéo de ser protréptico —
e, portanto, ndo se trata de discursar sobre 0 Bem, como faz a proposta
de Gardella ao defender a doutrina de Euclides como uma agathologia
(2015, p. 54ss). Trata-se, antes, de direcionar-se ao Bem por meio do
légos, livrando-se das concepcdes enganosas para ater-se cada vez
mais ao que ha de realidade no desejo humano em agir e conhecer,
porque ao desejar agir bem, ndo buscamos senao o que ha de melhor
a ser feito. Na esteira do modo de pensar dos gregos, que identificava
0 bem com o belo, Euclides entende que “entre 0s homens, agem
melhor aqueles que imitam as coisas mais belas” (EvkAeidov. obtot yap
@V dvBpdmwy kdAMoTa pavBdvovary, of Tiveg kai Ta kdAAoTa upodvTal;
ESTOBEO, 11.31.52 [Exc. Juan Damasceno, 11.13.52] SSR, ILA.18, FS,
74). Uma educagéo que imita o belo era, veremos em Esquines, uma
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educacéo erética. O I6gos, em sua funcionalidade educativa, deve ser
usado para exortar 0s homens ao melhor caminho, o da imitagéao — ou
de nada valeria a vida.

T59. 6 pev odv Zwipatikdg EviAeidng év taig oxolais meppontog éotuw,
6L vy dxovoag dyvapova kai Onpuodn 100 ddedpod mpdg avtov
€IMOVTOG «amoloipny, &l pr) oe Twpnoaipny » «€yw » elnev «ei ur oe
neloap TavoacOaut Tig OpyRG kai Aetv Nudg wg mpdtepov épikelg.»

O socratico Euclides ficou famoso entre as escolas porque, ao
escutar a voz insensata e feroz de seu irmao que dizia “que me
matem, se eu nao puder me vingar de ti”, contestou-o: “e a mim,
se ndo puder te persuadir a terminar com a ira e a querer-me
como me querias antes” (PLUTARCO, Sobre o amor fraterno, 18,
p. 489d; SSR, I.A.15)

O exemplo euclidiano estava realizado. Ao pensar que as
condenacdes dirigidas a ele, em ser um tagarela e estar preso a
futilidades argumentativas, tinham sido direcionadas também a
Socrates, Euclides deve ter pensado estar no caminho certo. Sua paixao
pela contenda era na verdade o que motivou Dibgenes, o cinico, num
jogo de palavras tipicamente megarico, a dizer que a escola (skholé) de
Euclides ndoerasendouma “bilis” (kholé)'*. Contudo, oimpeto do/dgos
em dialetizar a fim de refutar as pretensbes de saber do interlocutor s6
poderia ser bem-visto por aquele que estivesse realmente interessado
em fugir da prépria escravidao e tornar-se prudente. Mas a maioria,
fincada nas aparéncias, acaba por viver como se dormissem. O sono,
irmao gémeo da morte, € tema de um texto cuja mengéo parece dizer
respeito inclusive ao tipo de escrita de Euclides.

T60. EvkAeiSov. €oti 8¢ 6 pév Umvog vedTtepog Kal pelpaktddng
Saipwv, ednelotog kai pddlog dmoguyelv’ 6 8¢ ETepog 00TOG TOALOG
Kal Yépwv, év Toi¢ peaPutépolg T@V AvBpdmwy HdAoTa EUTEPUKWG,
dnelotog kal dmapaitntog. tovTov 8¢ Tod Saipovog épywdég éoTiy
anadlayfval, 6tav dnaf mapfy - oBte yap Adyoig mpooéxet ovdev [oDTe
dxovety 10 oOvolov Suvatal]” kwedg Yap EoTwy. obT ad delkvowv
avT® Epgavioalg T &v' TVEAOG Yap €0TLv.

314 DL, VI.24 (SSR, ILA.28, FS, 49).
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De Euclides. O sono é um daimon mais novo e mais jovem, facil
de persuadir e de escapar. Mas o outro é ranzinza e velho, é
totalmente conatural aos ancidos entre os homens, sendo dificil
de persuadir e implacavel. E probleméatico libertar-se deste
daimon, quando se apresenta uma Unica vez, pois nao presta
nenhuma atencéo aos discursos nem pode escuta-los no geral,
porque é surdo. Por sua vez, tampouco poderia manifestar-se
por gestos, porque é cego. (ESTOBEOQ, I11.6.63; SSR, ILA.11)

Eis um dos mais enigmaticos testemunhos sobre o pensamento
de Euclides, enigmatico porque ndo podemos esperar saber muito de
um trecho deslocado assim do contexto®®. A licao, em contrapartida,
nao parece ser duvidosa: contra o fimimplacavel davida, nem mesmo o
poder do /6gos é capaz de vitéria. E Euclides, sabendo disso, conhecia
seus limites. Porque de fato o socratico, testemunhando como digna
de valor a exortagao que Socrates Ihe dirigira para que contivesse sua
hybris eristica (T50), ndo p&de insistir no caminho de um Eutidemo
ou de um Dionisodoro sem parecer, em sua prépria pratica, amar a
contenda mais do que a exceléncia que o mestre Ihe havia ensinado.
Acima ou além do /dgos, ele sabia, esta 0 Bem que governa a todos,
e para o qual é necessério voltar-se a fim de agir de modo excelente.
Por esse motivo, Euclides, apesar dos megaricos, nao se perdeu na
eristica, mas pode ser dito, com toda a forga da palavra, um socratico
digno de seu exemplo.

De todo modo, seu testemunho exemplar aponta para
aquilo que identificamos como sendo a preocupacdo socratica
por exceléncia: aquela que vincula o saber ao que ha de melhor a
ser feito. Em Euclides, o Bem situa-se em referéncia a esse saber,
como principio que unifica a realidade e que se faz objeto erdtico

315 MARSICO (2014a, p. 55, n. 126) nao deixou de pontuar a importancia do fragmento, ao
mesmo tempo em que lamenta o pouco que podemos saber sobre o contexto do qual foi
retirado. O que vale a pena mencionar, diz ela, refere-se a dlvida levantada ao se comparar
este testemunho com aquele outro sobre a recusa de usar analogias, pois trata-se aqui
da analogia entre dois génios, o do sono e o da morte, rotineiramente trabalhados pela
tradigdo grega desde Homero (/liada, XIV.231).
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das acdes humanas. Chamamos essa preocupacdo de uma ética,
que de certa forma aponta para aquilo que Sécrates entendia como
sendo o territério das investigagbes discursivas como libertagdo das
falsas opinides a fim de fundamenta-las, como Aristéfanes simbolizou,
pelo recurso a alma como responsavel por saber e agir. A exortagao
a unidade do Bem em Euclides se obtinha pelo esforgco e pela
dedicagdo a arte da controvérsia, dita eristica, mas que se apresenta
como dialética, pela finalidade ética que a orienta. Frente a retdrica
acusatéria de Estrepsiades e de Policrates, que fizera de Sdcrates
corruptor dos jovens, Euclides o tornara modelo de educacao, como o
fez igualmente Isdcrates, embora contrapondo-se a proposta eristica
que 0 megarense entendia ser 0 caminho exemplar da exortacéo ao
cuidado de simesmo. Se a brakhylogia socrética era desprezada como
inutil por Isocrates, Euclides foi exemplar na aplicagao e na dedicagao
a esse caminho em direcdo a exceléncia.

Mas essa defesa da dialexis socratica como fundamento ético
e educativo para a alma humana depende ainda de uma descricao
acerca do erotismo como forga de vinculagéo entre mestre e aluno,
entre modelo e imitador, entre 0 Bem e a alma que o busca. A essa
descricao se dedicou a atividade filoséfica de Esquines.
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Eros sacudiu meu coracdo, como um vento que,
descendo a montanha, se langa sobre os carvalhos

Safo de Lesbos, fr. 50

§20. O PRIVILEGIO DO TRACO
EDUCATIVO NO SOCRATISMO

Resgatemos alguns pontos importantes para a situacdo do
ensino de Sécrates, aos olhos quer de seus acusadores, quer dos
seguidores. Sob o enfoque da atividade realizada por Sécrates enquanto
dindmica de ensino, a comédia de Aristéfanes havia apresentado o
primeiro esbogo do que poderia ser 0 modo de vida e 0s aspectos
da educagéo desenvolvidos pelo mestre — naquilo que foi retratado
como um Pensatério, uma escola cientifica para abrigar seus alunos
aplicados nos mais variados estudos, e sobre a qual foram ressaltados
certos tragos religiosos que confundiam a casa de Sécrates com um
antro de iniciagao mistica (§5). O argumento da comédia esta todo ele
centrado na atividade educativa socratica, e a relacéo perniciosa que
ela transparecia em vista do tipo de aluno que a frequentava. Ambos,
pai e filho, quando decididos na peca a se aventurarem no saber,
simbolizam duas geragdes decadentes que encontram nessas escolas
0s motivos para justificar as motivagdes injustas que trazem na alma.
E pOr iSSO que a corrupgao esta muito mais nos alunos que no mestre:
em Nuvens, Aristéfanes parece acusar Sécrates de nao estar atento
as intengdes injustas dos homens que lhe chegam, contribuindo para
incendiar a pdlis com seus questionamentos e suas teorias (§7). Se a
escola de Sdcrates é incendiada ao final, isso se deve a auséncia de
uma preocupagao politica em sua atividade®'®.

316 A questéo politica aqui diz respeito ao carater de isolamento que as atividades da casa de
Sécrates pareciam ter face ao cotidiano das decisdes da pdlis, quanto & participagao no seu
governo. A preocupagao dos socraticos, em certa medida, teve a intencéo de mostrar como
a atividade de Socrates era eminentemente politica — ndo em sentido partidario, mas de

atuacéo educativa. Esse é o parecer de Strauss sobre a pega Nuvens, com o qual estamos
de acordo em nossa leitura da peca. Sobre essa opinido, ver STRAUSS (1966, p. 49).
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E exatamente acerca da natureza daqueles que Sécrates
abrigou em seu circulo que a acusagéo que o levou a morte foi tecida.
Disso sabia bem Isécrates: os sicofantas que se puseram a acusé-lo
de corromper os jovens, tal qual fizeram com Sécrates, acreditavam
prestar servigo valoroso a podlis ao denuncia-los como responsaveis
por aquilo que devia, porém, ser atribuido a seus alunos ou a quem
quer que os cometesse®’. O argumento de Isdcrates, como vimos,
pode servir a todo educador: seria justo acusar um médico por haver
ensinado a técnica da medicina a alguém que faria dela mal-uso
depois? E ainda que houvesse um ou outro caso de maus alunos,
nao se deveria levar em conta igualmente os mais honrados de seus
discipulos a fim de tributar-lne as maiores honras? Por que razdo o
mestre deve ser condenado por ter entre 0s seus alunos um tipo como
Critias, mas em nada ser louvado ou ao menos reconhecido pela
educacao que formou um tipo como Platao?

Se confiarmos no relato de Memoraveis para reconstruir os
argumentos dos kategorof, como os de Policrates, ficamos sabendo
que 0 ponto capital da condenagé&o estava em atribuir o papel de
seguidores de Soécrates a desafetos politicos como Alcibiades e
Critias®'®. Daquelas mais letais ameagas contra a democracia, os juizes
acreditavam estar condenando em Sécrates o lastro de corrupgéo
politica de que a cidade havia sido vitima nos anos finais do século V
a.c. Quando o Sécrates da Apologia de Platéo vincula a farsa comica
de Nuvens ao teor da acusacao impetrada em seu julgamento de 399,
nao esta constatando em seus juizes sendo aquela crenca latente de
gue era preciso prevenir que a democracia caisse em maos inimigas
outra vez. Tomar Sécrates como educador de Alcibiades era, para
aqueles juizes, atesta-lo como inimigo publico — do mesmo modo que

317 Javimos (§12) de que modo o discurso de autodefesa de Isécrates (Antidosis) reverbera
elementos da Apologia de Platao. Para uma argumentagao sobre essa relagao enquanto
centrada no exemplo de Sécrates, ver OBER (2004, p. 35ss).

318 Reconstrugao realizada por CHROUST, como vimos na primeira parte deste estudo (§10).
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Estrepsiades, incapaz de reconhecer a injustica em sua prépria alma,
volta-se contra o Pensatério por lhe haver desencaminhado o filho.
Que a comédia tenha se feito tragédia no tribunal, sé mostra o apreco
e a importancia que a cidade conferia a tarefa dos mais velhos, de
educarem os mais jovens no caminho da exceléncia®'®.

Para os continuadores de Sécrates, sua condenacdo nao
significou o fim, mas o comego do movimento literario-escolar de
educagao para a areté nele inspirado. Ainda que Soécrates tentasse
se defender alegando jamais ter desejado possuir discipulos®®, seus
seguidores nao demoraram a lhe justificar a atividade e as intencdes por
um fendmeno literario de proporgdes avassaladoras, € a pdr na propria
forma de dizer, na /éxis do discurso, a maneira de falar de Sécrates,
sua didlexis. A insisténcia com que as diversas escolas surgidas
na primeira metade do século IV a.c. se vinculam a Sécrates deixa-
nos entrever a forga de atragdo que a figura do filésofo condenado
exercera sobre os que o frequentavam. O que chamo de forca de
atracdo, no interior da propria elaboracéo tedrica dos socraticos, se
confunde com a seducéo erdtica. Pois parece ter havido em Socrates
uma insistente permuta entre os tradicionais papéis educativos do
amante (erastés) e do jovem amado (erémenos): no costume helénico,
0s homens maduros enamoravam-se dos mais jovens e procuravam
conquistar-lhes a simpatia, com o intuito de que fossem vistos como
preceptores aos assuntos de cidadania e politica. O testemunho que
Platdo pde na boca do bébado Alcibiades, ao final do seu Banquete,
procura demonstrar de que modo a intencao de Sécrates é fazer-se,
ao contrario, amado pelos mais jovens, atraindo-os com o encanto e a

319 Acerca dos papéis de erastés e erdmenos, ver MARROU (1973, p. 51ss); DOVER (1989, p. 16).
320 Cf. PLATAO (Apologia, 33a). Essa é uma alegaco que Isdcrates jamais fez em sua autodefesa.
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beleza de seu discurso®'. Se levarmos em conta que a ironia socratica
estava em parecer ignorante sem o ser, certa ironia erdtica sugeriria
gue a intencédo de Sécrates estava em parecer amante para encontrar-
se amado ao final®?,

Estamos acostumados a essa caracterizagao de Sécrates nas
conhecidas obras de Platéo, sobretudo em seu Banquete. Mas o tema
do amor e da relagéo erético-pedagogica entre homens e jovens
aparece igualmente em Xenofonte®?®. Num desses passos, Socrates
é tomado como alguém que pratica um regime de vida (Swaitp) que
o faz conter-se no corpo e na alma, evitando com iSSO 0S excessos,
fossem de comida, fossem de prazer. E essa contencao, tida em
Nuvens como a causa do “modo como te exibes pelas ruas, de olhar
altivo” (T8, v. 360), que Xenofonte descreve como aquilo que Socrates
ensina. Significa dizer que, aos dois principais testemunhos levados
em consideragao aqui, Sécrates invertera as relacdes de dependéncia
entre 0 amante e seu amado para orientar o carater educativo da
relacdo de amor aquilo que, em seu entender, deveria ser a intencao
final: a exceléncia da alma antes que o prazer da satisfacdo sexual.

321 Cf. PLATAO (Banquete, 222b). Ha, naturalmente, uma superposicdo aqui entre duas
relagdes: dirlamos hoje, uma de ordem sexual e outra de ordem pedagodgica. De fato,
tinha-se desde os tempos de Licurgo o cuidado em proporcionar a crianga (pais), pela
tutela e convivéncia com um anciéo (presbyteros) de notavel valor, aquela educagéo que
reunisse ao mesmo tempo uma formagao em exceléncia, uma disposicao politica e um
aprego familiar. A essa relagdo, DOVER fez atribuir os nomes de erastés ao papel do ancido
e de erémenos ao do jovem, porque de fato a relagéo educativa passou a conformar-se em
vista do desejo: do velho pela beleza do jovem, do jovem pelo saber e o renome do velho
(1989, p. 16; 43-46). No entanto, o erastés nao necessariamente era idoso: um jovem que
j& mostrasse sinais de barba no rosto saia do papel de erémenos para poder desempenhar
o de amante. MARROU (1973) fez notar de que modo essa relagdo educativa, inflamada
por éros, s6 fez aumentar o impeto agonistico os gregos, seu espirito combatente e de
busca pela honra, homens e mogos fazendo-se brilhar aos olhos uns dos outros: “aligagcéo
amorosa é o terreno de escolha em que se depara uma generosa emulagao”; “o amor
grego fornecera, a pedagogia cléssica, seu campo e seu método”, p. 55; 56.

322 Para essa aproximagao entre a ironia no saber e a inverséo de papéis eréticos em Sécrates,
ver o elogio ao filésofo feito por HADOT (2015, p.110-111). Ver também MARROU (1973, p. 57).

323 Por exemplo, sobre a critica de Socrates a relagdo habitual entre amante e amado,
Memoraveis, |, 2, 29-30; sobre a contencdo de Sdcrates como um método de vida
aconselhado aos seus discipulos, antes de tudo no que diz respeito aos prazeres sexuais,
ver |, 3, 5-15.
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Tanto a rejeicédo sofrida por Alcibiades, no relato do Banquete, quanto
a altivez exemplar de Sécrates em Memoraveis, vém indicar o (novo)
papel do éros no intercurso pedagodgico.

O que nos permite atribuir a Sécrates o protagonismo de uma
erdtica educativa esta em que ela foi seguramente um dos temas
centrais das discussdes intertextuais entre socraticos®*. O primeiro a
trabalhar esse tema na teia da literatura socratica, ao que parece, foi
Esquines de Esfeto. Esquines (que ndo se confunda esse socratico
com o famoso Esquines, orador rival de Demdstenes) é aquele de
quem, além de Platdo e Xenofonte, temos mais excertos de suas
obras — obras largamente admiradas em sua época como passiveis
de terem sido escritas pelo préprio Sécrates®®. E de todas as
circunstancias que Esquines atribui & atividade erética de Sdcrates,
a presenga de Alciblades é recorrente. Sdcrates era apaixonado pelo
jovem??®. Tal caréter erético da forma de educar do mestre parece
justificar, ao final, as difamagodes sofridas pela relagado que manteve
com o jovem. O que se verifica, a partir do seguinte testemunho
conservado por Elio Aristides, é a intengao de Sécrates em utilizar de
seu amor para educar Alcibiades:

T61. “Eyw 8¢ Sua tov épwta 8v étdyxavov ép@v AlkiBiadov ovdev
Siapopov T@v Bakx@v émendvOerv. kal yap ai Bakyat éneidav £voeot
yévwvtal, 60ev oi dAlot €k T@V @pedtwv ovde Vdwp Svvavtal
VOpeveabar, éxkelvat PéAL kai yaAa apvovtat. kol 81 Kai £y® ovdev
padnua émotapevog 8 idakag dvBpwnov deekooy’ &v, dpwg dunv
Euvav &v ékeive Sua 10 Epav PeAtio Totfjoar.”

324 Essa ¢ a opinido de KAHN (1994, p. 87), a qual ele complementa com as argumentagbes
histéricas sobre a intertextualidade das obras entre os socraticos em seu (KAHN, 1990).

325 DIT, 11.60. E bem verdade que, como indicou KAHN, sabemos quase nada sobre a vida
de Esquines, e o pouco que DIOGENES nos expde em sua sucessao é consideravelmente
menor que o valor que a obra do socratico parece ter obtido junto aos seus contemporaneos.

326 E assim que ele se pronuncia também em PLATAO Alcibiades |, e pelo qual se faz
denunciado no Protagoras, 309a. Em XENOFONTE, Sécrates confessa: “ndo posso citar
um Unico dia em que n&o caisse de amor por alguém” (8y@ te yap ovk Exw xpOVOV EmElV &v
@ ovk ¢p@v Tvog Stateld. Banquete, 8.2).
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Pelo amor que eu realmente sinto por Alcibiades, ndo me ocorre
nada diferente que com as bacantes, posto que elas, quando
estdo possessas, das fontes de onde ninguém pode retirar
agua, tiram mel e leite. Desse modo, ainda que ndo conhecga
nenhum saber com o qual, ao ensinar a um homem, poderia
ajudéa-lo, creio, no entanto, que, ao unir-me por amor, Posso
fazé-lo melhor. (frag.12, Da Retdrica, |, 61-64; SSR, VI.A.53)

Tal unido educativa se inspira, nas palavras referidas a Sdocrates,
nao pela posse de um saber acerca do qual 0 mestre corresponderia
aos anseios do aluno, mas numa proximidade de vida que eleva a alma
de quem o tomasse por modelo. Era a maneira de Esquines referir-se
ao apelo de Euclides em viver o Bem, ao invés de dizé-lo. Ndo que
Socrates nada soubesse de fato; ele s ndo vé em si saber algum que
pudesse ser transmissivel a outro, a ponto de ajuda-lo em algo®’. O
que Socrates pode fazer é doar-se a si mesmo, como modelo a ser
imitado, para que a alma, desejosa por se tornar melhor, alcancasse,
no amor, o caminho de sua elevagéo. Sécrates €, como o Eros do
Banquete de Platdo, um ser intermediario entre a ignorancia e o saber
(203e). Ja nao se trata daquele sentimento ou desejo de pederastia,
que comumente unia homens e 0s mais jovens em torno dos ideais
de formagao, e que havia degenerado em pura busca de prazer. Dover
indica de que modo 0s mesmos termos, que criavam toda a atmosfera
dos jogos sexuais entre erastés e eromenos eram igualmente usados
para dizer também relagdes heterossexuais®®. E o resgate da figura
feminina em Sdcrates, permitido pela presenca dos termos eroticos
junto ao espectro dos sexos opostos, € significativo. A doacdo que
Socrates faz em vista de ser amado tem por finalidade um processo
de dar a luz: tirar mel e leite de onde s6 costuma sair agua. O amor,

327 Sobre a possibilidade de haver ironia nessa referéncia, ver BRANCACCI (2005b, p. 18).
328 DOVER (1989, p. 45-46).
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na educacao socrética, & o que permite a alma de seu aluno conceber
pela convivéncia com o mestre®?°,

Lembramos aqui, naturalmente, da arte maiéutica da qual
falamos (§6)%°. Socrates, ao se apresentar como uma parteira de
pensamentos, indicava de que maneira a atividade por ele exercida
culminava exatamente como pode vir a culminar uma relagao sexual
entre umhomem e uma mulher. Nao poracaso, o saber de que Sdcrates
se diz possuidor no Banquete, um saber sobre as coisas do amor
(ta ¢pwtikd, 201d), fora aprendido — poder-se-ia dizer socraticamente
vivenciado — com uma mulher®®'. A significativa mudanga daquele
enfoque tipico da pederastia, enquanto relacdo educativa, para
certo protagonismo do papel feminino é o movimento que a obra de
Esquines pretende relacionar a sua imagem de Sécrates, movimento
que se aproxima, em grande medida, do contexto dionisfaco em que
Platao trabalhou seu Banquete®®.

Charles Kahn3* assinala que o tema do éros filosdfico € o objeto
privilegiado da reflexao de Esquines, tema que encontra também
ressonancia nos demais socraticos. Por essa indicacéo, Kahn ofereceu
0 que tomarei aqui como sendo a principal justificativa em vista da qual
Esquines fez a defesa do ensino de Socrates contra as difamagoes

329 Nao é casual lembrarmos a ambiguidade do termo latino que nos serve aqui de indicativo
para o efeito do intercurso com Sécrates. Nas palavras de Diotima no Banquete, a
concepgéao da alma, ao lado da do corpo, almeja a eternidade pela geragéo, nao de filhos,
mas de belos pensamentos e discursos (Banquete, 208b-210d).

330 "A maiéutica socrdtica inverte totalmente as relagdes entre mestre e discipulo, como bem
viu Kierkegaard” HADOT (2015, p. 103).

331 AZEVEDO (2009, p. 45-46) chamou a atencéo para a “linguagem do feminino” presente
nessas caracterizagoes platdnicas de Socrates, em que se vé na figura de Diotima aquele
papel de revelagdo que Hesiodo conferiu as Musas e que Parménides havia indicado
na deusa que o recebeu em sua ascensao. As semelhancas entre a figura de Diotima
e Socrates, quanto ao método, seréo a frente retomadas pela persona de Aspasia no
Di&logo homdnimo de Esquines. Nao custa lembrar que XENOFONTE deixou-nos uma
indicagéo preciosa, ao mostrar que Socrates aprendeu de Aspésia a arte dos casamentos
(Memoraveis, 11.6.36), arte da qual ele se orgulha em XENOFONTE (Banquete, 3.10).

332 Sobre o contexto dionisiaco que favorece o saber erético feminino, ver ACKER (2008).
333 KAHN (1996, p. 4).
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que o condenaram. E n&do apenas Esquines: 0s socraticos elaboraram
imagens do mestre a partir de sua forga de atragcado, de um erotismo
segundo o qual se é conduzido a tornar-se melhor. Euclides, que
havia escrito um livro sobre o amor (DL, 11.108), era apaixonado pela
controvérsia, uma paixao que fez transmitir aos megaricos (DL, 11.107).
Mesmo Antistenes, para quem o erético se confundia com a loucura
dos prazeres, caso fosse ignorante e nao dotado de autarkheia,
atribuia, em sua educagéo filoséfica, uma importancia louvavel a poder
gastar tempo junto a Socrates pelo amor que lhe devotara®4. O Eros
no Banquete de Xenofonte é, como em Platdo, a imagem do saber que
fundamenta a acéo de Socrates. E se Aristipo tornou-se conhecido
por conceber a virtude como a vida agradavel na busca pelo prazer,
nao pds o prazer erético, que o movia para junto da cortesa Lais,
acima do dominio proprio que se deve ter sobre o prazer, e que lhe
fora uma licao do mestre®*. Em todos esses casos, a via erotica se
vé entendida como caminho de acesso e de atracéo a virtude, e ndo
seria imprudente aponta-lo, provisoriamente, como exercicio erdtico da
educacéo tipicamente socratica.

Sera preciso, portanto, acompanhar a reflexao de Esquines a
partir dos indicios que nos restaram de sua obra, para compormos
0 quadro de sua caracterizacdo do erotismo de Sécrates, a vermos
de gue maneira ele nos permite, a medida que pretende absolver
Socrates diante de seus detratores, entender a atividade filoséfica em
sua fungdo educativa. A personalidade de Sécrates costuma fisgar seu
interlocutor de forma a lhe provocar reagdes nao apenas espirituais,
mas também fisicas: entrar em contato com ele é ver-se apaixonado
por seus discursos a ponto de ser também impactado fisicamente e
acabar palido e débil, como aconteceu a Aristipo®*®. As imagens dessa

334 Sobre 0 éros em Antistenes, ver XENOFONTE (Banquete, IV.44); sobre o éros para Sécrates
segundo o parecer de XENOFONTE (Banquete, VIII.24).

335DL, II, 75. Aexpressao “vida agradével” é de ARISTOTELES (Etica aNicémaco, 1,5, 1095b15).
336 Cf. PLUTARCO, Sobre a Curiosidade, 2, p. 516¢ (SSR, IVA.2).
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comogédo provocada por Sécrates nos ficaram mais conhecidas a
partir do que Platao havia trazido: a imagem da raia elétrica no Ménon
(80a) e do sileno no Banquete (215b) jogam com a mesma reagéo do
interlocutor ao encanto do éros socratico que, por meio do /égos, é
capaz de curar a alma (Carmides, 157a), seduzindo o interlocutor a
falar de si mesmo (Laques, 187e) e, com isso, exortando-0 a cuidar
de si segundo o desejo de se tornar o melhor possivel (Apologia, 36b).

Todas essas imagens acerca de Sécrates procuram pontuar o tipo

de atracéo erdtica que o fildsofo personificava ao utilizar-se do /égos, e

que Alciblades expressou como um canto das sereias (Banquete, 216a-

b), que o excitava como a melodia das flautas excitavam os coribantes

em seus transportes dionisiacos, a ponto de fazé-lo padecer daquele

estado que é o mesmo de quem foi picado pela vibora (Banquete,

217e). A honestidade de Alciblades aqui, naturalmente regada pela

influéncia do vinho, confirma-se pela condigcdo de vergonha em que

ele se coloca ao confessar ter sido rejeitado sexualmente por Socrates.

Na avaliacdo do homem apaixonado e rejeitado em seu amor, o satiro

dos discursos procedia propositalmente, ao fazer-se de amante para

ser amado. Mas o problema estava em que, a Alcibiades, interessava

mais o amor do corpo que o da alma, e vemos Sdcrates defender

longamente no Banquete de Xenofonte de que modo entendia ser

impréprio ao homem livre um tal interesse como aquele®’. O caso de

Alciblades se faz emblemético, ao servir de exemplo de um exilio do
qual jamais se retorna — exilio que néo é politico, porém filoséfico.

T62. &AM 1) &AnOnc AAkiBradov Sikn mpeaPutépa pakp, tpeaPutépov

vopov kai mpeaPutépwv Stkaotdv. fvika ¢§RABev Avkeiov, kai 1O

ZwKPATOVG KATEYWVOOKETO, Kai VMO @hocogiag £EeknpiTreto’

toTte Pedyel AAkiPLadng, tote dhioketat. @ katadikng mikpdg, kol

dpethiktov apdg, kai €leewvilg mMAGvnG. Totyapodv ABnvaiot pév

avtov kol denBévteg katedé€avto” ploocogia 8¢, kai émotrun, kai

dpetn toig dnaf gevyovow dfartog pévet kai AStANaKTOG. TOLODTOV
1) €mo TN, TolodToV i dpadia.

337 Cf. XENOFONTE (Banquete, 8.23).
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Na verdade, o castigo de Alciblades é muito mais antigo, de uma
lei mais antiga e de juizes mais antigos. Quando saiu do Liceu
e foi acusado por Sécrates e desterrado pela filosofia, entdo
permaneceu Alcibiades exilado, entdo permaneceu prisioneiro.
Que amargo castigo, inexoravel ruina, triste vagabundear.
De fato, os atenienses o receberam, depois das suplicas,
mas a filosofia, 0 conhecimento e a exceléncia permanecem
inacessiveis e irreconciliaveis a quem uma vez tenha sido exilado.
Assim é o conhecimento, assim é a ignorancia. (MAXIMO DE
TIRO, Dissertagbes Filosdficas, VI.6; SSR, VI.A.42 frag.1)

Alcibiades é exilado da filosofia por se encontrar doente (vooel):
um fogo intenso toma seu corpo e |he transtorna a razao, arrastando-o
para todo o lado como se estivesse tomado de loucura (paviag;
MAXIMO DE TIRO, Dissertacoes Filoséficas, VI.6; SSR, VI.A.42). Chegou
ao ponto de haver desprezado os deuses olimpicos, considerando-se
orgulhosamente superior (ELIO ARISTIDES, frag. 5; SSR, VI.A.46). Dificil
nao lembrar aqui o Fidipides educado na casa de Sécrates (§7). Por
certo, as acusacoes de Policrates, por exemplo, estavam assentadas
sobre essa loucura de Alciblades, como se a ela Socrates o tivesse
precipitado (§10). Em Platao, Alcibiades ndo pdde perdoar Sécrates
pelo engano que lhe causou aquela vergonha descrita em seu elogio
(Banquete, 222b). De certo modo, ele imputou a Sécrates uma intencéo
de deixa-lo atordoado, intencdo que, aos olhos de Alcibiades, era
censuravel, tal como ele fez por mostrar. Ainda que os esforgos de
Socrates tivessem sido outros, ndo seria tarefa facil descolar o mestre
dessa sua paixao, paralela a que ele sentia pela filosofia®®,

De fato, Socrates parece ter assumido, como vemos em Platao
(Banqguete, 201d e Fedro, 257a) e em Xenofonte (Memoraveis, I, 6,
28; Banquete, VIII, 24), ser entendido nas coisas do amor (té épwTikd).

338 Na passagem do Gdrgias de PLATAQ (481d): “Digo isso pensando que tanto eu [Sdcrates]
quanto tu [Calicles] experimentamos hoje a mesma paixdo. Cada um de nds tem dois
amantes; eu, Alcibiades, filho de Clinias, e a filosofia, e tu, outros dois, o demo de Atenas
e Demo, filho de Pirilampo.”; Aéyw & évvonoag 6Tt €yw Te kai 6O VOV TuyXdvopey TadTov Tt
nenovBoTeg, EpdvTe SVo Evte Suoiv EkdTepog, £ym pev AhkiBiadov te Tod KAerviov kai gtlocogiag,
o 8¢ Svoty, Tod Te ABnvaiwv dfipov kai Tod Tuphdumovg. (tradugdo de Lopes)
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Em Esquines, a dinamica educativa, segundo a qual Socrates
opera afravés do amor (8w 10 épwta) para a converséo a filosofia
daqueles que o frequentavam, apresenta a relacao de ensino como
necessariamente atrelada ao desejo que movimenta, por palavras
e atos, a alma humana até o belo e o bem que a tornam melhor
(SSR, VI.A.50)%®, O Sécrates do Fedro parece confirmar esse juizo
ao incitar Fedro a forjar uma vida dedicada ao amor e aos discursos
filosoficos (mpo¢Epwta petd @thocd@wv Aoywv tov Biov notfjtat, 257b).
Como Kahn alertou (1996, p. 22-23), essa dindmica educativa afravés
do amor é ambigua, porque pode tanto indicar que Sdcrates educa
porque ama quanto porque é amado. Em ambas as perspectivas, no
entanto, esta implicada uma atuagao que segue por meio da relagao
de influéncia entre mestre e aluno.

Dependendo de como sua educacédo através do amor seja
enfocada, o papel de Sécrates pode ser visto, como Nuvens havia
indicado sem entrar no tema da erética, também de maneira ambigua.
Afinal, o exercicio da filosofia em Sécrates como um exercicio erético
daria razdo a seus detratores, ao acusarem-no de ter corrompido
jovens como Carmides e Alcibiades por fisga-los para algo inutil,
como a filosofia era considerada? Xenofonte nao nos fez ver, em sua
Apologia, que uma das principais acusacdes contra Sécrates, a de
corromper a juventude, dizia respeito ao fato de os jovens nao mais
obedecerem a seus pais e sim a Sécrates, a partir do momento em que
se apaixonavam por ele e se punham a frequenta-lo em tempo livre34?
E razoavel dizer que os socraticos, especialmente Esquines e Platao,
tentaram justificar Socrates valendo-se dessa mesma caracterizacéo
erética de sua influéncia, porque na mudanca de amante para amado,

339 E bem claro que temos aqui a mesma inclinagéo para o agathds que vimos Euclides
descrever em sua atividade, embora o enfoque na utilizicao do /6gos seja levemente distinto:
se para Euclides, os embates gristicos demonstravam a incomensurabilidade do Bem, por
assim dizer (supra, §19), em Esquines, os discursos de Soécrates sdo o instrumento pelo
qual o aluno apaixona-se pelo proprio Sécrates, como um exemplo de exceléncia.

340 Cf. XENOFONTE (Apologia, 29-31).
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diréo eles, o mestre convida seu interlocutor a ver o que estava para
além de sua prépria presenca. A disposicéo fisica causada por Eros
tornava-se em disposicéo espiritual para a exceléncia — é com vistas
a reflexao erdética do ensino de Sdcrates que Esquines construiu sua
obra filoséfica.

§21. EDUCACAO COMO SEDUCAO

A seducéo, reflete o pensador romeno Gabriel Liiceanu, é a
acao de levar, conduzir a outra parte, conceito esse que ganha, em
um periodo mais recente, o sentido de levar a um mau caminho, de
corromper. Pensar na seducéo é pensar um par cujo relacionamento
envolve um sedutor, aquele que conduz o outro a uma outra parte, e
0 seduzido, aquele que é ou gue se deixa ser conduzido a uma outra
parte por outro. Nesses termos, a seducao envolve sempre: (a) para
que parte se é conduzido; (b) que algo em nds permite a sedugéo; (c)
através de que se seduz. Acerca do (a) lugar para o qual se é conduzido,
percebe-se ser ele ao mesmo tempo onde esta quem seduz e aonde
quer chegar quem se faz seduzido. Sendo assim, aquilo que (b) ha
em nds que permite a sedugéo é o desejo de alcangar algo que néo
possuimos, mas que é possuido por quem nos seduz. Por fim, (c) o
meio pelo qual se é seduzido encontra-se no aflorar desse desejo por
algo que une o sedutor e o seduzido na direcdo de um lugar outro,
a uma outra parte, em vista da qual a relagdo de seducao se realiza
como uma relagao intima e pessoal®'.

A dindmica socrética é, essencialmente, uma dindmica de
seducdo. O erotismo pelo qual Sécrates conduzia seus frequentadores
até a exceléncia passava pelo detalhe de uma relacdo em que o
seduzido ndo almeja sendo alcancar o espago mesmo em que Sdcrates,

341 Cf. LICEANU (2014, p. 11-25).
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o sedutor, se encontra, e para o qual atraia por meio do desejo, através
de sua atividade, os mais diferentes tipos de personalidade. Quando
dissemos que ele inverte a relacdo erdtica tradicional, ele o faz com
essa intengao. Na Apologia de Platéo, Sécrates chega a se referir aos
que o imitam como a motivacao que gerou a opiniao de que ele havia
corrompido os jovens filhos dos mais ricos. Acerca deles, contudo, 0s
acusadores n&o sabiam dizer como Sdécrates os ensinava (23c-d). Nao
sabiam porque n&o havia um saber a ser ensinado: a dificuldade em
delimitar até onde Socrates corrompe, quando se deseja dizer seduz,
estd em que a seducdo, assentada no éros, & uma paixao sob o ponto
de vista do seduzido, como vimos Alcibiades expressar, e como ja
dissera Gérgias em defesa de Helena (Elogio de Helena, §19).

O caso de Alcibiades é recorrente entre os socraticos, e se
pode toma-lo aqui como uma ilustragdo dessa dindmica — mesmo
porque é em face do seu caso que uma defesa da imagem de
Sécrates parece ter sido composta®®. Do pouco que nos restou
do didlogo Alcibiades de Esquines, ficamos sabendo que o jovem,
desejoso de ocupar o lugar mais nobre (omovdawotépw) a que se
elevara o estratego Temistocles, apds vencer o poderoso Rei Xerxes
com conhecimento (¢uotiun) e saber (ppoveiv), filia-se a Socrates
a fim de que ele o torne excelente em vista de tado valoroso modelo.
Sécrates, contudo, mostrard que o vencedor de Salamina nao foi
capaz de alcancar o favor de seu préprio povo apoés tao grande vitéria
(ELIO ARISTIDES, frag. 9; SSR, VI.A.50). A obra de Esquines parece
comegar com a refutacdo de Temistocles como sendo um modelo
de justica: ndo é justo se comportar com os pais como Temistocles
fizera com os seus. O fragmento retirado do Papiro de Oxirrinco (1608
frag.1; SSR, VI.A.48) sugere, como se fosse um trecho de algum

342 Aimportéancia da figura de Alcibfades na caracterizagao da educacao de Socrates motivou
diversos livros escritos pelos socraticos (além de Esquines, Euclides, Antistenes, Fédon
e Platdo escreveram obras cujo titulo traz o nome do ateniense). Ver ainda a edigédo de
JOHNSON e TARRANT (2012), com diversos estudos sobre a erética da filosofia socratica
vinculada a Alcibiades.
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élenkhos socratico, uma conclusdo negativa sobre Temistocles: tal
como € necessario ser antes um ignorante em hipica para chegar
a ser um conhecedor desta arte®3, em matéria de areté deve-se, de
igual modo, estar ciente da ignorancia para chegar a ser excelente.

No caso de Temistocles, ndo se poderia esperar de um ignorante
acerca da areté que ele lhe servisse de modelo. Alciblades acreditou
ser Temistocles um exemplo de exceléncia devido a sua vitéria
exemplar sobre os persas. Sécrates quer mostrar-lhe, porém, que um
tipo como Temistocles, ainda que grande em esperteza, ignorava a
si mesmo e, com isso, a justica de seus atos. Nao pbde vencer 0s
designios divinos (Beiat poipar. ELIO ARISTIDES, Contra Platao, 1.61-64;
SSR, VI.A.B0) junto ao seu povo com a mesma arte do /6gos com a
qual enganou o Grande Rei. O favor divino esta ao lado do homem
justo, e 0 homem erdtico, ao voltar-se para o cuidado de si (¢mpeleia
gaut@v), € 0 Unico capaz de, ao tornar os que o frequentam homens
nobres e bons (kaloig kayaboic), conduzi-los a serem semelhantes aos
deuses (mapa v Bedv vmapxewv. SSR, VI.A50). Socrates, como sendo
um modelo de imitagao diferente do oferecido por Temistocles, insiste
em refutar Alcibiades para torna-lo melhor. A refutacéo, assim, € sua
demonstracao de amor.

T63. obtw Zwkpdtng AAkiPadnv ékdlove, kai Sdkpvov €Efyev
aAnBwvov eEeheyyopévou kai v kapdiav Eotpege.

Assim Socrates continha Alcibiades, levando-o ao verdadeiro
pranto quando refutado, reorientando com isso o seu coragao.
(ELIO ARISTIDES, Sobre os quatro, 576; SSR, VI.A.51)

Eros é a forca que atrai, por discursos e por acdes, de corpo
e de alma, o homem a justica e ao bem, e o faz por intermédio de
alguém, de um outro que se impde como exemplo desejavel; é ele,
portanto, o fundamento do /dgos direcionado a educacéo. Nao, porém,

343 kai notepo[v &-] gi[mmovg] 1j inmuo[vg &-] vay[kaio]v pot Soxel duod[oovg] mpdTepov klai]
agin[movg].
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de qualquer l6gos: era por refutacdo que Sécrates intentava reorientar
(Botpege, T63)** 0 coragao entregue aos vicios de Alcibiades, levando-o
as lagrimas em sUplica para que o tornasse excelente (CICERO,
Disputas Tusculanas, 11.32.77-78; SSR, VI.A.52). Sécrates converte-se,
pois, em modelo de exceléncia no qual o jovem desejara ardentemente
transformar-se — embora o caréter vicioso de Alcibiades prevalecesse
ao final, contra seu percurso erético sob a influéncia de Soécrates.

O erotismo socrético parece explicar a propria relagdo de
Esquines com seu mestre. Bem mais conhecido, em sua época e no
periodo que abrange o da segunda sofistica, como logégrafo de estilo
exemplar, seus escritos socraticos foram tidos, com certa suspeita, ou
como roubados de Sécrates ou como plagiados de alguém, tamanha
a eficiéncia daquilo que Didgenes Laércio dira ser o carater socratico
modelado em seus textos (td Zwxpatikov Rbog dmopepayuévor; DL, Il
61). A figura de Esquines, cuja pobreza tornara-o alvo da troca que
o fazia descender de um suposto salsicheiro de nome Carino, devia
soar impropria aos que observavam a nobreza de seus textos. Esta
nobreza, tal como a de Soécrates, encontrava-se na alma. O préprio
mestre nao recusou isto que o jovem lhe tinha a oferecer: por nao ter
dinheiro algum, Esquines doa a si mesmo, ao que Socrates constata
ser aquilo o que ele poderia Ihe oferecer de melhor.

T64. Aioxivov 8¢ einévrtog, «mévng eipl kol Ao pev ovdev Exw,

Sidwpt 8¢ oot Epavtdv,» «dp> oDV elmev, «odk aioBavy Td péyloTd
ot 8tdovg»

Quando Esquines disse: “sou pobre e ndo tenho nada, entrego
amim mesmo a ti”, ele [Sdcrates] replicou: “Nao te das conta de
que me entregas o mais importante? ” (DL, I1.34; SSR, VI.A.61.D.1)

344 O verbo “éstrepse” nos lembra aqui a figura de Estrepsiades, personagem de Nuvens,
cujo nome brinca com a intengéo de reorientar-se através do ensino socrético. Todo este
paragrafo baseia-se nos seguintes fragmentos, referentes ao texto Alcibiades de Esquines
(SSR, VI.A.49-54).
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T65. cui Socrates: “quidni tu” inquit “magnum munus mihi
dederis, nisi forte te parvo aestimas? habebo itaque curae, ut
te meliorem tibi reddam, quam accepi.” vicit Aeschines hoc
munere Alcibiadis parem divitis animum et omnem iuvenum
opulentorum munificentiam.

E Socrates: “certamente, me ofereces um grande presente, e
tu lhe atribui pouco valor? Por isso, cuidarei para que voltes
melhor do que quando o recebi”. Com essa oferta, Esquines
veio a superar Alcibiades, cuja mente e todo o esplendor da
juventude eram tdo grandes quanto a sua riqueza (SENECA,
Sobre o Beneficio, 1.8.1-2; SSR, VI.A.6).

O mais importante para o mestre era o proprio aluno. E por
isso que ele chegou a superar Alciblfades em toda sua exuberancia,
por haver oferecido a Sécrates aquilo que verdadeiramente torna o
homem melhor. Isso é tdo verdade no caso de Esquines que seus
textos traduzem uma espécie de tematica univoca, organicamente
tecida, segundo o pouco que podemos saber, acerca da relagéo entre
mestre e aluno em vista da educagéo para a areté. Vendo ai a primeira
tentativa de elaborar teoricamente a atividade de Sécrates centrada na
dinamica erdtica, Kahn dedicou ao socratico uma andlise detalhada
dos seus dois dialogos dos quais nos vieram mais noticias®®. Essa
unidade tematica reverbera ainda em outras de suas obras, o que
permitiu a Marsico®® caracteriza-la segundo trés tonicas principais:
(a) a constante referéncia a fatos e personagens histéricos ligados ao
modelo de areté; (b) a tematizacdo da justica na relagcao entre pais e
filhos; por fim, (c) a teia em que se relacionam as figuras histéricas e o
problema de saber quem é de fato mestre no que diz respeito a areté,
e como esse ensino influi na relagéo de autoridade entre pais e filhos.
Segundo o que é possivel constatar, Esquines esteve preocupado
em justificar a er¢tica de Socrates contra a acusagao de corromper
0S jovens — que, como ele mesmo, haviam se aproximado do mestre

345 Para suas andlises de Alcibiades e de Aspasia, ver KAHN (1994, p. 87-106).
346 Cf. MARSICO (20144, introduccion, 4.2, p. 100-109).
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seduzidos por sua exceléncia. O proprio testemunho de Esquines, por
oposicéo ao de Alcibiades, parece servir para justifica-la.

O sedutor conduz o seduzido até onde ele se encontra,
desde que o seduzido deseje tomar posse, almeje ser levado para
l& onde se encontra o sedutor. A marca do saber socratico esta na
consideracéo desse anseio do outro pela areté: diferente do politico,
como Temistocles, cuja relagdo com o outro esta fundamentada na
persuasao, na melhor forma de, com o /6gos, valer-se dos anseios do
interlocutor em beneficio proprio, o erdtico faz atravessar o desejo de
quem se lhe chega até um encontro consigo mesmo, cujo cuidado
estabelece o fundamento ascensional até a areté’”. Esquines é
socratico porque contemplou em Sécrates esse modelo de virtude,
em acdes e palavras, capaz de conduzi-lo ao aperfeicoamento de si
pela convivéncia apaixonada. Sdcrates € erético porque apresenta um
saber que nao se d4 como um conjunto de principios e receitas, mas
como um caminho de atragdo que se vale do éros a ele devotado
para forjar no seu amante o cuidado de si que conduz a areté (ELIO
ARISTIDES, Contra Platao, 1.62; SRR, VI.A.53). Segundo o texto de Elio
Aristides, Esquines e Platao haviam discordado em um ponto acerca
do ensino erdtico:

T66. 00 xpn, ¢noi, Bavudlery, @ MAdtwy, & TG kai TéXVNY N
KTNoduevog oldg T €oTiv d@elelv dvBpwmovg. «moAhol yap kal TV
Kapvovtwv vyLeig yiyvovtal oi uév avBpwmivy <téxvn>, ol 8¢ Oeig
poipa. doot pgv odv avBpwmivy téxvr), 1o iatp@v Bepamevdpevol,
6001 8¢ Beiq poipa, émbupia avtodg dyet €Ml TO dvijoov.

N&o é necessério admirar-se, Platdo — disse ele —, se alguém que
nao possui técnica pode ser Util aos homens, “porque muitos
enfermos saram, uns por uma técnica humana, outros por
designo divino; quando se curam por uma técnica humana, sao
cuidados pelos médicos, enquanto os que curam por designos
divinos, o desejo os conduz ao que lhes é mais proveitoso.
(ELIO ARISTIDES, Contra Platao, 1.62; SSR, VI.A.53)

347 Estamos a lembrar aqui aquela escalada erética, proposta por Diotima, na direcdo da
Beleza em si, como descrita por PLATAO em Banquete, 205d-212a.
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Se educar é tornar excelente, é possivel fazé-lo tanto por
técnica quanto por designo divino. E por esse motivo que Temistocles
nao servira como modelo, por haver desprezado esse Ultimo. Ao que
parece, o0 texto acima indicaria que Esquines reclama em Platao a
mesma falta. Sécrates era o modelo por exceléncia pois nele havia
ambos. O modelo socratico de educagao aqui é muito préximo ao
que Isécrates propusera (§12). Esquines parece indicar, em sua obra,
de que modo a forga erdtica poderia servir como uma terapia da
alma, como a medicina era a do corpo. Esta em jogo uma seducéao
que orienta o tornar-se melhor através do exercicio mutuo do /6gos
— quer dizer, pela dialexis, enquanto processo de elocucado e de
refutacao que livra a alma do seu pretenso saber para, a partir da
constatacdo da ignorancia, conduzi-la a areté pela busca. Era a
isso que Socrates dedicava sua atividade, defende Esquines. O
l6gos em dialogo, por almejar, com a refutagéo, ser sedutor e nao
apenas persuasivo, sofrera as injlrias de quem néo se vé atraido por
Socrates, de quem acaba mesmo por odia-lo pela refutagdo, como
no caso de Anito®*®8. A um interlocutor que nao apresente o desejo
(¢mBvpia) pela exceléncia, o discurso de Socrates ndo soa sendo
incbmodo; no pior dos casos, petulante, subversivo. A forca erética
¢ a condicéo para que o /6gos torne possivel a conducéo a areté: o
ensino de Sécrates ndo se estabelece como elaboracdo teorética,
mas como um exercicio de amor.

§22. A FILOSOFIA NA ALCOVA

O segundo texto de Esquines mais bem servido de informacdes
a nossa disposicao é seu dialogo Aspasia, cujo enredo procura saber
qual mestre é capaz de tornar melhores os que |lhe frequentam. De

348 Ver XENOFONTE (Apologia, 29-31).
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fato, as noticias que possuimos indicam que Sdcrates ndo entendia a
relagao mestre-aluno enquanto desprovida da filiagao erética fundada
no tipo de virtude que 0 mestre possui e que o aluno deseja: a mengao
feita por Méximo de Tiro propbe o papel de alcoviteiro a Sécrates,
quando ele sugeria mestres diferentes adequados a cada um segundo
suas aspiracbes ao saber®®. Socrates, que parece ter frequentado
Aspéasia sem acreditar que isto seria indigno por se tratar de uma
cortesa (DissertagOes Filosoficas, XXXVIII.4, frag.19; SSR, VI.A.62), nao
chegou a se restrigir a seus ensinamentos: teve ainda como mestres
Diotima para o amor, Conno para a musica, Eveno para a poesia,
Isébmaco para a agricultura e Teodoro para a geometria (MAXIMO DE
TIRO, Dissertagbes Filosdficas, XXXVIII.4, frag.23; SSR, VI.A.66). O
ponto problematico estd em saber de quem Sécrates havia tomado
de fato licbes sobre ta erotika. Como visto, se Maximo menciona
Diotima baseando-se provavelmente no Banquete de Platao, Esquines
propde-nos Aspasia como figura central do erotismo socréatico. Pode-
se suspeitar que Platdo haja posto Diotima em lugar de Aspasia a fim
de substituir o espaco da alcova pelo sacerdotal. E a suspeita ndo seria
pouco sugestiva®®,

O dialogo comeca quando Célias, famosa figura do cenario
ateniense®', conhecido por gastar sua riqueza tomando licbes de
sofistas da época, vai até Sdcrates perguntar-lhe quem haveria de
ser o melhor mestre para seu filho, Hipbnico. A resposta de Socrates
surpreende: o nome de Aspéasia como mestra aponta uma situagao
para a qual Célias, ao que tudo indica, manifestou-se em termos de

349 Cf. MAXIMO DE TIRO, Dissertagoes Filosdficas, XXXVII.4; SSR, VI.A.62. Essa imagem
aparece ligada ao Socrates parteiro do Teeteto de PLATAO, mas também a cena de
Socrates a oferecer conselhos amorosos a uma corteséa, em Memoraveis, lll.11. Antistenes
também foi visto como um alcoviteiro, segundo o relato de XENOFONTE (Banquete, 4, 60-
62). Para as aproximagdes entre Aspéasia e Diotima que aqui seréo ressaltadas, ver KAHN
(1994, p. 96-103).

350 De fato, PLATAQ relata algo parecido a uma convivéncia de Sécrates com Aspasia em
seu Menexeno.

351 Ver acima (§3) o papel de Cdlias na recepgdo em Atenas dos intelectuais sofistas.
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pouca satisfagdo. Parece haver uma ironia latente aqui, como em
outros escritos de Esquines, e que reverbera por todo o dialogo até
onde se pode prevé-la. Em reagéo ao descontentamento de Célias,
Sécrates ndo tomou por impréprio ouvir algo sério de uma hetaira,
nem alimentou qualquer suspiro indecoroso pelo fato de um homem
haver de tomar ligdes de uma mulher (rap> étaipag yvvaikodg odk dnnéiov
onovdaiov T dxovewv g Aomaciog. LUCIANO, Sobre a danga, 25; SSR,
VI.A.62). Ao contrario, era junto as mulheres que o saber erotico de
Sdcrates fora obtido, enquanto modelo de educagéo filoséfica. Tomar
como modelo da filosofia a polémica figura feminina de Aspésia era
dignificar Socrates pelo ridiculo, exatamente como a comédia fizera,
segundo Laércio (DL, 11.27).

Levar a sério o ridiculo foi uma licao que Aristofanes ensinara
muito bem. Sdcrates, para justificar sua indicagao ao filho de Célias,
¢ irbnico face a disposicao do proprio pai: afinal, ndo era Célias
quem gastava seu dinheiro com 0s prazeres mais dissolutos, e com
estrangeiros que diziam saber ensinar a areté? Por que n&o gastar com
uma cortesa cuja educacéo lhe seria a melhor possivel, exatamente
pelo que ela tinha de melhor, ou seja, a licao do amor? Nao seria nada
ruim frequentar os dotes de Aspasia, porque em nenhum outro lugar
seu filho teria uma educacdo mais excelente. Sécrates parece jogar
com o poder que a figura de éros sugeria em seu tempo. A descrigao
que faré dos tipos de papéis que as mulheres podiam desempenhar
no uso da forga erdtica revela uma ascensdo que segue do erotismo
usado para o dominio do outro até a condugéao erética em diregdo ao
melhor de si, como o didlogo Alcibiades de Esquines j& nos indicava
(T61), e como Platao sugere pela sua descricdo em graus do exercicio
erético de Diotima no Banquete (205d-212a).

Vejamos os casos levantados por Socrates. Os do primeiro tipo
encarnam situacdes em que o éros esta todo ele direcionado para o
poder sobre outros. Rodogine, uma suposta rainha persa conhecida
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por sua coragem e seu carater temivel, tinha sua figura entrelagada
ao fato de relaxar no cuidado pessoal quando soube de uma batalha,
deixando por terminar suas trancas até que tivesse obtido a vitéria
almejada. Entoando libacdes pela conquista, ela anseia dominar os
homens em batalha e ndo na seducao, pois nao parece amar ser
amada (¢pav tob ¢pacBar. FILOSTRATO, Imagens, 11.5; SSR, VI.A.63)
por eles. Targélia de Mileto, por sua vez, era uma cortesa jonia que
se entregava aos homens mais poderosos (toig Suvatwtdtolg dvdpdot)
entre os gregos e lhes frequentava por ser mulher de beleza nobre (16 T
eldog evmpemr|g yevopévn), dotada de graca e de esperteza (xaptv €xovoa
peta Sewvotnrog. PLUTARCO, Vida de Péricles, 24.3-4; SSR, VI.A.64) que
a favoreceram inclusive junto ao rei persa. O que se constata, pois,
no primeiro como no segundo caso é uma forga erética que almeja o
poder sobre 0 outro, quer ela se realize pela dominagao temivel, quer
pela seducéo que ludibria. A presenca de ambas na obra de Esquines,
ainda que provaveis figuras ficcionais, sdo degraus que preparam a
atuagao de Aspésia em sua propria erética®?.

Os exemplos do segundo caso inserem novos elementos:
relativos a formagdo que com o /6gos torna o homem amado pelo
povo, os casos de Péricles (de quem ela foi mulher) e Lisicles (que
teria casado com Aspasia apds a morte de Péricles, mas que parece
ser uma figura ficticia) sdo exemplos do poder politico de Aspasia ao
exercer, pela atragéo erotica no seio de uma relagdo mais intima, uma
educacéo voltada para a persuaséo publica:

T67. xai 1OV AvokAéa pritopa SelvOTATOV KATEOKEVATATO, KaBdTEp

kai TleptcAéa Snunyopeiv mapeokedaoey, g Aloxivig 6 Zwkpatikodg
v Staldyw Aomaoia

E educou Lisicles como um retérico muito habilidoso, da mesma
forma que havia preparado Péricles para atuar na politica, como
esta no didlogo Aspésia de Esquines, o socratico. (Escélio a
Platdo, Menexeno, 235e VI.329; SSR, VI.A.66)

352 Cf. KAHN (1994, p. 96-97).
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Encontra-se éros aqui pela primeira vez envolvido no fenémeno
da educacao: embora similar ao primeiro caso, em que se deseja 0
poder sobre 0s outros, a forca erética movimenta seus participes em
um esforgo para desenvolver o dominio do /6gos como algo de valor. O
papel do/dgos depde a favor de quem Ihe domina o poder. No caso dos
amantes de Aspasia, porém, o erotismo impeliu homens poderosos a
ouvirem sua mulher ndo apenas no que diz respeito a aprender a falar,
mas também a tomar conselhos em assuntos politicos (“[dotada de]
agudeza para as coisas politicas”; 6&0tnrog €ig & mohrrika: LUCIANO,
Imagens, 17, frag.17; SSR, VI.A.60). Nao por acaso, Lisicles, que
sucedeu a Péricles na cama de Aspasia, obtivera lugar de destaque
na polis com sua uniéo a ela. A forca erética entrelaca, aqui, os usos
privado e publico dos discursos.

E, contudo, no Ultimo tipo de atuagéo erdtica da mulher que sua
dinamica encontra a forma mais elevada. Aspasia estd, aqui também,
situada como uma referéncia Ultima — mas nos parecera bastante
apropriada, para lhe descrever essa sua atuacao erética, a expressao
“a female Socrates”®%: ndo se trata de ensinar a arte de persuadir a fim
de dominar o outro, mas de conduzir por amor o outro ao melhor de
si, aareté. Por certo, o exemplo de Aspéasia aproxima-se do modo pelo
qual Sécrates, como vimos, imaginava melhorar Alcibiades, através
do amor. Mas essa néo € a Unica semelhanga: o caso sera ilustrado
pelo didlogo entre Aspésia, Xenofonte e sua esposa, que parecem
estar com dificuldades para gerir a convivéncia de casal, na forma da
conhecida indugéo socratica, um elemento de sua dialexis. A fonte
para reconstruirmos esse didlogo esta em Cicero, que traz o trecho
como exemplo da educagéo socratica por indugéo (Sobre a invengéo,
1.31.51-53; SSR, VI.A.70):

T.68 “dic mihi, quaeso, Xenophontis uxor, si vicina tua melius
habeat aurum, quam tu habes, utrum illudne an tuum malis?”

353 A expresséo é apresentada por KAHN (1994, p. 101) como sendo uma frase de Hirzel
citada por Dittmar.

286



“illud,” inquit. “quid, si vestem et ceterum ornatum muliebrem
pretii maioris habeat, quam tu habes, tuumne an illius malis?”
respondit: “illius vero.” “age sis,” inquit, “quid? si virum illa
meliorem habeat, quam tu habes, utrumme tuum virum malis an
illius?” hic mulier erubuit. Aspasia autem sermonem cum ipso
Xenophonte instituit. “quaeso,” inquit, “Xenophon, si vicinus tuus
equum meliorem habeat, quam tuus est, tuumne equum malis
anillius?” “illius,” inquit. “quid, si fundum meliorem habeat, quam
tu habes, utrum tandem fundum habere malis?” “illum,” inquit,
“meliorem scilicet.” “quid, si uxorem meliorem habeat, quam tu
habes, utrum <tuamne an> illius malis?” atque hic Xenophon
quoque ipse tacuit. post Aspasia: “quoniam uterque vestrum,”
inquit, “id mihi solum non respondit, quod ego solum audire
volueram, egomet dicam, quid uterque cogitet. nam et tu, mulier,
optumum virum vis habere et tu, Xenophon, uxorem habere
lectissimam maxime vis. quare, nisi hoc perfeceritis, ut neque
vir melior neque femina lectior in terris sit, profecto semper id,
quod optumum putabitis esse, multo maxime requiretis [, ut et tu
maritus sis quam optumae et haec quam optimo viro nupta sit].”

Diga, esposa de Xenofonte, se tua vizinha tiver ouro melhor que
0 que tu tens, preferirds o dela ou o teu? — O dela, contestou. —
Se tiver vestidos e outros adornos femininos de mais valor que o
que tens, preferiras os teus mais que os dela? — Seguramente os
dela. — Pois diga ent&o, se ela tiver um melhor marido que o que
tens, preferiras o teu marido ou o dela? Entdo a mulher ruborizou
e Aspéasia comecou a falar com o proprio Xenofonte. — A ti
pergunto, Xenofonte: se um vizinho tem um cavalo melhor que
o teu, preferiras o teu cavalo ou o dele? — O dele, contestou. — E
se ele tiver um campo melhor que o teu, qual campo preferiras
ter? — O que é o melhor. — E se ele tiver uma mulher melhor que
a que tu tens, preferiras a tua mulher? Entdo Xenofonte ficou
calado e logo Aspésia falou: — Dado que ambos evitam me dar
a Unica resposta que eu esperava escutar, vou lhes dizer o que
cada um pensa. Tu, mulher, queres ter o melhor marido, e tu,
Xenofonte, queres ter a mulher mais admiravel. Por isso, a nao
ser que consigam que nao haja na terra nem homem melhor
nem mulher mais admiravel, sempre vao querer sobre todas
as coisas 0 que pensam ser o melhor, isto é, ser o marido da
melhor mulher e estar casada com o marido mais excelente.
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Aspésia, de acordo com essa reconstrugao feita por Sdcrates no
dialogo de Esquines, procede na condugao ao melhor de si daquele
gue por amor se vé envolvido com o desejo pelo melhor. O éros,
enquanto forga de atracdo que une o casal, é usado pela mestra para
conduzi-los em vista do mais desejavel. A busca pelo melhor é, pois,
uma forga erdtica: em éros esté a encarnagéo do desejo que aproxima
o homem do seu modelo de exceléncia. E para Sécrates, ndo parece
haver melhor maneira de despertar a forga erética do que pelo /dgos
em didlogo.

Se compreendermos essas indicagbes com aquelas concepcoes
trabalhadas no didlogo Alcibiades, perceberemos que, as varias
faces da acdo erética da mulher, Esquines acrescentou uma Ultima,
propriamente socratica, que nao desprezaria as demais, mas as utilizaria
como uma forma de conduzir ao melhor de si. E sedutor interpretar
a sucessao dos discursos sobre éros no Banquete como a maneira
de Platao ilustrar a mesma condugéo erdtica, dos amores vulgares a
exceléncia. As implicagdes provaveis que a leitura de Esquines suscita
em vista de uma proficua reinterpretacéo de passagens dos Didlogos
platénicos é, no entanto, um trabalho a ser feito.

Podemos, com isso, retornar a proposta que indicamos. A
defesa contra a acusagéo de Socrates corromper os jovens que lhe
frequentavam perpassa o traco erético da relagdo de ensino por ele
desenvolvida. N&ao é possivel ser conduzido a areté sendo incapaz de
se apaixonar por ela, e por Sécrates que a encarna. O primeiro degrau
de quem se pbe a buscar a exceléncia encontra-se no amor pelo
homem excelente, neste caso, em ser fisgado fisica e espiritualmente,
em atos e palavras, pelo desejo de cuidar de si a que Sécrates seduz
e para o qual mostra o caminho. Sem esta homologia de desejos nao
ha educagao — nao ha, portanto, filosofia.

O encontro de Esquines com Socrates é prova deste erotismo
educativo. Jamais tendo deixado a companhia de Sécrates (DL, 11.60),
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nao teve uma escola e ensinava aqui e ali como Sécrates fizera®™“. Sua
personalidade, porém, foi de natureza literaria: compondo discursos de
uma forca persuasiva (&mbr|g <ig> ypaya, DL, 11.62) digna de mengao,
alcancou uma nobreza em seus textos que certamente traduzia a
nobreza amada no éthos de Sécrates. Para além disso, éros é apenas
desejo de poder sobre os outros, é anseio por tomar a vida alheia
como meio de satisfagao fisica, e ndo como uma realizacdo espiritual.
Essa foi a licdo que Alcibiades e Anito ndo puderam aprender.

Em suma, a literatura socratica de Esquines procurou esclarecer
0 modo pelo qual se faz infundada a condenagao da educagao
promovida por Sécrates como corruptora da juventude, porque ignora
afinal o papel erético da exortagéo do filésofo a melhor vida, o que
leva a definir negativamente a filosofia com base naqueles que dela
estavam ausentes por natureza. O apelo dos retdricos a figura de
Alciblades, como exemplo do perigo da filosofia, é prova da ignorancia
acerca dos fundamentos divino € humano do saber e da atividade
socratica, que buscou atrair as almas para uma vida dedicada ao que
ha de mais valoroso. Se o exemplo de Euclides situa o Bem como
finalidade da agao moral, toda acao precisa estar orientada pela busca
em saber, a fim de poder alcancar o melhor. Mesmo se para Isdcrates
este saber era opiniao e nao ciéncia, o esforco em vista de um modelo
indica a inspiragao socratica pelo desejo erotico direcionado ao Belo. A
seducao que movimenta a alma em direcao ao bom e belo ocorre por
meio do /6gos, e nisso tanto Aristdfanes, quanto Isécrates e Euclides,
estavam de acordo. A contribuicao que Esquines confere ao socratismo
faz traduzir a forca do encanto socratico, e filoséfico sobretudo, em seu
apelo ao éros que movimenta a alma como a justificativa moral para
a investigacao e o ensino realizados pelo mestre condenado. A partir
de Esquines, acusar a filosofia de corromper a alma é, por definigao,
desconhecer a filosofia.

354 A referéncia de Laércio € tomada, para GIANNANTONI (1990, vol IV, p. 289), como um
testemunho de ter sido Esquines o mais fiel dos discipulos de Socrates.
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Valeu a pena? Tudo vale a pena
Se a alma ndo é pequena

Fernando Pessoa

§23. SOCRATES ATRAI OS “CAES”:
ARISTIPO E O DOMINIO DE S|

Diégenes Laércio, por duas vezes, menciona o fato de Sécrates
ter atraido estrangeiros para Atenas devido a fama (katd kAéog
Zwkpdtovg) de seus ensinamentos®™®. Aristipo, cujos indicios nos
mostram ter sido ele professor ja durante sua convivéncia ao lado de
Socrates, foi um desses casos: atraido pela fama de Sécrates, teria
passado pelas etapas, segundo Gigon®*, que s&o caracteristicas
da relacado dos que se encontravam com o mestre: formando uma
espécie de esquema tipico o jovem, (a) ao encontrar Sécrates, (b)
é levado por diversos modos a abandonar sua vida pregressa para
(c) se dedicar a filosofia. Mais do que etapas, porém, esses trés
acontecimentos, digamos assim, formam no fundo um todo em si
mesmo — com a ressalva de que nem todos 0s que encontravam
e se enamoravam por Sécrates abandonavam plenamente sua vida
pregressa. Os encontros com Xenofonte (DL, 11.48), com Aristipo (DL,
11.65) e com Fédon (DL, 11.105) s&o tdo emblematicos quanto o de
Platao (DL, lll, 5), cada um a seu modo encontrando, pelo convivio
com a atividade do mestre, a descoberta de sua propria filosofia.
Vindo de Cirene para Atenas, Aristipo p6de com Sécrates descobrir

355 A primeira mencao, feita durante a Vida de Aristipo (DL, 11.65), é a Unica que se observa
referida a um socrético (deveriamos esperar outra mengao semelhante no caso de Euclides,
mas sobre isso Laércio nada diz). A segunda mengao ocorre durante a Vida de Antistenes
(DL, VI.10), referindo-se aos jovens vindos de Pontos com quem Antistenes teria se aliado
para exilar Anito e executar Meleto.

356 Para a descricdo e discussdo desse esquema apresentado no artigo de Gigon, ver
GIANNANTONI (1990, Vol. IV, p. 142).
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o meio pelo qual a filosofia o tornaria tdo louvavel quanto as palavras
que a seu respeito foram ditas em juizo®.

A mudanca da vida pregressa de Aristipo apds o seu encontro
com Socrates, contudo, ndo parece ter sido completa, no que diz
respeito a sua atividade de professor. Nesse ponto, Aristipo se
aproxima de Antistenes, que fizera de seus alunos coalunos de
Sécrates, bem como de Esquines, que lhe era 0 mais afeito em meio
ao circulo socratico (DL, 11.60). Esquines, Ccomo vimos, cobrava por
suas licdes de retdérica, e a maneira pela qual diversos testemunhos
mostram Aristipo justificando a cobrancga pelas suas ligoes indica o
quéo virulento deve ter sido o ataque dos demais socraticos, sobretudo
aqueles vindos de Platao e Xenofonte, e que situam a venda do saber
como caracteristica tipica de sofistas. Em Memoraveis, por exemplo,
costuma-se identificar a referéncia silenciada por Xenofonte como
sendo dirigida aos da laia de Aristipo:

T69. dAA& Zwkpatng ye TdvavTio TOOTWV Qavepds Ny Kai SHoTIKOG
Kai QUAavOpwmog dv. €keivog yap ToANodG EmBLUNTAG, Kai AoTovg
Kkai Eévovg, AaPav ovdéva dnote poBov Tig cuvovaiag énpagarto,
AL AoV AQBOVWG EMIPKEL TOV EAVTOD OV TIVEG HIKPA [éPT TIap>
éxeivov mpoika AaPdvteg moAlod 1oig GANoLG émdAovy, Kal 00K foav
domep ékeivog dnpotikol” Tolg yap pn éxovot xpruata didévat ovk
fjfelov StahéyeoBai.

Socrates, ao contrario, mostrava-se amigo do povo e dos
homens. E, embora fosse procurado por muitos, conterraneos
e estrangeiros, nunca negociou sua companhia por qualquer
salario; antes, a repartia com liberalidade a todos os seus.
Alguns desses vendiam, aos outros, pequenas partes daquilo
que recebiam de graca, sem serem populares como ele era,
pois se recusavam a dialogar com quem nao tivesse com o que
lhes pagar. (Memoraveis, 1.2.60)

357 “O logdgrafo, que o defendeu e venceu, perguntou-lhe: ‘que beneficio obteve de
Socrates?’, ao que Aristipo respondeu: ‘o bastante para que as palavras a meu respeito
em teu discurso fossem verdadeiras’; mpog tov vmép avtod Aoyoypdgov Siknv eindvta kai
VIKoavTa, ENeta @AoKkovTa Tpog adtov, “ti ot dvnoe Zwkpdng, £pn, “TovTo, ToLg Adyovg, obg
elnag Onép épod, aAnOeig elvar.” (DL, II. 71).
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O proprio Sécrates teria recusado certos agrados enviados por
Aristipo, conta Didgenes Laércio, que numa ocasido lhe devolveu uma
guantia elevada justificando ter seu daimon |he impedido de a receber
(DL, 11.65). Em outro momento, Sécrates indagava o discipulo, surpreso
ao ver sua riqueza: “De onde Ihe veio tanto?”, “Do lugar de onde te
veio tao pouco”, responde Aristipo (“nébev oot tooadta;” “60ev ool T
ohiya.” DL, 11.80). Dentre as justificativas que apresentava, Aristipo
indicou que devia receber para ensinar porque os alunos, sendo bons,
aprendiam muita coisa; sendo maus, davam muito trabalho®®; nos
dois casos, o mestre & sempre muito exigido. Nao obstante, se recebia
algum valor era para fazer seus alunos reconhecerem no que deviam
utilizar o dinheiro (DI, 11.72)%°. A sutileza dessas argumentacdes mostra
de que modo havia em Aristipo, claramente, a intencao de subverter
certa postura de indiferenga frente ao dinheiro — que parece atribuir
mais valor ao fildsofo na medida em que ele despreze as riquezas, ou
porque indignas de si (no caso de Antistenes, veremos), ou porque
as possui sem com elas se preocupar (como no caso de Platao®®) —,
convidando seus alunos a que aprendessem o verdadeiro trato com
as coisas de valor.

Mais ainda, pode-se dizer que tais argumentos destacam o
esforgo de Aristipo em desvincular sua lida com a riqueza de qualquer
posicionamento politico, como Xenofonte sugeria (T69) ao aproximar o
nao recebimento de dinheiro com certo valor democratico e filantrépico
pretensamente defendido por Sécrates. Devido ndo sé a cobranca por
suas ligbes, mas também pela sua convivéncia junto a corte do tirano
Dionisio | de Siracusa, a caracterizagao que dele se costuma fazer é a

358 6 avtog [scil. Aristippus?] Eleye “peydlovg Sel AapPavery piodovg pabnrdv todg Sidaockdloug,
napd pév edgudv 81t ToAA& pavBdvovot, mapd 8¢ T@V dgudv 8Tt TOADY K6mOV Tapéxovoty.”
JOAO DAMASCENO, Il 13.145; SSR, IVA6.

359 Para uma reflexao acerca dos testemunhos de pagamento de ligdes como ressonancia
daquela indicagao de Aristipo como sofista, ver GIANNANTONI (1990, Vol. IV, p. 143-5).
360 Cf. indicagbes sobre a riqueza herdada por Platdo, no capitulo de Nails em BENSON

(1993, p. 14-20).
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de um Aristipo tomado por um “céo da corte” (ou cdo real, facthikodv
kova. DL, 11.66), na tentativa de vincula-lo a vida dissoluta e decadente
aventada pelatirania®'. Dai a veicular a nogao de um hedonismo vicioso
como atributo da filosofia de Aristipo, ndo era preciso muito®2. As
indicacdes encontradas em Laércio, todavia, nos mostram o contrario
de uma postura subserviente ao poder. A fim de adentrarmos os ditos
e feitos de Aristipo com o intuito de compreendé-lo em sua realizagéo
filosdfica, faz-se preciso ter em mente os objetivos que pretendiam
alcancar aqueles que narraram 0s pontos mais importantes da vida
do cirenaico, em especial no caso de Didégenes Laércio, que nos
apresenta um conjunto mais amplo de noticias.

Jaeger fizera referéncia, em um ensaio seminal®®, ao tipo de
apresentagéo da vida dos filésofos que diz respeito ndo ao elemento
doxogréafico (por certo proveniente do modus operandi da escola
peripatética j& com Teofrasto), mas a um esforgco de justificar a
estranheza da figura do filbsofo a partir de anedotas ou apotegmas que
expressariam o ideal filosofico da vida teorética. Sobretudo para nos,
modernos, parece problematica qualquer possibilidade de sabermos
até que ponto tais anedotas, quase sempre triviais, poderiam interessar
para uma compreensao da razao de ser da filosofia de Aristipo. Nao
podemos esquecer, porém, que, desde os estudos de Pierre Hadot,
tornou-se perceptivel o fato de que ndo ha nos fildsofos antigos a
nogao de uma proposta filoséfica limitada a teses e doutrinas, porque
estas faziam parte do género de vida a que o filésofo se dedicou, e
que era o nlcleo da sua atividade educadora. Mesmo em Hegel, que
chegava a opor modo de vida e filosofia ao se referir ao cinismo, vemos
que de Aristipo o que permanece de valor é o conjunto anedotario que

361 Numa troga sugestiva, porque nos chega dos labios do mais conhecido céo filosofico,
Didgenes, o cinico. Os dois cdes parecem mesmo ter tido outras afinidades, como veremos
nesta segao.

362 E 0 que Xenofonte fara, em um importante passo de Memoraveis, que veremos na proxima segao.

363 Sobre el origem y la evolucién del ideal filoséfico de la vida, acrescido como apéndice a
tradugéo e edigdo em espanhol da obra sobre Aristoteles de JAEGER (1946, p. 467ss).

294



ilustra de que forma os principios de sua doutrina foram vivenciados
como formacao do seu pensamento (HEGEL, 1955, p. 120).

No procedimento adotado pelas biografias de Laércio, o
elemento anedotico acompanha o doxografico como duas faces de
uma mesma moeda. O caso do filésofo cirenaico destaca-se entre
0s demais socraticos, contudo, porque encontramos em sua Vida um
tratamento mais amplo dado as anedotas, ao passo que a doxografia
diz respeito ao conjunto dos Cirenaicos e nao propriamente a Aristipo
—além de uma mencéo Unica e isolada de haver o socréatico defendido
que “o fim é o movimento suave que resulta em sensacgao” (Téhog
& amépawve v Aelav kivnow eig aiobnowv avadidopévny. DL, 11.85).
Diégenes Laércio, com isso, parece indicar que a filosofia de Aristipo
estaria realizada por sua vida ou, nas palavras de Hegel, em seu
carater®*. No entender de Wolfgang Mann (1996), isso ocorre porque
a vida de Aristipo em Laércio é ndo apenas um protétipo da vida
filosdfica, mas o modelo de como ela deve ser vivida, no entender de
Laércio®®. O préprio Didgenes indica sua intengdo em uma espécie
de introducéo programaética, logo apds a secéo dedicada aos dados
acerca do nascimento de Aristipo e imediatamente antes do conjunto
anedotario que seguira.

T70."Hv 62 ikavog appdoacBat kai Témw kal Xpévw Kal Tpoodny, kai
ndoav nepiotacy dppodiwg vmokpivachat S0 kai mapd Alovuoiw
T@V dMwv eddokiper pallov, det O Mpoomecdv eb SatiBépevo.
amélave pgv yap ndoviig Tdv mapoévtwy, odk E0npa 8¢ moOVY TV
anéravoty T@V ov mapoévtwy” 60ev kal Aloyévng Pacthtkov kvva
E\eyev avtov. 6 8¢ Tipwy mapéayev wg Bpvmtdpevoy, odTWOi Twg
elndv’ old T Apiotinmov tpu@epty QUOIG AUPAPSWVTOG Yevdn.

364 E bastante similar ao caso de Aristipo o catalogo, em Laércio, da Vida de Diégenes
o cinico, a que MARSICO se referiu em sua obra (2014a, p. 173, n. 250) ao indicar em
nota o estudo de Narcy, que postula uma fonte Unica para as duas Vidas construidas por
Laércio, tendo em vista as anedotas repetidas que foram atribuidas a um e a outro. Dentre
0s socraticos, contudo, o caso de Aristipo se destaca, pelo tipo de construgdo centrada
sobretudo nas anedotas que denunciam sua agogé. Ver também GOUIRAND (2005, p. 79).

365 Cf. MANN (1996, p. 99-105).
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[Aristipo] podia adaptar-se com desenvoltura a lugares,
momentos e pessoas, € desempenhava adequadamente seu
papel em todas as circunstancias. Por isso era mais apreciado
por Dionisio que os outros, pois sempre se adaptava bem ao
que |lhe sobrevinha. Ele fruia o prazer pelas coisas presentes,
e ndo se penalizava a fim de fruir coisas que ndo estavam
presentes. Por essa razéo, Diégenes chamou-o ‘co da corte’.
Timon o criticava mordazmente por sua devassidao dizendo
assim: ‘Eis a natureza luxuriosa de Aristipo, que distingue pela
sensibilidade a coisa falsa’. (DL, 11.66)

Segundo esta indicagéo, recai sobre Aristipo uma capacidade
de adaptacao, de agir adequadamente (appodiwg) diante das situagdes
diversas (e adversas), numa adaptagao que encontrava valor a medida
que Aristipo tornava as situacdes favoraveis ao prazer que podiam
oferecer para si no momento em que as fruia. Poderiamos dizer,
assim, que Aristipo orientava-se pelo prazer (3dovi}) como um tipo
de critério pelo qual as situacdes se |lhe faziam favoraveis. O termo
Kputijpla aparece sobretudo quando as fontes pretendem discutir
a epistemologia dos Cirenaicos (em Sexto Empirico), e veremos
de que forma se poderia imputar a Aristipo algumas dessas teses
epistemoldgicas. Antes, faz-se preciso avaliar o anedotario reunido por
Laércio, pois ele nos permite verificar de que modo as acdes do filésofo
refletem o que eu gostaria de indicar como sendo o nlcleo de sua
filosofia — a éyxpdrewa, conceito tipicamente socratico para o dominio
das paixdes no agir, concebida por Aristipo, segundo Laércio, como um
manter-se inabalavel as circunstancias, o que lhe conferia entao certa
liberdade para poder lidar com pessoas e com situagdes de modo
a se realizar tendo em vista ndo a privagdo, mas o deleite. Por certo,
para a postura ética na filosofia, enkrateia e eleutheria eram nogbes que
constantemente apareciam e se mantinham coimplicadas a figura do
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sabio em geral®®, e que no caso de Aristipo estdo determinadas pela
perspectiva da hedoné.

Deveriamos imaginar que essa sua capacidade ou habilidade Ihe
fora obtida por meio da educagéo junto a Socrates, como ele mesmo
afirmou (DL, 11.80)%7. A confianga que Aristipo demonstrava ao lidar
com pessoas e com circunstancias diversas ressoa a disposigao do
mestre para o exercicio da filosofia no dialogo, ressonancia encontrada
no testemunho de outros socraticos, e que lhe era tdo exemplar a
ponto de nenhuma morte ser mais desejavel, diz o cirenaico, que a
forma pela qual o mestre havia morrido®8. E de se imaginar que a
atracéo de Avristipo por Socrates o levasse a imitagdo daquilo que
s6 é possivel aprender por atragéo erética pelo modelo, e ndo por
palavras®®. Podemos dizer, desse modo, que o material reunido por
Laércio (11.66-83) corresponde ao que ele testemunha por ser a vida
filoséfica que a tradigdo vinculou a Aristipo — e isso é fundamental para

366 Cf. HADOT (2004, p. 313-318). Vale notar a aproximagao que Hadot indica entre tais
conceitos-chave da ética do s&bio e 0 modo de ser da filosofia iniciada por Socrates, além
de valer-se de Horécio (Odes, lI, 3.1-8) para modelar a figura do sébio como uma espécie
de ndcleo de liberdade indomavel (p. 317), aquele que se mantém firme em suas resolugoes.

367 MANN (1996, p. 111-12) tentou estabelecer ao menos trés pontos de contato entre
Socrates e Aristipo, no que se justificaria ter este aprendido sua enkrateia com aquele: (i)
segundo o modo pelo qual Sécrates se esforgou por realizar-se como um filésofo “whose
life was meant to be a radical challenge”; (ii) segundo a tese que Sdcrates parece ter
defendido (o exemplo do Protagoras de Platdo, 345e) acerca da akrasia, fundamentada
sobre a impossibilidade de se agir contrério ao que se entende por ser o bem, e este se
apresentar ligado ao prazer; (iii) segundo a perspectiva de que as agoes de Sécrates lhe
serviam como modelo para uma falta de medo de certos poderosos e da morte. Se tais
pontos podem ou n&o aproximar Aristipo de Sécrates, a mim é ja suficiente verificar de
que modo as anedotas sobre a Vida do cirenaico apresentam o que, em seio socratico,
chamou-se de dominio de si, enkrateia. Ver TSOUNA (1998, p. 141).

368 DL, I1.76. A passagem é sugestiva tendo em vista a pretensa auséncia de Aristipo durante
0s momentos finais de Sécrates (relatada no Fédon; cf. acima §13) pois descreve o caso de
alguém que perguntou a Aristipo 0 modo como Sdcrates havia morrido, ao que o socratico
lhe asseverou: "tal como eu desejaria” (“@g &v éyw ev€aipnv.”). Sobre essa possivel callnia
no Fédon, ver adiante sobre seu caso com Lais (p. 214).

369 Vimos de que forma o tipo de educagao provocado por Sécrates viu-se centrada na
questdo erdtica, durante nosso estudo sobre Esquines (§21), e como Aristipo esteve
pessoalmente comprometido com a imitagdo de Socrates (§15). Essa era a mesma
educacao pelo exemplo que Isocrates propods (§11), sem dar énfase ao trago erético que
em Sécrates se destacava.
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entendermos aquilo que diz respeito mais propriamente ao socratico
no conjunto das doutrinas atribuidas aos Cirenaicos. A exposigao de
Laércio explicita de que modo a vida de Aristipo pds em pratica as
concepgbes apresentadas na sua nota introdutéria e programética.
Afinal, o esquema da apresentagao parece construido para oferecer
um panorama das situacdes nas quais Aristipo melhor representava
sua postura filoséfica.

7

E em sua presencga na corte de Dionisio que vemos alocadas
muitas das cenas nas quais Aristipo, ao representar sua enkrateia,
angariou as principais criticas dirigidas contra ele, dentre as quais
uma denuncia de haver trocado Sécrates pelo luxo palaciano, ao
que o filésofo rebateu num jogo de palavras intraduzivel: “Ora, fui até
Sdcrates para me educar, e até Dionisio, para me divertir” (“&\\& ntpog
Swkpdtny péy; einev, “RABov maudeiag Evekev, Tpodg 8¢ Aloviotov taudiag”.
DL, 11.80). Essa disposigdo de espirito para a diversdo, que se vincula
ao seu interesse pelo prazer, era tdo notdria que o proprio Dionisio,
certa vez, pegou-se surpreendido: ao permitir-lhe escolher uma dentre
trés cortesas, Aristipo saiu com as trés, justificando ndo haver sido
Paris muito feliz quando teve de escolher apenas uma. Laércio, no
entanto, completa a noticia dizendo ter Aristipo dispensado as trés
logo a salda, pontuando que “ele chegava a extremos no escolher e
no desprezar” (obtwg fv kal EAéoBat kal katagpovijoal Tovg. DL, 11.67).
Os extremos, porém, nao nos indicam aqui sen&o a liberdade pela qual
ele podia seguir de um a outro. O “céo da corte” sabia dosar regalos
e migalhas com a desenvoltura de um Didgenes, o c4o por exceléncia
— aquele mesmo que Platdo, segundo Laércio, dissera ndo passar
de um “Sécrates enlouguecido” e que assemelhava sua maneira de
viver a de Héracles, “que preferia a liberdade a tudo o mais” (undév
¢\evBepiag mpokpivwv, DL, VI.71). Talvez tenha sido o faro de Platao que
0 levou a reconhecer em ninguém, exceto em Aristipo, a capacidade
de se valer ora de tUnicas, ora de farrapos (DL, 11.67), indicando um tipo
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de compreensao filoséfica da liberdade distinta da que preconizava o
cinico, porque néo se privava do luxo e da luxdria.

A convivéncia de Aristipo na corte do tirano de Siracusa parece
corroborar essa compreensao. Em principios do século IV a.c., alguns
dos socraticos recém-exilados apds a morte de Socrates estiveram
presentes na Sicilia, ndo se sabe ao certo se devido a algum convite da
parte do tirano ou por motivagao dos proprios socraticos. Conhecemos
o lado platbnico da histéria pelo relato de Carta VI, mas vale a pena
observar de que modo Platao teve que dividir as atengdes de Dionisio
com socraticos como Esquines e Aristipo & época de sua primeira
viagem a Sicilia. Pelo que ficamos sabendo, Platdo concebia que s6
era possivel as cidades curarem-se de suas perversées se 0s gue
verdadeiramente filosofam chegassem ao exercicio do poder politico,
ou que aqueles que o exercem passassem a filosofar (Carta Vil, 326a-b).
Esta, que é uma tese central para sua Republica, parece ter orientado a
participagao de Platao na corte do tirano (também em suas outras duas
viagens ja no reinado de Dionisio Il, ainda que motivadas por outras
circunstancias). O perigo de atuar junto a tirania vinha atrelado a viso
negativa que ele nutria sobre os costumes dissolutos e a dita vida feliz
(Biog eddaipwv) ali louvada, e a tradi¢ao parece ter querido reforgar esse
risco ao mencionar que Plat&o teria sido preso e vendido como escravo
ao mostrar que de nada valia o poder tirAnico sem a exceléncia®®. Feliz
Ihe fora, tao-somente, ter conhecido Dion, o discipulo e amante que
fez Platao retornar outras duas vezes a Siracusa e com 0 qual manteve
uma proximidade por longos trinta anos.

Somesmo aos olhos de Aristipo avida feliz daquele lugar parecia
atrativa. A presenga de Platao a corte faz repercutir testemunhos que
apontam sua divergéncia com os dois outros socraticos. Conta-se que
Esquines, devido a necessidade (presume-se que seja econémica),
370 DL, Il1.19. Levantou-se duvidas sobre esse acontecimento, que em Carta VIl sequer &

mencionado. Para uma anélise sobre o caso e as outras duas viagens de Platdo, ver
RIGINOS (1976, p.70-85).

299



chegou a corte do tirano “a quem dedicou alguns didlogos e de quem
recebeu presentes” (86vta 8¢ tivag T@v Stahdywv ddpa Aafeiv, DL,
[1.61). Na ocasiao, Esquines fora rejeitado por Platao, sendo acolhido
por Aristipo, de quem é apresentado como muito préximo, apesar
das noticias de desentendimentos entre eles: num dos casos, ao que
parece iniciado por Esquines, Aristipo toma a iniciativa do brinde para
reatar os lagos da amizade e Esquines, sendo mais novo, reconhece
a agao de Aristipo como melhor: “tens razao, €s um homem muito
melhor do que eu, pois eu fui o iniciador da querela e tu tomaste a
iniciativa da amizade” (“edAdywg elnag, £mei TOA® pov Pektiwy dnapyers”
gy pev yap €x0pag, ov 8¢ @uhiog dpyets”, DL, II. 83). Os relatos da Carta
Socrética XXIIl (arrolada no conjunto das cartas escritas para retratar
cenas do grupo dos discipulos diretos de Sécrates) mostra, ainda,
certa intervencao de Esquines frente ao jogo de disse-me-disse a
que se submetiam Platdo e Aristipo, com o intuito de agradarem
o tirano, reclamando-lhes o ridiculo da conduta diante dos que os
reputavam por sensatos (SSR, IV.A.22). Afora o fato de a cena ter
sido ou nao verdadeira, fica-se no minimo com a noticia de que parte
do imaginério alimentado sobre o grupo socratico séculos depois
ainda considerava a atmosfera de disputa em torno das atenc¢oes
e dos favores de Dionisio, noticia significativa para se entender os
desdobramentos do socratismo®”".

N&o obstante, ostestemunhos muitas vezes destacamque, para
Aristipo, todas as situagdes eram momentos para exercer o controle
de si, obtido através de um situar-se a meio-termo entre extremos. Foi
com uma educacéo desse tipo que fez de sua filha Arete uma filésofa
de valor (para além do préprio nome), “exercitando-a para desprezar o
que é excessivo” (ovvaok®v adTiv drepomnTikiy Tod Theiovog elvat. DL,
I1.72). Perante Dionisio, numa corte dada a excessos de toda ordem,
Aristipo p6de melhor provar seu valor — em ambos os sentidos de

371 Sobre isso, ver MARSICO (2014a, FS 391, p. 152) e (2012, p. 177-79).
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provar. Instado pelo tirano a que discorresse sobre sua filosofia, ele
ponderou: “ridiculo seria se tu aprendesses de mim a arte do falar e
quisesses me ensinar quando devo dizer” (“yelolov ei 10 Aéyewv pév
nap’ gpod pavBaveig, to 8¢ mote Sel Aéyerv o0 pe diddokeg”. DL, 11.73).
Isso aproxima Aristipo e Esquines como mestres da arte do discurso,
e os diferencia dos interesses educacionais de Platao. Naturalmente,
nao se esperaria de Dionisio que permanecesse impassivel a tais
provocacdes: ainda que demonstrasse simpatia e condescendéncia
com Aristipo, chegou a cuspir-lhe a face (DL, 1.67), a trocé-lo de
lugar & mesa durante um jantar (DI, Il. 73), e mesmo a tomé-lo por
escravo, ja que ali insistia em negociar com um tirano (DL, 11.82). Em
todas essas investidas, como se o tirano desejasse mesmo pb6-lo a
prova, a énfase da postura de Aristipo recai em seu dominio de si:
“melhor que o dinheiro perega por causa de Aristipo do que Aristipo
por causa do dinheiro” (dpewvov tadta [to xpvoiov] 8 Apiotinmov fj
S tadta Apiotinmov anorécbar. DL, 11.77). Desse modo, pdde muito
bem responder ao tirano contra a tentativa de caracteriza-lo como um
escravo, citando Séfocles: “Néo se sai escravo, se chega livre” (ovk
g0t doDhog, &v éNedBepog péAn. DL, 11.82, SOFOCLES fr. 789). E proprio
ao céo saber escolher seu dono, e nem Platdo negaria que ha no cao
certa natureza filosofica (Republica, 376a-b).

As noticias que nos testificam a relacao entre Aristipo e Lais
servem, também, como exemplo para avaliarmos até onde as
indicagbes introdutérias de Laércio podem auxiliar a identificacdo
de principios em meio as anedotas sobre Aristipo. Lais, ficamos
sabendo, era a mais famosa cortesa (¢taipa) de Corinto, da qual o
filbsofo fizera-se apaixonado, com ela convivendo durante anos sob
as injurias constantes de seus detratores. Na verdade, Aristipo parece
ter dedicado algum apreco pela convivéncia com cortesés. Laércio
apresenta-nos duas situacoes ilustrativas: na primeira delas, um jovem
do grupo gue o seguia corou ao vé-lo entrar na casa de uma cortes3,
ao que Aristipo Ihe disse “dificil ndo é entrar, mas n&o conseguir sair”
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(o0 10 eioeXBeiv xahemov, dAA TO i) SuvacBar €€eNBeiv. DL, 11.69). Na
outra situacéo, a uma cortesa que Ihe dissera estar gravida, ele rebateu
dizendo n&o poder estar mais certa quanto a isso do que estivesse se,
ao correr em um campo de junco, dissesse qual junco Ihe feriu os pés.
Esta referéncia de Laércio prossegue mostrando que, a alguém que o
censurara por rejeitar um filho, Aristipo nao fez maior caso, dizendo-lhe
gue também o escarro e o piolho provém de nés, mas os jogamos fora
por serem indteis (GAX’ axpeia dvta g moppwtdtw prrtoduev. DL, 11.81).

O teor das alegacbes, suspeitamos, mostra que o prazer
almejado por Aristipo reunia, contra si, a acusacao de instrumentalizar,
digamos assim, suas relacoes pessoais. Com isso, podemos entender
o que ele desejava expressar ao dizer que o fim (télos) é a sensacéo de
prazer (DL, 11.85): se fruir o prazer ¢ a finalidade do que se faz, ndo ha
de importar os meios utilizados para alcancé-lo. Com Lais nao parece
diferente. Ainda que Aristipo estivesse enamorado, ndo tardou em
censura-la, quando ela disse ndo o amar, através de um gracejo que
revela a distancia que ele imaginava possuir frente a paixao: também
0 vinho € o peixe ndo me amam, mas deles me valho com prazer (tov
olvov ofetat kai TOV iXBOV Ul @helv avtdv, AN 16éws ékatépw xpiiTat.
PLUTARCO, Sobre 0 amor, 4.750d-e; SSR®"2

Dada a defesa de uma vida sem contencdes por parte do filésofo
cirenaico, seu esforco emmanter-se livie em meio a paixao faz ressaltara
capacidade de n&o se deixar perder pelas circunstancias, mas também
de ndo perder a oportunidade do prazer. Para manter-se a si mesmo
sem se perder Aristipo ndo pode estar identificado com Lais, mesmo
que a amasse, pois o fim de suas agdes era o prazer que ao seu lado
ele poderia obter. Hadot ja havia indicado de que maneira a figura do

372 A meu ver, parece existir uma afinidade irresistivel entre dominio de si e indiferenca —
indiferenca que a estética de Bernardo Soares, um dos pseuddnimos de Fernando Pessoa,
sintetizou de modo, eu diria, profundamente cirenaico: “Saber, com um imediato instinto,
abstrair de cada objecto ou acontecimento o que ele pode ter de sonhavel, deixando morto
no Mundo Exterior tudo quanto ele tem de real — eis o que o sabio deve procurar realizar
em si proprio” (PESSOA, 1982, p. 358).
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sabio estava composta pela autossuficiéncia, pela imperturbabilidade
e pelo dominio de si, que lhe permitia permanecer 0 mesmo em sua
alma, apesar das circunstancias®”. Para os Cirenaicos de modo geral,
ainda veremos, o ideal de felicidade situava-se exatamente no ideal do
sabio — aquele que, ndo podendo viver a totalidade da vida em prazer,
vivia prazerosamente a maior parte do tempo (DL, 11.91).

Tendo em vista o prazer que as situagdes podiam |lhe oferecer,
a oportunidade de frui-las no presente, como indicou Laércio na nota
introdutéria, favorecia a que nao lhe importassem o futuro, nem o
passado. Aristipo chegou a disputar a atengdo de Lais com outros
de seu tempo, inclusive com Didgenes, o cinico, que segundo Ateneu
era o interlocutor desta cena e que nos mostra de que modo Aristipo
entendia servir-se de Lalis para o seu prazer:

T71. mpog TOv aitiwpevov 8Tt Etaipa cuvoikel “dpd ye,” einelv [scil.
Aristippum], “un} Tt Stevéykar <&v> oikiav AapPetv, év 1} ToAloi mote
dxnoav fj undeis;” eindvrtog 62 0B “ti 8¢ mMhedoal v vni [ pupiot moTE
gvémhevoav fj undeic” “o00dapdg” “o0d” dpa yovaiki, en, “cuveivat
1 moAhot kéxprvtar fj undeig.”

A quem o acusara porque vivia com uma cortesa, disse Aristipo:
“acaso haveria diferenca entre estar numa casa em que antes
viveram muitos e uma em que n&o viveu ninguém?” O outro
lhe disse que néao, e ele respondeu: “E haveria diferenca entre
navegar num navio no qual antes navegaram muitos e no qual
nao navegou ninguém? Desse modo, ndo ha diferenca entre
conviver com uma mulher a que muitos frequentaram e com
uma que ninguém frequentou” (DL, 11.74).

Segundo o préprio Ateneu, Aristipo passava dois meses por
ano em Egina com Lais (ATENEU, XIlI, 588e-f; SSR, IVA.92) — ndo
por acaso, a cidade na qual Platdo diz no Fédon estar Aristipo de
viagem, sugerindo claramente que ele havia preferido deitar-se com

373 Cf. HADOT (2004, p. 314-15).
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Lais a despedir-se do mestre®*. Fato & que a maneira pela qual o
filosofo de Cirene atuava em vista de realizar seu autodominio estava
antes em enfrentar as (e nao em fugir das) situacdes de perigo para
a alma: ainda que estivesse apaixonado, fazia questao de mostrar
que era ele quem possufa Lals sem ser por ela possuido. O passo
completo é elucidativo: “possuo [Lais], mas ndo sou possuido;
abster-nos dos prazeres ndo é o melhor, porém dominé-los e nao
sermos prejudicados por eles” (Exw dAN ovk €xopal” €mel TO kpatelv kal
un nrtaoat ndovav dplotov, od 1o pn xpfiobat. DL, 11.75).

Em Estobeu, esse dominio dos prazeres se clarifica por meio
de uma analogia precisa: “domina o prazer nao aquele que o evita,
mas aquele que o utiliza sem ser por ele arrastado. Do mesmo modo,
domina o barco e o cavalo ndo aguele que nao os utiliza, mas aquele
que os leva aonde quer” (kpateidoviig ody O dmexduevog, dAN’ 6 Xpdevog
HEV, UN) TtapekpepOevog 0¢° domep Kal vewg Kal (mov ovy O i) XpWHEVOG,
AN 6 petdywv &mot fovretar. ESTOBEU, 111.117.17; SSR, IV.A.98). N&o se
pode evitar encontrar aqui como que condensada a educacao (radeia)
aristipiana, que forja sua enkrateia em meio a diversdo (madid), ja
que nao ha dominio longe do que precisa ser dominado. A liberdade
permite que o filésofo se realize exatamente quando posto diante das
situacoes que favorecem o prazer. Isso nos lembra da oportunidade em
que Socrates, quando questionado por alguém sobre como suportava
sua mulher Xantipa, havia oferecido em resposta uma analogia similar,
pois domar a mulher violenta como os cavaleiros domam seus cavalos
fogosos é poder “faciimente dominar os demais” (padiwg T@v EMwv
neptyivovta. DL, 11.37).

374 PLATAO (Fédon, 59b-c); DL, I1.65. As razdes da suspeita aparecem mais a frente em DL,
I11.36, ao mostrar que Platédo havia dito estar Aristipo bem préximo de Atenas no dia da
morte de Sécrates, mesmo assim preferindo deixar-se ficar em Egina, ao que tudo indica
com Lais, a cortesa com a qual vivia. Ver acima (§13).
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§24. A EPISTEMOLOGIA DOS PRAZERES

Precisamos agora entender de que maneira o dominio das
paixoes se realiza na liberdade de poder valer-se do prazer desejado,
em vista do qual Aristipo sempre se adaptava bem ao que lhe
sobrevinha. O prazer buscado pelo cirenaico € mencionado em vista
de coisas presentes, e a critica satirica do cético Timon (T70) sugeria-
nos ndo apenas a aplicagdo mais apropriada do prazer desejado por
Aristipo como de ordem sexual®”®, mas também indica que havia, por
parte de Aristipo, certa vinculagéo entre o prazer desejado e a busca
por saber distinguir ao menos o prazer falso do verdadeiro — referéncia
que aproxima sua ética de sua epistemologia. Se o conjunto dessas
indicacdes estiver correto, algo das muitas teses apresentadas na
doxografia dos Cirenaicos pode ser assumido ndo s6 como tendo
inspiracao em Aristipo, mas sendo provavelmente de sua autoria.

A titulo de oferecer um conjunto de trabalhos recentes
dispostos a reavaliar as contribuicdes de Aristipo € dos Cirenaicos
como genuinamente filosdficas, em face da recusa ou do descaso
em compreendé-las desse modo, tal como se viu em boa parte dos
estudos sobre essa tradicdo, sugiro nos guiarmos pelos recentes
estudos de Tsouna (1998) acerca das doutrinas epistemoldgicas
desenvolvidas pelos Cirenaicos; pelo de Lampe (2015), que pretende
ser um necessario complemento ético ao enfoque epistemoldgico de
Tsouna; e de Zilioli (2015) acerca dos temas principais desenvolvidos
pela escola de Aristipo. Os artigos de autores como Irwin (1991) e
Mann (1996), e os comentérios de Giannantoni (1990) servirdo como
interlocutores para nossa compreensao nao das doutrinas cirenaicas,
mas do que nos interessa propriamente: a filosofia de Aristipo como
uma realizacéo socratica.

375 Relacionado ao luxurioso pelo termo tpvgepr|, € que traz uma nogao de suavidade e de
esperteza que se poderia aproximar do nosso termo malemoléncia.
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Parece que a postura de autodominio do fildsofo cirenaico
decorre tao-somente de seu modo de agir (tijg aywyfig ¢ Aplotinmov.
DL, 11.86). Para Laércio, nesta aywyr se percebe o nucleo comum
das teses e doutrinas defendidas pela escola cirenaica — 0 que nos
indica que em Aristipo ndo se encontraria uma sistematicidade da
doutrina sobre o0 prazer, mas uma inspiracdo exemplar que seria
depois aprofundada pelos Cirenaicos. E claro que essa tradigao
aprofundou posturas e teses de maneiras diversas a partir do nlcleo
comum relacionado ao prazer como uma finalidade ética, mas o ponto
importante esté exatamente, como destacou Tsouna (1998, p. 3; 53),
na finalidade ética, e ndo em um interesse epistemoldgico precipuo.
E por isso que 0s testemunhos insistem em destacar, como fez Sexto
Empirico, que os Cirenaicos s6 aceitavam a parte ética da filosofia,
desprezando como inlteis a fisica e a légica (Contra os Professores,
VII.15; SSR, IVA.168). Nas palavras de Lampe:

Este ‘projeto ético’ é uma vida organizada em torno das
acOes guiadas pela verdade acerca do prazer e da dor. A
epistemologia cirenaica esta focada, por isso, em demonstrar
essa verdade e em distingui-la daquele acesso epistémico
inferior que temos para todas as outras fontes de orientacao em
aclOes e precaucoOes. De fato, nenhuma das divisdbes maduras
da filosofia dos Cirenaicos corresponde ao que chamamos
epistemologia. (2015, p. 26)

Do ponto de vista ético, portanto, evitar as situacdes era
desconhecer o modo de ser adequado ao tipo de dominio que torna
a alma excelente, do mesmo modo que um sapateiro ndo poderia
se dizer excelente se evitasse a construcao de sapatos. Mais ainda,
fica claro que para Aristipo a vida humana se encontra condicionada
pelas circunstancias, estando os prazeres € as dores para além dos
instintos bestiais a serem evitados e reprimidos®’®, porque o territério
376 Por exemplo, como opinaram Cicero (Sobre os fins, 11.13.39-41; SSR, IV.A.185) e Lactancio

(Instituicdo Divina, 111.8.6-10; SSR, IV.A.193), este chegando a propor a remogao do home

de Aristipo de entre os filésofos e da comunidade humana, por ele haver se comparado
ao gado (SSR, IVA.195).

306



apropriado para que seja possivel desenvolver a exceléncia humana.
A énfase nos prazeres recai exatamente sob a preferéncia humana
que busca o melhor ao agir, um bem que se traduz no prazer como
critério para o que pode realmente significar a vida boa e feliz. Nao
por acaso, Aristipo busca os prazeres no tempo presente, no qual a
sua boa disposicéo (evbvpiag) pode se realizar, ja que ndo vale a pena
sofrer pelo que passou ou ansiar pelo que vira (ATENEU, XIl.544a-b;
SSR, IVA.174). Isto nos sugere que Aristipo entendia o mundo como
fluxo de oportunidades para fruir o prazer e evitar a dor. Saber lidar com
as circunstancias adaptando-se bem a elas era condicéo para uma
vida feliz, prazerosa pela maior parte do tempo.

No entanto, sdo os Cirenaicos quem desenvolverao com mais
propriedade anogao de uma vida feliz baseada na busca do prazer e na
rejeicdo da dor. Antes de adentrarmos no que seria o corpo doutrinario
partihado em comum pela escola cirenaica, voltemos a sentenca
que Laércio diz ser a tese defendida por Aristipo, sinalizada apés o
conjunto das obras aristipianas e antes da doxografia da tradigao
cirenaica: Téhog 8 amépawve v Aeiav kivnow eig aioBnow dvadidopévny
(DL, 11.85). Eusébio, que Lampe considera uma fonte confiavel (2015, p.
30), havia dito sobre Aristipo que ele nunca tratara abertamente acerca
de t6 télos (conceito que se tornou mais regular em exposicoes éticas
apos a morte de Aristipo), o que nao impossibilitava que se inferisse de
suas posigbes que a base da felicidade repousa tanto quanto possivel
nos prazeres (Suvdyet 8¢ tiig evdatpoviag v ddoTaoty Eheyev év fidovaig
keloBar. ARISTOCLES, Sobre a Filosofia, frag. 3; SSR, IVA.173). Para ser
possivel compreender essa finalidade, é preciso entender o movimento
calmo que esté na base da nocéo de prazer dos Cirenaicos.

Do conjunto de doutrinas (DL, 11.86-103) atribuidas ao grupo de
seguidores de Aristipo, a tese primordial defende que 0 movimento
calmo é identificado ao prazer do mesmo modo que o movimento rude a
dor (v pev Aelav kivnowy, thv fidoviy, Tov 8¢ ndévov tpaxeiav kivnow). A dor
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e o prazer sdo estados de alma (§vo mé6n vgioTavro, Tévov kai fdoviy),
e tais afecc¢bes (ndfn) sofridas pela alma séo efeitos do movimento (ou
mog¢ao) correspondente sofrido pelo corpo. O prazer, portanto, resulta
em sensagéo (aiobnoig) por meio do que Cicero chamou um toque
interno na alma (tactu intumo,; Contra os Académicos, 11.46.142; SSR,
IV.A.209) e que se refere ao modo como o sujeito, ou aalma em sentido
socratico, recebe as afeccdes sofridas por alguma coisa externa ao
corpo. Os dois movimentos, rude e calmo, sendo préprios ao corpo,
constituem a parte fisiolégica da doutrina®”’.

A sequéncia de interagdo entre corpo e alma corresponde,
naturalmente, a um tipo de vinculo causal, razdo pela qual todos os
seres dotados de alma aspiram ao prazer e fogem a dor. Se a dor, por
exemplo, € o estado da alma causado por uma mogao do corpo que
¢ rude e brusca, a sensagéo pode ser definida como um estado de
comocgéo da alma, um reflexo do movimento causado junto ao corpo
e que surte seus efeitos sobre a alma. O corpo sem alma é incapaz de
sensacéo, porque lhe falta esse territério onde o corpo se estabelece
como intermediario entre 0 mundo interno e o mundo externo®. Nao
ha, por isso, uma disjungdo entre corpo e alma, mas entre ser vivo e
matéria, ou ser inanimado. E necessério ao corpo de um ser vivo que
ele reflita suas afecgbes sobre a alma, porque a alma é incapaz de
se desvincular do corpo para tornar-se impassivel. Os movimentos e
os estados da alma nao séo exclusivamente da alma, porque a alma
nada sente sem um corpo. As paixdes, portanto, sdo psicossomaticas,
se quisermos usar um termo hoje em moda. Sendo prazer e dor
movimentos da alma, ou reflexos dos movimentos vindos do corpo, por

377 Assim os chamam TSOUNA (1998, p. 9) e LAMPE (2015, p. 36).

378 Diferentemente dos epicuristas, os Cirenaicos acreditavam que entre o prazer e a dor
existia um estado intermediério, e como a alma era capaz de perceber os movimentos
suave e brusco, ela podia também dar-se conta da auséncia de movimento externo que,
portanto, nem era prazeroso nem doloroso. Como indicou TSOUNA (1998, p. 12), tal
entendimento deixa em aberto se haveria alteragdes das quais ndo nos darfamos conta,
porém se entre tais alteragdes hé prazeres, eles ndo chegam a conduzir nossas agoes.
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intermédio do corpo, nao existe nem prazer nem dor sem movimento
— como, por exemplo, costumavam dizer 0s epicuristas sobre o prazer
ser auséncia de dor (chamado prazer estatico, thv KATAOTNUATIKNY
fdoviv. DL, 11.87)%.

Por decorrer de uma afeccéo, ndo héa prazer e dor vinculados ao
tempo passado ou futuro; a memdria e a expectativa ndo produzem dor
nem prazer, mas outra coisa®°. Dor e prazer estao sempre presentes,
enquanto durar o movimento que causa na alma as sensacoes, que
agora mesmo atuam e afetam o vivente. Significa dizer, igualmente,
que dor e prazer sao sempre verdadeiros enquanto ocorrem, porque
decorrem de afeccbes sentidas pelo corpo em dado momento. Pode
haver o concurso de outras faculdades da alma na ampliacao da dor
ou do prazer, mas enquanto sensacao sao sempre derivados de um
acontecimento real. E possivel se enganar quanto ao que causa, em
dado momento, a dor ou 0 prazer — mas jamais a dor e o prazer sao
uma sensacao enganosa, porque eles sdo a propria sensagéo.

T72. ¢aciv odv oi Kvprvaikol kpitipia elvar 1@ mabn kai péva
katalapPavecBal kai adidyevota TVyXAvew, TOV 8¢ memomKkdTwWY
& a0 pndév elvan kataAnmrov punde adidyevotov’ 8t pgv yap
Aevkavopeda, gaoti, kai yAvkaiopueda, Suvatov AMéyety ddayevotwg
Kkai aAnBd¢ kai PePaiwg <kai> dvegedéykTwg  ETL 88 TO éumonTikov
100 TédBovg Aevkdy €0TLy fj YAUKD £€0TLY, OVX 016V T dmogaiveadal.

Entéao, os Cirenaicos dizem que as afeccdes sao critérios e sO
elas sdo apreensiveis e infaliveis. Ao contrario, nenhuma das
coisas que produziram as afecgdes é apreensivel ou infalivel. Por
isso dizem gue ‘nos embranquecermos’ e ‘nos adocicarmos’ é
possivel falar de modoinfalivel, verdadeiro, seguro e incontroverso.
Porém, falar que o objeto que causou a afeccéo é ‘branco’ ou
‘doce’, isso ndo é possivel demonstrar. (SEXTO EMPIRICO,
Contra os professores, VII.190-200; SSR, IVA.213)

379 Esta ¢ a diferenga central entre o hedonismo dos Cirenaicos e de Epicuro, como o0s
testemunhos ndo cansam de relatar. Para uma avaliagdo dessa diferenga, ver TSOUNA
(1998, p. 115-137).

380 Para uma interessante andlise desse parecer chamado de ‘presentismo’: LAMPE (2015, p. 64-73).
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E nesse ponto que a discussao epistemoldgica sobre a doutrina
cirenaica ganha folego. Ela decorre da afirmagéo de que aquilo que nds
realmente apreendemos s&o nossas afec¢oes (Ta te mdbn katanmtd) —
jamais tendo eles se dedicado a investigar a natureza, por a tomarem
como manifestamente inapreensivel (tdv uok@v St TV éupatvopévny
axatainyiav. DL, 11.92). A sensacéo (aisthesis) que resulta, por exemplo,
como prazer do movimento calmo do corpo €, destaca Tsouna, 0 modo
de ser da propria percepgdo: o termo denota certa consciéncia referida
a um conhecimento sensivel que é em si distinto do movimento que o
desencadeou (1998, p. 31). S&o estas percepcoes das afeccdes que
Sexto Empirico indicou, na passagem acima, como sendo os critérios
buscados pelos Cirenaicos, a régua pela qual & possivel mensurar o
que pode ou n&o ser apreendido como infalivelmente verdadeiro.

O passo acimatraz, ainda, outra indicagao: o esforgo da tradigéao
cirenaica em modelar o /6gos a fim de tornar possivel expressar a
verdade infalivel das paixoes. Trata-se de dizer, com um destacado
apelo ao médio-passivo do verbo grego®®', que sobre uma comida que
nos causa prazer, pelo movimento suave do paladar, nada é possivel
declarar com certeza, mas apenas que nés fomos adocicados, ou que
algo nos adocicou: assim, em vez de afirmar que “x € doce” deveriamos
dizer “fui adocicado por x” — sentenca que encontra sua verdade no fato
de que sei com certeza isso, e se poderia acrescentar: apenas eu sei
isso com certeza. A elocucéo é parte importante da atividade socratica
do exercicio de saber e de agir, ja o vimos, e para os Cirenaicos sua
veracidade corresponde, de modo infalivel, as sensagdes. O fato de
as paixdes dizerem respeito as qualidades da coisa percebida e nao a
predicagdo do que ela é realmente, sem duvidas, aproxima Aristipo e
Antistenes (adiante §28), enquanto os distancia de Platéo.

381 MARSICO (20144, vol.1, p. 214, n.374) indicou em nota de que modo o uso do médio-
passivo aventado pelos Cirenaicos traz em primeiro plano o sujeito do conhecimento como
0 préprio objeto cognoscivel, de tal modo que se poderia conceber um entendimento do
lema délfico-socratico “conhece-te a ti mesmo” em uma nova perspectiva, como sugeriu
TSOUNA (1998, p. 139).
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http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e%29mfainome%2Fnhn&la=greek&can=e%29mfainome%2Fnhn0&prior=th\n
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=a%29katalhyi%2Fan&la=greek&can=a%29katalhyi%2Fan0&prior=e)mfainome/nhn

E verdade que na obra platbnica ha apenas uma mengao a
Aristipo, ao mostra-lo no Fédon ausente as horas derradeiras de
Socrates. Nao raro, procurou-se a razdo desta auséncia-calUnia
no motivo central do Didlogo, que teria posto Sécrates em defesa
de um ascetismo fortemente oposto ao tipo de apreco que Aristipo
alimentava sobre os prazeres fisicos. Ausentar Aristipo da conversa
final com Sécrates, em que a filosofia se justifica como exercicio para a
morte, seria eliminar a presenga de seu opositor mais confiante®?. Essa
postura contenciosa, que as fontes constantemente noticiam no interior
do grupo socrético, vem sendo, inclusive, ressaltada por algumas
interpretacdes dos textos de Platao, preocupadas ndo com mengoes
nominais a Aristipo, mas com possiveis teses do socrético e da escola
cirenaica que serviriam de motivo para certas discussoes nos Diédlogos.
O exemplo do Teeteto € ilustrativo para Zilioli. Ao contrario de Tsouna
(1998, p. 124-37), por exemplo, que entende nao haver identificacao
possivel entre as teses cirenaicas e aquelas discutidas no Diélogo,
Zilioli (2014, p.50-4) procurou mostrar de que forma o Teeteto, ao trazer
em exame ideias so tributaveis a escola cirenaica, tinha Aristipo como
referéncia ndo nomeada.

A passagem em disputa diz respeito as “doutrinas secretas”
(td pvotipa, 156a) a que Socrates faz mencdo em Teeteto.
Naturalmente, ndo é de nosso interesse discutir aqui o Didlogo e o
exame que propde, embora a suspeita de tratar-se ali de doutrinas
de Aristipo nos mova a de alguma forma tentar entender por qual
razao o tipo de tese acerca da percepcao referida no Teeteto, e que
¢ dita derivada de Protagoras, se mostraria afim as teses pelas quais
a tradicao dos Cirenaicos era conhecida. Vejamos, entdo. Nao era de
se esperar que os Cirenaicos fossem ali mencionados, defende Zilioli
(2014, p. 51), tendo em vista que a cena dramatica de boa parte dos
Dialogos de Platao transcorre no século anterior ao do autor: sobre

382 Cf. MARSICO (2010, p. 66-67).
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eles, Socrates teve de dizer tratarem-se de “pensadores muito sutis”
(oAb kopyotepol. Teeteto, 156a), que teriam ouvido doutrinas até entéo
secretas, e que seriam agora reveladas, doutrinas que aceitam todos
0s que assumem aquilo que Protagoras afirmava (Teeteto, 154b).
Parece sugestivo que Teodoro, filosoficamente afim as doutrinas
protagdricas no Dialogo, seja natural de Cirene, sugestéao que para
Zilioli é significativa de uma influéncia tedrica de Protagoras sobre a
cidade de Aristipo®2. O proprio Zilioli parece nao ter duvidas ao dizer
que o carater aporético do Teeteto deve-se a intencéo de Platdo de nao
apresentar suas préprias solucdes para a questéo epistémica, mas de
pdr em exame e em confrontagdo as teses que eram defendidas em
seu tempo (2014, p. 54). Se isso é verdade, temos boas razdes para
suspeitar que 0s pensadores sutis sejam da tradicao cirenaica.

Ha outro testemunho resgatado por Zilioli®* para fundamentar
sua tese. Em Metafisica, Aristdteles refere-se a Aristipo como parte
de uma tradicdo de criticos da matematica, na esteira do eminente
sofista de Abdera.

T73. dote Sid tadta TOV COQOTOV TvEG olov ApioTinmog
npoemn\dkilev adtdg [scil. mathematicas]. &v pév yap taig dAhaug
Téxvals, kai taig favavools, olov &v TeKTOVIKf] Kai oKvTiKfj, S1OTL
Béktiov fj xelpov AéyeoBar mavta, tag 8¢ pabnuatikag ovBéva
noteloBat Adyov mept dyabdv kal kakdv.

E por estas razbes que alguns sofistas, como Aristipo,
desprezavam as mateméticas: de fato, enquanto nas outras
artes e até nas artes manuais, como as do marceneiro ou do
sapateiro, tudo é motivado pelas razées do melhor e do pior,
as matematicas nao desenvolvem nenhuma consideragao
acerca das coisas boas ou mas. (ARISTOTELES, Metafisica, Ill,
996a32-b1 — tradugao de Reale/Perine)

383 Cf. ZILIOLI (2014, p. 28). Essa afinidade e influéncia séo tomadas como seguras por
REALE em sua edigdo da Metafisica (2014, vol.3, p. 117, n. 4), ratificando o testemunho
de Aristételes, citado em seguida (T73), como provavelmente referido ao subjetivismo
gnosioldgico de Aristipo.

384 Cf. ARISTOTELES (Metafisica, Ill, 997b32-998a5). Para GIANNANTONI (1958, p. 18-38),
nao hé evidéncia que sustente qualquer vinculacéo de Aristipo a Protagoras, ao contrario
do que defende ZILIOLI (2014, p. 29-30).
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Alguns scholars aduziram como provéavel que o socratico tenha
trabalhado sobre temas ligados a matematica, embora as obras que
sdo mencionadas sobre isso caregam de uma maior evidéncia®®,
Aristételes, que é fonte importante por estar mais préximo ao tempo em
que essas discussdes ocorreram (ainda que isso nao sirva para atestar
a fidedignidade de suas referéncias), parece, antes, aproximar Aristipo
em grande medida de Sécrates e sua incansavel investigagao acerca
do bem e do melhor. Poderia ser essa investigacao também tributavel
a Protagoras? Segundo Zilioli, é possivel remeter ao sofista a doutrina
exposta no Teeteto sobre o que seria o melhor e o pior pensamento.
Mas melhor e pior aqui ndo sao exatamente 0 mesmo que coisas boas
e mas referidas acima por Aristoteles. E preciso dizer que a doutrina
destacada por Zilioli a partir do Teeteto se distancia do testemunho
aristotélico, claramente direcionado para considerar a causa final
como elemento valorizado em Aristipo e inexistente nas mateméticas.
A semelhanga de termos ndo pode conferir sustentagdo como uma
evidéncia de filiagao tedrica, do tipo pretendida por Zilioli.

Todavia, dizer que nao hé identificacdo possivel entre as teses
cirenaicas e aquelas discutidas no Teeteto é comprometer-se demais
com o que néo é possivel saber ao certo, além de perdermos de vista
a interessante possibilidade de encontrar Platdo a dialogar com seus
antigos companheiros socraticos®¢. O que parece estar em jogo, no
Teeteto, € umrelativismo que decorre das doutrinas de Protagoras e que
acaba por rejeitar, em consequéncia, o que se poderia chamar de uma

385 Sobre os escritos de Aristipo, ver GIANNANTONI (1990, Vol. IV, p. 155ss).

386 O Teeteto se destaca, nesse caso, porque além das possiveis referéncias a teses de
Aristipo e de Antistenes, como sugere ZILIOLI, o préprio Didlogo se apresenta como um
exercicio de escrita de Euclides megaérico, trazendo ainda a imagem inédita em Platdo de
Sécrates parteiro e alcoviteiro, atividades erdticas que ressoam as caracterizagoes feitas
por Esquines. Se assumimos essa imagem do parteiro ao lado do fato de néo ter Platao
apresentado nenhuma referéncia a sua propria solugéo para o problema do conhecimento,
ou seja, sua formulagéo sobre as |deias, poderiamos sugerir que em Teeteto Platdo ndo
apenas poe a exame as mais importantes doutrinas sobre o conhecer, mas o faz revisitando
0 socratismo de maneira indelével.
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“identidade do eu no tempo "%, E por esse motivo que, para Tsouna, as
teses apresentadas no Teeteto distinguem-se do tipo de subjetivismo
da tradicdo cirenaica, exatamente porque 0 que se evidencia nesta
tradicdo nédo é uma rejeicdo da extensédo do eu no tempo, caso em que
a subjetividade se deixaria afetar pelo relativismo do momento, mas
de um prazer que derive da memodria e da expectativa. A auséncia de
prazer por meio da memaria ndo implica na inexisténcia da meméria
como condigao de prolongamento do eu no tempo®*®. Em suma, a
presencga da tese epistémica acerca das percepgdes e de um interesse
por reelaborar a elocucéo, tal como se vé relacionado no Diélogo,
mesmo que nao sirva como evidéncia suficiente para atribui-la sem
dlvidas a Aristipo, nada impediria que Platao, ao virtualizar ou abstrair
0 ambito ético da doutrina que almeja refutar, estivesse propondo
refuta-la no &mbito de uma questao epistemoldgica®e.

§25. NAO HA FELICIDADE SEM PRAZER

Ter enkrateia era ter uma disposicdo de alma tal que permitia a
Avristipo transitar em quaisquer circunstancias ou governos, em qualquer
situagdo ou ambiente, fosse na corte ou em praga publica, com a
certeza de que estava de posse de si mesmo. Quanto a isso, estavam
de acordo também Antistenes e Xenofonte em suas indicagoes éticas,
ainda que o modo pelo qual propunham o dominio de si viesse por meio

387 Isso foi o que IRWIN (1991, p. 69) defendeu, para mostrar que Aristipo era um
antieudaimonista.

388 Cf. TSOUNA (1998, p.133). Para uma discussao mais completa acerca dessa distingao
entre o relativismo protagdrico e o subjetivismo cirenaico, ver p. 124-137.

389 Né&o se pode dizer que no Teeteto como um todo a questéo ética esteja virtualizada,
porque ela aparece em um dos pontos principais do Didlogo, a chamada digressao (ver
ALENCAR, 2018); encontra-se virtualizada, tdo-somente, durante esse passo em que se
pretende identificar os Cirenaicos.
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nao da fruicao dos prazeres, mas pela contengao®®. A epistemologia
desenvolvida pelos Cirenaicos fazia por dar um fundamento subjetivo
a essa disposigao, além de mostrar por que razao Aristipo descurava
da memodria e da expectativa. Dominar as paixdes era ndo se deixar
ser possuido por nada, porque nada possui em si O prazer que se
faz desejavel, a nao ser a si mesmo. Ter prazer nao diz mais sobre
as coisas do que sobre a realizacao da alma em comover-se com o
mundo sem se deixar levar por ele. Ter enkrateia, portanto, & procurar
sempre agir da melhor forma, ainda que diante de situagdes ou de
pessoas adversas.

Xenofonte, no entanto, parece preocupado em mostrar de que
modo o filésofo de Cirene mantinha-se longe de dominar-se. Vimos
(§16) a cena que o historiador guerreiro retratou, em Memoraveis (l1.8),
um Aristipo ansioso por levar o mestre a contradicdo através da propria
diglexis. Na ocasido, a inexperiéncia ou inabilidade do discipulo acabou
por fazé-lo capitular. Entretanto, em outra cena (Memoraveis, 11.1.1-17)
que analisaremos agora, Xenofonte denuncia Aristipo por se mostrar
extremamente lascivo (dkolactotépwe) exatamente naqueles assuntos
sobre os quais Soécrates parecia melhor exortar os seus ao dominio de
Si (¢86ket 8¢ pot kal Toladta Aéywv [Socrates] mpotpénetv TodG oLVOVTAG
doketv éykpdteav. 11.1.1). Os assuntos elencados por Xenofonte, todos
de ordem corporal (fome, sede, frio, calor, sono, luxtria e dor), nos
situam diante da tentativa de refutar aquilo que o autor entende como
o hedonismo avancado pelas acoes e pela filosofia de Aristipo®".

390 DL, VI.2. DORION (2007) mostrou de que modo o conceito de enkrateia aparece
primeiramente no circulo socratico, similar, como vimos, ao que ocorre com o conceito
de philosophia, tendo antes refletido sobre de que modo Xenofonte o toma como um dos
conceitos centrais da sua formulacao ética (2006b, p. 97). Ver também adiante, §27.

391 GIANNANTONI (1990, IV, p. 153-4) menciona a falta de solidez e de realismo nos argumentos
do Sécrates dessa segdo em Xenofonte, denunciando que a intengéo do autor devia estar
em produzir uma espécie de exercicio de refutagdo de teses hedonistas, teses que ele
vinculou a Avristipo. Veremos, porém, que parece ndo se tratar aqui necessariamente de
uma refutacao a Aristipo.
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Se foi esta mesmo a sua tentativa, ela soa, de certo modo,
frustrada®?. Durante toda a argumentagdo com Soécrates, ndo se
percebe nada em Aristipo que o esclareca refutado, além de sequer
encontrarmos a didlexis tipica do mestre, numa cena em que a mascara
de moralista ndo corresponde a postura geralmente assumida para
exortar alguém. Sécrates aqui dificilmente venceria o Aristipo que o
afrontara naquela outra ocasiao®?. Isso sugere algumas coisas, e
quero crer que a mais importante diga respeito ao conceito da ¢ykpdteia
que perpassa toda a situacao desde a introducao. A questao poderia
ser provisoriamente formulada da seguinte maneira: Xenofonte, um
defensor do dominio de si como fundamento da virtude ensinada por
Socrates, ndo pbdde aceitar que Aristipo fosse capaz de governar a si
mesmo, tendo em vista ser o cirenaico dado aos prazeres corporais. A
uma ética luxuriosa de Aristipo, Xenofonte pretendeu opor uma ética da
continéncia, principalmente quando Sdcrates avanga questdes sobre
prazeres e dores.

T74. Ti 8¢ &gn, 10 dgpodioiwv éykpatii eivar, dote pn S Tadta
KkwhveoBat mpdtrery, €l Tt Séoy; Kai todro, £n, @ avtd. Ti 8, 10
U @evyewv tovg mévoug, AAN €Behovtiv Umopévely motépw &v
npocBeinpev; Kai todto, £¢n, 7@ dpxety maudevopéve.

— E a controlar as paixdes para que, por causa delas, ndo
seja impedido de agir, se assim for necesséario? — Pois esse
mesmo, também. — E a qual dos dois devemos encorajar para,
voluntariamente, suportar as adversidades em vez de fugir a dor.
— Mais uma vez, ao que estiver a ser educado para governar.
(Memoraveis, 11.1.3 — Tradugéo de Pinheiro)

392 STRAUSS (1972, p. 38-39) indica haver aqui a intencéo de exortar ndo Aristipo, mas os
ouvintes. E também desse parecer DORION (2017, p. 16), para quem os discursos de
Sécrates em Xenofonte parecem apresentar que “o principal beneficiario de um didlogo
com Sdcrates nao é necessariamente seu interlocutor imediato”.

393 Ha uma referéncia do proprio XENOFONTE que sugere a distingdo entre a postura
refutatéria, como a que vimos em dois momentos no capitulo 4 (§15), e a condugéo até
a virtude por meio de uma “daily conversation” (Memoraveis, 1.4.1). Se, para DORION
(2017), o historiador ndo acreditava na refutagdo como capaz de guiar o interlocutor a
virtude, nao haveria, contudo, razdo para recusar a esta cena o seu carater exortativo,
mesmo que a intencéo, ao final, estivesse em exortar os ouvintes do didlogo e néao
Aristipo necessariamente, como DORION sinalizou a partir da introdugdo da cena em
Xenofonte (2017, p. 15-17).
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A disputa sobre a quem cabe a melhor educagéo, se a quem
anseia governar ou a ser governado, produz uma vinculagao entre vida
publica e vida particular que soava incébmoda aos ouvidos de Aristipo:
era insensato desejar se incluir entre os governantes (ot dokei dgpovog.
Memoraveis, 11.1.8) — para ele, melhor era o caminho intermediario
(uéon 686¢), favoravel a realizacao da liberdade, “o melhor meio de se
conduzir a felicidade” (¢\evBepiag, fimep pdhiota mpog evSatpoviav Eyet.
I1.1.11). A crise da posigao de Aristipo € indicada por Socrates no fato
de que é impossivel ao homem viver apoliticamente, quer dizer, sem
desempenhar o papel ou de governante ou de governado (I1.1.12), de
modo que a pdlis é a garantia de que as injustigas serao penalizadas:
viver livremente como estrangeiro (Eévog) € estar sujeito a vontade do
mais forte, sem a protecao dada aos nascidos e criados no seio patrio.
A postura livre e apatrida de Aristipo, que traz latente certo espirito
cosmopolita que o aproxima outra vez de Didgenes, o cinico®,
impede-o de se deixar persuadir de ser desejavel a privacdo em favor
dos demais (I.1.17), porque em seu entender nao soa sensato privar-
se voluntariamente daquilo de que se tem vontade.

O famoso discurso de Prédico sobre a educagdo de Héracles
(Memoraveis, 11.1.21-34) serve como simbolo para a oposigao entre a
ética luxuriosa e a ética continente. O excerto, que segue duas outras
referéncias (uma solene, outra jocosa), conta o caso de Héracles que,
atingindo os anos em que 0s mais jovens anseiam por escolher um
destino na vida, recebeu a visita de duas jovens, a Felicidade (ou Vicio,
Kakia, como a chamam seus detratores) e a Virtude. Além das vestes
e das feices fisicas, diferenciam-se as duas, principalmente, pela
sua proposta em obter os bens, ou de maneira facil ou dificultosa. A
Felicidade, depois de apresentar os regalos celebrados por ela como
dignos, opde-se a Virtude: por um lado, denuncia de que modo o
caminho da facilidade perverte o préprio desejo de prazer, na medida

394 Ver sobre isso GIANNANTONI (1990, IV, p. 150-53); MARSICO (1994a, p. 163, n. 230).
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em que pretende se satisfazer antes mesmo de o desejo se manifestar;
por outro lado, situa a verdadeira felicidade no partilhar com os demais
nao apenas as recompensas, mas também os esforgos para obté-las
(Memoraveis, I1.1.29-34). Da maneira como esta disposto em Xenofonte,
o caso de Héracles facilmente situa as falas de Aristipo ao lado da bela
Felicidade, ao passo que a exortacao inicial e final que o Sécrates da
cena lhe dirige adequa-se aos louvores da Virtude®®. Se tomarmos em
contraste o capitulo que antecede imediatamente esse encontro com
Aristipo (Memoraveis, 1.7), o Sécrates ali louvado indica que seu devido
lugar era ao lado da Virtude. O historiador faz de Aristipo, com isso, um
defensor da vida dissoluta e luxuriosa na fruicdo de prazeres fisicos,
encerrado em um hedonismo exacerbado e autodestrutivo.

A questao estéd em saber: o retrato de Xenofonte condiz com o que
vimos sobre Aristipo através de outros testemunhos? E suficientemente
claro que Aristipo escolhera o caminho da dissolugéo e nao o davirtude?
Pode a virtude ser obtida apenas por meio da privagao? Segundo
a indicagao de Strauss (1972, p. 39), vale destacar como socratico
todo esforco de se buscar o caminho do meio — que na sua imagem
em Nuvens ndo aparece nem comprometido com o L6gos Forte nem
com o Ldgos Fraco, razéo talvez de sua auséncia para o ensino de
Fidipides. Ou ao contrario, acrescento ainda, um caminho do meio que
poderia ser entendido, segundo a classica imagem de Plat&o, tal como
a de uma natureza nem sapiente nem ignorante, mas intermediéria,
uma natureza filoséfica em sentido daiménico. A referéncia ao daimon
na cena imediatamente anterior a de Aristipo (Memoraveis 1.7) e o
proprio discurso de Prodico (que relembra os dois Légoi de Nuvens)
mostram que Xenofonte percebia seu mestre identificado a busca por

395 E a essa leitura tipica do testemunho de Xenofonte que fazem referéncia os estudos
sobre Aristipo, a comegar pelo proprio GIANNANTONI (1990, IV, p. 153-54). Nao deixa de
ser irbnico ter Dibégenes, seguidor de Antistenes, assemelhado sua maneira de viver a de
Héracles, como vimos. A imagem do cédo como podendo ser atribuida faciimente tanto a
Aristipo quanto a Didgenes, e em alguma medida a Antistenes, parece derivar exatamente
dessa liberdade apolitica e cosmopolita. Afinal, "nossa patria € o mundo* (Eivai te matpida
1oV kdopov. DL, 11.99).
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um meio-termo em face de agbes que conduzem a extremos. Se o
autor de Memoraveis procurou ressaltar a virtude como mais afeita a
continéncia socratica, € algo que deve ser entendido como fruto da
motivagao prépria de Xenofonte, que o aproximava mais de Antistenes
que de Aristipo.

N&o seria preciso propor, entdo, um meio-termo entre os dois
extremos do dilema de Héracles? Nao haveria na encenagao de
Xenofonte algo que nos fizesse ver, afinal, que estava ele consciente
da estratégia socrética, tal como vimos que de fato estava durante a
recriacao das cenas analisadas antes (§15)7 Afim de salvar a habilidade
artistica de Xenofonte, é possivel dizer que sua obra articula um certo
hedonismo que nao se dirige necessariamente a persona do filésofo
de Cirene, mas a de seus ouvintes e leitores. Alem do fato de Xenofonte
explicitamente indicar em Aristipo uma preferéncia pelo meio-termo
como liberdade de deciséo, as respostas que forem propostas seréo
meramente conjecturais. Alguns detalhes podem nos sugerir uma
leitura desta cena como ndo sendo propriamente dedicada a refutacao
do hedonismo presente em Aristipo, mas de Aristipo, quer dizer, de
certo hedonismo que poderia ser deduzido a partir de suas doutrinas,
algo préoximo ao que Platao teria feito no Teeteto. Esse enfoque jogaria
luz ndo sobre o socréatico, mas sobre sua influéncia.

O primeiro detalhe importante esta no que Dorion (2017, p. 5-6)
indicou como sendo uma desconfianga de Xenofonte com relacéo ao
élenkhos, apartirdaqual se deve entender as pouquissimas encenacdes
que ele faz de Sécrates em refutagdo. Ao contrario de indicar que a
fundacéo da filosofia socratica estd baseada na refutagdo, como
estd em Platdo e Euclides, além das alusdes feitas por Aristofanes,
Xenofonte faz coro com Isdcrates, mostrando seu mestre mais afeito
ao discurso de tipo exortativo como meio de conduzir a virtude. Esse
segundo ponto é importante: ndo estava em questao saber se Sécrates
podia ou ndo refutar Aristipo nesta cena em particular, mas saber se
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seus ouvintes e os leitores da cena poderiam se deixar persuadir por
esse tipo de nouthétikos I6gos, como os chamava Xenofonte®®,

A razdo para o Sécrates da cena nao tentar refutar Aristipo mas
exorta-lo parece, entéo, dever-se (1) ao fato de Xenofonte dirigir-se aos
leitores e nao a Aristipo, e (2) a esse alegado “disavowal of elenkhus”
por parte do historiador. Considerando, porém, que é Aristipo que nos
interessa aqui, as duas indicagdes de Dorion pouco esclarecem sobre
0 socratico. Sob a perspectiva que aqui nos importa, essa escolha
de Xenofonte em nado se valer da refutacdo pode sugerir: que (a)
Aristipo nao possuia um corpo doutrinario que pudesse ser examinado
pela refutacao — e nesse ponto vale destacar que Aristipo cessa de
responder no momento em que Sécrates procura apresentar 0 que
podemos chamar de consequéncias temporais da liberdade apolitica,
0 que pode ser indicio de ndo haver em Aristipo uma tese clara acerca
do seu presentismo; ou que (b) Aristipo estava imune ao élenkhos,
tendo em vista sua grande aplicacédo a elocugdo do mestre, como
vimos na passagem de Memoraveis (111.8); ou, por fim, que (c), embora
Aristipo ndo deixasse claro os principios de sua atividade ou que nem
ele proprio os tivesse claro, Xenofonte n&o era capaz de fazer, como
fazia Platao®’, a vinculagdo necesséria entre teses e agodes, a fim de
levar seu personagem Sécrates a pdr o interlocutor em exame diante
de suas crengas e opinides mais intimas.

Qualquer que tenha sido a intencéo de Xenofonte, a filosofia de
Aristipo nos aparece, quero crer, em face sobretudo de sua realizagao
pela liberdade, como possibilidade de escolher o mais prazeroso
em qualquer circunstancia. O que soa controverso, seja dito, &€ que

396 Foi DORION (2017, p. 18-30) quem chamou a atengéo para a presenca constante desse
tipo de discurso em XENOFONTE, valendo-se do termo que o proprio historiador registrou
na passagem seguinte: “quando alguém esquece 0s discursos exortativos, esquece
também as influéncias pelas quais a alima aspira a moderagdo”. 8tav 8¢ T@v vovbetikdv Adywv
#mAdOntai 116, EmAéAnoTan kad OV 1) Yuxi ndoyovoa Tfig cwppoovvng énedoper (XENOFONTE,
Memoraveis, 1.2.20).

397 Como, por exemplo, PLATAQ indicou em Laques, 188c.

320


http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=o%28%2Ftan&la=greek&can=o%28%2Ftan0&prior=e)ggignome/nhn
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=de%5C&la=greek&can=de%5C1&prior=o(/tan
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=tw%3Dn&la=greek&can=tw%3Dn2&prior=de\
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=nouqetikw%3Dn&la=greek&can=nouqetikw%3Dn0&prior=tw=n
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=lo%2Fgwn&la=greek&can=lo%2Fgwn1&prior=nouqetikw=n
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e%29pila%2Fqhtai%2F&la=greek&can=e%29pila%2Fqhtai%2F0&prior=lo/gwn
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=tis&la=greek&can=tis0&prior=e)pila/qhtai/
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e%29pile%2Flhstai&la=greek&can=e%29pile%2Flhstai0&prior=tis
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=kai%5C&la=greek&can=kai%5C1&prior=e)pile/lhstai
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=w%28%3Dn&la=greek&can=w%28%3Dn0&prior=kai\
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=h%28&la=greek&can=h%280&prior=w(=n
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=yuxh%5C&la=greek&can=yuxh%5C0&prior=h(
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=pa%2Fsxousa&la=greek&can=pa%2Fsxousa0&prior=yuxh\
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=th%3Ds&la=greek&can=th%3Ds0&prior=pa/sxousa
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=swfrosu%2Fnhs&la=greek&can=swfrosu%2Fnhs0&prior=th=s
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e%29pequ%2Fmei&la=greek&can=e%29pequ%2Fmei0&prior=swfrosu/nhs

0 meio-termo que Aristipo ensinava para sua filha ndo é exatamente
uma agao, mas uma ndo-agao, uma auséncia de movimento, porque o
intermediario entre prazer e dor é ele mesmo ausente de movimento. A
liberdade, desse modo, situa-se ndo como uma finalidade, mas como
a condigao necessaria para se alcangar a realizacéo de si através do
prazer®®, Aquele subjetivismo que os Cirenaicos desenvolveram dispoe
o filbsofo para obter dominio sobre as paixdes, como um governante
de si, e ndo de cidades. A felicidade, se realizavel*®, é obtida pela
realizac&o de cada prazer nas circunstancias em que ocorrem (&pxet
8¢ kv kata piav Tig Tpoonintovoav (déwg émavayn. DL, I1.).

E natural que esse subjetivismo encontrasse seus rivais, antigos
e modernos*®, A maior parte dos esforcos recentes, na esteira do
artigo de Irwin (1991), foi a de definir o tipo de proposta ética dos
Cirenaicos, e a de Aristipo como seu lider, enquanto ingénua e infantil,
e fundamentalmente antieudaiménica. Para tanto, a compreenséo
dos Cirenaicos depende da perspectiva platdnica e aristotélica,
segundo a qual a eudaimonia se projeta como “o fim Ultimo da agéo
humana racional” (IRWIN, 1991, p. 55). Pela leitura de Irwin, a ética
antieudaimdnica de Aristipo e dos Cirenaicos desenvolve-se claramente
a partir de argumentos como esses:

T75. Soxel & avtoig kai Télog evdaupoviag Stapéperv. TéAoG pgv
yap elvat Ty katd pépog doviy, eddatpoviav 8¢ 10 €k TV pepk@Y
ndovav ovotnua, alg ocuvapBpodvtar kol ai mapwynkviot kai ai
péAovoat. Eivai te v pepiv fdoviv 8t adtiv aipetiv’ v &
evdatpoviav ov O adTry, dAAA St TAG Katd uépog fdovAg.

398 Uma concepcéo de liberdade que se aproxima da nogéo de ataraxia, articulada ao ideal
do sébio, como j& vimos pela indicagédo de HADOT (2004, p. 314-15).

399 Alguns dos seguidores de Hegesias parecem ter defendido que a felicidade é impossivel,
segundo Laércio (tnv evdaipoviav Shwg addvatov eivat. DL, 11.94).

400 Se néo escapou aos estudiosos 0 modo como os companheiros de Aristipo voltaram-se
contra sua proposta, como vimos em Xenofonte e em Platdo, as releituras acerca da ética
cirenaica ganharam félego renovado atualmente, na avaliagdo de Lampe, a partir do artigo
seminal de IRWIN (1991).
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Eles sustentam que ha uma diferenca entre télos e eudaimonia.
Pois télos é o prazer isolado, enquanto eudaimonia é o sistema
de todos os prazeres isolados, no qual se incluem também os
passados e futuros. O prazer isolado é desejavel por si mesmo,
ao passo que a eudaimonia é desejavel nao devido a si, mas
devido aos prazeres isolados. (DL, 11.87-88)

Dado nosso interesse aqui em averiguar o fundamento da
postura defendida por Aristipo como uma enkrateia de tipo socratico,
a questao da felicidade costurada pelos testemunhos parece central
para se entender sua intengéo ética. Mas so6 parece. A leitura de Irwin
— que procura mostrar de que modo o antieudaimonismo de Aristipo
encontra-se vinculado ao seu hedonismo através de uma concepgao
sobre a unidade da pessoa no tempo (1991, p. 57), como dissemos
antes—antepde o contraste da ética aristotélica, que situa a identificagéo
entre 0 bem supremo e a felicidade como objetivo comum aos homens
(como em Etica a Nicémaco, |, 1094a 18-28), apenas se distinguindo
segundo o modo pelo qual cada um entende o que seja o bem (I, 1095a
15-20). Entretanto, essa terminologia néo é perfeitamente adequada
aos Cirenaicos, ou a Aristipo, antes de tudo. Para podermos observa-
la melhor, deixamos os dois termos, télos e eudaimonia, em sua forma
original na passagem acima, a fim de destacar a diferenca entre eles.

De inicio, lembremos que Eusébio (cf. SSR, IVA.173) nao
reconhecia o termo té/os como conceito préprio a doutrina cirenaica,
0 que nos pde a questdo de saber o que desejavam dizer com a
frase Sokel & avtoig kal Téhog evdarpoviag Sragéperv (T75). Sugiro que a
diferenga proposta esteja em um duplo fator, que poderiamos chamar
de epistémico-temporal. Quer dizer, télos, que geralmente se entende
como o fim ou 0 bem supremo, pode estar na verdade situado no
ambito das agbes atomizadas no tempo: nao sendo possivel ter ideia
de como serdo as coisas € ndo podendo obter qualquer prazer ao
agir em vista de situagdes passadas, 0 hic et nunc torna-se a causa
imediata de cada acéo, em vista da qual se anseia realiza-la da melhor
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forma possivel. O que significa dizer, neste caso, que em cada agéo
a finalidade é o prazer, relacionado ao movimento calmo do corpo,
evitando a dor e 0 seu movimento brusco. Acredito que esta seja uma
leitura plausivel tendo em vista tanto as concepcdes epistémicas acerca
da sensacao, quanto a nocao que Lampe chamou de presentismo em
Aristipo (2015, p. 64) e que diz respeito ao esforgo por evitar sofrer com
0 que néo esta ao alcance da acdo a ser tomada. A temporalidade
humana fundamenta-se no instante, e s6 em vista de cada agéo a ser
realizada em dado momento do tempo pode-se pensar no télos que a
defina como sendo o melhor possivel.

Issonostrazao segundo ponto, acercadanocao de eudaimonia.
O fator pelo qual, para Irwin, Aristipo rejeita a eudaimonia assenta-
se na derivagdo em sua epistemologia de uma duvida acerca da
identidade pessoal estendida no tempo, ja que as principais criticas
dirigidas por Sécrates contra o hedonismo em geral sustentam que é
a identidade pessoal estendida no tempo a base das preocupagoes
com a vida em sua completude, portanto com a felicidade (1991, p.
57-60). Desse modo, “o0 pano de fundo platénico [melhor dito, do
Sécrates de Platao] deve tornar mais facil ver porque os Cirenaicos
rejeitaram o eudaimonismo”, porque rejeitaram todo esforco em
projetar ao passado e ao futuro a perspectiva da unidade existencial
humana. Irwin, para tanto, destaca quatro teses que situam a rejeicao
da eudaimonia em Aristipo (1991, p. 61):

1. Ele descreve a felicidade como uma colecao incluindo prazeres
passados e futuros.

2. Ele pensa que esta acumulacéo de prazeres é desagradavel
porque envolve uma boa quantidade de dor (DI, 11.90).

3. Ele n&o reconhece os prazeres da meméria e da antecipagao.

4, Ele pensa que os prazeres do corpo sao superiores aos prazeres
da alma (DL, 11.90).

323



E natural que, sob o pano de fundo platénico ou aristotélico,
a mera reuniao dessas teses ilustre uma postura ingénua dotada de
“‘crencas vazias”, na expressao de Irwin. A questao, na verdade, foi
tornar Aristipo preocupado com uma doutrina epistémica, para entéao
mostrar que a forma pela qual os cirenaicos rejeitam a eudaimonia nao
se sustenta com alguma dignidade filosofica. Fato é que a preocupagéo
de Aristipo, a quem se volta principalmente o artigo de Irwin desde o
titulo, nAo da mostras de ser epistémica mas ética: ja fizemos referéncia
ao conjunto aneddtico que assenta o valor e o impacto de Aristipo, tal
como o de Sécrates, em seu carater e em sua personalidade®’. As
doutrinas de teor epistémico serviam aos Cirenaicos, indicou Lampe
a partir de Tsouna, mais para esculpir seus argumentos éticos do que
para fundamentéa-los (2015, p. 95), ja que, como diziam, buscar o prazer
e rejeitar a dor € o comportamento natural dos seres animados (kai v
pgv evdokntiy naot {Potig, Tov § anokpovotikdv. DL, 11.87). Para Irwin, a
preocupacgao epistémica levou-os a defender a impermanéncia das
coisas, porque apenas as sensagbes momentaneas séo verdadeiras,
0 que provoca, segundo os argumentos do Teeteto, a rejeicdo da
totalidade da pessoa e, assim, da felicidade como fim ltimo — pois que
a eudaimonia depende da perspectiva das consequéncias das acoes.

Outravez aidentificacao entre os Cirenaicos e a doutrina exposta
no Teeteto prevalece, em prejuizo de se compreender adequadamente
Aristipo. A meu ver, ndo ha por parte de Aristipo qualquer rejeicdo da
eudaimonia, porém um entendimento do lugar que lhe cabe numa
vida humana. Télos nao se identifica com eudaimonia porque eles nao
sdo idénticos no tempo: a eudaimonia, por dizer respeito a um todo e
ndo aos momentos, tem de derivar destes o seu valor. Nao é possivel
desejar eudaimonia como se deseja um prazer isolado e momentaneo,
mas isso nao impede de se aceitar que o0 todo se constitua por uma
reunido sistematica de suas partes (eddawpoviav 8¢ 1O €k TOV pePKDV

401 Para usarmos outra vez a expressao de HEGEL (1955, p. 120).
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fdovav ovotnua. DL, 11.87) — portanto, uma determinada combinacéo
de prazeres isolados que afluem para tornar a vida louvavel. Uma vida
louvavel é, ndo em si, mas por suas consequéncias, desejavel: e nao
¢ preciso muito esforco para constatar que o que é desejavel néo se
define como algo a ser rejeitado.

A vida louvéavel, ou a felicidade, parece se identificar com o ideal
do séabio: visto que o sabio de fato existe (eivar Tov coedv. DL, 11.93),
nem todos os sébios vivem prazerosamente, do mesmo modo que
nem todos os estultos vivem penosamente, mas na maioria dos casos
é assim que acontece (Apéoket § avTolg pfiTe TOV 00QOV MdvTa Ndéwg
(v, prite mévta gadrov émmdvwg, AANG katd o mAeiotov. DL, 11.91). Em
outras palavras, o tipo de vida desejavel, por ser a que acumula a maior
quantidade de prazeres isolados, aproxima-se da vida do sabio, que
vive prazerosamente a maior parte do tempo. O problema poderia ser,
entéo, que eles rejeitam a felicidade como o fim Ultimo, ao dizer que
0 télos sdo os prazeres. Mas ja vimos que o télos nao pode ser uma
reuniao sistémica de todos os prazeres isolados, exatamente porque o
ideal do sabio ndo é desejavel como o é uma noite ao lado de Lais. Por
estar em um nivel temporal distinto, e sem a presenca fisica e imediata
das sensacbes de dor e prazer, a eudaimonia s6 pode ser desejavel
enquanto sistemética dos prazeres momentaneos acumulados até
agora e que ainda serao acumulados. Sdo niveis distintos de evidéncia
para 0 que realmente importa.

A preocupacéo de Aristipo, mais do que meramente epistémica,
estava em sua condicéo de sébio — ao menos como um ideal a ser
realizado, no espelho de si que Socrates refletia como o exercicio
de educagao que confere condicao de se portar bem em qualquer
circunstancia®®. Estar preparado para o futuro e superar o que passou
é 0 lema da conducgéo ética de Aristipo: a enkrateia, como fundamento

402 “Quando precisava de sabedoria, fui até Socrates”; DL, I1.78: on6te pév cogiag édeduny,
KoV Ttapd ZwKPATV.
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da liberdade que torna possivel o ideal do sabio, é o que orienta sua
sistematica dos prazeres em torno de uma vida vivida prazerosamente.
Se o corpo se afirma como superior a alma, na tese 4 elencada por
Irwin, o superior decorre da intensidade do prazer originado, pois,
como vimos (§24), € no corpo que o0 movimento da alma tem origem.
Isso n&o torna a felicidade desagradavel, como sugere a tese 2 de
Irwin: ter que passar por certas dores é desagradavel apenas se elas
nao produzem no todo a felicidade pelos prazeres acumulados (wg
Svokolwtatov avtoig gaiveaBat 10 dBpolopdv Td@v dovav eddaipoviav w
noodvta. DL, 11.90). Antes de uma rejeicdo ou negacéo da eudaimonia,
Aristipo parece recusar tudo aquilo que nao pode ser vivenciado
prazerosamente a partir da vida que se realiza em cada momento.

Quer sejam as coisas percebidas, quer sejam as agdes a
serem tomadas, tudo o que héa precisa da unidade do sujeito que &
a expressdo mais indelével da sistematica que organiza e direciona
para 0 melhor a busca pelo saber dos que evitam a estultice e
anseiam pela sabedoria. Indagado sobre o que a filosofia lhe havia
proporcionado, a resposta de Aristipo noticia o ponto central que a
vida do sabio deve revelar: “o poder de corajosamente conviver com
todos” (1o Svvacbar ot Bappovvtag dpikeiv. DL, 11.68). E por isso que
a vantagem que os filésofos levam sobre os demais esta em que, “se
todas as leis fossem eliminadas, viveriamos do mesmo modo” (¢av
Tavteg ol vopot dvaupeBoty, opoiwg Prwcopeda. DL, 11.69). Se ndo se ve,
na atividade aristipiana, um modo de vida orientado pela enkrateia e
pela eudaimonia, talvez nao se esteja vendo Aristipo adequadamente.

Ver adequadamente Aristipo é poder, melhor ainda,
compreender a tarefa de Soécrates. O modo de vida aristipiano,
muitas vezes criticado e denunciado por alguns dos socraticos, traz
em sua dindmica aquele mesmo esforco e cuidado com a alma que
vimos apresentar-se como o centro integrador da atividade socrética.
Isso porque a unidade da areté — criticada por Isécrates e defendida
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por Euclides — é o que Aristipo expressa como exemplo a partir de
si mesmo e do ideal do sabio. Nao se trata de dizer ou definir o
qgue seja o Bem, a unidade ou a exceléncia, e sim de encarnar a
acao filoséfica a cada instante, em cada circunstancia, na medida
do possivel orientado pelo prazer como a finalidade mais imediata
daquele desejo erdtico que move a alma na direcdo do melhor. Se
para Aristipo trata-se de encarnar a filosofia, ndo é possivel desprezar
o corpo em fungéo da alma — ao contrario, 0 prazer que O COrpo
almeja é o traco mais elementar daquele erotismo aprendido com
Sécrates, e por isso ndo se deve evita-lo, mas vivé-lo. Unidade da
areté é, portanto, unidade do sujeito em seu corpo e em sua alma.

Poderia causar estranheza, no entanto, a importancia menor
que o /égos parece ter frente as agdes e ao modo de vida no ensino
de Aristipo. Afinal, a dedicacao escolar de Isdcrates e os esforcos
de elaboragao discursiva dos socraticos pareciam indicar que havia,
pela atividade de Socrates, certo destaque ao papel do /6gos como
fundamento para o cuidado com a alma. Entre o extenso nimero de
titulos de livros e de didlogos escritos pelo filésofo de Cirene e a suspeita
de que ele nao tenha escrito nada (cf. DL, 11.84), encontramos sua
contribuigao filosdéfica, acima de tudo, como exercicio pela conquista e
realizacéo da liberdade de acéo, exercicio que nao se confunde com o
palavreado solto ou com os saberes de todo tipo, mas com um dominio
de si que lhe permite buscar o melhor em cada situagéo. Esse é todo
o0 saber que importa; isto € o que diferencia a filosofia da erudicao*®,
Como em Isécrates, o apelo educativo em Aristipo também é pratico
antes de ser tedrico. Diferentemente de Antistenes, contudo, o apelo
préatico ndo se faz em vista do esforgco de privagéo de certos prazeres,

403 “Costumava dizer que aqueles que possuiam educagéo erudita e desprezavam a filosofia
assemelhavam-se aos pretendentes de Penélope, pois estes conquistaram Melanto,
Polidora e as demais sevicais, e tantas outras mais, porém nao puderam desposar a dona
dacasa’. (todg TV £ykukAiwy TadevpdTwy HeTaoxovTag, pthocogiag 8¢ dmoeipBévtag opoiovg
£\eyev eivat Toig TAG IIvelémng pvnotijpot” kol yap ékeivovg MehavBo pév kai ITohvdwpav kai
Tag GAAag Oepamaivag éxery, mavta 8¢ paAdov fj adTiV TV Séomotvav dHvacBat yiuar. DL, 11.79).
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mas de sua realizagdo como Unica maneira de encarnar, aqui e agora,
o ideal da sabedoria na unidade do individuo. O Bem deve ser vivido,
ja demonstrara Euclides. Tendo Esquines nos mostrado, ainda, que a
educacéo socratica s6 se justifica pelo direcionamento erético da alma
ao que € bom, o socratismo em Aristipo se traduz pela encarnagao do
Bem no prazer que faz mover a alma através do corpo — e por isso s
pode se realizar pelas agoes e pela vontade. O discurso para Aristipo
tem uma funcéo exortativa que lhe é inescapavel®*: nao ha outro modo
de orientar o /6gos senao em vista das agdes excelentes. Porque séo
estas, afinal, que constituem o filésofo.

404 Segundo a noticia a que nos referimos acima (nota 299): SSR, IVA.148, FS, 556,
[DEMETRIO, Sobre a elocugao, 296]: “Os homens deixam aos seus filhos dinheiro, mas
nao conhecimento, que confere o necesséario a quem o possui. Diz-se que esta era a
forma da argumentagao aristipiana” (ot 8¢ dvBpwmot xpritata pév &moleinovot Toi¢ Aoy,
¢moTrunNY 8¢ 0d cuvaToAeinovoty Tiv Xproopévny Tolg anolelpBeiot” TovTo 8¢ 10 €id0g T0D Adyou
Apiotinmelov Méyetar).
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Que significa entdo o ideal ascético para um filésofo?
Minha resposta é — j& se tera percebido: o filésofo
SOrTi a0 seu encontro, como a um optimum das
condi¢des da mais alta e ousada espiritualidade — ele
nao nega com isso a existéncia, e isso talvez ao ponto
de néo |he ser estranho este desejo perverso: pereat
mundus, fiat philosophia, fiat philosophus, fiam!...

Friedrich Nietzsche

§26. SER IMPURO E UM ELOGIO:
IMAGENS DE ANTISTENES

Desde logo, a persona de Antistenes nos causa uma admiragao
sem reservas, sobretudo em vista da insisténcia com que parece
escapar a toda forma de categorizar sua personalidade e sua
atividade. Ao que tudo indica, era costume vez ou outra voltarem
contra ele a sua origem ilegitima (ndthos) — quer dizer, o fato de nao
ser um cidadao legitimamente ateniense, ja que a méae era estrangeira,
provavelmente da tracia, e um decreto da época de Péricles (451
a.c.) havia limitado a cidadania apenas aos filhos de pai e mae
atenienses*®. Essa sua condicao limitrofe — ou intermediaria, ambigua
— na qual se situava o filésofo nos parece irresistivel como indicacéo
simbdlica de sua atividade filoséfica, também ela comprometida com
a mistura de elementos costumeiramente tomados como separados,

405 Sobre 0 que se acusava Antistenes quanto a sua origem, ver os testemunhos (SSR, V.A.1-
2) relacionados com a noticia de LAERCIO (DL, VI.1): "Antistenes, filho de Antistenes,
era ateniense. Dizia-se que n&o era legitimo de nascimento. A quem o ridicularizava por
isso, dizia: ‘também a mae dos deuses é da Frigia’, pois parece que sua mae era da
Tracia” (AvtioBévng Avtiobévovg Abnvaiog. éAéyeto & ovk elval iBayeviig™ 80ev kai mpdg TOV
dverdiCovta einely, «kai fj pATp T@V Bed@v Ppuyia éotivr 86kl yap elvar Opdrttng pntpds.). Ha
uma anedota que menciona o fato de ter Antistenes ensinado nos arredores do ginasio
de Cinosarges, lugar frequentado pelos que se poderia dizer ndo serem perfeitamente
atenienses; algumas das classificacoes acerca dos cinicos derivam dessa referéncia (DL,
VI.13). Para as questoes que se pode levantar contra a intencéo de atribuir a Antistenes o
lugar de primeiro cinico, ver BRANHAM & GOULET-CAZE (2000, p. 532-34).
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como veremos. Por exemplo, era a partir de uma genealogia dos pais
que Platédo havia descrito a natureza de Eros no Banquete, como se
ela fosse condicionada pela sua origem (204b). Ha, sem duvidas,
uma proximidade entre Eros e Socrates no Banquete, mas é possivel
encontrar também semelhancas com o proprio Antistenes, para além
do caso de sua cidadania — quanto a sua pobreza, por um lado, e sua
sagacidade e destreza mentais, por outro. Era de sua origem ilegitima
que, para Socrates, derivava a nobreza de sua natureza, revelada
durante a batalha de Tanagra, em 428 a.c. (SSR, V.A.3)%%. Seu sangue
impuro, por assim dizer, estava como que na origem de sua bravura,
da mesma forma que a condigao ambigua de Eros o tornara louvavel
pela fala de Socrates em Platéo.

Se o Eros-filésofo do Banquete se distinguia pela sua pobreza e
astlcia, em Antistenes, ficamos a saber, sua pobreza decorria de uma
insistente atitude de privacéo: teria vendido seus bens apds encontrar
Socrates, recusando-se a cobrar por suas licoes (SSR, VA.12), e
mesmo Sdcrates o0 havia censurado certa vez pelo que suspeitava ser
um orgulho em parecer pobre*”’, acentuando uma aparéncia que era,
no entender do mestre, desnecessaria. Nao por acaso, Platdo pode
Apolodoro surpreendido ao ver Socrates bem vestido para o encontro
a casa de Agatdo, numa elegancia poucas vezes vista (Banquete,
174a). A Apolodoro, parecera-lhe surpreendente que Socrates

406 Naturalmente, havia aqui uma tipica critica ao carater afeminado do ateniense médio,
que ressoa em outro testemunho sobre Antistenes (SSR, V.A.7): “Antistenes, que era tico,
quando chegou a Esparta vindo de Atenas, disse ter saido de um ambiente de mulheres
para um ambiente de homens” (AvtioBévny Attikdv ye dvta mapayevopevov AbrvnOev eig
Aaxedaipova éx Tig yovarkwvitidog Aéyetv eig v davdpwvity émévar.). Vale destacar, ainda,
o valor da vinculagéo entre a bravura dialética como prendncio da bravura no campo de
batalha, tal como foi indicada sobre Teeteto no Dialogo homénimo de Platdo — que em
Antistenes, ao que parece, vinculou-se pela bravura no campo de batalha como prendncio
da dialética, segundo a perspectiva que iremos adotar aqui.

407 Por exemplo: “como Antistenes havia dobrado a parte mais rasgada do seu manto,
Socrates lhe disse: ‘vejo através do seu manto sua vaidade’™” (otpéyavtog 8¢ Avtiobévoug T
Sieppwydg Tod Tpifwvog eig Todugavéc, «opd cov,» £gn [scil. Socrates], “Sux tod Tpifwvog TV
kevodotiav.” DL, 11.36). A noticia de uma outra intervengao desse tipo para a mesma cena
parece jogar com uma intengao critica de Sdcrates contra um certo desejo de fama em
Antistenes (“0p® cov d1& 100 Tpifwvog TV @hodogiav.” DL, VI.8).
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pudesse em certas ocasides se vestir com nobreza, porque a imagem
que fazia do mestre vinha determinada pelo seu traco externo. Mas
Antistenes, ainda que revelasse uma personalidade semelhante a
de Apolodoro*®, ndo se resumia a imitar o mestre por aderecos. A
decisédo em sustentar a pobreza derivava do trago ascético de sua
propria concepcao filosdfica: “a exceléncia é suficiente para assegurar
a felicidade” (avtapxn 8¢ v dpetnv mpog eddarpoviav. DL, VI.11). Por
essa razdo, preferia enlouquecer a entregar-se ao prazer (“paveinv
uaAov fj joBeinv”. DL, VI.3), e Aristipo, por esse motivo, trogava do
gue seria uma insisténcia de Antistenes em parecer rude (¢énéoxwmnte
& Avtiobévny ael 81 Ty otpugvétnra. MAXIMO DE TIRO, Dissertagdes
Filosdficas, 1.9; SSR, IVA.19).

Sua sagacidade mental, em contrapartida, em nada se faz
aparente. Mostrava-se bastante espirituoso em suas colocacdes e
a sutileza de seus raciocinios ndo raro deixava o ouvinte encantado,
permitindo a Antistenes, por meio de um discurso agradavel,
conquistar qualquer audiéncia (DL, VI.14)*°. Sua forga discursiva era
tamanha que para Diégenes, o cinico, Antistenes pareceu o Unico
em Atenas realmente capaz de ajudar os homens, por ser o Unico a
argumentar com verdade (fyodpevog poévoug eivan dAndeig xai pahota
Suvapévovg &vBpwnov dgelioar. DION CRISOSTOMO, Oracées, VII;
SSR, V.B.584). Pelo parecer registrado em Diégenes, o Laércio, essa
capacidade revelava-se inclusive por meio de seus escritos (DL, VI.14).

408 Referimo-nos aqui aos paralelos que indicam tanto Apolodoro quanto Antistenes como
dotados de génio dificil (“pelos deuses, Antistenes, sé ndo me bata! Pois suporto seu feitio
violento e o suportarei amigavelmente...”; mpog v Bedv, @ AvtioBeves, povov pi cvykoOyng
pe: Ty 8 &AM xalemdtnTa £y cov kal gépw Kkai oiow @hikds. XENOFONTE, Banquete,
8.6) e de predisposigdo ao fanatismo socratico (cf. MARSICO, 2014a, Introduccion, 2.1).
A aproximacdo com Apolodoro, em que pese a diferenga que nao se pode negar entre
eles em termos de um autodominio no caso de Antistenes, encontra outra justificativa: se
confiarmos no testemunho de Xenofonte, ambos Antistenes e Apolodoro eram os dois mais
chegados a Sdcrates, jamais o tendo abandonado (Memoraveis, Ill, 11.17).

409 MEIJER (2017, p. 21) faz lembrar que a tradicao muitas vezes assentiu pela autenticidade
de muitos fragmentos exatamente em vista dessa sua sagacidade e também de certa
rudeza no trato e no discurso.

332


http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=pro%5Cs&la=greek&can=pro%5Cs0&prior=e)/fh
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=tw%3Dn&la=greek&can=tw%3Dn0&prior=pro\s
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=qew%3Dn&la=greek&can=qew%3Dn0&prior=tw=n
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=w%29%3D&la=greek&can=w%29%3D0&prior=qew=n
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=*%29anti%2Fsqenes&la=greek&can=*%29anti%2Fsqenes0&prior=w)=
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=mo%2Fnon&la=greek&can=mo%2Fnon0&prior=*)anti/sqenes
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=mh%5C&la=greek&can=mh%5C0&prior=mo/non
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=sugko%2Fyh%7Cs&la=greek&can=sugko%2Fyh%7Cs0&prior=mh\
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=me&la=greek&can=me0&prior=sugko/yh|s
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=th%5Cn&la=greek&can=th%5Cn0&prior=me
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=d%27&la=greek&can=d%270&prior=th\n
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=a%29%2Fllhn&la=greek&can=a%29%2Fllhn0&prior=d%27
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=xalepo%2Fthta&la=greek&can=xalepo%2Fthta0&prior=a)/llhn
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e%29gw%2F&la=greek&can=e%29gw%2F0&prior=xalepo/thta
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=sou&la=greek&can=sou0&prior=e)gw/
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=kai%5C&la=greek&can=kai%5C1&prior=sou
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=fe%2Frw&la=greek&can=fe%2Frw0&prior=kai\
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=kai%5C&la=greek&can=kai%5C2&prior=fe/rw
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=oi%29%2Fsw&la=greek&can=oi%29%2Fsw0&prior=kai\
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=filikw%3Ds&la=greek&can=filikw%3Ds0&prior=oi)/sw

Muitos de seus raciocinios, contudo, deviam soar pouco agradaveis
aos desafetos: sabia provocar, por exemplo, os que lhe diziam ilegitimo
por nascimento, ao mostrar que também os deuses nasceram de mae
tracia (DL, VI.1); e aos que se orgulhavam por serem filhos legitimos
daterra, rebateu-os ironicamente: “dizia-lhes, depreciando-os, que em
nada eram de linhagem melhor que a dos caracdis e a dos gafanhotos”
(expaviCwv Eheye undév elvat koxAdv kai drtehéfwv evyeveotépoug. DL,
VI.1; SSR, V.A.8). Nem sempre, porém, seus desafetos eram rebatidos
com argumentos: temos noticias de que Antistenes ridicularizava-os
valendo-se de apelidos que jogavam, ironicamente, com referéncias
burlescas, como quando ele rotulava Isécrates de Isographés
(plagiador) e Platdo de Sathdn (referéncia ao pénis de um menino)*°.
A figura de Antistenes, incapaz de ser rotulada por uma Unica imagem,
jogava com os rotulos em ofensa a seus adversarios.

Destes ataques, os mais interessantes se encontram em meio
ao grupo socratico, contra Platdo sobretudo*’. Os testemunhos
denunciam a rivalidade entre eles, que n&o se circunscrevia apenas
ao campo intelectual. Ele denunciava Platdo como orgulhoso
(tetvpwpévov), € ao visita-lo certa vez quando esteve doente, olhou
para seu voémito e trogou da cena ao dizer ver ali a sua bilis, mas nao
seu orgulho (DL, VI.7). Troca que poderia certamente ser atribuida ao
proprio Antistenes (igualmente orgulhoso), pois ao saber que dele
falava mal Platdo, esbravejou: “é préprio de um rei agir bem e ter ma

410 Vale notar que o significado do termo empregado por Antistenes, embora pareca ressaltar
um teor negativo inevitavel, recebeu interpretagdes diversas. Para DECLEVA-CAIZZI (1966,
p. 99), pela referéncia ao termo od8wv que aparece em Teleclides significando algo como
vnokdpiopa audiwv dppévwv, a troga feita contra Platao teria, desse modo, o sentido de
um ‘diminutivo do membro de um garoto’. GIANNANTONI (1990, IV, p. 328), ao contrario,
indica como sentido de Z&6wv ‘minchione’, simpldrio ou idiota em italiano, uma palavra que
também traz conotagéo sexual.

411 A importancia desse embate mereceu, em MARSICO (2014a) uma segao especial para
alocar tais testemunhos, deslocando-os da segdo mais geral de anedotas, como esta em
GIANNANTONI (1990), e vinculando-os as noticias sobre o Didlogo Séthon, que teria sido
feito contra Platao, ridicularizando-o com o sentido obsceno (ATENEU, V, 220d-e; SSR,
V.A.147) que sugere o termo ‘sathe’ (‘pénis’).
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fama” (“Bacthikdy kak@g moodvta kaxk®g dkovew.” DL, VI.3)*'2. Esse jogo
de invectivas na critica mUtua aparece claramente numa afronta sobre
0 uso do discurso: de um lado, Antistenes ¢ dito ter censurado Platéao,
ao ouvi-lo estender-se em demasia no seu discurso: “ndo € quem fala a
medida para quem escuta, mas quem escuta a medida para quem fala”
(“odx 6 Méywv pétpov ¢oTi Tod dkovovTog, AAN 6 dkovwv ToD AéyovTog.”);
por outro lado, a mesma fonte atesta que foi Platdo quem censurou
Antistenes quando este, ao se estender no discurso, recebeu de Platao
aordem para se calar: “a melhor medida do discurso nao é aquele que
fala, mas quem escuta” (“Adyov pétpov dplotdv €aTv ovy 6 Aéywy, AN
6 dxovwv.”)*13. Antes de tentar saber qual das noticias é verdadeira, ou
se ambas, o fato de elas existirem indica-nos ja uma proximidade por
oposicdo entre esses dois grandes socraticos. Aproximagao que se
conflui em temas e interesses, apesar das diferentes solucdes.

Digo desses dois, sobretudo, porque eles parecem ter sido,
dentre os socraticos, os que tiveram maior amplitude de temas e de
interesses. O que ficamos sabendo sobre Antistenes abarca uma obra

412 A figura do rei aparece, nos testemunhos sobre Ciro, como uma representacéo da
exceléncia buscada e louvada por Antistenes, modelo para sua tese de que “o esforco
é bom” (6 movog &yaBov. DL, VI.2). Vale notar que os textos sobre Ciro e sobre a Odisseia
parecem vir confirmados pela tradigdo como antisténicos (FOCIO, Biblioteca, cod.158;
SSR, VI.A.50), ainda que n&o se chega a ter ideia se as referéncias a trés obras distintas se
distinguem quanto a temética tratada; ver MARSICO (20144, Vol.2, p. 59, n. 165).

413 Ambos os testemunhos fazem parte da obra GNOMOLOGIUM VATICANUM, recolhidas
em 743.13 e 743.437 (SSR, V.A.30). Nao seria impréprio sugerir que essa duplicidade de
testemunhos acerca de uma preocupacao de ambos com o discurso e seu momento esteja
aqui reverberando aquilo que desde Gorgias, mas principalmente com Isécrates, veio a se
configurar como a experiéncia do instante oportuno (kairés), como vimos antes (§11).
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cujo conjunto impressiona*'*. Naturalmente, Platdo sabia estar ali um
dos mais abrangentes intelectuais da época, talvez o mais decisivo
discipulo de Socrates em termos de obra filosdfica, podendo ser
comparado a Isécrates, no que diz respeito ao seu posicionamento
tedrico e a sua pratica educativa e literaria, apesar das criticas que o
mestre escola nutria contra os socréaticos. A amplitude dos interesses
filosoficos de Antistenes situa-o como uma referéncia intelectual de
peso, contra a qual quem almejasse ocupar espago no cenario cultural
e educativo do século IV a.c. precisaria se voltar*®. A insisténcia com
que historiadores e doxdgrafos postulam uma vinculacéo entre estoicos
e Antistenes, passando pelo cinico Diégenes, favorece a que se veja
nele uma ascendéncia privilegiada*'®, em que pese o tempo junto a
Socrates, quando entdo Platdo e Xenofonte eram apenas criangas.
Mais ainda: tendo por provaveis para seu nascimento os anos de 446-
4 a.c., Antistenes estava em plena juventude quando Gorgias visitou
Atenas durante a embaixada de 427 a.c., ndo sendo impossivel ter se

414 Segundo a indicagao feita por BRANCACCI (2013, p. 29-30), os interesses dos socraticos
mais importantes parecem girar em torno de assuntos especificos, como a dialética
ontolégica para Euclides, a erotica ético-literaria em Esquines e a disposigdo ética em
Aristipo, enquanto em Antistenes é possivel ter uma ideia de suas contribuigdes envolvendo
escritos de género e de conteldo retérico, preocupacoes éticas e politicas, algo sobre
l6gica e dialética, além de escritos sobre fisica (physis), sobre as artes (mousiké), sobre
nimeros e sua importancia, também sobre critica poética (homérica). O catalogo de suas
obras, pelo testemunho de Didgenes Laércio, impressiona ndao apenas pela abrangéncia
dos temas, mas pela quantidade ndo encontrada em nenhum outro dos socraticos.
PATZER (1970) ja argumentou sobre a importancia desse catalogo para a reconstituicao
do pensamento de Antistenes. Acerca do peso que a obra de Antistenes tem para a
quantificagao do género dos Logoi Sokratikol, ver ROSSETTI (2016, p. 23ss).

415 Eo que Platao teria feito em seus primeiros Didlogos, segundo a interpretagao de KAHN
(1996, p. 121-24), ao mencionar a provavel referéncia contra Antistenes como escopo de
interpretagéo do lon e do Hipias Menor. DUDLEY (1937, p. 14) pretendeu demonstrar, ao
contrario, que nada podia ser encontrado de original em Antistenes, apenas um améalgama
eclético de teses sofisticas e socrédticas. Para as objecdes de ordem metodoldgica,
histérica e filosofica a esse parecer, ver TSOUNA (1994, p. 376-377). Vale destacar, ainda,
que também Isécrates havia se voltado contra ele e os socraticos em geral, durante a
inauguragao de sua escola em Atenas, no discurso Contra os Sofistas de 392 a.c. sobre o
qual falamos (§11).

416 O que ndo garante, por efeito, que Antistenes tenha verdadeiramente sido mestre de Didgenes.
Sobre as possiveis vinculagdes de Antistenes & tradigao do cinismo, ver GIANNANTONI (1990,
IV, nota 39); também BRANHAM & GOULET-CAZE (2000, p. 532-34). Nao seré possivel enfocar
aqui a figura de Didgenes e a relagéo que poderia ter junto a Antistenes.
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dedicado vivamente ao estudo da arte do autor do Tratado do Nao-Ser*'”.
Pode-se imaginar, ainda, que ele assistiu a pegca Nuvens na encenagao
de 423 a.c., e que ja tivesse conhecido Sécrates antes de vé-lo subir
aos palcos. Sendo, no entanto, improvavel ndo o ter conhecido depois
de Nuvens, a data de 423 pode nos servir para estipular os anos a
partir dos quais Antistenes esteve ao lado do mestre, jamais o tendo
abandonado até a morte*'®.

Se tomarmos como adequada, conforme relatam os testemunhos,
essa dupla ascendéncia intelectual de Antistenes, espécie de meio-
termo entre Gorgias e Sécrates, torna-se bastante sugestivo reconhecer
que aquela imagem de ilegitimidade de seu nascimento e o paralelo
possivel que indicamos entre sua personalidade e a condigao do Eros-
filosofo podem ndo ser os Unicos tragos a incentivar uma percepgao de
sua proposta filoséfica como de carater hibrido. Os discursos de Ajax
e de QOdisseu escritos por Antistenes, sobre os quais ainda falaremos,
denunciam o estilo de Goérgias mostrado pelos discursos sobre
Palamedes e Helena, mas cujo conteldo trabalham “um distintivo
numero de ideias socraticas”'°. Alguns relatos indicam que Antistenes
era versado em oratéria e filosofia (SUDA, Antistenes; SSR, V.A.11), de
tal modo que poderia ensina-las ambas, a depender da necessidade

417 Embora GIANNANTONI (1990, IV, p. 204 e 276) tenha levantado dlvidas quanto a
possit;ilidade de haver Antistenes tido licdes diretas de Gorgias, ndo excluimos, como
fez MARSICO (2014a, vol. 2, p. 8-9), uma ascendéncia que poderia ter sido tedrica, como
no caso da influéncia do pensamento eleata sobre Euclides (da qual falamos no §18).
Para MARSICO (2005, p. 75), antes, a influéncia sofistica decisiva no caso de Antistenes
era a de Prodico. Sobre a nogdo de impureza aqui utilizada, temos em mente também
o dialogo Eutidemo de PLATAO, em que se faz uma anélise dessa relagao de pureza e
impureza quanto as atividades do retérico e do fildsofo, em um passo ja analisado no §12
sobre Isocrates; e o Eutidemo, ao lado de outros Didlogos, é testemunho da disposigéo
de PLATAQO em tensionar as relagdes com os demais socréaticos, Antistenes incluso. Cf.
PRICE (2015, p. 9, n.7).

418 Cf. XENOFONTE, Memoraveis, lll, 11.17. No Antisthenes (1970) de PATZER, segundo o relato
de GIANNANTONI (1990, Vol. IV, p. 210), h4 a indicagao da cena dramética do Banquete de
Xenofonte como sendo 422 a.c., cena em que Sécrates e Antistenes mostravam bastante
proximidade a época, o que acrescenta mais um indicio a especulacéo feita aqui.)

419 KAHN (1996, p. 122). Na frase de TSOUNA (1994, p. 377), “ele [Antistenes] esta interessado
na fundagéo filosdfica de teses sofisticas e parece apreciar a genuina investigacao filosofica
por seus proprios méritos”.
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do aluno (ESTOBEU, 11.31, 76; SSR, V.A.173). Na verdade, testemunhar
a distingao entre retdrica e filosofia € estar no interior de uma dicotomia
platénica: semelhante ao que se constatou no caso de Isécrates (§12),
a proposta de Platdo estava em demonstrar de que modo retdrica e
filosofia se dissociavam, discursiva e existencialmente’®. E sob essa
dicotomia que aquela aproximagcdo que sugerimos acima, entre
Antistenes e o Eros-fildsofo, joga com a condicao de impureza de sua
atividade. Como dissera Diotima a Socrates, apenas os deuses s&o
puros, € um ser como Eros, um Saipwv, fica sempre a meio caminho
entre deuses e homens, ja que sem eles ndo haveria didlogo entre os
dois tipos de entidades (Banquete, 202e-203a). O homem, tal como o
amor, é impuro porque mistura elementos de ordem imortal e mortal,
a razao divina e a animalidade natural. Também ¢ impuro o filésofo,
pois ndo se faz nem sabio nem ignorante. Platonicamente falando,
Antistenes é ainda mais impuro porgue esteve sempre a meio caminho
entre a filosofia com Sécrates e a sofistica com Goérgias.

Se em Platdo, porém, essa imagem vai apenas sugerida, em
Xenofonte encontramos uma caracterizagéo mais direta de Antistenes,
que o aproxima nao dos sofistas, e sim de Sécrates. Em seu Banquete
(feliz coincidéncia com a obra de Platdo, a que nos referimos),
Antistenes aparece ao lado de Sécrates como um dos convidados
a casa de Calias, a fim de comemorarem a vitoria recente do jovem
Autdlico, o amado de Calias. Especialmente porque ndo encontramos
Antistenes como personagem das situacdes de Memoraveis de
Xenofonte, ha em seu Banquete a oportunidade de compreendermos
a personalidade de Antistenes em face da caracterizacéo intermediaria
gue indicamos acima. O que se pode constatar € uma insisténcia em
apresenta-lo como orgulhoso de sua pobreza, contraposta a defesa
de uma riqueza de maior valor, a riqueza de alma (tf} €ufj yoxfj TAovTtov.
420 Acima de tudo, a partir do embate entre Sécrates e Célicles, em PLATAQ (Gérgias, 481c).

O caso de Isécrates € emblemético pela forma com que inverte as nogdes de filosofia e

sofistica, aproximando esta daquilo que os socréticos assumiam como filosofia, e aquela
disto que o préprio Isécerates realizara, enquanto educagdo no discurso (retérica).
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Banquete, 4.43). Na cena em que 0s convivas sdo chamados por
Calias a defenderem o que a cada um se da como motivo de orgulho,
ficamos com a resposta de Antistenes.
T76. i yap o, elnev, émi tivi péya poveis, @ AvtioBeveg; émi mhovTw,
gpn. O pev O ‘Eppoyévng avripeto i moAb €in avtd dpydplov. 6 6¢
anwpooe punde GPoAov.
— E tu, de que te orgulhas, Antistenes? — De minha riqueza,
disse. Entdo Hermdégenes indagou-lhe se possuia muito

dinheiro, ao que ele garantiu que ndo tinha nem um ébulo.
(XENOFONTE, Banquete, 3.8)

Depois que os motivos foram apresentados, é a vez de po-los
em questao, com o intuito de argumentar em defesa daquele valor
pelo qual se orgulham. Chegado o momento de falar, Antistenes
apresenta seu discurso em louvor disso que seria a riqueza de alma:
a razao pela qual ricos economicamente sao, na verdade, pobres
de espirito se d4, antes de tudo, pelo tipo de doenga que os faz
desejarem sempre mais, e 0 desejo insaciavel gera a injustica que
torna o individuo escravo de si mesmo.

T77. tovtovg pév odv éywye kai mavv oiktipw Tiig dyav xahemig
véoov. dpota yap pot Sokodol mdoyewy domep €l Tig TOANA €xol kai
ToANG €00iwv pndénote épumipmiaito. éyw 8¢ obTw pev TOAAA Exw MG
1O avTd Kai [£yd &v] adTdg ebpiokw

Pois bem, muito me compadeco deste tipo de pessoa em razéo
de doengatéo dificil: parecem semelhantes a alguém que dispoe
de muito e que, por mais que coma, nunca se satisfaz. De minha

parte, tenho tantos bens que sequer eu consigo encontra-los!
(XENOFONTE, Banquete, 4.37)

Quando logo na sequéncia ouvimos Antistenes falar sobre a
forma pela qual a postura filoséfica por ele adotada relaciona-se com o
prazer, faz-se importante lembrar aqui o que ja dissemos sobre Aristipo
no capitulo anterior, sobretudo porque ambos s&o vistos como rivais
em primazia, ao terem originado posturas filoséficas diametralmente
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opostas, como a que se Vé entre estoicos e epicuristas*'. No caso de
Aristipo, sua proposta estava centrada na reflexdo e no exercicio do
que socraticamente se conhecia como éykpdteia: certo dominio de si
que decorre de uma liberdade frente as paixdes, e que ao invés de se
privar das circunstancias, via nelas a possibilidade de realizagdo do
prazer como caminho para a felicidade. O que, no entanto, ouvimos
Antistenes defender como uma areté, na voz de Xenofonte, apresenta-
se direcionada para um tipo de postura que, antes de evitar ou eliminar o
prazer, pauta-se pela realizagdo do que seria o prazer mais verdadeiro,
ou aquilo que promove verdadeiramente o prazer.

T78. kai mévta toivuv Tadta obtwg ndéa pot Sokel elvan w¢ pdAlov
pev fjdecbat molwv Ekaota adT@V 0Ok &v edEaiuny, frTov 8¢° obtw
pot Sokel Evia adt@®v 1diw eivat Tod cLHPEPOVTOG. (...) Kkal TOAD TAéov
Sagépet Tpog doviy, dtav avapeivag o Sendivat mpooeépwpat i
6tav Tvi TOV Tipiwv xpdpal, domep kal viv T@de @ Oaociw oivw
EVTUXWV OV Sty @V Ttivw adToV.

E todos esses prazeres me parecem t&do agradaveis que
nao desejaria obter mais prazer ao realizar cada um, e sim
menos; alguns até me parecem mais doces do que convém.
(...) Muito maior &€ meu prazer quando espero precisar para
procuré-lo do que quando consumo algo caro, tal como agora
tenho aqui esse vinho de Tassos, mas o bebo sem ter sede.
(XENOFONTE, Banquete, 4.39;41)

Ao que parece, temos aqui 0 ponto preciso em que se poderiam
separar de fato a proposta antisténica e aquela defendida por Aristipo:
para Antistenes, os prazeres que se podem obter sdo mais agradaveis
a medida que nao se deseje obter mais prazer com eles. O sentido de
sua afirmacéo se deixa apreender ao final da citagao: o prazer aumenta
quando se busca realiza-lo pela falta, e nao pelo excesso. No jogo
entre prazer e dor, a escola cirenaica havia entendido uma espécie
de meio-termo, um estado intermediario em que néo se estd nem
acometido pela dor nem pelo prazer. Mas esse estado nao se fazia

421 Cf. ZELLER (1877, p. 284; 337).
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por si s6 desejavel, em vista de se obter a felicidade: pela proposta
cirenaica, o que se faz desejavel é o prazer antes de tudo. Antistenes
defende, na voz de Xenofonte, que a condigao do prazer desejavel esta,
a principio, na auséncia de prazer. Diante dessa assimilagao, é possivel
entendermos por que se procurou destacar o dito de Antistenes sobre
preferir a loucura a sentir prazer (“paveinv paAlov fj 1oBeinv”. DL, VI.3):
sendo dor e prazer movimentos da alma produzidos a partir, por assim
dizer, de fora, a felicidade s6 pode ser alcangada pela auséncia de
perturbagdo, o que significaria possuir um estado impassivel que se
confunde com a exceléncia*?. O que nédo se explica, em Ultimo caso,
como uma recusa do prazer: a diregao dada pela virtude acrescenta,
simplesmente, que o prazer almejado deve ser aquele que vem depois
e nao antes do esforgo (fdovag tag petd Tovg mdvovg Stwktéov, AN
ovxi Tag po T@v oévwv. ESTOBEU. Il 29, 65; SSR, VI.126), de forma a
evitar que um prazer breve e momentaneo provoque um mal maior em
decorréncia do desejo imoderado*®,

Quando Xenofonte trouxe a imagem dos dois caminhos de
educacéo oferecidos a Héracles em Memoraveis, como vimos, sua
inteng&o estava em exortar os ouvintes da conversa a nao se deixarem
persuadir pela busca hedonista que ele vinculara a Aristipo. Na
oportunidade, o caminho da Virtude vinha atrelado ao esforco e ao
exercicio, agdes fundamentais para se obter a exceléncia. A nogao de
esforco (ndvog) vincula-se, por certo, ao tipo de educacao proposta por

422 Isso por si s6 nos mostra em que medida a posicdo de Antistenes se aproxima da de
Epicuro, que aceita a auséncia de perturbagéo na alma como um fim (xai olov doyAnoiav,
fjv 6 Enikovpog amodéxetar kai télog eivai gnot. DL, 11.87), o que confere um carater no
minimo tendencioso ao vincular Antistenes a uma postura de recusa dos prazeres e de um
estoicismo anacronico.

423 *(...) kakag dpolPag ektivovta Tiig mpoyeyevnuévng dmAnotiag évexa pkpdg kai OAtyoxpoviov
ndoviic.” ESTOBEO, 111.18.26 (SSR, V.A.124). E possivel que essa mengdo ao trago
momentaneo do prazer (dAtyoxpoviov 1idovijg) tenha por intengéo refutar as propostas
hedonistas, por exemplo, dos Cirenaicos; sobre esse trago do qual falamos, ver também
O’KEEFE (2002). O que vale destacar aqui é a presenga da nogéo de esforgo (pénos),
sobre a qual BRANCACCI (1987, p. 439-443) fez consideragdes importantes acerca da
maneira pela qual ele aparece em Didgenes e na tradigéo cinica.
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Antistenes: € preciso se esforgar (pois “o esforgo € bom”, 6 tévog ayabov.
DL, VI.2) para sentir prazer verdadeiramente. Entregar-se ao sabor das
dores e dos prazeres € perder o dominio de si pela determinagéo do
gue se encontra externo a alma. O dominio das paixdes, nesse caso,
nao se faz com um mergulho nos prazeres, mas com a busca de um
estado de imperturbabilidade (1o anabg. DL, VI.2) que leva ao exercicio
da propria satisfagdo. Esse tragco de esforgo por meio da abstencéo,
que sera mimetizado pelos cinicos a partir de Didgenes, ressalta o
que Hegel chamava de aspecto negativo da liberdade almejada por
essa tradicao — distinto daquele valor, digamos, positivo que a tradicao
cirenaica encontrou em Aristipo. Em ambos os casos, contudo, o que
esta em jogo vai indicado pelo anseio em realizar a exceléncia humana,
que percebemos vir como que determinada pelo grau de liberdade que
o individuo tem em vista do bem de sua alma. O que se entendia por
liberdade ressalta algum desprendimento do que se faz necessario,
seja reduzindo-o ao minimo, como Antistenes, seja direcionando-o
ao prazeroso, como em Aristipo. E para ser possivel libertar a alma,
Sdcrates ja havia indicado, o caminho estava no exercicio do /6gos.

E aqui que podemos encontrar o nlcleo do que teria sido a
educacéo segundo a proposta de Antistenes. Pelo que se depreende
do catalogo de suas obras, como indicou Brancacci**, a questao
da educacéo vincula-se a do discurso, mais precisamente, a uma
analise dos termos da linguagem: o que se apresenta no tomo VIl
do catélogo de suas obras em Laércio traz, pela indicagao temética,
a relacdo entre investigacdo sobre os termos e educacao (Ilepi
naudeiag fj mept dvopdtwy), € que provavelmente esteve fundamentada
numa citacao que Epicteto faz sobre a proposta (“Nao o havia dito
Antistenes? Quem é que escreveu que 'a investigagdo dos nomes
é o principio da educagdo?”; Avtiofévng & od Aéyei; xal Tig oTv O
yeypagag 8Tt “apxn madevoew i) T@v dOvopdtwy Eniokeyts;” Dissertagdes,

424 Cf. BRANCACCI (20054, p. 30-32).
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[.17.10-12; SSR, V.160) Se o passo de Epicteto traz na sequéncia a
sugestdo do testemunho sobre Antistenes articulando-o ao ensino
de Sécrates e a mengao de ter Xenofonte escrito algo sobre esse
tipo de investigacao*?®, ndo podemos esquecer a figura eminente do
sofista Prodico, de quem Socrates muitas vezes foi dito discipulo e
do qual poderia ter Antistenes obtido sua proposta de t@v dévopdtwv
¢niokeyig. A lembranga do sofista aqui ressoa aquela mengdo que se
fez na comédia de Aristéfanes, quando Socrates deixara explicita sua
preocupagao educativa com o0 uso dos nomes na linguagem, ao levar
Estrepsiades a exercitar-se no /6gos antes de poder dar a luz alguma
ideia sua**. Eram as proprias Nuvens, afinal, que haviam apresentado
Sdcrates ao lado de Prodico, como seus servos mais dignos. Ao que
tudo indica, j& em Nuvens encontramos a figura de Sécrates vinculada
a certo modelo de educagéao (§6) que toma o discurso em face de
uma educacéo da alma. Aos olhos de Antistenes, a educagéo da alma
se traduz, veremos, no exercicio do /6gos a que o homem deve se
dedicar, em conjunto com a ginastica para o corpo, a fim de se tornar
valoroso (AvtioBévoug™ Sel tovg uéAlovtag ayaboig dvopag yeviioeaBat
10 v odpa yvpuvaciolg aokely, v 8¢ yoxnv nadevoet. ESTOBEU, Il 31,
68; SSR, V.163). Apenas desse modo a prudéncia (¢p6vnotg) pode ser
forjada como uma fortaleza de “raciocinios inexpugnaveis” (&vaidrolg
Moytopoig. DL, VI.13).

425 Zwxpdtng & od Aéyei; kai mepl Tivog ypdgel Eevopdv 8Tt fipxeto Amod TiG TOV Ovoudtwy
¢mokéyews, i onuaiver gkaotov (EPICTETO, Dissertagbes, 1.17.10-12; SSR, V.160). O
trecho da edicéo dos testemunhos socraticos menciona aqui um interessante passo
em XENOFONTE (Memoraveis. IV, 6.1), em que Soécrates é dito ter investigado o que as
coisas sao (ti é&kaotov gin T@v vtwv) como um saber indispensavel para educar no dialogo
(SrakexTikwTépoug). Ao que tudo indica, veremos, a maneira pela qual Xenofonte apresenta
aqui sua demonstracéo da arte socratica esta afinada com o modo de investigagédo do
préprio Antistenes, em sua doutrina acerca do l6gos como definigdo do que a coisa é.

426 Em Nuvens, os passos em que Sécrates provoca o velho endividado a esse tipo de
reflexéo acerca de termos (v. 650ss) encontra-se logo apds Estrepsiades responder outra
vez que so deseja estar de posse do /6gos injusto, e imediatamente antes da cena em que
o velho seré provocado a refletir consigo mesmo para descobrir em si sua propria ideia.
A proximidade entre 0 método retérico de avaliagao de termos e o aprofundamento em si
para fazer nascer o conhecimento remete-nos a maiéutica do Teeteto; cf. ALENCAR (2018).
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Faz-se preciso acompanhar os indicios de que dispomos afim de
reconstituir a proposta antisténica de exercicio no /dgos, como caminho
para levar a aima o saber que torna 0 homem ayaf6g — caminho que se
mostra, acima de tudo, socratico. Isso porque a bravura de Antistenes
em seu filosofar reproduz aquela firmeza de Sécrates (Ewkpatikiig
ioxvog, DI, VI.11), que ele considerava suficiente para a felicidade. E
n&o seria por outro motivo que, ao terminar a defesa de sua riqueza
de alma na voz do Xenofonte do Banquete, o socratico fez elogiar o
mestre que ali o ouvia: “o exemplo aqui é Sécrates, a quem devo a
minha riqueza” (Zwkpdtng Te Yap oDTOG Tap> 0D €yd TOVTOV EKTNOAUNY.
XENOFONTE, Banquete, 4.43).

§27. A POLEMICA ANTIPLATONICA
E A PROPOSTA ANTISTENICA

E de certa forma bem aceito que a filosofia realizada por
Antistenes traz a influéncia ndo s6 dos estudos e propostas sofisticas,
comuns ao contexto intelectual da época, mas também a contribuigao
decisiva do que para Socrates era a prépria descrigdo do filosofar: a
investigagao em comum do /6gos (Stahéyopar) com o intuito de libertar
a alma da ignorancia acerca das coisas, ignorancia que perturba e
impede de se obter ariqueza que verdadeiramente se anseia possuirt?”.
E preciso, portanto, tomar esse nlcleo proposto por Antistenes a partir
da influéncia decisiva da educacéo socratica — pois Socrates foi quem,
afinal, teria direcionado seus esforgos para a busca da exceléncia
através de um exercicio do /dgos. Outra vez, é Xenofonte quem nos
relata aqui o exercicio socratico com a costumeira preocupacéo de
ressaltar seu procedimento em vista do interesse ético e educativo.

427 Essa é, por assim dizer, a definicao de filosofia que PLATAO pée na boca de Sécrates em
Apologia, 28e. Segundo BRANCACCI (2005b, p. 7), ndo ha dividas de que Antistenes tenha
sido um socrético, pela auséncia de testemunhos que invalidem a proximidade entre eles.
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T79. 611 pgv odv AMA®dG ThHv £aVTOD YVOUNV ATEPAIVETO ZWKPATNG
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énepeleito, vOv T00T0 Méw. TavTwY pEv yap dv £y® oida paliota
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@v ¢ mpoonket avdpl kald kayabd eidéval, 6 T pgv avtodg idein,
ndvtwv mpoBupotata é8idackev: dtov 8¢ adTOG dmelpdTeEpOg €N,
TpOG TOVG EMmoTapévoug fyev avtovs. €8idaoke ¢ kai puéxpt 6tov
Séot Eumelpov elvat EKAoTOV TPAYHATOG TOV OpBdG Temaudevpévoy.

Parece-me claro, de tudo quanto referi, que Sécrates apenas
apresentava a sua opinido aos que com ele conviviam. E vou
contar também como se preocupava de que fossem capazes
de se bastar a si proprios nas atividades a que estavam
obrigados. Porque, de todos os homens que eu conheci,
ninguém como ele se preocupava tanto em saber quais eram 0s
conhecimentos que tinham aqueles que conviviam com ele. No
que diz respeito as matérias que faziam do homem um homem
bem formado, ensinava com mais interesse as que ele préprio
sabia; no que nao dominava bem, encaminhava-os para outros
que soubessem. E fazia-os ver como um homem bem formado
devia estar habilitado em qualquer matéria. (XENOFONTE,
Memoraveis, IV, 7.1 — Tradugao de Pinheiro)

Inseridos, portanto, no ambiente socréatico de analise do /6gos
enguanto caminho para se livrar da ignorancia e alcangar a exceléncia,
Platdo e Xenofonte apresentam posicdes opostas quanto ao filosofar
antisténico. O jogo de perspectivas que fizemos com a imagem
platbnica do Banqguete, como um auxilio para nossa compreensao
de Antistenes, teve por intuito fazer ver o encaminhamento daquele
embate que ambos parecem ter travado no campo intelectual, cuja
polémica maior parece ter girado em torno a resposta de Platdo ao
problema do ensinamento sofistico quanto as relagdes entre discurso,
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verdade e exceléncia: a sua proposta das Formas suprassensiveis®?®,
Os testemunhos arrolados por Simplicio em seus comentarios a obra
Categorias de Aristételes indicam que Antistenes voltou-se contra essa
proposta platdnica, com o argumento de que o que existe séo os entes
qualificados, e nao as qualidades tomadas como entidades. “Vejo o
cavalo, Platdo, mas nao vejo a cavalidade” (“@ ITA&twv, &¢n), itnov pév
Op@, inmotnTa 8¢ ody Opd”) seria 0 modo pelo qual esse argumento se
expressaria, conservando o teor de sua critica as Formas. Aisso, Platédo
teria rebatido, ainda segundo o mesmo testemunho de SIMPLICIO:
“porque tens isso com que se vé o cavalo, a vista, porém aquilo com
gue se contempla a cavalidade nunca o teves” (“8tu éxelg uév @ inmog
Opdtal T08e 1O dppa, @ ¢ inmdTnG Bewpeitar, ovdénw kéxtnoat.” Sobre
as Categorias de Aristoteles, 208.30-32; SSR, V.A.149). Isso faz de
Antistenes, com a expressao que Cordero forjou a partir de Brancacci,

0 primeiro e mais eminente antiplaténico?°.

Posto assim, contudo, o antiplatonismo de Antistenes soa
demasiado pueril, por ndo se atentar para a dimensao intelectiva da
realidade suprassensivel — exatamente aquilo que Platdo pretende
indicar, segundo a noticia de Simplicio. Brancacci (2005a, p. 154-157)
esclarece, seguindo as sugestdes de Field, que a maneira pela qual
o testemunho de Simplicio evoca a tese de Antistenes nao parece
corresponder ao texto de nenhuma obra do socréatico, menos ainda de
algum trecho de LAgoi Sokratikoi, antes revelando um estilo semelhante

428 E comum que se situe os primeiros indicios da posicao propriamente platonica a partir do
Gorgias (por exemplo, KAHN (1996, p. 41; 125), ao desenhar uma visdo da realidade que
vincula a ética socrética do Criton com a proposta ético-politica de Republica, entao formulada
a partir de sua concepgéo acerca das Formas eternas e suprassensiveis. Cf. KAHN (1996,
p. 329ss). Para uma anélise abrangente sobre o problema da teoria das Formas, ver ROSS
(1951). O que nao deveriamos esquecer é o modo pelo qual tanto Platdo quanto Antistenes
situaram suas contribuigdes sob a referéncia comum da posicéo de Soécrates acerca do que
as coisas s&o — em Ultimo caso, a posigao que ofereceu um esforgo ontolégico para superar
os deslocamentos /6gicos da sofistica; sobre a questéo socratica como esforgo ontolégico,
ver MARTENS (2013); também MARSICO (2014b, p. 227).

429 Cf. CORDERO (2001, p. 325). O proprio Cordero faz em nota a ressalva, irbnica segundo
ele, de haver no préprio Platdo certas marcas desse antiplatonismo de estilo antisténico,
como em Parménides (130b-136d) e no Sofista (246b-249c).
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ao de outras anedotas sobre Didgenes, o cinico — ou sobre Aristipo,
acrescento — e que, no fim das contas, deixa em aberto a possibilidade
de que tenha sido realmente esse o ponto central da tese antiplaténica
defendida por Antistenes. Na analise de Field, o que vai dito sobre
Antistenes por Simplicio

parece, de fato, muito mais caracteristico de um senso comum
pueril acerca de um ponto de vista deste Ultimo [Diégenes,
o cinico], e é bastante provavel que a histéria contada fosse
antes de tudo referida aquele que era considerado, segundo
a tradicdo, como seu professor. De todo modo, mesmo que
haja alguma verdade na histéria, ela deve ser interpretada a
luz do restante das nossas evidéncias sobre Antistenes. E isso
sugere gue ndo era, como Simplicio indicou, sobre a questao da
realidade dos universais que se centrava a contenda entre ele
e Platao, mas antes sobre a natureza das coisas que existem
(FIELD, 1948, p. 168).

A questdo esta, portanto, em podermos ou ndo medir a
extensdo da controvérsia entre os dois socraticos*? (que de certo
modo insere outros nessa tensdo dialdgica, como o caso de Euclides)
a partir dos testemunhos. Em outra referéncia de Simplicio, que
vem complementar a anterior, indica-se de que modo Antistenes
reconhecia a existéncia dos entes sensiveis porque, afinal, ninguém
poderia nega-los de fato. As qualidades platdnicas, por outro lado,
criavam uma espécie de existéncia derivada, imaterial e simples, cuja
natureza nao-sensivel s6 poderia ser conhecida através do uso puro

430 Afinal, como ressalta CORDERO (2001, p. 324), a filosofia se apresenta como didlogo, e
é pelo didlogo que se deve olhar os textos da época, pois “a verdade pode surgir de uma
troca de logoi, mesmo que essa troca seja muitas vezes tempestuosa”. Por estar, no artigo,
interessado exatamente no embate entre Platéo e Antistenes, a indicagéo de Cordero nos
é aqui valiosa.
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da razao*'. A oposicao indicada entre o ente qualificado (poion) e a
qualidade (poidtes) platbnica impde-se pela negagéo antisténica de
que a partir dos entes se possa derivar a existéncia de coisas simples
e incorpdreas. A abstracéo racional é fruto do /6gos, e o l6gos nao
pode sendo mostrar a natureza do que existe. Os termos que denotam
qualidades — ou aqueles que indicam géneros e espécies, de acordo
com outros dois testemunhos ligados a anedota citada acima, e
dispostos em Simplicio — mostram, em Ultimo caso, representagbes
que se produzem na alma ao falarmos das coisas (6 toivov Avtiofévng
Eleye Ta yévn kai ta €i0n év Yihaig emvolalg eivar; AM@NIO, Sobre a
Isagoge de Porfirio, 40.6-10; SSR, V.A.149).

Enquanto fruto da criagdo de Platao, poiétes aparece a Unica
vez exatamente no Teeteto (182, a4-b1), em vista da analise da tese
mobilista dos heracliticos. Segundo Brancacci, a forma do argumento,
como ele ocorre no Dialogo, situa a qualidade como um tipo de
entidade imd&vel, necessariamente subjacente a mudanga das coisas
defendida por Heré&clito. Nao se trata de ser incapaz de usar a razéo
(como soaria pueril pelo tipo de critica que se entende ter Antistenes
voltado contra Platao), mas de situar a distincao entre a natureza do
que existe e a natureza da razdo. A maneira da oposigéo antisténica
ao estatuto ontolégico que teria sido atribuido a elas por Platéo, ao
denuncia-las como produto de representacao mental (yihag évvoiag),
indica uma contribuicdo filoséfica importante de Antistenes para o

431 “O qualificado é mais conhecido e proximo a nds; alguns negam precisamente a
qualidade porque ela ndo subsiste plenamente, ao passo que ninguém nega o qualificado.
Assim, Antistenes aceita que vé o cavalo, porém nao a cavalidade: o primeiro se vé
com os olhos, ao passo que a segunda se capta com a razao; um € primeiro na ordem
das causas, ao passo que a outra segue como resultado; um é corpo e composto, ao
passo que a outra é simples e nao corporea” (yvwpipwtepov 8¢ kai mpooexéaTtepov fpiv
TG TOLOTNTOG TO TOLOV, elmMep TNV PV MOLOTNTA Kai Avalpodoi Tiveq @G pndé veeoTO®oAV
OAwg, 1O 8¢ ooV 0Ll Avatpel, kai TOV pEv tnmov Opav Opoloyel 6 Avtiobévng, v 8¢
inmoTnTa Py O6pav, kai O pév v 0@Baluoic Opatat, 1) 8¢ Aoyopd katalapfdvetar, kai O pév
&v aitiov tagel mponyetral, 0 8¢ Mg amotéleopa Emetal, kal TO pév 0TI oMU Kai cUVBeTOV,
10 8¢ amhodv kai dowpatov. SIMPLICIO, Sobre as Categorias de Aristoteles, 211.15-21;
SSR, V.A.149).
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campo dos estudos acerca da linguagem, e da teoria da mente a ela
vinculada. Nas palavras de Brancacci,

Assim como estes Ultimos [casos de nomes como bode-
cervo] ndo designam, segundo o comentador [Simplicio],
um puro inexistente, na medida em que reivindicam uma
forma de realidade propria, seja como nomes (ondmata) seja
como conceitos (noémata), as Ideias platénicas constituem
para Antistenes entidades privadas de realidade obijetiva,
porém suscetiveis de representacdo mental, e existindo
unicamente como produtos do pensamento (BRANCACCI,
200548, p. 161 [206]).

Somos, com isso, langados para o ambito do /6gos de modo
inescapavel. E esse, no fim das contas, 0 escopo da atuacao educativa
de Antistenes, e o lugar em que sua polémica contra Platdo se faz
justificar. A noticia de que ele teria sido o primeiro a oferecer uma
definicdo do que seja o /6gos ja nos sugere seu esforco em refletir
acerca do discurso como caminho de educagéo. A definicdo “o/dgos &
0 gque mostra o que algo era ou €” (\6yog éotiv 6 T Ti fv fj Eott Snhav. DL,
VI.3) ressalta a confianga de Antistenes na racionalidade do discurso,
atraindo em conjunto duas teses que Aristdteles assume como
antisténicas — aquela que menciona a impossibilidade de contradizer
e a de dizer o falso (Metafisica, V 1024b32-4, citada a frente)*2. Além
disso, Aristételes menciona em outro passo aquilo que seria familiar
aos ditos seguidores de Antistenes (oi AvtioBéveiol): a defesa de que
nao é possivel definir a esséncia. Vejamos essa primeira tese.

T80. @ote 1 dmopia fjv ot AvtioBévelot kal oi obtwg dnaiSevtot
nrépovv Exet TIva kaupdy, 61t odk Eott 1O Ti EoTv OpicacBat (Tov
yap 8pov Adyov eivan paxpdv), AANd moiov pév Ti oty voéxetan kal
Sdaka, domep dpyvpov, T pév éativ ob, 611§ olov kattitepog” dOT
ovoiag Eott pév fig éveéxetat elvat dpov kai Adyov, olov tiig ouvBéTov,

432 As teses implicadas na posigé&o de Antistenes possuem a referéncia nominal de Aristoteles,
no passo da Metafisica sobre o qual falaremos a frente, e que em ISOCRATES aparecem
arroladas como tragos da disposigéo paradoxal de certos socraticos, como vimos (§11) em
seu Elogio de Helena. Sobre a confianca no légos e as implicagdes mutuas das trés teses
antisténicas, ver DINUCCI (1999, p. 110-114); BRANCACCI (2005a, p. 173ss).
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&4 Te aloOnTh éav te vonTi| . ¢§ dv § abtn mpdTwy, odkéTy, lnep Ti
Katd Ttvog onpaivet 6 Aoyog 0 0ploTikdg kal gl 10 pev domep VAnv
elvat 1o 8¢ g popenv.

Assim a dificuldade levantada pelos seguidores de Antistenes e
outros pensadores incultos tem certa pertinéncia. Eles sustentam
que nao é possivel definir a esséncia, por ser a definicao
constituida por um longo enunciado, mas so6 é possivel ensinar
a qualidade da coisa; assim, por exemplo, ndo é possivel definir
0 que é prata, mas pode-se dizer que é semelhante ao chumbo.
De modo que existe uma substancia da qual é possivel uma
definicdo e um enunciado, e essa substancia é composta
(seja sensivel ou inteligivel); mas, dos elementos primeiros dos
quais é composta ndo é possivel uma definicdo, dado que o
enunciado definidor implica sempre a referéncia a outra coisa
(da qual o primeiro termo deve servir de matéria e o segundo de
forma). (ARISTOTELES, Metafisica, VIlI, 1043b23-32 — Tradugao
de Reale/Perine, com modificacdes destacadas)

Segundo a indicacéo aristotélica, a impossibilidade da definigao
diz respeito ao que os seguidores de Antistenes teriam chamado de
enunciado longo (Adyog pakpdg), € que se refere a composigao do
discurso cuja referéncia acaba por ser outra coisa distinta da coisa
definida*®. Essa concluséo de dizer outro no momento em que se esta
adefinir algo aparece para Aristoteles como pertinente nos AvticBéveiot,
porque ele mesmo havia dito pouco antes (Metafisica, VII, 1041b10)
que 0s compostos ndo existerm sem os simples que os compdem, €
gue s&o em Ultimo caso os compostos que podem ser definidos*®*. Ao
que parece, Antistenes assume que nao é possivel definir o simples, e
como as coisas particulares sdo compostos ou agregados de coisas
simples, de qualidades que indicam o modo de ser de cada uma, o

433 O que estd em questdo é o mesmo problema levantado por Euclides, com relacédo ao
recurso das analogias como uma impropriedade acerca das coisas (ver §19). Ver ainda
REALE (2014, vol.3, p. 438).

434 O comentério de REALE (2014, vol.3, p. 437) sobre a passagem destaca, para além do fato
de negar um suposto teor de ironia na referéncia de pertinéncia feita por Aristoteles, que o
ponto em questao apresentado pelos antisténicos encontra-se na acepgao do composto
lbgico como uma soma de elementos materiais, o que de fato impossibilitaria a definicao.
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\oyog paxpde, ao agregar qualidades indefiniveis quanto ao que elas
sa0, acaba tao-somente por mostrar nas coisas o seu modo de ser, por
ensinar como elas podem ser compreendidas a partir dos elementos
simples. Mostrar, porém, n&o é definir. a separagdo em géneros, que
conforma a definicdo, ndo encontra em Antistenes qualquer atribuigao
para além de serem qualidades das coisas particulares*®. Se dissermos
“Sécrates ¢ homem-sabio”, ‘homem’ e ‘sabio’ nao correspondem a
esséncias ou a géneros imutaveis, mas a qualidades que compbem o
modo de ser de Sdcrates*,

A critica aristotélica procura mostrar, ainda, em que medida é
possivel dizer sobre algo por meio do que é outro, como acerca do
8 pode-se dizer, além do termo ‘oito’, que também é ‘o resultado da
soma entre seis e dois’, por exemplo (Metafisica, V 1024b34-1025a1).
Para Antistenes, essa segunda composicdo nao se refere ao que a
coisa é, mas as qualidades presentes na coisa que, em Ultima anélise,
mostram sua maneira de ser a partir de representagdes mentais. A
Unica referéncia essencial ao 8 se restringiria ao termo ‘oito’ que o
denomina, mas isso estéa longe de poder defini-lo. Ainda que pertinente,
a dificuldade dos AvticBéveiol expbe a auséncia, em Ultima analise, de
nuances logicas sobre as quais quem melhor se debrugou foi o préprio
Aristételes, como as nocdes de género e de forma*” — razéo pela qual
sua critica aos seguidores de Antistenes dizendo-os incultos pode se

435 Sobre a definigdo em Antistenes, ver DINUCCI (1999, p. 112).

436 Segundo DINUCCI (1999, p. 117), a ciéncia para Aristételes, fundada sempre no
conhecimento acerca de um género determinado, era em Antistenes meramente descritiva:
0 maximo que podemos fazer € mostrar como as coisas se nos mostram, porque as coisas
elas mesmas sao indefiniveis. Sobre a proximidade dessa descricdo das coisas com a
proposta fenomenolégica de Husserl, ver MARTENS (2013, p. 179ss).

437 Aristotelicamente falando, o composto ndo é uma mera soma de seus elementos, mas
implica alguma outra coisa, como a substancia se compde de forma e matéria (sobre a
questéo da substancia, ver CASTRO, 2008).
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traduzir, como em tantos outros casos, simplesmente pela denlncia de
nao terem sido eles suficientemente aristotélicos*®.

O enunciado longo e composto, ao pretender definir algo, refere-
se na verdade a outras coisas distintas daquela definida. Por n&o ser
possivel a definicdo, o uso devido do /6gos precisa estar adequado ao
SnA@v 6 1o Ti fjv fj £oti. Mostrar as coisas em seu modo de ser € mostrar
as qualidades que a razao representa para si a partir das coisas, e
que o /égos torna manifesto. Esse é o0 maximo a que podemos chegar
para dizer sobre algo*®. A indicacdo da resposta antisténica parece
depender dessa consideragao, pois a razao nao lida com coisas, mas
com representagbes das coisas, portanto com realidades mentais
que conformam o /6gos e sua funcionalidade. Se “o fundamento
da realidade das coisas é sua expressao discursiva”, como indicou
Cordero em referéncia a Antistenes (2001, p. 327), é porque o discurso
manifesta em si mesmo aquilo que podemos conhecer sobre o0s entes;
encontra-se no /6gos a razao de ser do saber humano*®,

Se de fato Antistenes prop6s tal compreensao sobre os entes e
o discurso, sua posigao se coloca em ofensiva também ao que Platao

438 Sobre 0 modo das interpretagdes que Aristoteles faz daqueles pensamentos que ele esta
a criticar, ver os argumentos de TAYLOR (1907). De todo modo, ha que se perceber que o
julgamento do neoplatdnico PROCLO em seus escolios ao Cratilo de Platao (37, Pasquali;
SSR, VA.155), ao citar o argumento de Antistenes acerca da impossibilidade de dizer o
falso, deixa sem refutagéo a tese que faz corresponder /6gos e real, o que indica ter sido
uma tese propria ao seio socratico, no acordo entre Platdo e Antistenes. Numa proposta
antiplaténica, a novidade da légica aristotélica esta precisamente circunscrita a essa
tese: como equivalente ao dizer, ndo estaria mais um ente (legein ti), mas seu significar
(semainein ti), segundo a interpretagao de CASSIN (2005, p. 39-43).

439 Nos comentérios ao testemunho de Aristoteles, DECLEVA-CAIZZI (1966, p. 103) indica que
n&o ¢ propriamente o /6gos, e sim o énoma que se refere ao que a coisa €; BRANCACCI
(2005a) e MARSICO (2005), porém, percebem em Antistenes que o 6noma é intercambiavel
com /égos, quer dizer, o Unico I6gos adequado as coisas é aquele que se vale do nome da
coisa; ver também RANKIN (2015, p. 145ss) e IGLESIAS (2010, p. 239-242).

440 BRANCACCI (1987, p. 8-10; 20053, p. 87-93) chamou a atengéo ndo sé para a possibilidade
de Antistenes ter se debrugado sobre a dicotomia doxa-epistéme (segundo o titulo de
uma de suas obras, Ilepi 86&ng kai émotiung. DL, VI.17), como também indicou de que
forma as criticas de Isocrates parecem pressupor um dos primeiros didlogos socréaticos de
Antistenes, Sobre a verdade (AAnbeia. DL, VI.1), em que esses temas teriam sido tratados
a fim de destacar o caréater préprio do conhecimento humano.
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defendera, ou segundo o que ele sup6s ter sido a tese de Platéo.
As férmulas tipicamente platbnicas para dizer o que alguma coisa &,
elencadas por Cordero (2001, p. 334), sao um resumo do estatuto
ontoldégico acerca das Formas pretendido durante as primeiras
formulagbes dos Dialogos: aquilo que € por si e para si, 0 X em si
mesmo, o X em si, a ousia de X, aquilo que realmente é X — onde X
indica quase sempre um adjetivo, mas que Antistenes poderia, sugere
Cordero, ter generalizado em sua critica para o ambito dos entes,
como acontece na intervencéo de Parménides (no Didlogo homdnimo)
conhecida como Terceiro Homem?*'. Para além do sabor da polémica,
entretanto, a ironia da denuncia referida a Antistenes sobre a iluséo da
cavalidade s6 tem efeito se Platdo assumisse como doutrina, e nao
como hipdtese (no sentido de um principio de investigacéo), que a
Forma dos entes era tal como a das qualidades. Segundo a avaliagao
de Cordero (2001, p. 341-3), no entanto, o tipo de revisionismo critico
que seria a tonica do Parménides, e o exercicio dialético do Teeteto,
tendem a pdr em questdo, também em Sofista, as Formas como
hipétese explicativa acerca da realidade — como se, frente a polémica
com o rival socratico, Platdo desse mostras de haver assimilado a
critica antisténica de certo modo como pertinente*2,

A forca da atribuigdo a Platdo de um nucleo doutrinario sobre
Formas imateriais deriva, em grande medida, daquilo que sobre

441 PLATAO (Parménides, 132a-b). O referido argumento é considerado uma objegéo &
teoria das Formas platonicas (cf. VLASTOS, 1954), e a familiaridade entre os argumentos
apresentados por Antistenes e aquele que Parménides apresenta no Didlogo sugere o
socratico como um critico de Platdo antes de Aristételes (além daquela ofensiva levantada
por Euclides e os megaricos, sobre a qual falamos [§18]; ver ainda GARDELLA, 2016, p.
70). Vale dizer, por fim, que a leitura de NATORP (2012, p. 45ss) invalida a tentativa de
entificar as Formas platénicas, porque afinal seria impréprio considerar os entes e o seu
principio de explicagcdo como dotados da mesma realidade ontologica.

442 Se a indicagéo da nota anterior estiver certa, as criticas de Aristoteles a posicao platonica
devem derivar da critica de Antistenes. Talvez em vista disso tenha ROSS afirmado que
“deve-se admitir que ele [0 Estagirita] estava disposto a adotar interpretagdes de Platéo,
ou porque elas se ajustavam as suas préprias pré-concepgdes, ou porque elas lhe davam
uma oportunidade de critica” (ROSS, 1951). O artigo de CORDERO nos faz ver, quanto a
isso, que o ritmo da filosofia platénica ndo se faz a partir de um pensamento acabado, mas
como “une recherche permanente” (2001, p. 342).
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ela nos diz Aristdteles — e que é, também, um dos mais pertinentes
testemunhos para nossas noticias sobre o que teria sido a doutrina
de Antistenes. No embate entre os dois socraticos, parecemos
inevitavelmente condicionados a ser espectadores peripatéticos. A
questao, me parece, estd em considerarmos que Aristoteles possui
sua posicao, e se ela ndo se pbde necessariamente ao lado da de
Antistenes, ela se impde como distintamente antiplaténica. O que se
mostra interessante, antes de podermos avaliar seu testemunho sobre
a posicao antisténica, € a maneira pela qual o Estagirita apresenta seu
antiplatonismo como nutrido pela raiz do socratismo que ele pretende
delimitar e, afinal, realizar.

T81. ék véov te yap ovviOng yevopevog mpdtov Kpatddw kai taig
‘Hpaxerteiorg §0&atg, d¢ amdvtwy t@v aiobnt@v del peoviwv kai
¢moTAUNG mepl avT@V ok olong, tadta pév kal Votepov oVtwg
vnéhafev: Zwkpatovg ¢ mepl pEv T NOKA TPAYHATEVOUEVOL Tiepl
8¢ 1§ 6AnG @VoEwG 000V, &v pévtol TovToLg TO KabBdlov {ntodvtog
Kal mept OpLOH@V £MOTHOAVTOG TPWTOL THV Otdvolay, Ekeivov
anodefapevog S 1O ToodToV VMéNaPev g Tept ETépwv TODTO
YLy VOUEVOV Kol 00 TOV aioOnTdv.

Platdo, com efeito, tendo sido desde jovem amigo de Crétilo e
seguidor das doutrinas heraclitianas, segundo as quais todas
as coisas sensiveis estdo em continuo fluxo e das quais nao
se pode ter conhecimento, manteve posteriormente essas
convicgdes. Por sua vez, Sécrates se ocupava de questoes
éticas e ndo da natureza em sua totalidade, mas buscava o
universal no ambito daquelas questées, tendo sido o primeiro
a fixar a atencao nas definicoes. Ora, Platéo aceitou essa
doutrina socratica, mas acreditou, por causa da convicgao
acolhida dos heraclitianos, que as definicoes se referissem a
outras realidades e nao as realidades sensiveis. (Metafisica, |,
987 a 32-b 6 — Tradugao de Reale/Perine)

Pelotestemunho de Aristoteles, é possivel perceber de que modo
ha uma filosofia de Sécrates acerca do /6gos que ele, Aristételes, ratifica
contra Platéo, e ao fazé-lo, aproxima-se de Antistenes. A passagem de
Metafisica é conhecida, e indica de que maneira Sécrates, que havia
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estudado o /é6gos com finalidades éticas, nao procedera como os
platénicos, separando as qualidades das coisas, mas se preocupou
com definicbes no ambito das questdes acerca dos conceitos éticos**.
A aproximacdo com a perspectiva antisténica, no momento em que
deixa claro o interesse que para ele deve ter sido o de Socrates, traz
a ideia de que em Platdo prevalece uma preocupagéo ontolégica,
e que se faz necessario, antes, enfatizar a perspectiva socrética,
fundamentalmente ética — perspectiva que, em Ultimo caso, nao foi
a de Aristételes, e sim a de Antistenes. Por isso, destaca Brancacci,
as indicaces citadas mostram uma exposicao da elocucdo socratica
como de fato um método de ensino — o caminho para se tornar excelente
dependeria ndo de uma pratica refutatéria que se percebe confundida
com o que ha de melhor na vida, segundo a descricdo platdnica®*,
mas de um exercicio que condiciona a educagéo da alma com vistas
ao saber, e que se realiza por um estudo dos termos (énioxkeyig T@OV
ovopdrwy) justificado por aquilo que Antistenes chamou de oikeiog
\o6yog, o discurso apropriado a cada coisa. Eo que veremos agora.

§28. O DISCURSO MOSTRA O REAL:
ANTISTENES E A FILOSOFIA DO LOGOS

A proposta de educagédo pelo /6gos em Antistenes pauta-
se no ensino da qualidade das coisas qualificadas, quer dizer,

443 Sobre a critica de Aristoteles a Platdo como razéo de ser de suas alusdes a Sécrates, ver
VILHENA (1984, p. 440-43): a tentativa de apresentar Sécrates enquanto fildsofo do conceito
produz, como resultado, a posicao de Platdo como a de um socrético infiel, visto que se
dirige para longe do socratismo ao postular uma realidade ontoldgica para as Formas.
Parafraseando Vilhena, Aristoteles ratificaria Antistenes como um socratico fiel, ndo fosse
ao final o préprio Aristételes considerado, por ele mesmo, o mais fiel dos socraticos. Sobre
isso, ver MARTENS (2013, p. 76-82).

444 Na Apologia de PLATAO, Sécrates diz ndo haver bem maior na vida que estar a dialogar
e a examinar a si e aos outros (uéylotov &yabov ... épavtov kai &Ahovg ¢etdlovtog. Apologia,
38a), opinido que parece se coadunar com a nogao de o homem ser limitado em vista do
que ele pode de fato conhecer, e que conferiria ao exercicio e a pratica refutatéria um fim
em si mesmo. Sobre isso, ver BRANCACCI (2005a, p. 107-13); também GIANNANTONI
(1990, vol. IV, nota 23).
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na compreensédo acerca de como as coisas Sdo (poldén esti), por
oposicéo, aristotelicamente falando, ao t/ esti platdnico. Essa proposta
traz sua énfase sobre o campo da linguagem — tendo em vista néo
ser possivel dirigir-se ao ser das coisas por meio de uma definicéo,
pois tentar defini-las é valer-se de termos outros que n&o sao a coisa
definida. O enunciado largo (Aéyog paxpdg) deve orientar-se em vista
do enunciado proprio (oikeiog Adyoc), do discurso capaz de mostrar
as coisas a partir das representagdes mentais que delas fazemos.
Ha, ao que parece, uma confianga na univocidade entre discurso e
realidade, mediada por uma racionalidade que se posiciona face ao
modo pelo qual certos sofistas, como Gorgias, haviam subvertido a
doutrina eleata ao descolar o /6gos da realidade*®. Para Antistenes,
trata-se de compreender o real por um acesso /égico, por assim dizer
— cOmMo uma espécie de segunda navegagao socratica, em que nao se
pressuponham as Formas platénicas, apenas a racionalidade como
elemento essencial da linguagem, prépria a natureza humana.

Para ser possivel proceder em vista da delimitacdo do oikeiog
\oyog, Antistenes parte de uma educagdo fundada na andlise dos
termos — expressdo obtida a partir do testemunho de Epicteto (“apx
nadedoewg 1) TOV Ovopdtwy éniokeyis;” Dissertacées, 1.17; SSR, V.160)
—, Cuja realizagao pode ser aproximada daquele exame que Xenofonte
nos apresenta em Soécrates, condicionado por um interesse educativo:

T82. @¢ &8¢ xai StalekTikWTEPOVG £Moiel TOVG OLVOVTAG, TlELpATOpaL
Kal To0TO Aéyewv. Zwkpdtng yap Tovg pev eidotag i €kaotov €in
T@V dvtwv evoule kai toig dANoig dv ¢EnyeioBau SbvacBar: Tovg 6¢
un eidotag ovdev €pn Bavpaotov elvat adtodg te opdAAecBa kai
dA\ovg o@drlev: dv Eveka oKOTOV GLY TOiG OVVODOL, Ti EkacTOV €ln

445 Cf. BRANCACCI (2005a, p. 168-171); MARSICO (2005, p. 75-77). O que chamo aqui
de descolar o /6gos da realidade concentra, na verdade, a inversdo do eleatismo pela
proposta sofistica, tal como foi enunciada por CASSIN acerca de Gérgias e seu Tratado do
Néo-Ser: “o ser da ontologia nada mais é do que um efeito do dizer” (2005, p. 34). H4 como
que subentendida aqui, desse modo, uma proximidade entre Antistenes e o eleatismo, e
foi com base nessa afinidade que SONNA (2017) investigou certas referéncias platénicas
ao companheiro socratico em Didlogos como o Sofista.
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Vou tentar contar também como tornava mais aptos para o
didlogo aqueles que o acompanhavam. Com efeito, Socrates
acreditava que aquele que sabe o que é cada coisa pode
também explica-lo a outros; agora, os que nao sabem nada,
esses — dizia ele — seria de esperar que se enganassem e
enganassem os outros. Por essa razdo, dizia que nunca deixava
de examinar, com aqueles que o acompanhavam, a esséncia
de cada coisa. Seria dificil explicar como é que construia todas
estas definicbes, mas acho que o que vou contar € suficiente
para demonstrar qual a sua metodologia de investigagao.
(XENOFONTE, Memoraveis, IV.6.1 — Tradugéo de Pinheiro)

O exame (okomdg) socratico, tal como segue longamente
descrito no capitulo, destaca-se como procedimento similar ao que os
testemunhos de Aristoteles e de Porfirio atribuem a Antistenes. Desde
logo, vale dizer que a descricdo xenofbntica apresenta ressonancias
do exame realizado por Prédico, aproximacédo que, sabemos, nada
tem de casual: desde Aristéfanes, o exame de Socrates vai situado ao
lado da conhecida dedicacao do sofista em buscar 0 nome correto ou
adequado (6pBotng dvopdtwv) as coisas*s, e o embate dos Dois Logoi
em Nuvens exige sua aproximagao com o discurso de Prédico sobre
a escolha de Herécles, reproduzido por Xenofonte e do qual falamos
no capitulo sobre Aristipo (§25). Entretanto, a semelhanca entre o
dito 6pBdtng dvopdtwv buscado por Prodico e o exame socratico
descrito por Xenofonte abre espago para podermos avaliar em que
medida a éniokeyig t@v Ovopdtwv de Antistenes pde em questao

446 Segundo a noticia de PLATAQ, em Eutidemo, 277e-278a; também Protagoras, 337a-C.
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aquela aplicabilidade da correcao almejada pelo sofista*’, em face da
contribuigao socratica que aproxima o /dgos e o real. A noticia de que
Antistenes teria compreendido a educacéo a partir de um estudo do
légos sugere que a referéncia utilizada por Xenofonte para descrever o
exercicio de Socrates encontra-se na filosofia de Antistenes*#.

Mas, para reconstituirmos aquilo que teria sido o estudo dos
termos realizado por Antistenes, dependemos principalmente de
testemunhos ndo socraticos, e o melhor deles, outra vez, é o de
Aristoteles. Foi o Estagirita quem proporcionou o tipo de terminologia
usada pelos estudiosos da filosofia antisténica para poder explica-la,
terminologia ratificada pela indicagao de Alexandre de Afrodisia e que
est4 presente, ainda, nos escolios a Odisseia de Porfirio®. E pelo que
vai dito por Aristételes que se infere o oikeiog A\dyog como fundamento
da doutrina sobre o /6gos de Antistenes.

T83. \oyog 8¢ yevdng 6 t@v pf Sviwy, fj Yevdig, d1o mag Adyog
yevdijg étépov f| ob €otiv d\nBng, olov 6 tod KkdKAov Wevdi|g
TpLy@vou. kdotov 8¢ AGyog €0t pév wg elg, 6 Tod Ti v elvar, E0TL &
@G TOANOL, el TavTO Twg adTod Kal adTd TENovOdg, olov Zwkpatng
Kal Zwkpdtng povotkds (0 8¢ Yevdng Adyog ovBevdg éotv amAdg
Aoyog)” 810 Avtiobévng deto e0fBwg undev d&lwv Aéyeabat T 1@

447 Isso porque propor a correcao dos nomes significa, como mostra MARSICO (2005, p. 76-
77), haver um fosso entre /6gos e coisa, visto que o nome poderia, em Ultimo caso, ndo se
referir a nada; essa néao seria a maneira pela qual Antistenes compreende o /6gos, antes
concebendo a correlagdo como sempre existindo — o que a escolha pelo termo éniokeyig
em lugar de 6pBotng indica: o estudo e o exame pressupde que a forma correta, que
sempre existe, deva ser encontrada; por outro lado, em Prédico a forma correta deve ser
buscada por haver imprecis&o e nao efetividade na adequagéao. Nao podemos esquecer
que PLATAO dedicou seu Cratilo a essa teméatica, motivo pelo qual se tomou o Didlogo
como um dos que ressoam teses antisténicas, com o intuito de critica-las: cf. PATZER
(1970, p. 18, n.8); PRICE (2015, p. 9-10).

448 Quer dizer, 0 método de Antistenes para o exame e estudo dos termos apropriados teria
sido empregado por XENOFONTE para sua descricdo do exame socratico apresentado
em Memoraveis, IV.6, 0 que mais uma vez aproxima Xenofonte, e sua intengéo filosofica,
das doutrinas defendidas pelo socratico mais velho; ver também BRANCACCI (2005a, p.
113-15). Ha ecos de teses éticas de Antistenes também em Memoraveis, IV, 5, sobre a qual
falaremos; ver também DECLEVA-CAIZZI (1966, p. 72-73).

449 Cf. ALEXANDRE, Sobre a Metafisica de Aristoteles, 434 25-435 20; SSR, V.A.152. Aindicacao
sobre a fonte de Alexandre ser confidvel estd em BRANCACCI (2005a, p. 205-209).

357



oikeiw Adyw, &v ¢’ £vog ¢ dv ouvéParve pur eivat AvTiéyery, oxedov
5¢ unde yevdeobau.

Um enunciado falso é aquele que, por ser falso, € enunciado de
coisas que nao sdo: por isso, todo enunciado é falso quando
referido a coisa diversa daquela acerca da qual é verdadeira:
o enunciado sobre o circulo, por exemplo, é falso se referido
ao triangulo. Em certo sentido, de cada coisa existe um Unico
enunciado, que é o de sua esséncia; noutro sentido, existem
muitos, porque cada coisa e a coisa com certa afeccao sao,
de certo modo, idénticas: assim, por exemplo, ‘Sécrates’ e
‘Socrates musico’; mas o enunciado falso, absolutamente
falando, é enunciado de nada. Por isso Antistenes considerava,
de maneira simplista, que nada era digno de afirmar de cada
coisa sendo o enunciado préprio, enunciado Unico de uma
coisa Unica; do qual deduzia que néo é possivel a contradigao e,
de modo geral, que é impossivel dizer o falso. (ARISTOTELES,
Metafisica, V, 1024b26-34; SSR, V.A.152 — Tradugao de Reale/
Perine, com modificacdes)

Pode-se dizer que o l6gos proprio a cada coisa é o que em
ultimo caso permite definir o proprio I6gos, de acordo com o registro de
Laércio (\6yog éativ 6 10 Tifv i éott Snhdv. DL, VI.3)*, porque Antistenes
pretende evitar que um enunciado se refira a qualquer coisa, caso
em que ele ndo é proprio, mas alheio (alldtrios). Afinal, o enunciado
proprio é o Unico capaz de trazer a coisa a luz, de torna-la manifesta e
conhecida. Sem o oikelos l6gos, lidamos com frases sem sentido, com
um /6gos de qualquer coisa, com meras opinides. Para ser possivel
alcancar o discurso apropriado, é preciso se exercitar no estudo
dos termos, e isso demanda esforgo, firmeza e coragem. No /égos
proprio é que a realidade se deixa compreender: com isso, Antistenes
pretende se por além da influéncia de Prédico, readequando-a ao que
0 socratico entendia como chave para uma educacéo através do /6gos
— distinta porque oposta a proposta sofistica®'.

450 BRANCACCI (200543, p. 212) refere-se a definicdo apresentada por Laércio como “o Unico
exemplo de discurso proprio que nos foi transmitido pela tradigao”.

451 Cf. BRANCACCI (2005b, p. 23-24).
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E por esse motivo que ndo é possivel a contradicéo, pois ndo
pode haver dois ou mais discursos sobre uma mesma coisa: ou
dizem o mesmo, ou um deles se refere necessariamente ao assunto
em questao, ao passo que o outro a uma outra coisa. A antilogia de
Protagoras nao era sendo uma impropriedade*?, E por isso, ainda,
que se faz impossivel dizer o falso: se aquele que diz enuncia o que
¢ proprio a algo, entdo diz a verdade; e a verdade, portanto, € Unica.
Quem diz uma falsidade sobre algo, na verdade, esta a dizer sobre
outra coisa, portanto uma verdade, mas sobre algo outro. Se para cada
coisa o que ha é apenas um enunciado que lhe é préprio, entéo este
sera verdadeiro e Unico. A equagao em jogo aqui € aquela mesma que
se constata desde Parménides e o eleatismo sofistico, em que dizer é
dizer algo, e dizer algo é dizer algo que é, e dizer algo que é é dizer a
verdade®®. E por essa razao, em suma, que o /6gos s pode mostrar
aquilo que a coisa é ou foi: o futuro é inadequado a possibilidade de
mostrar algo que é segundo a sua maneira de ser, portanto descrevé-lo
e indica-lo, mais que defini-lo**4.

A questdo implicada na propriedade do /6gos apresenta um
aspecto central para a compreensao das outras teses a ele afins. Nao
€ que um /dgos, por nao ser préprio a X, deva ser, por outro lado,
proprio a Y, mas o que se impde é que todo /6gos que nao seja proprio
a X sera, por definigao, alheio a X. A polaridade entre préprio e alheio
€ a mesma que se pode constatar referida a Antistenes, por exemplo,
entre verdadeiro e falso, entre conhecimento e opiniao, entre bem e

452 Sobre a atribuicdo errbnea dessa tese antisténcia a Protagoras, como em Kerferd, ver
DINUCCI (1999, p. 114-116).

453 &1t AvtioBévng Eheyev pi Seiv dvtiléyetv ag ydp, gnoi, Adyog &AnBedet” 6 yap AMéywv ti Aéyel’
6 8¢ TLMéywv TO OV Méyel” 6 88 10 dv Méywv dlnbever. (PROCLO, Sobre o Cratilo de Platéo, 27;
SSR, V.A.155). Sobre a tradicéo dessa sequéncia referida por Proclo, ver a discusséo de
CASSIN (2005, p. 39-43); e BRANCACCI (2005a, p. 210). Vale a ressalva de SUVAK (2013,
p. 9), que distingue as teses Antisténicas daquelas que geralmente se referem aos sofistas,
sobretudo porque Antistenes evita o relativismo de um Protagoras, por exemplo.

454 Similar ao que MARSICO (2005, p. 92-93; 98) destacou no mostrar o fenémeno, segundo
Heidegger.
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mal. As multiplas possibilidades de se ter um /6gos com referéncias
outras que nao seja a X nao determina esse l6gos como referindo-se
necessariamente a algo outro, oua 'Y ou a Z, mas o torna simplesmente
alheio a X — o mesmo que dizé-lo um /égos de qualquer coisa. Nao
ha como ndo encontrar aqui a logica eleata, igualmente presente em
Euclides e nos megaricos, como vimos, e que propde em oposicéo a
algo tudo aquilo que ele nao é (§19). Em Antistenes, nao se trata de
determinar qual o l6gos allétrios — porque afinal nada mostra — mas
encontrar de cada coisa seu /6gos oikeios: nao se trata de determinar
a multiplicidade de sentidos, mas encontrar o sentido que é préprio
a algo determinado, e que na verdade precisa levar em conta a
diversidade das coisas naquilo que elas sao, no que as diferencia de
todas as demais.

Para encontra-lo, é preciso valer-se do estudo dos termos, que
leva em conta os usos dos termos (xpfois dvopdtwy) € as distingdes de
classe (Stahéyovtag katd yévn)*®. O testemunho de Porfirio — utilizado
pelas edicbes acerca de Antistenes como fonte para a reconstrucao
de parte da obra perdida do socratico*®, ao lado do que foi possivel
preservar dos discursos sobre Odisseu e Ajax — indica de que modo
0 socratico examina o termo polytropos segundo o qual Homero
qualificara seu herdi, oferecendo-nos os principais argumentos do

455 Se a primeira expresséo deriva da interpretagdo que se faz acerca do procedimento
descrito por Porfirio, que analisamos logo abaixo, a segunda encontra-se na descricéo feita
por XENOFONTE (Memoraveis, IV.5.11): “pois apenas os que tém dominio de si podem
examinar as coisas que tém a maior importancia, distinguindo-as em classes por meio de
palavras e de atos, a fim de escolher o melhor e rejeitar o pior” (&A\a toig éykpatéot povoig
£E€0TL OKOTIETY TA KPATIOTA TOV TIpaypATwY, Kai Aoyw kai Epyw Staléyovtag katd yévn & pév
&yaBa mpoatpeioBar, T@v 8¢ kaxdv anéyeoba). Cf. GIANNANTONI (1990, vol. 4, nota 38);
BRANCACCI (20054, p. 121ss); MARSICO (2005, p. 74).

456 Cf. DECLEVA-CAIZZI (1966, p. 43-45, fr. 51-54); comentarios em p. 105-108. Sobre o
contexto de preservagédo e a importancia do testemunho de Porfirio, ver PRICE (2015, p.
594-98). Os escolios de Porfirio, vale dizer, referem-se ndo sé as cenas sobre Odisseu
e sua polytropia, mas também ao que se vé como reflexdo sobre Calipso e Penélope
(Escolio a Odisseia, XXII1.337; SSR, V.A.188), e uma outra sobre os Ciclopes (Escolio a
Odisseia, IX.106; SSR, V.A.189), noticias que, segundo MARSICO (2014a vol.2, p. 274, n.
235), poderiam se referir & obra antisténica Sobre Odisseu e Penélope, mencionada por
LAERCIO (Tomo VIl do catélogo de obras de Antistenes).
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dialogo perdido: (1) uma anélise do termo trépos; (2) a relagao entre o
termo e a interpretacéo do epiteto polytropos; e por fim (3) uma analise
conjuntatambém do termo monotropia que, ac lado de polytropia, expoe
ressonancias retéricas e éticas envolvidas na tematica. A referéncia
de Porfirio é valiosa porque nela encontramos uma explicacdo do
procedimento interpretativo de Antistenes.

T84. tpomog pev odv 10 maiipBolov 10 Tod 1100vg, 16 ToAvpetdfolov
kai dotatov. Aéyov 8¢ molvtpomia kal xpfiolg molkiln Aéyov eig
nowkidag akodg povotpomia yivetal &v yap 10 €kdotw oikeiov. 810
Kai 10 appodiov ékdotw Ty Totkthiav Tod Adyov eig &v ovvayeipet 10
EKAOTW TIPOGPOPOV.

Sendo assim, modo é o variavel em relacéo a carater, aquilo que
& mutavel e instavel. Do modo versatil de usar o discurso surge
um modo Unico em relacao a audiéncias variadas, pois uma so
coisa é propria de cada coisa. Porisso 0 adequado a cada coisa
concentra a variedade do discurso em uma sd manifestagao,
aquela que é adequada a cada coisa. (PORFIRIO, Escdlio a
Odisseia, 1.1; SSR, V.A.187)

A indicagdo de Porfirio aponta, de inicio, que o epiteto
polytropos, aplicado por Homero no sentido de possuir habilidade no
discurso, ao invés de denotar um homem héabil em enganar — como
parece ter sido a intencao da conferéncia que Hipias havia proferido
sobre o mesmo assunto*’ —, corresponde a qualidade daquele que

457 Para uma contextualizagdo da disputa intertextual entre as intengdes de Hipias, a de
Antistenes e a que Platdo apresenta em seu Hipias Menor, ver KAHN (1996, p. 121-4);
BRANCACCI (20054, p. 46-51). Para KAHN, ao que tudo indica, n&o s6 o Hipias Menor mas
também o lon se tornam mais bem compreendidos se postos como resposta as produgdes
hermenéuticas de Antistenes, no que PATZER (1970, p. 176) teria razédo em afirmar aqui
0 mais antigo exemplo de intertextualidade socrética. Vale lembrar que em seu Didlogo,
PLATAO pbe Socrates a analisar junto com Hipias a alegacéo que este fizera de ser Aquiles
mais verdadeiro e simples, ao passo que Odisseu, por ser mais astuto (polytropotatos, 364c)
com o discurso, é habil e falso (Hipias Menor, 365b). Com a morte de Aquiles, a tradigéo que
remonta a cena da disputa pelas armas, trazida pelas discussdes de Antistenes, poe Ajax
como um herdi afim em qualidade a Aquiles, ao passo que Odisseu aparece sob a mesma
alegagéo. Os escolios de Porfirio a Homero, ao se referirem a falantes presentes na obra de
Antistenes, indica provavelmente ter sido a obra composta no género dos Légoi Sokratikof,
diferente do género em que foram feitos os discursos dos dois herdis na representagéo
da disputa pelas armas de Aquiles: “ao interpretar Homero, Antistenes parece ter dado sua
prépria versdo das habilidades dialéticas de Sécrates” (KAHN, 1996, p. 123).

361



estd dotado da capacidade de dizer o mesmo de variados modos,
cada um apropriado a determinada coisa particular e ao tipo de
audiéncia, exatamente por considerar cada coisa e cada publico
em sua diversidade. Para Antistenes, era inevitavel constatar que o
epiteto utilizado por Homero, ainda que nao tivesse a intengao inicial
de elogiar ou reprovar Odisseu (odk énawveiv gnotv AvtiofévngOunpov
1ov ‘Odvocéa pailov fj yéyew, Aéyovta avtdov molvtpornov. Escolio a
Odisseia, 1.1; SSR, V.A.187), se referia em Ultima andlise a qualidade
do sabio, do orador excelente, daquele que sabe dirigir-se a diferentes
ouvintes por meio de discursos apropriados: “afinal, se os sabios séo
habeis ao falar, é por saberem dizer o mesmo pensamento de variados
modos e por saberem variados modos de falar sobre o mesmo é
que eles seriam polytropoi” (i 8¢ oi cogol dewvoi elot Stakéyeobal, kal
énioTavtal T adTo vonua katd moAlovg Tpdmovg Aéyev” émotdpevol 8¢
TOAAOVG TpOTIOVG Adywv Ttept ToD avtod moAvtpomot &v elev. Escolio a

Odisseia, 1.1; SSR, V.A.187).

Para ser possivel, entdo, o exame dos termos a fim de alcancar
o discurso préprio a coisa de que trata, é preciso pér em questio o
termo em seu sentido proprio*®. Tropos possuiria, sob esse aspecto,
trés ambitos de aplicacdo que parecem ter sido levados em conta pelo
estudo antisténico: uma nogéo vinculada a éthos, que corresponde
aos modos de ser de cada homem (como vimos, por exemplo,
Aristdfanes utilizar [§5]); um sentido retérico, por assim dizer, em que
trépos corresponde aos modos de dizer (como aparece em Isdcrates);
por fim, um sentido que Brancacci chamou musical, e que corresponde
a voz e a variagao das melodias*®. Com isso, é possivel percebermos
gue a anélise inicial do termo trépos (1) é o que permite a Antistenes
enveredar, ao final, pela confrontacdo dos qualificativos monotropia e

458 Para MARSICO (2005, p. 95-98), ndo se pode deixar de notar a proeminéncia dos
estudos de Antistenes para o desenvolvimento da etimologia, bem como para a nogéo
contemporanea de campo semantico.

459 Cf. BRANCACCI (20054, p. 53).
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polytropia (3) a partir da confrontagdo entre moénos e poly, a fim de
esclarecé-los por contraste de sentidos: se cada coisa tem seu /6gos
proprio, ao sébio é posto encontrar, frente a multiplicidade de coisas e
de audiéncias, o l6gos adequado a cada coisa, um discurso que em
cada circunstancia e frente a variadas audiéncias sempre diz sobre
0 mesmo*°. A phrénesis do sébio, é preciso constatar, deriva dessa
capacidade em articular o /6gos a partir desse Unico que é o proprio:
as qualidades de uma coisa mostram como ela é, e o oikeios I6gos, na
medida em que procura mostrar como a coisa &, faz uso das diversas
qualidades para mostra-la sob as variadas circunstancias em que ela
se fez ou se faz ver.

Nesse sentido, a disposicao do sabio em Antistenes se mostra
similar a liberdade que Aristipo defendera, em poder se adequar as
circunstancias (§23). Se faz igualmente préoximo a inflexdo do kairés
em lIsocrates, como determinante para o saber falar (§11). Afinal,
vimos de que modo, numa disputa com Platéao, o ouvinte se constitui
para Antistenes em medida a quem fala (“odx 6 Aéywv pétpov ¢oti 100
akovovTog, AAN 6 dxobwv Tod Aéyovtog.” GNOM. VATIC., 743.437; SSR,
V.A.30). A prudéncia do sabio aproxima, na perspectiva antisténica,
o filésofo do retérico, no sentido em que é preciso saber adequar o
conhecimento as opinides — e com isso, também saber adequar a
exceléncia as variadas agoes. O carater multifacetado (polytropos) de
Odisseu é medida de sua sabedoria pelo fato de torna-lo apto a fazer
corresponder, em cada caso, o melhor possivel. O /6gos Unico assume
variadas elaboragdes, a depender das situagdes, da necessidade da
audiéncia e da qualidade enfocada —tal como as variadas nogbes

\

de areté devem ser adequadamente referidas a sua unidade no

460 Segundo o entendimento que BRANCACCI (20053, p. 53-55) sintetiza a partir da segunda
parte do testemunho de Porfirio. Vale lembrar de que modo Sécrates, na voz de Platao, fez
mostrar a Célicles que é proprio ao filbsofo dizer sempre as mesmas coisas: Gorgias, 482b.
Se Antistenes pode concordar com essa formulacéo, € em vista de situar esse ‘mesmo’ nao
apenas quanto ao que ¢ dito (as mesmas coisas), mas sobretudo quanto ao que sempre é
0 mesmo (a unidade da coisa sobre a qual se fala), apesar das circunstancias.
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saber: a busca pelo oikeios I6gos mostra, como fundamento ético,
a necessidade da unidade das virtudes, confluindo ambos para a
unidade da figura do sabio.

§29. A EXCELENCIA SOCRATICA DOS HEROIS
HOMERICOS: A UNIDADE DO SABIO

Pelo que as indicagbes acerca da doutrina do /6gos em
Antistenes nos permitem inferir, a cena homeérica, a partir da qual o
socratico pretende compreender o adjetivo dirigido a Odisseu a fim de
mostra-lo elogioso ao final, situa-se como propicia para propor a figura
do sabio e da sabedoria como que atreladas a condigao de ser capaz
de lidar com uma variedade de coisas, de situagOes e de discursos,
tendo em vista a unidade que configura o modo de ser das coisas*’. A
nohvtponia de Odisseu é oportuna para mostrar que o termo qualifica
0 sabio a medida que nele a variedade se resolve numa povotpornia
apropriada a cada circunstancia. Desde logo, o recurso de Antistenes
em realizar sua andlise dos termos a partir da obra homérica expoe
um apelo de critica literaria ao mesmo tempo educativo (em vista
da referéncia comum pela qual os homens se educavam na poesia
homeérica) e simbdlico (por ser a poesia homeérica, e também a tragédia,
0 espectro cultural dos valores que motivam as agbes humanas a
época), o que parece situar a poesia como discurso privilegiado para
a reflexao filosofica*®,

461 Numa atitude, diz BRANCACCI (2005a, p. 69-71), plenamente antisofistica, porque os
sofistas estavam dispostos a aceitar, unicamente, a condigdo polissémica dos termos da
linguagem, a fim de reduzirem o &mbito do ser (ontoldgico) ao do dizer (logdgico: termo
utilizado por CASSIN, 2005).

462 MARSICO (2014b, p. 227-232) procurou destacar a forma pela qual a aplicagéo de
Antistenes no esforgo de analise literaria como recurso educativo se apresenta contrario
ao que Platao prop6s como critica a poesia, por exemplo no lon. Mas é possivel verificar em
Platao esforgo similar ao de Antistenes, por exemplo, no Fedro e no proprio Hipias Menor,
sobre o tema da areté heroica em Aquiles e Odisseu.
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Desse modo, o oikeios I6gos buscado no &mbito dos entes ndo
pode ser mais importante que aquele que pode (ou deve) ser buscado
no ambito das agdes, e dos valores que as qualificam. Se para cada
coisahaumanocéo cuja propriedade se faz manifesta pelo discurso que
lhe é apropriado (1@ oixeiw Aoyw, &v ¢’ évdg. T83), nogdes e qualidades
éticas sdo as mais valorosas para o esforgo filoséfico e educativo. Mas
se Antistenes havia criticado a derivagéo ontolégica das qualidades a
partir do qualificado, supostamente feita por Platdo, também a areté
nao pode ter uma realidade destacada das agoes por ela qualificada, e
dos homens que agem desse modo. E preciso, portanto, ter em mente
que a proposta antisténica expde sua consideragao acerca da poesia
homeérica, a partir do estudo dos termos (realizado para maior clareza
guanto ao uso e as distingdes possiveis sobre aquilo que se diz), sem
jamais vir descolada de sua intencéo ética.

Deve-se lembrar aqui que as exegeses homéricas de
Antistenes estdo destinadas a justificar, de uma perspectiva
racionalista, as situacdes e os modelos de comportamento
ligados aos exemplos dos herdis de Homero e, em
consequéncia, a dar conta do texto transmitido oferecendo
uma interpretacdo muitas vezes orientada por um sentido
ético. (BRANCACCI, 2005a, p. 44)

Quando vimos a critica em bloco de Isocrates contra os
educadores da época (§11) que, em grande parte, era em referéncia
a0 grupo socratico, tivemos a oportunidade de ouvi-lo voltar-se contra
a propagada unidade da areté que eles teriam apresentado em termos
de epistéme (ISOCRATES, Elogio de Helena, §1-2; T36). Na ocasido, foi
possivel constatar de que modo a areté em Platdo se apresenta pela
necessaria unificagao através do saber, e nao seria demais voltarmos
aqui ao problema da unidade da exceléncia, agora sob o olhar de
Antistenes e de Xenofonte. Se a critica dirigida por Isdcrates voltava-se
contra a ideia de se poder ensinar a exceléncia, subentendida entao a
ideia de uma unidade no conhecimento, era porque 0 mestre-escola
desejava descrever a sua proposta de educacao por meio dos discursos
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como derivada de um esforco modelar que ndo se fundamentava em
conhecimentos e técnicas vélidos a qualquer tempo, mas em um
acUmulo de opinides capazes de conduzir o aprendiz as melhores
acdes no momento oportuno. Se havia unidade na areté, ela estava na
figura do mestre como modelo.

Quando observamos a forma pela qual os socraticos indicam
seu apreco pela exceléncia, é constante a decisdo que situa o saber
como um bem imprescindivel e a ignorancia como maior dos males.
O que de nenhum modo se pode deixar de notar, também, é que
todos eles indicavam o sébio como o modelo da areté, como fizera
Isécrates — langando a questéao para o ambito da disputa, em Ultima
analise, pelo significado do que era a sophia. Em Xenofonte, por
exemplo, o homem de valor apresenta-se dotado de qualidades
similares as que Isécrates havia louvado, embora sua educacéo seja
resultado exatamente daquilo que o mestre-escola acreditou ser inUtil
— ou seja, as disputas dialégicas.

T85. kai oVtwg &¢n dpiotovg Te Kkai evdaipoveotdtoug dvdpag
yiyveoOau kai StaléyeaBat Suvatwtdrtovg: £n 8¢ kal TO StakéyeoBoat
ovopacOivar ¢k ToD ovviovTag kotvii PovAevecBar Stadéyovroag
Katd yévn T& mpdypata. Seiv odv metpdoBou &t pahota mpodg TodTo
£auTOV ETolpoV TTapaokevdlely kal TovTov udAiota émpeleiofal: £k
TovToV yap yiyveoBat &v8pag dpioTovg Te Kal fyEHOVIKWTATOVG Kol
SLOAEKTIKWTATOVC.

Sendo assim, dizia, os homens tornam-se melhores, mais
felizes e mais capazes no didlogo. Dizia ainda que daf provinha
0 que se chama dialogo: do hébito de deliberar em comum
e de distinguir as coisas por classes. Provava-se, assim, a
necessidade de se procurar a maxima habilidade nesta pratica
e ser cuidadoso ao maximo quanto a isso, pois é a partir dela
que surgem o0s melhores homens, os melhores comandantes e
melhores dialéticos. (XENOFONTE, Memoraveis, IV.5.12)

Nesse passo, em que Xenofonte apresenta a concepcao
fundamental de Socrates acerca do dialogar (1o SiakéyesBar), como
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um tipo de exame ou investigacdo*®, aparece a expressao sobre as
distingbes segundo classe (Stahéyovtag katd yévn) que se costuma
indicar como um dos elementos pelos quais realizava-se o estudo
dos termos, naquela busca de Antistenes pelo /6gos proprio. Mais do
que isso: como argumenta Brancacci (2005a, p. 124), se a descricao
de Xenofonte permite constatar que o dialogar se faz em vista de ser
habil em distinguir as coisas segundo seu género ou sua classe, é
porgue, em Ultima analise, é por meio do didlogo que se distingue a
variedade das agoes, dispondo-as como boas (ayafd) ou como mas
(kakn) — os dois géneros que orientam o homem enkratés a fim de
lhe mostrar o bem que deve perseguir e 0 mal que deve evitar (&AA\a
TOIG EYKPATEDL HOVOLG EEEGTL OKOTIETY TA KPATIOTA TOV TIPAYUATWY, Kol AOyw
Kai €pyw Staléyovtag katd yévn Ta pev dyabd mpoatpeioBat, TOV 6¢ Kak®V
anéxeaBor. Memoraveis, IV.5.11; T79). Se a proposta dos estudiosos
da filosofia antisténica estiver certa quanto as etapas do processo de
estudo a que nos referimos, entdo Xenofonte nos indica, acima, que o
procedimento de Antistenes é muito proximo ao que se diz ter sido a
tarefa socratica, ratificando por certo a noticia de nao ter sido ele senédo
o mais fiel dos seguidores de Sécrates?,

O valor das teses sobre o estudo do /6gos deve se fundar
para Antistenes na preocupacéo em garantir o caminho para a areté.
Os testemunhos de Laércio, porém, parecem contradizer nossas
expectativas: é dele a indicacdo de que o socratico, apesar de
defender a possibilidade de ensinar a virtude — 0 que nos levaria a

463 Portanto, o didlogo concebido ndo como uma simples conversa, e sim como um fluxo de
falas que permite a avaliagdo mutua; ver tambéem SUVAK (2013, p. 7).

464 A noticia de XENOFONTE estd em Memoraveis, Ill, 11.17: “e por que pensas tu que
nosso Apolodoro aqui e também Antistenes nunca me largam?” (&\\& dia i otet, E¢n [scil.
Socrates] AnoA\ddwpdv te TOV Se kal AvtioBévn ovdé moté pov dmoleineaBar; SSR, V.A.14).
Com essa indicagdo que aproxima Socrates e Antistenes, evidencia-se aquilo mesmo
que orienta o texto de SUVAK (2013, p. 1-2): a condigdo pela qual os dois discursos de
Antistenes devem ser lidos em face de um terreno propriamente socratico, nao sé pela lida
com temas como a virtude e o saber, mas também com relagdo ao tipo de composigéo
que SUVAK caracteriza, na esteira de Blass, como tipicamente dialético, como exame por
oposigao e contraposigao. Também BRANCACCI (2005b, p. 12-6).
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pensa-la como determinada pelo saber, conforme o entendimento
que vimos em Euclides*® — ndo compreende a exceléncia sendo em
atos, sem que para isso seja necessario muitas palavras e saberes
(“demonstrava que a exceléncia pode ser ensinada” [...] “a exceléncia
se da pelas agbes, e que n&o sdo necessarias muitas palavras ou
muitos saberes [para obté-la]” SiSaxti|v anedeikvve thv dpethv. [...] THv
T dpethv TOV Epywv elvat, ute \oywv mheiotwv Seopévny prjte pabnudtwy.
DL, VI.11). Contudo, a contradic&o € aparente: deve-se ter em vista,
fundamentalmente, que o ensino culmina em agdes (¢pywv), € por
isso ndo esta encerrado meramente em discursos, do mesmo modo
que a realidade néo esta encerrada no que dizemos sobre ela. O
discurso é apenas meio, é instrumento — socraticamente falando, é
dialégesthai, que segue a fim de produzir phrénesis. Exceto quanto
ao caminho da dialégesthai utilizado para alcanga-la, a finalidade era
a mesma em Antistenes e Isécrates.

No caso do estudo dos termos, que se orienta em vista do
oikelos I6gos, fica claro que a orientagéo tem por finalidade a maneira
adequada pela qual os termos devem denotar os valores das acdes
humanas*®. O exemplo de analise do termo polytropos apresenta-se
como exercicio literario que viabiliza a adequada compreensao do sabio
e de sua caracterizacéo pelaimagem dos heréis homéricos, sobretudo
pela compreensado adequada acerca de Odisseu como modelo do
sabio. Mas se a virtude esta nas acdes e ndo no discurso, nao seria
mais apropriado que o modelo estivesse em Ajax, o herdi franco e de
poucas palavras? O contraste produzido pelo texto de Antistenes entre
Ajax e Odisseu — num embate de /6goi que apresenta os valores que
cada um modela a partir da distingao entre agéao e discurso — pretende
mostrar que a exceléncia deriva de um conhecimento adequado ao
que é o melhor. O apelo ao discurso como elemento necessario,

465 E como se conhece em PLATAO, sobretudo a partir de Protédgoras, 330d-333e.

466 Cf. BRANCACCI (2005a, p. 70-71); (2005b, p. 16). Acerca da definicdo de Antistenes da
exceléncia em atos, ver GIANNANTONI (1990, vol. IV, p. 389).
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mas nao suficiente, para bem conduzir as acdes é o que o contraste
entre os dois herdis homéricos nos revelara. Opinides inadequadas
e discursos alheios parecem desorientar ou mal orientar os homens,
razao pela qual homens de agdo como Ajax podem distanciar-se do
melhor quando imaginam aproximar-se dele. Odisseu volta a ser, aqui
também, a imagem mais exemplar do sabio antisténico.

E Ajax quem alega, contra Odisseu, o valor superior das acoes
— num dos dois discursos que nos chegaram preservados como da
autoria de Antistenes*’. A partir da cena legada pela tradicdo homérica
da disputa pelas armas de Aquiles apés a morte do herdi e a queda de
Troia, Antistenes antepde os argumentos dos dois herois aqueus com o
intuito de fazer ver o tipo de exceléncia a ser verdadeiramente louvada.
Pela voz de Ajax (SSR, VA.53; FS, 812), o discurso se torna objeto de
critica, na medida em que o que acontece se da por meio das agoes,
e as acdes é que decidem, ao final, quem é ou n&o virtuoso: “néo
decidais examinar a exceléncia por meio de discursos, mas sobretudo
por meio de atos” (un eig Tovg Adyovg okomelv Tepl ApeTiig KpivovTag,
ANelg ta Epya pdMov.). Porque a guerra, conclui o herdi, ndo se define
no discurso, mas nos atos (kai yap 6 moAepog oV Aoyw kpivetar GAN
gpyw. SSR, V.A.53.7). Odisseu, que em Sofocles € retratado louvando
o discurso acima da efetividade das agdes*®, vé-se caracterizado
contra a valentia do segundo maior guerreiro aqueu depois de Aquiles,
sobretudo em face da acentuada oposicao entre \oyor e épya: “0O

467 Embora tenha sido levantada por um ou outro estudioso a possibilidade de os discursos
nao serem auténticos, GIANNANTONI (1990, vol. IV, nota 26), a partir do que estabeleceram
os estudos mais recentes, por exemplo, de DECLEVA-CAIZZI (1966, p. 89-92) e PATZER
(1970, p. 190-215), deu por bem confirmada a autenticidade de ambos, sobretudo pela
concordancia com aquilo que sabemos sobre o socrético por outras fontes, o estilo
marcado que o aproxima de Gérgias e a lida com assuntos da ordem de indicagbes e
perspectivas apresentadas por Socrates. Ver também PRICE (2015, p. 198-99).

468 Cf. SOFOCLES, Filoctetes, v. 98-99: “Mais calejado, vejo que ¢ a lingua,/ e ndo a agéo, o
que se impde aos homens” (viv 8 eig &heyxov éEiwv opd Ppotoic THv yAdooav, odxi Tdpya,
navl’ fyovpévny. Traducdo de Trajano Vieira). Sobre a figura de Odisseu na pega, ver
KENNEDY (2011, p. 49-50). Vale lembrar que de Séfocles também foi conservada sua pega
Ajax, que apresenta o herdi, derrotado na disputa com Odisseu, dando cabo da prépria
vida devido a revolta e a loucura.
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discurso nada apresenta contra a forga dos atos” (ovdepiav €xet Adyog
npdg Epyov ioxov. SSR, V.A.53.7) — afinal, ninguém poderia socorrer 0s
homens valendo-se tdo-somente de palavras (008 €0ty OpdG 6Tt Aéywy
avip ogeloe. SSR, V.A.53.8).

Ao contrario do discurso de Odisseu, Ajax n&o se dirige opondo-
se ao seu adversério, mas em vista dos juizes que ali se apresentaram
para julgar a causa. A questdo fundamental para o heréi se traduz na
falta de propriedade dos juizes em tomar partido no julgamento, visto
que nao estiveram presentes como testemunhas dos acontecimentos
("Vés julgais sem ter visto. Que espécie de justica ha nos que julgam
sem saber 0 que ocorreu, sendo atraves de discursos?”; vueig 8¢ oi
0088V €id6Teg SikdleTe. kaitot Toia Tig &v Sikn SikaoT@V pn €id6TwV Yévorto,
kal tadta Sid Adywv; SSR, V.A.53.1). Julgar a exceléncia de qualquer ato
sem ter o conhecimento que advém da experiéncia dos atos julgados,
aos olhos de Ajax, pde ndo sb6 em questdo a justica da avaliagéo,
como também revela sua ilegalidade, ao se colocarem sob um mal
escrutinio (fva yvote dtt xal avtoig toig Sikd{ovol Sotéa Sikn éotiv, &v
) Sikdowowv opBag. SSR, V.A.53.8). A indicacéo final do heroi apela
para que os juizes fagam diferente de Odisseu, que sempre agia as
escuras (todpuqoaut mpa&at. SSR, V.A.53.5), sendo inclusive capaz de
convencer os demais de que suas agdes foram belas (neioet Aéywv wg
KaA@¢ émpaktat. SSR, V.A.53.6).

A oportunidade de Odisseu apresentar sua defesa (SSR, V.A.54;
FS, 813) situa-o em comparacao direta com Ajax, por meio do valor que
deve conformar a qualidade do herdi. E ao contrario da desconfianca
de seu rival em face do /6gos e da persuasédo como efeito do dizer,
QOdisseu inicia sua ofensiva com uma frase lapidar: “o discurso pelo
qual me ergo a falar ndo é s6 para ti, mas a todos os demais” (ov
TPOG 0¢ pot Hovov 6 AGyog, Sv dv avéotny, dAAG Kai TTpog Tovg dANovg
dnavtag. SSR, VA.54.1). Nao se pode deixar de ver nessa autodefesa
programética o modo pelo qual o discurso de Odisseu se propde a
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certa audiéncia, mais ampla que o0 momento presente da disputa com
Ajax frente aos juizes. A qualidade exortativa dos discursos socraticos
orienta a atuacéo de Odisseu. De modo geral, sua autodefesa se
produz a partir do contraste que se estabelece entre ele e Ajax, quase
em tributo, poderiamos dizer, a dignidade soberana de Aquiles. Mas
nao é necessariamente em face do herdi morto que se vé tecida aqui
a covardia e a inveja de Ajax: antes, Odisseu apresenta 0 mal maior de
seu rival como sendo a ignorancia.

T86. pBdvov 8¢ kai apabiav vooeis, kak@v évavtiwtata avtols  Kai
O pév oe EmBVETV TIOLET TV KAA@Y, 1} 8¢ dnoTpémet. dvBpwmivov pev
obv Tt émovBag” SdTL ydp ioxpupds, ofet kai dvdpeiog elvat, kai ovk
oloBa &tt cogia mept mOAepov Kai dvSpeia 00 TaVTOV EoTiv ioxboal,
dpadia 8¢ kakov péyloTov Toig £xovay.

De inveja e de ignorancia adoeces, estes que sdo males
extremamente opostos: o primeiro te faz desejar o que é belo,
o0 outro te afasta dele. E uma tipica afligdo humana: porque
és forte, acreditas ser também corajoso, sem notares que a
sabedoria na guerra e a coragem nao Sao 0 Mesmo que ser
forte. A ignorancia € o maior dos males para quem a possuli.
(SSR, VA54.13)

O esforcoduplo de Odisseu pode ser sinalizado pela articulacao
entre sua censura a ignorancia de seu rival e uma exortagado a que
0s juizes, a quem os dois herdéis se dirigem, ndo caiam no mesmo
erro. Desde o inicio, é a ignorancia que impede Ajax de reconhecer
o valor de Odisseu em suas agdes (Vnd yap apadiog dv ed ménovlag
ovdev oioBa. SSR, V.A.54.4) e, portanto, o apelo direto que Ajax havia
feito aos juizes transforma-se, no discurso de Odisseu, em indireta
sugerida aos juizes pelo mal que se denuncia no rival. A estratégia
retérica é clara: acatar a perspectiva de Ajax seria incorrer no mesmo
erro que o dele. Se a um juiz é desejavel saber sobre o que julga,
Ajax nao tem saber (o0 yap ovdév oloBag. SSR, V.A.54.3). A qualidade
de Odisseu, nas agbes que Ajax 0 acusara de tentar provar serem
nobres ou belas (xahdv), s6 se faz julgar adequadamente por quem
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nao esta doente de ignorancia, o mal que afasta das coisas belas
(tov xad@v dnotpénet). Contra a ignorancia que ndo sabe distinguir
entre a forga bruta e a coragem, Odisseu expde sua exceléncia como
louvor ao que sabe, de modo a levar os ouvintes a constatacdo de
que nenhum mal pode se voltar contra 0 homem de valor (“Nao sabes
gue 0 homem bom nao chega a sofrer nenhum mal de si mesmo, de
companheiros e de adversarios?”; ook olofa &t tOv &vSpa OV dyabov
ov0” v’ adTod Xpn 000" Ve étaipov ol YO TOV MoAepiwv KakdV 00
oty mdoyxewv; SSR, V.A.54.6)4.

Se voltarmos as definicbes apresentadas por Laércio acerca
do que seria a areté para Antistenes, a ideia de defini-la por atos
(tAv T apetnyv t@v Epywv elvar. DL, VI.11) da a tonica do discurso de
Ajax, contra as pretensdes dos que tentariam julgar e avaliar a virtude
apenas por meio de palavras. Sobre esse ponto, Odisseu constréi
o seu discurso, em vista de mostrar, por palavras, que suas acdes
foram de fato valorosas e excelentes. Ou seja, antes que se veja aqui
0 exercicio retérico da antilogia, praticada por Protagoras antes de
todos*”®, Antistenes dispde, por meio das duas personagens, o nicleo
principal de seu pensamento ético: ainda que Odisseu seja aqui mais
completo que Ajax, o discurso deste apresenta os pontos basicos
pelos quais aquele demonstrara seu valor. A completude de Odisseu,
que se da fundamentalmente pelo saber que ele alega possuir, s6 se
mostra suficiente com a firmeza dos atos de Ajax — pois se a areté é
suficiente para garantir a felicidade, é a firmeza de Sécrates, e ndo os
discursos, que garante a areté (adtdpxn 8¢ v dpeTiv TpOG edSapoviav,
undevog mpoadeopévny 61t pn Lwkpatikii ioxvog. DL, VI.11).

469 Néo se pode deixar de ouvir aqui ecoar aquela mesma ideia apresentada por Sécrates na
voz do PLATAQO da Apologia, 41c-d, sobre a impossibilidade de que algum mal sobrevenha
ao homem virtuoso.

470 Cf. KERFERD (2003, p. 106ss).
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A antitese e a oposigao entre Adyot e &pya no discurso de Ajax*!
transformam-se, no discurso de Odisseu, em sintonia e harmonia: o
l6gos nao deve obscurecer os atos e fatos, como teme Ajax, e sim
mostra-los a partir da clareza de distincdo dos termos que se usa
para dizé-los. O exercicio de esclarecimento, porém, so se realiza
por meio do dialégesthai — o discurso de Odisseu depende, assim,
da fala de Ajax com a qual dialoga. A préatica socrética da exortagéo
a exceléncia encontra ressonancias no discurso de Odisseu, também
guando o herdi da mostras de tentar ajudar Ajax a livrar-se de sua
ignorancia acerca dos fatos. Mas, para livra-lo, é preciso mostrar que
sua fala ndo se adequava ao acontecido, que seu discurso era alheio
e ndo préprio a situagéo da acéo virtuosa. Para que sua firmeza se
tornasse coragem, era preciso saber o que é bom e o que é mau,
e que o mau ¢ alheio ou estranho a si (tdyabd kald, t& kaxkd aioxpd’
T& Tovnpd vopule mdvta Eevikd. DL, VI.12). Para mostrar a verdade, era
preciso ter coragem — a verdadeira coragem que, ao invés de escapar
da obscuridade momentanea que os discursos longos pareciam
favorecer*?, se esforgca por mostrar que é pelo /6gos que se evita o mal
da ignorancia. E o I6gos que tem, ao final, a condicao de esclarecer
0 juizo acerca do que se deve ou nao louvar em cada ato. Contra a
posicdo de Ajax, os testemunhos sobre Antistenes rearticulam nossa
compreenséo dos termos presentes nos dois discursos: €, ao final,
a exceléncia que vai dita em poucas palavras, e ndo a maldade (6
avtog £ T dpetiv Ppaydroyov elvat thv 6¢ kakiav dnépavrov. GNOMO.
VATICA, 743.12; SSR, V.A.104).

Antistenicamente, digamos — a leitura da pega retdrica entre
os dois herdis langa-nos ao centro do esforco do qual ndo se deve
escapar, pois corresponde ao saber que eleva ao que é bom e afasta

471 Cf. SUVAK (2013, p. 11).

472 Segundo a fala de Ajax — “devido a escassez de agdes, discutem-se muitos discursos
longos” (8véamopiav Epywv moAlol kal pakpot Aoyot Aéyovtar. SSR, V.A.53.6) — os discursos,
por se avolumarem quando faltam os dados, causam a sensacgéo de agir as escuras, que
ele constantemente censura em Odisseu.
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do que é mal: é preciso enfrentar os variados sentidos e as multiplas
representagdes que conformam as opinides a fim de trazé-los para a
unidade da verdade. O que se deve buscar, quero crer, é o oikelos I6gos
que se encontra na articulacdo entre as duas perspectivas heroicas.
Pois 0 /dgos apropriado a exceléncia humana € Unico, unidade que
se mostra no saber. Aquele que age sem saber o que faz nao age
com exceléncia. A vida do sabio torna-se, assim, a vida louvavel, o seu
modelo e a sua finalidade: té\og eival 10 kav dpetv {ijv (DL, VI.104).
A vida do sabio é a vida orientada pela prudéncia, a fortaleza mais
segura (Teixog dopaléotatov gpoévnoty.), porque construida a partir de
raciocinios inexpugnaveis (avalatolg doyiopoig. DL, VI.13). S&o esses
raciocinios que permitem ao sabio ndo se perder em longos discursos,
mas antes mostrar o caminho por meio do Bpaydloyog, como Socrates
costumava fazer.

Mas se o sabio ¢ o critério para a melhor vida, porque é a vida
virtuosa por exceléncia, qual o critério do sabio para estabelecer o que
é o melhor? Quando o testemunho de Temistio indica a importancia nao
de Platdo ou de Aristételes, mas a de Antistenes para a compreensao
da prudéncia ou da sabedoria como algo essencial a vida humana,
¢ porque o sabio Antistenes pdde melhor indicar o caminho para
alcanca-la, caminho que percorremos aqui a partir de seus /6goi*.
Afinal, ndo ha sabedoria humana se ndo ha a prudéncia desenvolvida
pela dedicacdo em compreender as coisas apropriadamente e em
dominar a si mesmo com firmeza. Se o modelo de Antistenes sempre
e ainda mais uma vez era Sécrates, seu louvor ao mestre pretende
mostrar de que forma o discurso deve conduzir a alma até o zelo com
0 que mais importa, com o que ha de mais elevado. Sécrates jamais
se absteve de olhar para o alto — desde sua caricatura em Nuvens,
COMO que SUSpenso No ar, o0 sébio se coloca em contato direto com as
473 Cf. TEMISTIO, Sobre a virtude, 43 (Mach); (SSR, V.A.96): sin autem vere cognoscere

vultis prudentiam aliquid sublime esse, nec Platonem neque Aristotelem testes invoco,

sed Antisthenem sapientem, qui hanc viam docuit. Ver também GIANNANTONI (1990,
vol. IV, nota 39).
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coisas elevadas, nem que chegue a cair no buraco por isso e se torne
piada para os que nao sabem. O critério da verdade ndo s&o os outros,
mas as coisas sublimes que delimitam para nés aquilo que somos
propriamente. N&ao hé virtude possivel se ndo se pode olhar para o alto.

T87. “perfectus enim vir non eris, priusquam ea, quae hominibus
sublimiora sunt, didiceris. si ista disces, tunc humana quoque
disces; sin autem humana tantum didiceris, tu tamguam animal
brutum errabis.” qui enim rebus humanis studet et mentis suae
prudentiam calliditaternque suam rebus tam vilibus et angustis
includit, is, ut Antisthenes dixit, non sapiens est, sed animali
similis, cui sterquilinium gratum est. sublimes vero sunt omnes
res caelestes, et nos oportet sententiam de eis habere sublimem.

Pois nao serds um homem perfeito a menos que aprendas as
coisas que sao superiores aos homens, e desde que as aprenda,
saberas também o que é humano. Mas se aprenderes apenas
0 que é humano, irds vagar como um animal selvagem”. Por
certo, aquele que se dedica ao que é humano e restringe sua
mente e sua prudéncia a assuntos tdo mediocres e limitados
nao é sabio, diz Antistenes, mas é similar a um animal a quem
qualquer sujeira agrada. Verdadeiramente sublimes séo todas
as coisas celestes e sobre elas nosso enunciado deve ser
sublime. (TEMISTIO, Sobre a virtude, 43 (Mach); SSR, V.A.96)

Desse modo, o que aqui fora destacado acerca da filosofia de
Antistenes nos permite obter uma perspectiva interessante para nossa
reflexdo sobre o socratismo. Como um dos mais velhos e intensos
companheiros do circulo socréatico, a preocupagéo de Antistenes
esteve em poder articular, em seu modo de vida, a atividade filoséfica
realizada tdo exemplarmente pelo mestre. Apesar dos tragos fisicos
gue ele ousou imitar, como também o fizeram Querefonte e Apolodoro,
sua imitacdo vai além, na medida em que procura deixar claro de que
modo o sabio, como modelo educativo, se apresenta a partir de um
esforgo aplicado ao /6gos, enquanto meio para livrar-se das opinides
falsas e caminho para obter a prudéncia frente as vérias situagoes da
vida. O estudo para buscar o oikelos I6gos € a resposta antisténica para
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a dedicacdo que, desde Nuvens, observamos em Sécrates ao elevar
a alma na direcao do saber. Os cées que lhe seguem o rastro farejam,
sem duvidas, que algo de divino havia naquele homem suspenso no
ar, e isso os impede de se deixarem agradar por qualquer sujeira,
como fazem aqueles que nao buscam as coisas sublimes. E por isso
gue vemos a dedicacéo exemplar de Antistenes para compreender a
exceléncia humana a partir dos mitos da tradigaéo, porque afinal era
olhando para os deuses que se podia descobrir verdadeiramente a
alma humana“™.

O mais fiel dos socraticos impbs-se, no cenario do século IV a.c.,
como um intelectual de peso e um filésofo de renome para a histéria.
Ao afrontar com coragem sofistas e socréaticos, Antistenes buscou seu
caminho préprio para a exceléncia, caminho que apresentava o dominio
do discurso, oferecido pelos sofistas, como necessario ao sébio.
Contra os sofistas, todavia, sua proposta do oikeios Idgos fundamenta
o discurso na unidade dos entes, que confere unidade ao saber e,
portanto, a areté, cujo modelo heroico encontra-se em Odisseu. Mas
se o oikelos l6gos é necessério para a areté, ele ndo é suficiente: em
Antistenes a exceléncia ndo se estabelece sem a firmeza de carater
que ele havia aprendido com Sécrates. A maneira pela qual se pode
obter essa firmeza esta na construcdo de muralhas de argumentos e de
raciocinios, capazes de tornar a alma prudente e, assim, realizada em
sua natureza Unica, apesar da diversidade de situacoes.

Contra os socraticos, sobretudo Aristipo e Platdo, seu raciocinio
tornou-se uma arma capaz de refuté-los a partir de seus proprios
interesses. No caso de Platéao, fazer das qualidades entes imutaveis e
suprassensiveis era inverter a légica de adequacéo entre /dgos e real:
0 mesmo erro cometido pelos sofistas levava Platdo a abandonar a
realidade para estabelecer uma outra por meio do discurso, quando na
verdade o discurso s6 pode, por sua propria natureza, mostrar aquilo

474 Sobre a teologia de Antistenes, ver BRANCACCI (1986).
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que é e que foi. Quanto a Aristipo, fazer do prazer o fim das acdes era,
ao final, perder o verdadeiro prazer: ndo ha prazer maior e melhor do
que aquele realizado a partir da sua falta. Por isso, Antistenes propunha
a pobreza e a escassez como atitudes do filésofo. O esforgo em se
privar dos regalos a todo momento aperfeicoa 0 bem buscado em cada
acao: 6 mévog ayabov (DL, VI.2). A partir desses dois casos, é possivel
constatar a estratégia que Antistenes utiliza para armar sua alma
com o discurso apropriado, ao mesmo tempo em que esse discurso
se faz em instrumento de exortagdo a verdade e de libertagcéo das
falsas opinides. Quando no Banquete Xenofonte apresenta Antistenes
apaixonado por Sécrates*”®, ambos se fazem assemelhar-se por uma
atividade que os torna, a ambos, a melhor companhia para promover
entre os homens o erotismo que conduz ao que ha de melhor em cada
um*®, Ser desse modo identificado ao mestre é, por certo, a maior
recompensa que um socratico poderia desejar.

475 "~ E tu, Antistenes, és o Unico que por ninguém estas apaixonado? — Sim, pelos deuses,
disse ele, estou demasiadamente apaixonado por ti [Socrates]” (ob 8¢ uévog, & AvtioBeveg,
003evoc £pdc; Nai pa Todg Beovg, elnev €keivog, kai o@oSpa ye cod. XENOFONTE, Banquete, 8.4).

476 A referida atividade é a arte de ser um tipo de condutor (mpoaywyov. XENOFONTE,
Banquete, 4.64) que leva os homens a se apaixonarem por aquilo que buscam encontrar.
Sécrates tece um elogio aos beneficios de tal homem como um tributo a Antistenes, e o
proprio Sécrates, conhecido por essa arte, faz de Antistenes o melhor dos alcoviteiros
(ayaBog paotponog. XENOFONTE, Banquete, 4.60).
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CONSIDERACOES FINATS

Morreu devido a vida que viveu dignamente; viveu a morte
cuja realizagéo verdadeiramente torna memoravel, porque
nao se dobra a ignorancia dos dias, mas anseia pela
esperanca eterna de poder dizer que sabe. Saber que nao
ignora é render a vida sua méaxima realizagéo, pois ignorar

é pecado mortal contra a oportunidade de viver. Contra os
que insistem em morrer ignorantes de si mesmos, sua vida
inspira ainda hoje um tributo imorredouro a tarefa do filosofar,
como sendo, afinal, aquilo que mais importa ao ser humano.

Epigrama a Socrates, do autor.

O longo percurso que tragamos se justifica pelo intuito de
mostrar a filosofia de Socrates a partir daqueles testemunhos que s6
muito recentemente vem ganhando maior destaque para o estudo do
socratismo. Situando como pano de fundo as noticias apresentadas por
Platdo e por Xenofonte, além do que é possivel saber por Aristoteles,
separamos em duas partes 0s autores a serem abordados: de um lado,
a presenca daqueles que apresentaram determinada acusagao ao
socratismo; de outro lado, aqueles que se apresentaram em defesa do
mestre a partir de sua propria realizagao filosofica. Quanto a separagao
proposta, que possui apenas o carater de servir para nos situarmos
em face a morte de Sdcrates, naquilo que diz respeito ao seu legado,
fez-se alocar junto aos acusadores o testemunho da comédia de
Aristéfanes, do panfleto retérico de Policrates e da proposta filoséfica
de Isdcrates, sendo os trés, em maior ou menor profundidade, capazes
de nos oferecer 0 escopo da atividade educativa que estao a criticar.
Na parte sobre a defesa da memdria de Socrates, analisamos os
quatro socréticos de destaque no circulo mais préximo ao mestre, além
de dedicarmos um capitulo ao tipo de literatura desencadeada pelo
movimento: se cada autor exigiu estudos particulares para, afinal, ser
possivel entender o modo préprio pelo qual testemunharam a atividade
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de Sécrates, meu propdsito guiou-se, ainda, pela necessidade de
articula-los em conjunto, em vista do terreno de disputa que permite
identificar os elementos pertencentes a filosofia de Sdcrates.

Diante do problema de lida com as fontes acerca da filosofia
de Socrates, nossa posicéo se esclarece pela recusa do ceticismo, a
partir de uma estratégia até entao pouco utilizada para a compreensao
da questéao socratica: a poesia comica de Aristéfanes como recurso
pré-socratico por exceléncia, que permite compreender, pela natureza
verossimil que as caricaturas possuiam em sua representacdo, a
atividade educativa de Socrates a partir de uma imagem que o situa
no quadro intelectual da Atenas do século V a.c. (§1-3) — antes que sua
morte, ao inicio do século IV, provocasse a atuagéo dos socraticos a
tarefa de defender-lhe a honra. Dessa imagem comica, a atividade de
Socrates é representada como uma dedicagao ao saber e ao ensino,
fundamentada na articulacéo necesséria entre alma (psykhé) e discurso
(l6gos). Sécrates fazia provocar essa articulagao por meio de uma
elocucao (dialexis) dirigida ao interlocutor, a fim de Ihe revelar a alma
por meio de indagacdes. Tendo em vista as coisas divinas e celestes
a qual se dedicava, Socrates torna possivel a educagao através de um
processo iniciatico que se propde a aproximar a alma das deusas que
lhe séo afins (§6).

De Aristofanes, tanto a acusagédo quanto a defesa obtiveram
uma imagem paradigmatica. Ainda nos termos que condenaram
Sécrates em 399 a.c., o panfleto do retérico Policrates fazia ver que a
condenacéo de Nuvens, em Ultimo caso, era com justica uma prévia da
condenacgao que levou o fildsofo a morte. O ambiente retdrico projetara,
contra Socrates, 0 juizo que o tornou causa da corrupgao da juventude
ateniense, uma acusacéo tipica contra as figuras intelectuais daquele
tempo, € que ainda fazia reverberar as cenas finais do corrompido
Fidipides de Nuvens. Se confiarmos na atmosfera recriada por Platao
e Xenofonte sobre a indignacéo dos juizes frente a altivez de Socrates
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durante o jugamento, teremos indicios para crer que essa tipica
acusacao encontrou o desfecho da condenacao final exatamente pela
postura que, em Nuvens, diferencia o filho de Sofronisco dos demais
intelectuais da época (§5). A altivez, percebida como afronta a medida
que o sujeito assim qualificado n&o da o brago a torcer, segundo nossa
expressao popular, conserva aos olhos do denunciado a razao mesma
de sua confianca em si, que deriva de uma vida dedicada a realizar
com diligéncia o preceito do Senhor em Delfos. A grandeza da alma
socratica, segundo Xenofonte, explica sua altivez diante dos juizes
que, alguém havia dito, imaginavam ter o poder de vida e de morte
sobre ele. Por vezes, a disputa em terreno retérico tem de lidar com
esse poder, e para supera-lo, é preciso ir além da retdrica.

Policrates n&o foi capaz de ir além. Fez distribuir um panfleto em
gue argumentava com veeméncia a fim de relembrar a agéo correta de
Atenas em haver condenado Sdcrates (§10). A seus olhos, era preciso
resgatar a forga daquela condenagéo, porque 0s socraticos iniciavam
em Atenas sua atuacdo educativa. Entre eles, Isdcrates despontava
igualmente como mestre, a fim de ensinar sua arte realizada em vista
do esforgo de cuidar da alma (§12). Se Policrates denuncia Socrates,
e tudo o que ele representava, como digno de censura, Isdcrates,
ao contrario, parece resgatar os valores educacionais que as fontes
costumam referir a Sécrates e sua atividade (§11), e o faz nomeando-a
com aquele termo que a tradicao insiste em ver despontar em ambiente
socratico. Por certo, chamar sua educacao de filosofia era mostrar, a
seus criticos, que ele estava ciente da filiagdo almejada, dignificando-a
pela dedicacdo ao que ha de maior valor. E por esse motivo que
Isécrates, em conjunto, denuncia como sofistas os intelectuais da laia
de Goérgias e de Policrates, mas também os da estirpe de Antistenes
e de Platdo. Se ele o faz, contudo, ndo € sem aquela sombra da
polémica que o préprio grupo socratico haveria de projetar sobre
si. A colocacéo de Isécrates como persona de destaque entre 0s
acusadores nos permite, contudo, destacar de sua proposta a critica
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unificada que ele havia dirigido aos socraticos, com intuito de realizar
uma obra cuja motivagao lapidar estava em oferecer o fundamento
filoséfico necessario a retérica, por um caminho que procurou se situar
a margem do socratismo (§11).

Esse ponto é importante. Ao situar sua proposta educativa como
uma filosofia, Isdcrates havia conduzido a outro nivel as alegacdes
feitas por tipos como Anito, Meleto e Policrates, que basicamente se
voltavam contra o ensinamento de Socrates com argumentos utilizados
para denunciar, na verdade, qualquer homem de estudo. Em Ultima
analise, a educacéo corrompe a juventude porgque abarca um conjunto
de préticas e saberes que avangam, aprofundam e tornam obsoletos
diversos pontos de opinides mais tradicionais. A revolta de Policrates
contra Sécrates, em esséncia, era a revolta contra os que conduzem a
juventude a uma atividade que 0s colocava em 0posiGao aos costumes
da pdlis, contra as instituicbes e o cotidiano democratico de Atenas.
A propria dedicagao do tempo livre na busca pelo saber era por si s6
perniciosa em vista da gléria politica da cidade. Plenamente ciente de
que aeducacao era o caminho privilegiado para que Atenas alcancasse
a gléria a ela destinada, Isécrates alocou a critica ao socratismo sob
outra perspectiva: ndo em face de um incémodo pela busca em saber,
mas de como essa busca havia se deteriorado em uma disputa eristica
inoportuna e perniciosa. A filosofia de Isdcrates realiza-se, € possivel
dizer, sob a inspiragao do trago erotico de Socrates, que o toma por
modelo para seu esforco em cuidar que a alma aprecie as melhores
acdes, adequando-se as circunstancias (kairds) em que tais agbes
precisam ser tomadas. Se agimos livremente tendo em vista algum
modelo, sem modelo n&o ha, propriamente, educagao.

Com isso, adentramos, na segunda parte deste estudo, os
varios testemunhos dos e sobre 0s socraticos, orientados a encontrar
o fundamento da proposta educativa de Sécrates, visto que tanto
a troca comica de Aristéfanes, quanto a iniciativa educacional e
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filoséfica de Isdcrates, nos permitiram formar uma imagem daquilo
que seria o centro ordenador da educagéo socratica. Sem perder de
vista a graphé que condenou Sdcrates a cicuta, é possivel dizer que
sua atividade ndo s6 produziu uma inflexao sobre a forma pela qual o
homem grego se educava até entdo, mas que o produziu exatamente
por apresentar uma nova orientagdo educativa. Ao denota-la como
uma atividade, compreendemos sua realizagao por meio do exercicio
do /6gos posto em dialogo (ou em analise, em exame), a fim de
evidenciar as opinides cujo fundamento orienta as palavras e agdes do
interlocutor. E por meio dessa dialética que Sdcrates pode provocar,
ainda, a que seu interlocutor dé a luz o saber oriundo de sua alma,
de modo que o exercicio do dialogar seja o terreno mesmo em que a
educacao se realiza.

Essa atividade esta no centro daquilo que conforma o género
dos Ldgoi Sokratikof e que, portanto, deve ser compreendido em face
dessa referéncia modelar em Sdcrates. Pois ainda que distintos em
suas investigacdes e em suas atividades, os ditos socraticos parecem
trazer, como preocupacao comum, certos temas que 0s unificam sob
a influéncia do exemplo do mestre. S6 assim o fenbmeno literario
desencadeado pela morte de Sécrates se faz importante como etapa
de orientagdo socratica para a educacdo da alma (§14-15). Mas a
produgao de textos, além disso, pretende realizar um tributo a memaria
do mestre, no momento mesmo em que sao o resultado do esforgo dos
socraticos em realizar a filosofia de Sdcrates. Relembrar as conversas
socraticas, e construi-las a fim de desencadear no leitor a paixao pelo
saber (§16), ainda que n&o resumam a exceléncia estabelecida como
finalidade das acdes humanas, revelam, sobretudo, o modo de vida
que esse exercicio era capaz de forjar.

Dado que o exercicio socratico que vincula /6gos e psykhé
procede em vista da exortacdo do outro, a educagdo de Sécrates
inevitavelmente produzira variados modos de vida dispostos aencontrar
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por si mesma a exceléncia. O carater da atividade de Sdcrates ndo
& doutrinario, mas protéptico: é o despertar para uma vida dedicada
a buscar o saber como condigdo necessaria da areté. Nao ha entre
0s socraticos uma unanimidade quanto ao uso do discurso, porgue
nao ha unanimidade quanto ao caminho para se alcancar a exceléncia
no saber. As ditas zonas de tensdo dialégicas, ao nos permitirem ver
0s temas e problemas nos quais os socréaticos disputam a heranca
de Socrates, nos levam a tragar o centro da filosofia a partir da qual
eles procuraram estabelecer seu trajeto proprio. E proprio da parteira
nao ter dominio sobre a vida daqueles que da a luz: cada socratico,
pelo convivio com Sécrates, pdde descobrir em si mesmo a razéo pela
qual vale a pena viver. O modo de vida originado por cada socratico
deriva do tronco principal da filosofia do mestre e, ao florirem, eles nos
indicam a vitalidade da qual derivam.

Falar em termos de modo de vida é orientar a alma, sempre e
em cada acdo momentanea, na diregdo do Bem supremo como o que
ha de mais desejavel, de modo a tornar a felicidade o efeito de uma
vida dedicada a realizar o melhor de si. Segundo aquilo que pudemos
ver a partir de Euclides de Mégara, o Bem apresenta-se em vista do
saber como sendo principio de unidade do real, principio que se torna
em objeto erdtico do intelecto e das agbes humanas. Em Euclides,
a exortacéo a unidade do Bem era obtida pela dedicagdo a arte da
controvérsia, acusada de ser eristica por Isécrates e outros, mas que
mostrava ser dialética, pela sua finalidade ética. Essa finalidade ética
aponta para o que Soécrates entendia como territério de investigagao
discursiva para a libertagao das falsas opinides e, portanto, apresenta
a exceléncia como fundamentada em um conhecimento. A conhecida
tese daunidade das virtudes é o que, filosoficamente, fazisolar Isdcrates
do grupo dos socraticos; pois, ao contrario destes, o mestre-escola
fiou-se na variedade das opinides como terreno fundamental para sua
proposta educativa, acusando-os de pretender ensinar a felicidade por
meio de um conhecimento a que 0s homens ndo podem ter acesso.
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Para os socraticos, porém, deixar guiar-se por opinides infundadas era
permitir que a alma sofresse o perigo da ignorancia. A fim de evita-la,
era preciso por a alma em exame diante do Bem que da a unidade e
que organiza tudo (§19).

Euclides foi exemplar na dedicagdo a brakhylogia socrética,
como meio para exortar as almas ao fundamento ético e educativo
no saber. Essa dedicacdo a controvérsia com interesses exortativos
situa-se como problema central da atividade socrética — ja que desde
Aristdfanes, até Policrates e Isécrates, gastar tempo livre com ginasticas
linguisticas era desviar as atengdes dos jovens para o que realmente
importava: a vida politica da cidade. A dialética de Sécrates poderia
facilmente ser confundida com a eristica por aqueles que fossem
incapazes de entender o fundamento ético e educativo no saber.
Pelo que ficamos sabendo acerca da obra de Esquines de Esfeto, a
educacéo socratica s6 pode ser compreendida em funcdo do erotismo
que provoca a alma na direcdo do Bem. O /6gos é o meio pelo qual
Sdcrates comovia os homens na direcao do Bem, provocando-lhes o
desejo desde as coisas humanas até o divino. O estilo dos didlogos
de Esquines s&o ditos imitar a erética socratica, alcangando uma forga
de atragdo semelhante a que o mestre possuia em vida (§22). A partir
da referéncia as coisas eréticas como um saber préprio a filosofia de
Socrates, sua atividade educativa se faz justificar frente as acusagoes
de corromper 0s jovens ou de perder tempo com tagarelices e
inutilidades: o apelo ao éros como movimento da alma na diregéo
do Bem justifica a investigagdo e o ensino realizados pelo mestre
condenado, porque os fundamenta em uma forca divina. Aquele que
nao tivesse sido seduzido pelo saber, ndo poderia tomar consciéncia
da sua ignorancia (§21) — o primeiro passo, afinal, para se livrar das
falsas opinides que, estas sim, corrompem a alma e as cidades.

E de fato um ganho significativo para os estudos socraticos essa
articulacao que até aqui foi estabelecida entre as imagens da acusagao
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e as elaboracbes em defesa do mestre. O erotismo socréatico, como
principio de orientagéo em vista do que € verdadeiramente belo e bom,
torna possivel a alma educar-se a partir do modelo da sabedoria. Os
bens particulares s&o unificados sob o valor do conhecimento, de
modo que qualquer ato, dito corajoso ou justo, s6 pode sé-lo de fato
se estiver fundamentado no saber. Mas toda variedade se faz melhor
orientada quando a énfase recai sob o seu principio de unidade.
Socrates atraia seus interlocutores a uma paixao que direcionava o
intelecto ndo mais para as multiplas manifestages do real, e sim para
0 que havia de comum em todas elas, exatamente como as acdes
careciam dos valores de exceléncia que so era possivel obter junto a
sabedoria. E por isso que, em Aristipo e Antistenes, a filosofia socratica
se expressa como modelo de vida — tendo o sébio por objeto de desejo
erético, a alma encontra em si mesma o dominio de si (enkrateia) que
lhe permite realizar a areté.

Aristipo de Cirene forjou para si um modo de vida peculiar. Afeito
aos prazeres que a alma sente a partir da sensibilidade do corpo, a
exceléncia é obtida pela liberdade a que o sébio se dedica ndo em
vista da fuga em viver as circunstancias, mas justamente em meio as
situacoes de prazer (§23). A vida do sabio ndo € a de um eremita, bem
ao contrério: ndo ha sabedoria se ndo ha os momentos em que as
acoes sabias precisam ser tomadas. E agbes sabias séo agdes livres,
uma liberdade que depende de saber, a partir do prazer sentido, aquilo
que é o melhor a ser buscado (§24). A unidade da areté no saber é o
que Aristipo expressa como exemplo a partir de si mesmo e do ideal
do sabio, aguele que, ndo podendo de todo evitar os males da vida,
vive prazerosamente a maior parte do tempo. Para o filésofo de Cirene,
nao se trata de dizer ou de definir o que seja o Bem ou a exceléncia,
mas de encarna-los na agéo filoséfica a cada instante, em cada
circunstancia, orientado, na medida do possivel, pelo prazer como a
finalidade imediata daquele desejo erético que move a alma na diregao
do melhor (§25). Se para Aristipo trata-se de encarnar a filosofia, nao
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¢ possivel desprezar o corpo em funcdo da alma — ao contrério, o
prazer que o corpo almeja € o trago mais elementar daquele erotismo
aprendido com Socrates, e por isso ndo se deve evita-lo, mas vivé-lo. A
unidade da areté é, desse modo, a unidade do individuo que alcancou
a capacidade de ndo ser conduzido pelas situagdes e circunstancias,
mas tao-somente por si mesmo.

A filosofia de Antistenes orienta-se, tal como a de Isécrates e
a de Aristipo, pelo modelo educativo do sébio, ou seja, pela imagem
que permite situar o esforco de unidade da areté no principio (a
prudéncia, §29) capaz de orientar as agbes momentaneas. Em
Antistenes, contudo, o saber que torna a alma excelente é a epistéme,
obtida a partir de um esforco aplicado ao /6gos, enquanto meio para
livrar-se dos enunciados falsos e caminho para obter a prudéncia
frente as situagdes da vida. O estudo que busca o oikelos l6gos € a
resposta antisténica para a dedicacdo socratica a exortacdo erética
da alma na direcdo do Bem. A dedicagao exemplar de Antistenes em
compreender a exceléncia humana a partir da poesia, tomando por
modelo a figura homérica de Odisseu, é o exercicio necessario para
educar a alma a ver o que é apropriado a cada ente em cada situagao
(§28). Mas se o oikefos I6gos € necessario para a areté, ele nao é
suficiente: a areté ndo se estabelece sem a firmeza de carater de
Socrates, sem o constante esforgo e privagao que Antistenes louvava
como caminho para a verdadeira felicidade. O modo pelo qual se
chega a obter essa firmeza estd na construgdo de muralhas de
raciocinios, capazes de munir a alma daquela verdade que a permite
dominar a si mesma em meio a diversidade de acdes e opinides.
O modelo do sébio antisténico encarna a areté em sua habilidade
discursiva: ao mesmo tempo uma fortaleza e uma arma de ataque, e
que deve ser usada em vista das coisas elevadas que a poesia nos
mostra como imagem de nés mesmos.
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Desses quatro socréaticos analisados na segunda parte deste
estudo, é possivel constatar um mosaico de palavras e de atos que
ganham vida através do dialogo insistente com aqueles testemunhos
mais amplos de Platdo e de Xenofonte. Isso nos leva a perceber, desde
logo, que a leitura de Platdo e de Xenofonte se aprofunda e ganha
o sabor originario da contenda, em vista da relagdo intertextual que
se constréi em torno dos temas presentes no ambito de atuacéo dos
companheiros mais préoximos de Socrates. Creio serem muitas as
implicagbes possiveis desse dialogo para o estudo aprofundado de
cada tépico que aqui ndo pude sendo aludir. No entanto, o mosaico
das filosofias que constitui o movimento histérico do socratismo, além
de conferir sugestbes para novas andlises das obras de Platao e de
Xenofonte, torna viavel e visivel aquilo que desejamos demonstrar: que
ha uma filosofia de Sécrates a inspirar e a modelar todos os que sobre
ele, de algum modo, se posicionaram por meio de palavras ou de
acoes. Uma filosofia que traz ainda hoje sua inspiracao a todo aquele
que puder compreendé-la, apesar da variedade de testemunhos que
se impode ao estudioso.

Se o desafio que nos impusemos diz respeito a investigagao do
que seria afinal a filosofia segundo o que Socrates teria apresentado,
e que tornou possivel transformar esse termo em um conceito
imprescindivel as geracbes posteriores (em referéncia a uma
investigacao direcionada pelo anseio vital em saber), sabemos agora
que a filosofia de Sdcrates exige, de nds e de todo aquele que anseia
por conhecé-la, uma disposicao vital para a investigagao — de modo que
o filosofar, que néo se realiza sendo em vista da sabedoria e do sébio,
almeja encontrar a unidade que é a origem e a esséncia de todas as
coisas. Nao seria possivel, portanto, conhecer a esséncia da filosofia
socratica sem nos aplicarmos precisamente ao que se constituiu como
propriamente filoséfico desde Sécrates, e que marca toda postura de
lida com os testemunhos de sua presenca e personalidade, de seu
método e pensamento. Porque a esséncia da filosofia desde Sdcrates
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encontra-se na vinculagdo inalienavel entre vida e conhecimento,
naquilo que nos garante a possibilidade de sermos excelentes segundo
a razao de ser de nossa natureza. Realizar essa investigacao foi, para
mim, realizar minha prépria filosofia — ou, de forma menos pessoal, foi
realizar uma apreenséao da filosofia socratica através do exercicio que
a constitui de maneira essencial.

Nas principais fontes consultadas, Sécrates sempre se
apresenta como alguém que tem algo a dizer, e que exerce sua
atividade sobretudo através do discurso. Isso possuia em comum
com os mestres sofisticos da época, e ndo por acaso fora tomado
quase sempre como um deles. Antes que se diga haver simplesmente
uma diferenca de estilo entre o discurso de Sécrates e o dos sofistas
(como o Protagoras de Platado poderia sugerir a um leitor apressado), a
distancia que os separa precisa ser estabelecida para além do ambito
meramente retérico que uma analise estilistica poria em questéo. E
preciso situa-la na referéncia segundo a qual Sécrates fundamenta o
discurso, e a opinido que ele veicula, na consciéncia moral de quem
enuncia e a compromete com aquilo que é dito. E assim que podemos
compreender sua insisténcia pelo procedimento de questionar um
interlocutor, em favor do exercicio na busca da verdade, do Bem e do
melhor, como condigéo para tornar o /6gos instrumento de educagéo,
e instaurar na vida intelectual a preocupagao ética como fundamental
a realizacéo filosdfica.

O discurso, como expressao de opinides, encontra-se delimitado
em sua natureza pela ddxa, pelo modo segundo o qual aquele que diz
algo avalia e percebe aquilo sobre 0 que esta a dizer. Quando a sofistica,
por meio da retérica, se propunha a ensinar a persuasao, estava como
que apresentando o discurso como arma, de ataque ou de defesa,
pela qual € possivel convencer outros de que a opinido veiculada é
uma verdade aceitavel, ou que a opinido de um discurso contréario é
absurda. O critério dos argumentos em territério sofistico esta pautado

388



na forga ou na fraqueza dos termos em questédo, da disposicéo logica
dos raciocinios e da atmosfera emotiva provocada ou aproveitada pelo
orador. Diz-se forte o discurso que, semelhante ao que faz Gérgias no
Elogio de Helena, se esforga por levar a linguagem a desempenhar
0 papel a servigo da opiniao que se pretende sugerir, por vezes ao
inverso do que ela costuma denotar aos olhos do senso comum. As
opinides, em Ultimo caso, séo derivadas do tipo de discurso que as
defende, e quanto mais forte for o discurso (portanto, menos vulneravel
a refutagéo), mais a opiniao se torna aceitavel, comumente aceitavel.

A forga ou fraqueza dos discursos, desse modo, se tornava a
qualidade que conforma as relacbes humanas que eles viabilizam e
estabelecem. Sdcrates sempre pareceu muito sensivel a determinagéo
das agbes humanas pelos discursos. A troga de Aristéfanes, nesse
ponto, ndo pode silenciar a tarefa de Sdcrates em se pdr em suspenso
no ar para adequar o pensamento ao seu objeto de estudo, como
meio de levar o /6gos a reproduzir a forma daquilo que diz, assim
como as Nuvens, suas deusas, refletiam a forma dos seres que
encontravam. Sensivel aos limites da proposta dos intelectuais de
sua época, Aristofanes legou-nos um simbolo que nos representa a
postura socratica diante do poder do discurso: embora sem forma em
si mesmo, o /6gos se molda ao seu objeto, de tal modo que o vazio
de sua natureza é compensado pela realidade do objeto sobre o qual
fala. Na contramao da opinido de Gérgias, que define o /6gos como
soberano em seu poder sobre os homens, Sdcrates indica, pela voz
de Aristofanes, que os limites do discurso estdo sempre dados pela
realidade, e que é preferivel adequarmos nosso pensamento a ela do
gue entregé-la ao sabor da forca e da fraqueza dos /6goi.

Sendo assim, aquilo que Sécrates esta a fazer, desde o inicio,
€ uma exortacdo a que nao se confie o poder soberano ao discurso,
entregando sua alma a deriva das idas e vindas daquelas opinides que
mudam como mudam os humores e as situacdes. O cuidado que se
deve ter com o /6gos € um dos pontos em comum a todos aqueles que
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nos descreveram a atitude de Sécrates em sua época, no sentido de
superar a variabilidade e mutabilidade das opinides pela orientagao da
alma na direcéo do que é o melhor. Mais ainda, a exortacéo socrética,
ao pretender articular /6gos e areté, torna possivel estar ciente de que a
acao humana pode ser aperfeicoada tendo em vista as melhores razdes
para se confiar no conhecimento de si. O exercicio a que Socrates se
dedicou teve, por isso, a necessidade de estabelecer um vinculo de
confianga com seu aluno ou interlocutor, de modo que as opinides
analisadas através do /6gos sejam correspondentes as crengas €
convicgdes que fundamentam a sua consciéncia ética. A elocugao
(dialexis) socratica se distingue da dos sofistas ndo simplesmente em
termos de estilo, mas sobretudo em termos de finalidade: antes de
buscar meramente a persuasao ou a vitéria em uma disputa, ela almeja
a conversao do olhar na direcdo da busca pelo saber. Ela almeja a
sedugao da alma pelo que realmente se faz digno de valor.

O modelo encarnado por Socrates é, portanto, o do erdético.
Também a educagédo comum ao jovem ateniense da época fazia-se
permeada pelo erotismo que aproximava os mais velhos cujo interesse
era despertado pelo que havia de belo e de bom na juventude. O kalds
k'agathds trazia em seu ideal, no entanto, uma variedade de virtudes
qgue se deixavam orientar pela boa atuagdo na politica da cidade,
como um bem adequado as honras e glérias do heroismo guerreiro
e do orador brilhante. A descoberta socratica do valor devido da alma
humana reorienta o ideal da exceléncia para os termos que se fazem
verdadeiramente adequados a ela: posto na unidade do saber e no
desejo erdtico de se tornar tal como o sabio, 0 modelo de exceléncia
leva o jovem a buscar examinar o /6gos como um exame de si mesmo,
num exercicio dialético que pretende aproxima-lo do Bem para situa-
lo, em meio as circunstancias, acima da transitoriedade das opinides,
porque sé na unidade de sua existéncia ele pode encontrar a liberdade
que o faz ser o que é. A filosofia de Socrates, com isso, impoe a psykhé
como territério privilegiado da atuagéo educativa e, portanto, de toda
atividade eminentemente filosdfica.
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Se é possivel dizer mais sobre aquilo que Sécrates fez e falou,
creio que isso estara, em maior ou menor escala, circunscrito a atividade
filosdfica tal como a delimitamos a partir dos testemunhos. Em meio
a tantos discursos e estudos céticos com relacéo a possibilidade de
saber o que afinal seria proprio a Sécrates e a sua filosofia, o que
demonstramos encontra um valor que acredito ser decisivo para
irmos além das contendas e disputas essencialmente retéricas a que
estdo comumente encerradas as investigagdes sobre Sdcrates. Mais
ainda, o esfor¢o aqui realizado de destacar a unidade da filosofia de
Socrates em meio aos mais diversos tipos de testemunhos é ja, em si
mesmo, a melhor forma de honrar a filosofia que vai assim descoberta.
A unidade da filosofia de Sécrates se revela quando utilizamos o /6gos
para encontrar, em meio a diversidade de opiniées sobre ele, a sua
epistéme, aquele conhecimento que reorienta a alma para o que ha de
melhor a ser dito e feito.

Mas o caminho até a exceléncia € longo e, n&o raro, penoso.
A dedicagao ao modo de vida filoséfico exige a atencéo e o cuidado
necessarios para eliminar da alma as ignorancias que séo a fonte Ultima
das agbes mas. O ideal do sabio, desse modo, se projeta no céu como
um paradigma do tipo de vida que é a melhor possivel ao ser humano,
em vista do qual os esforgos diarios em adequarmos as circunstancias
0 /6gos, a epistéme e a psykhé acrescentam um sabor transcendente
ao apelo de nos moldarmos pela sabedoria. Mas a satisfacao pelo
cuidado de si nao encontra na vida um esfor¢o mais recompensador.
Libertar-se da ignorancia é a todo tempo um exercicio que nos permite
descobrir na alma a verdade que orienta e que nos torna felizes. Os
prazeres que vao sendo encontrados pelo caminho potencializam a
satisfagao da alma, e nos abrem para o mais pleno de todos os bens
encontrados em sua profundeza: a felicidade de ser quem se é. Nao ha
como ser feliz sem mergulharmos, devidamente preparados, no vasto
oceano gue somos NOS Mesmos.

391



REFERENCIAS BIBLIOGRAFICAS

DICIONARIOS, EDICOES E TRADUCOES DOS
PRINCIPAIS TEXTOS GREGOS/LATINOS

ARISTOFANES. (1977) Banchettanti (Aartaifg): i frammenti. Ed. Cassio A.C.
Pisa: Giardini.

. (2006) Comédias | — Acarnenses, Cavaleiros e Nuvens. Tradugéo
de Maria de Fatima Sousa e Silva (Acarnenses e Cavaleiros) e Custodio
Magueijo (Nuvens). Lisboa: INCM.

. (2008) Ras. Tradugao de Américo da Costa Ramalho. Lisboa: Edigoes 70.

. (2013) As Nuvens. Traducéo organizada por Jodo C. Baracat Junior.
Cadernos de Tradugéo, Porto Alegre, n°. 32, jan-jun, p. 1-98

. (2014) Ras. Tradugao do grego, introdugao e notas de Maria de
Fatima Souza e Silva. Sao Paulo: AnnaBlume; Coimbra: CECH.

ARISTOTELES. (1920) Athenaion Politeia. ed. Kenyon, Oxford Press. (site Perseus)

. (1966) Aristotle’s Ars Poetica. ed. R. Kassel, Oxford, Clarendon Press.
(site Perseus)

. (2014) Metafisica 3 vols. Tradugéo, introdugado e notas da edigéo
italiana de Giovani Reale por Marcelo Perine. Sao Paulo: Loyola.

. (2006) Retdrica. Tradugao de Manuel A. Junior, Paulo F. Alberto e Abel
do N. Pena. Lisboa: Imprensa Nacional-Casa da Moeda.

. (2012) Constituicao de Atenas. Tradugao de Edson Bini. Bauru: Edipro.
. (2015) Poética. Tradugéo Paulo Pinheiro. Sao Paulo: Ed. 34.

CASSIO, A. (1977) Aristophanes’ Banchettanti (Aartalfig): i frammenti.
(Ed) Pisa: Giardini.

CHANTRAINE, P. (1977) Dictionnaire Etymologique de la Langue Grecque.
Paris: Editions Klincksieck.

CICERO. (1997) La Invencién Retdrica. Introduccion, traduccién y notas de
Salvador NUfez. Madrid: Gredos.

392



DECLEVA-CAIZZI, F. (1966) Antisthenis fragmenta. Milano-Varese: Cisalpino.
DIELS, H. & KRANZ, W. (1951) Die Fragmente der Vorsokratiker, 6th edition. Berlin.

DIOGENES LAERCIO. (1972) Lives of Eminent Philosophers. Ed. R.D. Hicks.
Cambridge: Harvard University Press. (First published 1925) (site Perseus).

. (2008) Vidas e Doutrinas dos Fildsofos llustres. Tradugao e notas de
Méario da Gama Kury. Brasilia: UNB.

DOVER, K. J. (1968) Aristophanes Clouds. Oxford: Clarendon Press.

GIANNANTONI, G. (1990) Socrates et Socraticorum Reliquae, 4 vols. (edigao,
introducéo e notas) Napoles: Bibliopolis.

GORGIAS. (1993) Testemunhos e Fragmentos. Tradugao de Manuel J. de S.
Barbosa e Inés L. de O. e Castro. Lisboa: Edices Colibri.

HALL, F W.; GELDART, W. M. (1907) Aristophanis Comoediae, |-XI. Oxford:
Clarendon Press. (site Perseus)

ISOCRATES. (1979) Discursos I. Introduccién, traduccién y notas de Juan M.
G. Hermida. Madrid: Gredos.

. (1980) /socrates, with an English Translation in three volumes, by
George Norlin, Ph.D., LL.D. Cambridge, MA, Harvard University Press;
London, William Heinemann Ltd. (site Perseus)

. (1982) Discursos. Introduccion general de Juan S. Codofier,
traduccion y notas de Juan M. G. Hermida. Madrid: Gredos.

KENNEDY, W. (2011) Antisthenes’ Ajax and Odysseus. Edited with Introduction
and Translations. Honours Thesis, The University of Sidney.

. (2017) Antisthenes’ Literary Fragments: Edited with Introduction,
Translations, and Commentary. Thesis for Doctor, The University of Sidney.

KIRK, G.; RAVEN, J.; SCHOFIELD. M. (2010) Os Filésofos Pré-socraticos.
Lisboa: Calouste Gulbenkian.

LACERDA, T. (2011) Contra os Sofistas e Elogio de Helena: tradugao, notas e
estudo introdutério. Dissertacéo (Mestrado em Letras), Sao Paulo: FFLCH/USP

. (2016) As reflexbes metadiscursivas na Antidose de Isécrates. Tese
(Doutorado em Letras), Sao Paulo: FFLCH/USP

LIDDELL, H. G.; SCOTT, R. & JONES, H. S. (1990) A greek-english lexicon.
Oxford: Clarendon Press.

393



LOPES, D. (2011) Gdrgias de Platao — Obras Il (tradugéo, introdugéo e notas).
Sao Paulo: Perspectiva.

MALHADAS, D. et al. (2006) Dicionario Grego-Portugués. Sao Paulo, Atelié Editorial.

MARSICO, C. (2012a) Cartas, Sdcrates y los socraticos (tradugéo, introdugao
e notas). Buenos Aires: Miluno.

. (2014a) Filésofos Socraticos, Testimonios y fragmentos, Vol. l e I
(traducéo, introducéo e notas). Buenos Aires: Losada.

PATZER, A. (1970) Antisthenes der sokratiker: Das literarische Werk und die
Philosophie dargestellt am Katalog der Schriften. Marburg.

PINHEIRO, A. (2009) Memoraveis de Xenofonte (introdugao, tradugéo e
notas). Coimbra: CECH.

PINTO, A. (2014) O livro Il das Helénicas de Xenofonte. Dissertagéo de
Mestrado, S&o Paulo: FFLCH/USP

PRICE, S. (2015) Antisthenes of Athens: Texts, Translations, and Commentary.
University of Michigan Press.

PLATAO. (2001) Ménon. Tradugao de Maura Iglésias. Rio de Janeiro: Ed.
PUC-RIO; Sao Paulo: Loyola

. (2005) Parménides. Tradugéo, apresentagao e notas de Maura Iglésias
e Fernando Rodrigues. Rio de Janeiro: Ed. PUC-RIO; S&ao Paulo: Loyola.

. (2007a) Dialogos. Tradugao de Carlos Alberto Nunes. Para: EDUFPA

. (2007b) Dialogos | - Protagoras, Teeteto, Sofista. Tradugdo de Edson
Bini. Bauru: Edipro.

. (2007c¢) Eutifron, Apologia de Sdcrates e Criton. Tradugao de José
Trindade dos Santos. Lisboa: INCM.

. (2007d) Republica. Tradugéo de M. H. Rocha Pereira. Lisboa:
Calouste Gulbenkian.

. (2008) Carta VII. Traducéo de José Trindade dos Santos e Juvino Maia
Jr. Rio de Janeiro: Ed. PUC-RIO; Sao Paulo: Loyola.

. (2011a) Eutidemo. Tradugao, apresentacao e notas de Maura
Iglésias. Rio de Janeiro: Ed. PUC-RIO; Sao Paulo: Loyola.

. (2011b) Fédon. Tradugéo e introdugéo de Carlos Alberto Nunes.
Belém: Ed. UFPA

394



. (2011¢) Fedro. Traducéao e introdugao de Carlos Alberto Nunes.
Belém: Ed. UFPA

. (2011d) Gorgias, Obras Il (tradugao, introducao e notas de Daniel
Lopes). Sao Paulo: Perspectiva.

. (2014) Cratilo. Tradugéo e notas de Celso Vieira. Sao Paulo: Paulus.

PLUTARCO. (2010) Vida de Alcibiades e Coriolano. Traducéo de Maria do Céu
Fialho e Nuno Simbes Rodrigues. Coimbra: CECH.

REALE, G. (2014) Metafisica de Aristoteles em 3 vols. Tradugéo, introdugéo e
notas da edicé&o italiana traduzida por Marcelo Perine. S&o Paulo: Loyola.

SCHAFER, C. (2012) (org.) Léxico de Platdo. S&o Paulo: Loyola.

SOFOCLES. (2009) Filoctetes. Tradugéo, posfécio e notas de Trajano Vieira.
S&o Paulo: Ed. 34.

TUCIDIDES. (1942) Historiae in two volumes. Oxford, Oxford University Press.
(site Perseus)

. (2010) Histéria da Guerra do Peloponeso. Tradugao de Raul M. R.
Fernandes e M. G. P Granwehr. Lisboa, Fundagao Calouste Gulbenkian.

XENOFONTE. (1999a) Apologia de Sécrates & Ditos e Feitos Memoraveis de
Sdcrates, in Sécrates. Tradugdo de Libero Rangel. Sdo Paulo: Nova Cultural
(Os pensadores).

. (1999b) Econémico. Sao Paulo: Martins Fontes.

. (2008) Banquete & Apologia de Sdcrates. Tradugao de Ana Elias
Pinheiro. Sao Paulo: AnnaBlume; Coimbra: CECH.

. (2009) Memoraveis. Tradugao de Ana Elias Pinheiro. Coimbra: CECH.
Estudos, comentérios e obras de referéncia

ACKER, C. (2008) “Dionisio, Diotima, Sécrates e a Erosofia”, in Aisthe, n°3, p. 16-29.
ADRADOS, F. R. (1983) Fiesta, Comedia y Tragedia. Madrid, Alianza Ed.
. (1997) Democracia y literatura en la Atenas clasica. Madrid, Alianza Ed.
. (2007) La democracia ateniense. Madrid, Alianza Ed.

AHBEL-RAPPE, S. & KAMTEKAR, R. (2006) (orgs) A Companion to Socrates.
UK, Blackwell Publishing Itd.

395



ALENCAR, C. (2013) “O problema de Sécrates: impasse cético e solugao
cbmica”, in Revista do Seminario dos Alunos do PPGLM/UFRJ, v.IV, p.55-69,
Rio de Janeiro, IFCS/UFRJ.

. (2018) "A imagem do filésofo: o Teeteto de Platdo e o método
de Sécrates”, in Griot, Revista de Filosofia, Amargosa — BA, v.18, n.2,
dezembro, p.129-142.

ALMEIDA JR, G. (2015) “Refutagéao da Refutagéo: revivendo o élenkhos
socrético segundo Gregory Vlastos”, em Revista Classica, v. 28, n. 2, p. 127-148

ANNAS, J. (1981) An Introduction to Plato’s Republic. New York, Oxford
University Press.

AUBENQUE, P (2008) A prudéncia em Aristételes. Sao Paulo, Paulus.

AZEVEDO, M. S. (2009) “Amor, amizade e filosofia em Platao”, in Pereira e
outros (orgs.) Symbolon | — Amor e Amizade, Porto, Faculdade de Letras da
Universidade do Porto, p. 43-56.

BARTLETT, F. C. (1932). Remembering: A study in experimental and social
psychology. New York, NY, US: Cambridge University Press.

BENSON, H. H. (1992) (ed.) Essays on the Philosophy of Socrates.
Oxford, Oxford Press.

. (2012) Plato’s Socrates in the Theaetetus. Texto de apresentacao
disponivel em www.ou.edu/ouphil/faculty/benson/benson.htm

BERGSON, H. (2007) O riso. Sao Paulo, Martins Fontes.

BERTI, E. (2013) Contradicdo e dialética nos antigos e nos modernos.
Sé&o Paulo, Paulus.

BLAIR, K. (1992) Isocratean Discourse Theory and Neo-Sophistic Pedagogy:
Implications for the Composition Classroom. Concinnati, OH, The Annual
Meeting of the Conference on College Composition and Comunication 43ed.

BOLZANI FILHO, R. (2014) "As imagens de Sécrates”, in Kléos, Rio de
Janeiro, n. 18, p. 11-31.

BORTHWICK, E. (2001) “Socrates, Socratics, and the Word Blepedaimon”, in
Classical Quaterly 51.1, Cambridge, p. 297-301

BOWIE, A. (1993) Aristophanes: Myth, ritual and comedy. Cambridge,
Cambridge U. P

396



BOYS-STONES, G.; ROWE, C. (2013) The circle of Socrates: readings in the
first-generation Socratics. Indiana, Hackett Publishing Company.

BRANCACCI, A. (1986) “La théologie d’Antisthene”, in Philosophia 15-16
(1985-86): p. 218-30.

. (1987) “Askesis e Logos nella tradizione cinica”, in Elenchos, VI, p. 439-447.
. (2005a) Antisthene. Le diiscours propre. Paris, Librarie Philosophique J. Vrin.
. (2005b) “Episteme and Phronesis in Antisthenes”, in Méthexis XVIII, p. 7-28.

. (2013) “Introduzione al pensiero politico di Antistene”, in Socratica |ll,
Ed. by Fulvia de Luise and Alessandro Stavru, p. 29-40.

. (2015) “La ragione cinica e I'arte del vivere”, in Iride, v. 28, issue 76,
p. 555-570.

BRANDAO, J. L. (1996) “Representacéo do l6gos nas Nuvens de
Aristéfanes”, in Textos de Cultura Classica. Rio de Janeiro, Sociedade
Brasileira de Estudos Cléssicos.

BRANHAM, R.; GOULET-CAZE, M. (2000) Los cinicos: el movimento cinico
em la antiguedad y su legado. Barcelona, Seix Barral.

BRICKHOUSE, T. C. & SMITH, N. D. (1989) Socrates on trial. Oxford,
Clarendon Press.

. (1992) Plato’s Sécrates. Oxford, Clarendon Press.

BURKERT, W. (1993) Religido Grega na Epoca Cléssica e Arcaica. Lisboa,
Calouste Gulbenkian.

. (2014) “Platao ou Pitagoras? Sobre a origem do termo filosofia” (traducéo e
introducéo de Carolina Araujo), in Kléos, Rio de Janeiro, n. 18, p. 109-138.

BURNET, J. (1916) Socratic Doctrine of The Soul. London, The British Academy.

777777 . (1953) Greek Philosophy — Tales to Plato. London, Macmillan
and CO. Limited.

. (1963) Plato’s Phaedo. Great Britain, Oxford U. P
BUTTI, P (2004) Platao, uma poética para a filosofia. Sao Paulo, Perspectiva.

CAMBIANO, G. (1977) “Il problema dell’esistenza di una scuola megarica”, in
Giannantoni (orgs.), Scuole socratiche minori e filosofia ellenistica, Bologna, p. 25-53.

CANFORA, L. (2015) O Mundo de Atenas. Sao Paulo, Cia das Letras.

397



CASTRO, S. (2008) A teoria aristotélica da substancia. Rio de Janeiro, Contraponto.

CAVALLERO, P (2005) “Trygoidia: la concepcion tragica de Nubes de
Aristofanes”, in Xl Jornada de Estudios Clasicos, Universidad Catolica
Argentina, p. 1-12.

CHRINTENSON, R. (ed.) (1991) Political Trials in History: From Antiquity to the
Present. New Brunswick, Transaction Publishers.

CLAY, D. (1994) “The Origins of the Socratic Dialogue”, in The Socratic
Movement. New York, Cornell U.P.

. (2000) Platonic Questions: Dialogues with the Silent Philosopher.
Pennsylvania, The Pennsylvania State U. P

COLLI, G. (1998) O nascimento da filosofia. Campinas, Editora da Unicamp.

CORDERO, N. (1991) “L'invention de I'école éleatique (Platon, Sophiste
242d)”, en Aubenque (org.), Etudes sur le Sophiste de Platon, Napoli,
Bibliopolis, p. 93-124.

. (2001) “Linterprétation antisthénienne de la notion platonicienne
de «forme» (eidos, idea)”, in La Philosophie de Platon, Michel Fattal (ed.),
L’'Hannatlan, Paris.

DETIENNE, M. (2013) Mestres da Verdade na Grécia Arcaica. Sao Paulo,
Martins Fontes.

DESTREE, P (2010) “A comédia na Poética de Aristételes” (tradugéo de
Baracat Jr.), in Organon, Porto Alegre, n° 49, julho-dezembro, p.69-94.

DINUCCI, A. (1999) “Logica e teoria da linguagem em Antistenes”, in O que
nos faz pensar, n°13, abril, p. 105-118.

DIXSAUT, M., (2012) “Refutagao e dialética”, in Marques (org.), Refutacéo:
Introducao e tradugao de J. S. Mafra. Sao Paulo, Paulus, p. 55-86 .

DORION, L-A. (2003) “Euthydeme et Dionysodore sont-ils des Mégariques?”. En
T. Robinson; L. Brisson (eds.), Plato. Euthydemus, Lysis Charmides. Proceedings
of the V Symposium Platonicum, Sankt Augustin: Academia Verlag, p. 35-50.

. (20062) Compreender Socrates. Petrépolis, Ed. Vozes.

. (2006b) “Xenophon's Socrates”, in A companion to Socrates.
Blackwell Publishing.

. (2007) “Plato and enkrateia”, in Akrasia in Greek Philosophy, vol. 106,
p. 119-38.

398



. (2011) “Rise and Fall of the Socratic Problem”, in Cambridge
Companion to Socrates, Marrison (ed), p. 1-23. New York, Cambridge U. P

. (2017) “Dialogue, Speeches, and the Acquisition of Virtue In
Xenophon’s Memorabilia”, in Classical Philosophy Conference, dezembro,
Princeton University, p. 1-30.

DOVER, K. J. (1966) "Anthemocritus and the Megarians”, American Journal of
Philology 87.2, Baltimore, p. 203-209.

. (1972) Aristophanic Comedy. Los Angeles, University of California Press.
. (1989) The Greek Homossexuality. Cambridge, Havard University Press.

DROZDEK, (2005) “Euclides of Megara: God = Phronesis = The Good”, in
Acta Antiqua Academiae Scientiarum Hungaricae, 45, p. 27-34.

DUDLEY, D. (1937) A History of Cynicism. London, Methuen &Co.

EDMUNDS, L. (2004) “The Practical Irony of the Historical Socrates”, in
Phoenix, 58.3/4, p. 193-207.

FIELD, G. (1948) Plato and his contemporaries (22ed). London, Methuen & Co.

FLICKINGER, R. C. (1918) The Greek theater and its drama. Chicago,
University Chicago Press.

FRIEDLANDER, P (1989) Platdn: verdad del ser y realidad de vida. Madrid, Tecnos.

FREYDBERG B. (2008) Philosophy and Comedy: Aristophanes, logos and
eros. Bloomington, Indiana U. P

FORD, A. (2006) From “Socratic logoi” to “dialogues”, in Princeton/Stanford
Working Papers Classics, september, p. 1-23.

FOUCAULT, M. (2006) Hermenéutica do sujeito. Sado Paulo, Martins Fontes.

GARDELLA, M. (2013) “Conflictos socraticos en el Eutidemo: la critica
platonica a la dialética megérica”, in Argos, 36, p. 45-64.

. (2014) “Euclides de Mégara, filésofo socratico”, in Agora — Papeles
de Filosofia, 33.2, p. 19-37.

. (2015) Las criticas de los filbsofos megaricos a la ontologia platénica.
Buenos Aires, Editorial Rhesis.

. (2016) * AvBpwriog mepinatel. Los argumentos del tercer hombre
megaricos”, in Elenchos, anno XXXVII, fasicolo 1-2, Napolis, Bibliopolis, p. 69-94.

GIANNANTONI, G. (1971) Socrate, Tutte le Testimonianze. Bari, ed. Laterna.

399



. (2005) Dialogo socratico e nascita della dialettica nella filosofia di
Platone. Edicéo postuma por Bruno Centrone. Napoles, Bibliopolis.

GIANNANTONI, G. & NARCY, M. (1997) (org) Lezione Socratiche.
Népoles, Bibliopolis.

GILLESPIE, C.M. (1911) “On the Megarians”, in Archiv fir Geschichte der
Philosophie, vol. 24, no. 2, pp. 218-241

GOUIRAND, P (2005) Aristippe de Cyréne: Le Chien Royal. Paris,
Maisonneuve & Larouse.

GUTHRIE, W. (1997) Os Sofistas. Sao Paulo, Paulus.

HADOT, P. (2004) O que ¢ a filosofia antiga? Sao Paulo, Ed. Loyola.
. (2012a) Elogio da Filosofia Antiga. S&o Paulo, Ed. Loyola.

. (2012b) Elogio de Sécrates. Sao Paulo, Ed. Loyola.

. (2014) Exercicios espirituais ¢ filosofia antiga. Sao Paulo, E realizagoes.
. (2017) A filosofia como maneira de viver. Sao Paulo, E realizagoes.

HAVELOCK, E. (1972) “The Socratic Self as it is parodied in Aristophanes’
Clouds”, in Yale Classical Studies, vol XXIl, Cambridge U. P p. 1-18

. (1996) Prefacio a Platdo. Campinas, Papirus.

HEGEL, G. W. F. (1995) Lecciones sobre la historia de la filosofia, vol. Il
(tradugao espanola de W. Roces). México, Fondo de Cultura Econémica (1°
ed. Alemana 1833).

HUNTER, R. (2010) A comédia nova da Grécia e de Roma. Curitiba, UFPR Ed.

IGLESIAS, M. (2010) “As aporias das ideias imanentes”, in O que nos faz
pensar, PUC-Rio, n° 28, p. 233-245.

IMPERIO, O. (1998) La Figura dell'intellettuale nella commedia greca, in
Tessere, Frammenti della commedia greca, studi e commenti. Bari, Adriatica
editrice, p. 43-130.

INVERSO, H. (2014) Disputas por el método: é\eyxog y dialéctica en el
Eutidemo de Platén, in Circe, vol.18 no.2 Santa Rosa dic.

IRWIN, T. H. (1991) “Aristippus against happiness”, in The Monist, Vol. 74, No.
1, Morality and the Self (january), p. 55-82.

JAEGER, W. (1946) Aristoteles. Traduccién de J. Gaos. México DF, Fondo de
Cultura Econdémica.

400



. (2001) Paidéia: a formag&o do homem grego. S&o Paulo, Martins Fontes.

JOHNSON, M. & TARRANT, H. ed. (2012) Alcibiades and The Socratic Lover-
Educator. Londo, Briston Classical Press.

KAHN, C. H. (1981) “Did Plato Write Socratic Dialogues?”, in Classical
Quarterly, 31, p. 305-320.

. (1992) “Plato as a Socratic”, in Studi ltaliani di Filologia Classica, 10.1-
2, Roma, p. 580-95

. (1996) Plato and The Socratic Dialogue. Cambridge, Cambridge U. P

KENNEDY, G. (1958) “Isocrates’ Encomium of Helen: A Panhellenic
Document”, in Transactions and Proceedings of the American Philological
Association, Vol. 89, p. 77-83.

KERFERD, G. B. (2003) O Movimento Sofista. Sao Paulo, Edigdes Loyola.

KIEERKEGARD, S. (1991) O conceito de ironia constantemente referido a
Sdcrates. Rio de Janeiro, Editora Vozes.

LAMPE, K. (2015) The birth of Hedonism. The Cyrenaic philosophers and
pleasure as a way of life. Oxford, Princepton University Press.

LANGER, S. (2004) Filosofia em nova chave. Sao Paulo, Perspectiva.

LEMQOS, C. (2007) Antistenes de Atenas ou Sobre o prazer da linguagem. Tese
(Doutorado em Filosofia), Rio de Janeiro, UFRJ/IFCS.

LESKY, A. (1989) Historia de la Literatura Griega. Madrid, Gredos.
LIICEANU, G. (2014) Da Seducéo. Sao Paulo, Vide Editorial.

MANN, W. (1996) “The Life of Aristippus”, in Archiv fir Geschichte der
Philosophie, 78(2), December p. 97-119

MARROU, H. I. (1973) Histéria da Educacéao na Antiguidade. Sao Paulo,
E.PU., Ed. USP

MARSICO, C. (2010) Zonas de tensién dialégica: perspectivas para la
ensenaza de la filosofia griega. Buenos Aires, Livros del Zorzal.

. (2012b) “Megaric Philosophy Between Socrates’ Influence and
Parmenides’ Ghost”, in Parmenides, Venerable and Awesome, Cordero (org.).
Parmenides Publishing, p. 353-362.

401



. (2014b) “Poeticidad y potencia epistémica de la palavra en las
filosoffas socraticas”, in Eidos: Revista de Filosoffa de la Universidad del
Norte, n°20, Colombia, p. 221-246.

MARTENS, E. (2013) A questao de Sdcrates: uma introdugéo. Sao Paulo, Odysseus.

MEIJER, P A. (2017) A new perspective of Antisthenes. Amsterdam
University Press.

MONTUORI, M. (1992) The Socratic Problem. Amsterdam, J. C. Gieben.
MULLER, R. (1985) Les Megariques: Fragments et témoignages. Paris, J. Vrin.

NAILS, D. (2002) The People of Plato: a prosopography of Plato and other
Socratics. Cambridge, Hackett Publishing Company.

NATORR P (2012) Teoria das ideias de Platao, vol.1 Sao Paulo, Paulus.

NIETZSCHE, F. (2005) A vis&o dionisiaca do mundo. S&o Paulo, Martins Fontes.
. (2007) O nascimento da tragédia. Sado Paulo, Companhia das Letras.

. (2010) Crepusculo dos idolos. Sao Paulo, Companhia das Letras.

NIGHTINGALE, A.W. (2000) Genres in Dialogue: Plato and the Construct of
Philosophy, Cambridge: Cambridge U. P

NUSSBAUM, M. (1980) “Aristophanes and Socrates on learning practical
wisdom”. In Yale Classical Studies, Volume XXVI, Aristophanes: Essays in
Interpretation. Cambridge, Cambridge U. P

. (2009) A fragilidade da bondade. Sao Paulo, Martins Fontes.

OBER, J. (2004) “I, Socrates... The Performative Audacity of Isocrates’
Antidosis”, in Isocrates and Civic Education. Edited by T. Poulakos and D.
Depew, Austin, University of Texas Press, p. 21-43.

O’KEEFE, T. (2002) “The Cyrenaics on Pleasure, Happiness, and Future-
Concern”, in Phronesis, Vol. 47, No. 4, pp. 395-416.

O’REGAN, D. (1992) Rhetoric, Comedy and Violence of Language in
Aristophanes’ Clouds. Oxford, Oxford U. P

OLIVEIRA, F; SILVA, M. F. (1991) O teatro de Aristéfanes. Coimbra,
Faculdade de Letras.

ONFRAY, M. (2002) Cinismos: retrato de los filésofos llamados perros.
Buenos Aires, Paidos.

402



PAGOTO-EUZEBIO, M. S. (2008) “Isdcrates, Retor Socratico”, in Notandum
Libro 10 CEMOrOC-Feusp / IJI-Universidade do Porto, p. 57-68.

. (2018) “Isdcrates, professor de philosophia”, in Educagéo e Pesquisa,
Sao Paulo, vol. 44, p. 1-13.

PAPAGEORGIOU, N. (2004) “Prodicus and the Agon of the Logoi in
Aristophanes’ ‘Clouds’”, in Quaderni Urbinati di Cultura Classica, New Series,
Vol. 78, No. 3, pp. 61-69

PERELMAN, C. (2004) Retdricas (tradugdo de Maria Ermantina Galvao). Séo
Paulo, Martins Fontes.

PESSOA, F. (1982) Livro do Desassossego: por Bernardo Soares. Vol.

Il. Fernando Pessoa. (Recolha e transcrigdo dos textos de Maria Aliete
Galhoz e Teresa Sobral Cunha. Prefacio e Organizagao de Jacinto do Prado
Coelho.) Lisboa: Atica.

QUIRIM, D. (2016) “O kair6s da escrita e do discurso improvisado em
Alcidamante e Isécrates”, in Revista Etica e Filosofia Politica, n° XIX, vol Il, p. 78-93

RANKIN, H. (2015) Sophists, Socratics and Cynics. Routledge Revivals.

REYES, A. (1997a) La antigua retdrica. Obra Completa, vol. XIIl. México D.F.
Fondo de Cultura Econdmica.

. (1997b) La critica en la edad Ateniense. Obra Completa, vol. XIlI.
México D.F. Fondo de Cultura Econdmica.

RIGINO, A. S. (1976). Platonica: The Anecdotes Concerning the Life and
Writings of Plato. Leiden: Brill.

ROBERT, J. W. (1998) The City of Sokrates, An introduction to Classical
Athens. New York, Routledge.

ROBLEDO, A. G. (1988) Sdcrates y el Socratismo. México, Fondo de la
Cultura Econdmica.

ROBINSON, R. (1953) Plato ‘s earlier dialectic. Oxford: Oxford University
Press (18ed 1942).

ROBINSON, T. M. (2010) As origens da alma: Os gregos e o conceito de alma
de Homero a Aristoteles. Sao Paulo, AnnaBlume Classica.

ROMEYER DHERBEY, G.; GOURINAT, J. (éds.) (2001) Socrate et les
socratiques. Paris, Vrin.

ROSS, D. (1951) Plato’s Theory of Ideas. Oxford, Clarendon Press.

403



ROSSETTI, L. (1974) “Le Nuvole di Aristofane: perché furono una commedia e
non una farsa?”, in Rivista di cultura classica e medievale, Roma, XVI, 131-136

. (2003) “Le dialogue socratique in statu nascendi”, in Philosophie
Antique 1, Lille, p. 11-25

. (2006) Introducéo a Filosofia Antiga. S&o Paulo, ed. Paulus.
. (2015) O dialogo socratico. Sao Paulo, ed. Paulus.
ROWE, C. (2008) “Plato, the socratic”, in Methexis, XX, p. 145-157.

SARRI, F. “Rilettura delle Nuvole di Aristofane come fonte per la conoscenza di
Socrate”. Rivista di Filosofia Neo-Scolastica, 1973, Vol. 65, No. 3, pp. 532-550

SCHIAPPA, E. (1990) “Did Plato coin Rhetoriké?”, in American Journal of
Philology, 111, p. 457-470

SCHLEIERMACHER, F. (1852) “On the Worth of Socrates as a Philosopher”, in
Platon: The Apology of Socrates, The Crito and The part of Phaedo. London, J.
Weetheiiieb and Co.

. (2008) Introducéo aos Dialogos de Platao. Belo Horizonte, Ed. UFMG.

SONNA, V. (2017) “Ouk éstin antilégein: Antistenes tras la méscara de
Parménides en el Sofista de Platon”, in Eidos: Revista de Filosofia de la
Universidad del Norte, n® 27, julio-diciembre, p. 15-38.

SILVA, M. E S. (2007) Ensaios sobre Aristofanes. Lisboa, Cotovia.

. (2008) “Padre e hijo: una pareja coémica tradicional. Daitales
de Aristéfanes”, in Cuadernos de Filologia Clasica. Estudios Griegos e
indoeuropeos, 18, p. 233-247.

SNELL, B. (2005) A cultura grega e as origens do pensamento europeu. Sao
Paulo, Perspectiva.

STAVRU, A. (2013) “The Present State of Socratic Studies”, in Socratica lll, Trento.
STAVRU & ROSSETTI. (2010) “Introdution”, in Socratica |l, Levante, Bari.

STEGMULLER, W. (2012) A Filosofia Contemporanea: Introdugéo critica. Rio
de Janeiro, Forense Universitéria.

STONE, I. F. (2005) O julgamento de Sécrates. Sao Paulo, Cia das Letras.
STOREY, I. C. (2003) Eupolis, Poet of Old Comedy. Oxford, Oxford U. P

STRAUSS, L. (1966) Socrates and Aristophanes. London, The University of
Chicago Press.

404



. (1972) Xenophon'’s Socrates. London, Cornelli University Press.

. (1991) On Tyranny. Edited by Victor Gourevitch and Michael Roth.
Chicago, University of Chicago Press.

. (1996) “The Origins of Political Science and The Problem of
Socrates”, in Interpretation, Winter, Vol. 23, No. 2

. (2009) Direito Natural e Histéria. Lisboa, Edigdes 70.
. (2016) Introdugéo & Filosofia Politica: dez ensaios. Sao Paulo, E Realizagdes.

STRAUSS, L.; VOEGELINI, E. (2017) Fé e Filosofia Politica: correspondéncias
(1934-1964). Séo Paulo, E Realizagoes.

SUVAK, V. (2013) “On the dialectical character of Antisthenes’ speeches Ajax
and Odysseus in the context of Socratic literature” (traducéo de Igor Deraj), in
Filosoficky ¢asopis 61, p. 33-50.

SZLEZAK, T. (2009) Platdo e a escritura da filosofia. Sdo Paulo, Loyola.

TAPLIN, O. (1996) Fifth century tragedy and comedy”, in Segal (Ed.) Oxford
Readings in Aristophanes. Oxford: University Press, p. 9-28

TAYLOR, A. E. (1907) Aristotle and his predecessors. Chicago, The open court
publishing co.

. (1911) Varia Socratica. Oxford, James Parker & CO.
. (2004) El pensamiento de Socrates. México, Fundo de la Cultura Econémica.

TSOUNA, V. (1994) “The Socratic Origins of the Cynics and the Cyrenaics”, in
The Socratic Movement, ed. Vander Waerdt, p. 367-91.

. (1998) The Epistemology of The Cyrenaic School. Cambridge,
Cambridge University Press.

UNTERSTEINER, M. (2012) A obra dos sofistas: uma interpretacao
filosofica. Sado Paulo, Paulus.

VANDER WAERDT, P A. (ed.) (1994) The Socratic Movement. New York,
Cornell U.P

VICKERS, B. (1998) In Defense of Rethoric. Oxford, Clarendon Press.

VILHENA, V. M- (1984) O problema de Sdcrates. Lisboa, Fundagao
Calouste Gulbenkian.

. (1998) Platéo e a lenda socrética. Lisboa, Fundagao Calouste Gulbenkian.

405



. (2005) “Platao, Aristéfanes e o Sécrates histérico”, in Estudos inéditos
de Filosofia Antiga. Lisboa, Fundagéao Calouste Gulbenkian.

VLASTQOS, G. (1954) “The Third Man Argument in the Parmenides”, in The
Philosophical Review, vol. 63, 3, p. 319-349.

. (1991) Socrates, Ironist and Moral Philosopher. New York, Cornell U. P
. (1994) Socratic Studies. Cambridge, Cambridge U. P

. (2012) “O élenkhos socratico: Método é tudo”, in Marques (org.),
Refutagéo (introducéo e traducéo de J. S. Mafra). Sao Paulo: Paulus, p. 17-54.

VOEGELIN, E. (2009) Ordem e Histdria, Vol. 2. Séo Paulo, Loyola.
. (2015) Ordem e Histdria, Vol. 3. Séo Paulo, Loyola.

VON FRITZ, K. (1931) “Megariker”, in Pauly-Wissowa Realenzyklopéadie der
classischen Altertumswissenschatft, supl. V, Stuttgart, Metzler, p. 707-24

WHEELER, S. (1983) “Megarian Paradoxes as Eleatic Arguments”, in
American Philosophical Quarterly, Vol. 20, No. 3, p. 287-295.

WINSPEAR, A. D.; SILVERBERG, T. (1939) Who was Socrates? New York,
Cordon Cia.

ZELLER, E. G. (1877) Socrates and the Socratic Schools (tradugao de O. J.
Reichel), London, Longmans, Green and Co. (1° ed. alemana 1844-52)

ZILIOLI, U. (2014) The Cyrenaics. New York, Routledge.

. (2015) (org) From the Socratics to the Socratics Schools. New
York, Routledge.

406



SIBRE 0 AUTOR

Mathias de Alencar

Escritor e professor de Filosofia pela
Unifap. Doutor em Filosofia pela UFRJ,
dedicou-se a investigar temas da
Filosofia Antiga, sobretudo a respeito de
Sécrates, Platao, Etica, Epistemologia,
além dos atuais interesses nas areas
de Simbologia, Filosofia da mente e
da linguagem e Critica Literaria. Como
escritor, publicou seu primeiro livro de
poesias (Poemalimpo, 2016) numa
homenagem a Ferreira Gullar, e um
romance (Falosofia de Mulher, 2016) sobre
a atual crise dos arquétipos femininos.

407



INDICE REMISSIVO

A

acusagdo 15,19, 42, 47, 48, 53, 54, 144
145,147,148, 149, 153, 154, 155, 156
158, 159, 161, 165, 174, 186, 187, 200
242, 246, 252, 266, 280, 288, 302, 378
379, 380, 385

alma 47, 49, 83, 94, 103, 107, 111, 112
113,114, 115,116, 118, 119, 124, 134
145,146, 147,148,170, 180, 181, 182
186, 188, 191,193, 194, 196, 197, 203
210, 222, 226, 229, 236, 263, 265, 267
268, 270, 271, 273, 275, 278, 279, 282
289, 291, 303, 304, 306, 308, 309, 314
315, 320, 323, 326, 327, 328, 337, 338
340, 341, 342, 343, 347, 354, 374, 376
377, 379, 380, 381, 382, 383, 384, 385
386, 389, 390, 391, 403

Aristipo 17,18, 25, 34, 49,127,134, 196
204, 206, 209, 210, 211, 212, 218, 219
220, 221, 239, 253, 272, 290, 291, 292
293, 294, 295, 296, 297, 298, 299, 300
301, 302, 303, 304, 305, 306, 307, 310
311, 312, 313, 314, 315, 316, 317, 318
319, 320, 321, 322, 323, 324, 325, 326
327, 328, 332, 335, 338, 339, 340, 341
346, 356, 363, 376, 377, 385, 386
Aristéfanes 14, 15, 25, 27, 29, 30, 31, 42
45, 46, 47, 52, 53, 54, 55, 56, 57, 58, 59
60, 61, 62, 63, 64, 65, 66, 67, 68, 69, 70
71,73,74,75,76, 79, 82, 83, 84, 86, 87
88, 89, 90, 91, 92, 94, 95, 96, 98, 101, 104
108, 113,115,129, 133, 134, 135, 139
142,144,145, 147,148, 159, 162, 165
174, 201, 210, 215, 218, 258, 263, 265
284, 289, 319, 342, 356, 362, 378, 379
381, 384, 389, 397, 398, 402, 404, 406
Aristételes 23, 24, 25, 36, 41, 42, 43, 55
67,68, 69, 70, 72, 77,78, 90, 100, 119

151, 167, 169, 186, 214, 248, 250, 256
257,294, 312, 313, 345, 347, 348, 349
350, 351, 352, 353, 354, 356, 357, 374
378, 395, 396, 398, 403

Atenas 21, 36, 42, 44, 46, 54, 55, 56, 63
66, 67,69, 73,74,76,77,78,79, 83, 84
87,88, 91,93, 96, 97, 100, 106, 118, 135
148,151, 152, 153, 154, 155, 156, 157
160, 161, 170, 185, 196, 200, 201, 205
208, 212, 238, 239, 240, 241, 243, 246
274,283,291, 304, 329, 331, 332, 335
379, 380, 381, 392, 395, 397, 401

C

carater 25, 27, 35, 55, 57, 63, 65, 68, 69
83, 87,92, 93, 95, 96, 97, 98, 99, 103, 112
125,153, 158, 168, 213, 214, 215, 230
243, 259, 265, 268, 269, 279, 285, 295
312, 316, 324, 331, 336, 340, 351, 361,
363, 376, 378, 383, 386

ceticismo 28, 31, 35, 37, 54, 84, 256, 379
comédia 14, 15, 25, 30, 45, 46, 47, 52, 53
54, 55, 56, 57, 58, 59, 61, 62, 63, 65, 66
67, 68,69, 70, 71,72, 73, 75,78, 79, 81
86, 88, 93, 95, 98,99, 101, 102, 114,130
132,133,134, 141,144,145, 146, 155
161, 162, 173, 202, 214, 215, 216, 227
265, 267, 284, 342, 378, 398, 400
condenagdo 14,15, 26, 31, 43, 45, 46, 71
76, 87,127,137, 143,151,153, 154, 155
157,159, 217, 238, 246, 266, 267, 289
379, 380

critica 14, 24, 27, 32, 34, 52, 55, 56, 57, 58
61, 62, 63, 66, 69, 70, 71, 77, 87, 114, 119
150, 174,182, 184, 185, 186, 189, 197
201, 226, 242, 243, 250, 251, 268, 305
331, 334, 335, 345, 347, 350, 352, 354
364, 365, 369, 381, 399, 404

408



cuidado 49, 62, 119, 123, 151, 179, 180,
181,182, 186, 196, 197, 203, 210, 227,
229, 255, 256, 263, 268, 278, 281, 285,
326, 327, 389, 391

D

defesa 14, 17,27, 42, 45, 46, 47, 48, 53,
54,55, 57, 58, 59, 60, 61, 86, 126, 132,
133,134, 138, 144, 147,148, 149, 158,
159, 162, 163, 164, 165, 171,174, 186,
187,189, 200, 206, 217, 230, 234, 245,
246, 249, 251, 252, 253, 263, 271, 277,
288, 302, 311, 337, 338, 343, 348, 370,
378, 379, 385, 388

didlogos 25, 26, 207, 212, 219, 230, 233,
234, 235, 243, 245, 247, 280, 300, 327,
351, 384

Discursos 124,127, 393

E

educagdo 14, 15,16, 17, 44, 45, 46, 47,
48, 49, 53, 56, 57, 58, 62, 74, 75, 76, 84,

87,107,127,128, 129,130, 131, 134, 135,

139, 142, 145, 158, 165, 167, 169, 173,
174,175,176, 177,179, 181, 186, 187,
188,189, 190, 191, 192, 193, 194, 196,
206, 210, 221, 222, 226, 260, 261, 263,
265, 266, 267, 268, 271, 272, 275, 277,
279, 280, 282, 284, 285, 286, 288, 289,
297, 300, 304, 317, 325, 327, 328, 337,
340, 341, 342, 343, 348, 354, 355, 357,
358, 365, 366, 379, 380, 381, 382, 384,
388, 390

epistemologia 296, 305, 306, 315, 323
grotismo 49, 263, 264, 272, 276, 279, 283,

284, 286, 288, 327, 377, 384, 385, 386, 390

escola 17, 46, 54, 74, 76, 90, 91, 92, 94,
98, 99, 104, 115, 143, 145, 158, 165, 167,
168, 191, 192, 209, 227, 238, 239, 240,
242, 247, 248, 249, 261, 265, 289, 294,

305, 306, 307, 311, 335, 339, 365, 366, 383

Esquines 17, 25, 34, 196, 203, 204, 205
206, 208, 212, 244, 260, 263, 264, 269
270, 271, 272, 275, 276, 277, 279, 280
281,282, 283, 284, 285, 288, 289, 292
297, 299, 300, 301, 313, 328, 335, 384
ética 218, 219, 251, 252, 253, 259, 263
296, 297, 305, 306, 314, 315, 316, 317
321,322, 324, 325, 335, 345, 354, 365
383, 388, 390

Euclides 17,19, 25, 106, 112, 131, 156,
185, 196, 204, 206, 209, 212, 232, 237
238, 239, 240, 241, 242, 243, 244, 245
246, 247, 248, 249, 250, 251, 252, 253
254, 255, 256, 257, 258, 259, 260, 261,
262, 263, 270, 272, 275, 277, 289, 291,
313, 319, 327, 328, 335, 336, 346, 349
352, 360, 368, 383, 384, 399

exercicio 10,17, 18, 37, 47, 49, 50, 54, 58
89,99, 114, 118, 123, 124, 131, 145, 146
154,161,162, 166, 175, 176, 181, 185
186,190, 191, 192, 196, 197, 203, 210
211, 216, 217, 218, 220, 221, 224, 227
230, 238, 242, 243, 244, 245, 250, 251,
253, 257, 272, 275, 282, 284, 297, 299
310, 311, 313, 315, 325, 327, 339, 340
341, 342, 343, 352, 354, 357, 368, 372
373, 382, 386, 388, 390, 391

F

filosofia 18, 22, 23, 24, 25, 26, 27, 31, 32,
33, 34, 35, 36, 37, 39, 41, 42, 43, 45, 46,
48, 49,71, 74, 84, 86, 89, 90, 100, 112,
117,119,123, 134, 147, 154, 158, 168,
169, 170, 173,174,175, 179, 180, 181,
182,183, 186, 187, 188, 189, 190, 191,
193,194, 195, 196, 208, 209, 210, 211,
212,213, 227, 229, 233, 235, 236, 238,
240, 241, 242, 250, 253, 254, 259, 274,
275, 277, 282, 284, 288, 289, 290, 291,
292, 294, 295, 296, 297, 301, 305, 306,

409



311, 315, 319, 320, 326, 327, 336, 337
343, 346, 352, 353, 354, 357, 367, 375
378, 379, 380, 381, 382, 383, 384, 385
386, 387, 388, 390, 391, 396, 397, 398
400, 401, 405

indagacoes 44, 45, 106, 108, 379
Isocrates 18, 23, 43, 47, 48, 76, 116, 120
134,149, 150, 154, 157, 158, 163, 165
166, 167, 168, 169, 170, 171,172,173
174,175,176, 177,178,179, 180, 181
182,183, 184, 185, 186, 187, 188, 189
190, 192, 194, 195, 196, 197, 200, 208
209, 217, 223, 226, 230, 242, 247, 251
252, 263, 266, 267, 282, 289, 297, 319
327, 333, 334, 335, 336, 337, 351, 362
363, 365, 366, 368, 378, 380, 381, 382
383, 384, 386, 393, 403

K
Kategoriai 51

L

legado 23, 32, 54, 56, 62, 187, 203
378, 397

literdrio 18, 32, 41, 45, 46, 48, 187, 199
209, 213, 214, 216, 227, 228, 230, 238
245, 246, 267, 368, 382

literatura 28, 29, 31, 32, 34, 37, 39, 43, 44
45,173, 205, 210, 211, 213, 214, 230, 245
246, 269, 289, 378, 395

l6gos 19, 47, 49, 56, 77, 83, 89, 90, 91, 94
95,99, 103, 106, 108, 109, 111, 113, 114
115,116, 117,119, 120, 122, 123, 128
129,130, 131, 132, 134, 138, 139, 141
142,145,146, 170, 176, 182, 196, 203
218, 227, 228, 229, 231, 236, 242, 253
260, 261, 262, 273, 275, 278, 279, 281
282, 285, 286, 288, 289, 310, 320, 327
328, 341, 342, 343, 344, 347, 348, 351
353, 354, 355, 357, 358, 359, 360, 363

364, 365, 367, 368, 370, 373, 374, 375
376, 379, 382, 384, 386, 388, 389, 390
391, 397

M

metodologia 38, 356

morte 14, 15, 22, 24, 26, 31, 33, 41, 45, 46
57,66, 74, 86, 89, 94, 106, 148, 151, 154
155, 156, 157, 159, 161, 165, 185, 204
205, 207, 208, 213, 217, 223, 238, 239
241, 244, 261, 262, 266, 285, 297, 299
304, 307, 311, 336, 361, 369, 378, 379
380, 382

N

narragdo 125, 139, 152, 217, 221, 222, 230
231,232, 233, 234, 241, 243

P

Platdo 13,14, 15,16, 22, 23, 24, 25, 26
27,28, 29, 30, 31, 32, 34, 35, 36, 37, 38
39,41, 42,43, 44, 47, 49, 53, 54, 62, 63
64, 65, 70,72,74,76,78, 79, 82, 86,90
96, 102, 103, 105, 112, 116, 118, 119, 120
125, 145, 147,148, 154, 158, 159, 165
166, 169, 181, 182, 186, 187, 190, 192
193, 194, 196, 197, 200, 202, 203, 204
205, 206, 207, 208, 209, 210, 211, 212
213, 219, 222, 226, 227, 230, 231, 232
233,234,235, 238, 239, 241, 242, 243
245, 247, 249, 250, 252, 257, 258, 260
266, 267, 268, 269, 270, 271, 272, 273
274,275, 277, 278, 281, 282, 283, 284
285, 288, 291, 292, 293, 297, 298, 299
300, 301, 303, 304, 311, 312, 313, 314
318, 319, 320, 321, 323, 331, 333, 334
335, 337, 344, 345, 346, 347, 348, 351,
352, 353, 354, 359, 361, 363, 364, 365
374, 376, 378, 379, 380, 387, 388, 394
395, 396, 397, 400, 402, 404, 405, 406, 407
prazer 18, 141, 229, 231, 245, 250, 268
270, 272, 290, 296, 297, 298, 302, 303

410



304, 305, 306, 307, 308, 309, 310, 314
315, 317, 321, 322, 323, 324, 325, 326
327, 328, 332, 338, 339, 340, 341, 377
385, 386, 401

R

razao 16, 17, 27, 29, 37, 43, 44, 49, 55, 56
61, 65, 69, 94, 96, 119, 134, 139, 143, 144

151,153, 164, 168, 178, 180, 188, 196
209, 250, 257, 266, 274, 275, 294, 296
300, 308, 311, 315, 316, 318, 320, 332
337, 338, 347, 350, 351, 354, 356, 359
361, 369, 380, 383, 388

retérica 15, 50, 55, 60, 66, 71, 123, 148
158, 166, 167, 169, 170, 171, 182, 189
227, 263, 292, 337, 371, 373, 378, 380
381, 388, 403

S

simbolo 45, 98, 134, 144, 148, 166, 216
317, 389

Socrates 12,13, 14,15, 16, 17, 18, 19, 22
23,24, 25,26, 27, 28, 29, 30, 31, 32, 33,
34,35, 36, 37, 39, 40, 41, 42, 43, 44, 45
46, 47, 48, 49, 50, 53, 54, 55, 61, 62, 63,
64, 65, 66, 67, 68, 69, 70, 71,72, 73, 74
76,77,78,79, 82, 83, 84, 85, 86, 87, 88
89, 90, 91, 92, 93, 94, 95, 96, 97, 98, 99
100, 101, 102, 103, 104, 105, 106, 107
108,109, 110, 111, 112, 114, 115, 116
117,119,120, 121, 122,123,124, 125
126,127,128, 131,132, 133,134,135
136, 137, 142, 143, 144, 145, 146, 147
148, 149, 151,152, 153, 154, 155, 156
157,158, 159, 160, 161, 162, 163, 164
165, 166, 173,176, 178,179, 181, 182
185, 186, 187, 189, 190, 193, 194, 195
196, 200, 201, 202, 203, 204, 205, 206
207, 208, 209, 210, 211, 212, 213, 214
215, 216, 217, 218, 219, 220, 221, 222

223, 224, 225, 226, 227, 228, 229, 230
231,232, 233, 234, 235, 236, 238, 239
240, 241, 242, 243, 245, 246, 247, 248
251, 252, 253, 254, 256, 257, 258, 259
260, 261, 262, 263, 265, 266, 267, 268
269, 270, 271, 272, 273, 274, 275, 276
277,278, 279, 280, 281, 282, 283, 284
286, 288, 289, 291, 292, 293, 297, 298
299, 300, 304, 311, 312, 313, 315, 316
317, 318, 319, 320, 323, 324, 325, 326
327, 331, 332, 335, 336, 337, 341, 342,
343, 344, 345, 350, 353, 354, 355, 356
357, 358, 361, 363, 367, 369, 372, 373
374, 375, 376, 377, 378, 379, 380, 381,
382, 383, 384, 385, 386, 387, 388, 389
390, 391, 394, 395, 396, 397, 398, 400
401, 402, 403, 404, 406, 407

socratismo 13, 14,16, 17,19, 28, 29, 30,
31,33, 36, 37, 38, 40, 41, 42, 43, 44, 46
48, 51, 86, 88, 150, 177,198, 199, 203
211,217, 237, 238, 251, 252, 253, 265
289, 300, 313, 328, 353, 354, 375, 378
381, 387

sofista 64,72, 73, 81, 82, 83, 95, 97, 103
122,135, 137,138, 158,169, 170, 175
178,190, 202, 293, 312, 313, 342, 356, 357
solugdo holistica 28, 41

T

testemunho 14, 15, 25, 26, 27, 30, 31, 37
39, 40, 45, 47, 49, 53, 54, 64, 65, 70, 72
73,76, 78, 84, 86,90, 100, 110, 116, 139
145, 157, 158, 163, 169, 205, 206, 212
214, 218, 238, 239, 243, 244, 245, 251,
257, 258, 262, 267, 269, 281, 289, 297
312, 313, 318, 331, 332, 335, 336, 342
345, 351, 353, 355, 360, 363, 374, 378
tradicdo 18, 19, 22, 23, 31, 34, 37, 39, 42
55, 61,70, 77,128,129, 131,133, 142

411



143,175, 203, 206, 207, 209, 212, 235, 338, 345, 346, 351, 355, 359, 360, 373
238, 250, 251, 252, 259, 262, 297, 299, 374, 375, 376, 377, 381, 386, 388, 391
305, 306, 307, 310, 311, 312, 314, 332

334, 335, 340, 341, 346, 358, 359, 361, X

369, 376, 380 Xenofonte 23, 24, 25, 26, 27, 28, 33, 34, 36
42,43, 44, 47,54, 63, 64, 72, 86, 102, 105

v 116, 119, 145, 147, 148, 152, 153, 154

valores 47, 58, 76, 131,155,167, 168, 192, 157,158, 159, 162, 163, 164, 181, 196

364, 365, 368, 380, 385 203, 204, 205, 206, 207, 211, 212, 218

verdade 14,17, 27,31, 57,59, 61,62, 65, 219, 220, 221, 222, 224, 225, 226, 227

70, 88,100,108, 109, 113, 117,118,138, 228, 229, 233, 234, 239, 242, 245, 252

143,158, 160, 161, 168, 169, 170, 179, 258, 268, 269, 272, 273, 274, 275, 286

183, 184, 193, 195, 201, 222, 230, 233, 287,291, 292, 293, 294, 314, 315, 316

245, 250, 261, 269, 274, 280, 301, 306, 318, 319, 320, 321, 332, 335, 336, 337

310, 311, 312, 322, 324, 329, 332, 337, 339, 340, 342, 343, 344, 355, 356, 357
365, 366, 367, 377, 378, 379, 380, 387, 394

412



Ilosolia
led0Crates


https://www.pimentacultural.com/
https://www.pimentacultural.com/

	__DdeLink__1413_1279345062
	index-bibl-idp82563968
	__DdeLink__879_2176871206
	__DdeLink__892_961211946
	INTRODUÇÃO
	Parte I
	Kategoriai: o socratismo no banco dos réus

	Capítulo 1
	A comédia de Aristófanes e sua função crítica e educativa

	Capítulo 2
	O Sócrates pré-socrático de Aristófanes

	Capítulo 3
	À memória de Sócrates: Isócrates e a crítica ao socratismo

	Parte II
	Apologiai: o socratismo memorável

	Capítulo 4
	A origem dos Lógoi Sokratikoí e o fenômeno literário do socratismo

	Capítulo 5 
	Euclides de Mégara ou O socratismo exemplar

	Capítulo 6
	Ésquines de Esfeto ou O erotismo da educação

	Capítulo 7
	Aristipo de Cirene ou O prazer de ser quem se é

	Capítulo 8
	Antístenes de Atenas ou A coragem da verdade
	Considerações finais
	Sobre o autor
	Índice remissivo


