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RESUMO

O estudo analisa o didlogo A Republica ¢ busca expor a concep¢ao de justica nele
desenvolvida, explicitando suas relacdes com a proposta educativa realizada por Platdo. Sao
abordados alguns dos diversos modelos pedagogicos da Grécia do século V a.C., bem como
as nogoes de justica a eles subjacentes. A analise das defini¢cdes de justica apresentadas pelos
companheiros de Socrates leva a exposicdo da teoria platonica. Para descobrir o que ¢ a
justica, o filosofo constroi imaginativamente o que seria a cidade justa e de seu harmonioso
funcionamento deduz por analogia como opera a justica na alma do homem. Como a ideia de
justica se relaciona intimamente com a ideia de bem, o filosofo também investiga a natureza
desta. Platdo propde uma pedagogia muito detalhada que estd indissoluvelmente ligada ao
funcionamento da cidade justa. A distin¢do entre as no¢des de opinido e ciéncia ¢ fundamental
para a construgdo desse modelo e essa divisdo ¢ resultado de uma concepgao inédita
inaugurada pelo filésofo no debate politico-educacional grego: o plano inteligivel. E somente
através da ascese introspectiva obtida através de um arduo e longo programa de estudos que o
individuo torna-se apto para o governo da cidade perfeita. Para Platdo, a cidade s6 sera justa
quando o governante for justo, ou seja, quando o rei for um filésofo. Ao final, pretendemos
ter demonstrado como a proposta educativa platonica funda-se no conhecimento inteligivel do
bem, obtido pelo individuo através de passos progressivos, € como as ideias de formacao
integral do homem e organizacao politica da cidade — a paideia e a politeia — andam juntas em

sua filosofia.

Palavras-chave: filosofia classica, Platdo, educacao, justica.



ABSTRACT

The study analyzes the dialogue The Republic and tries to show the conception of justice
developed in it, explaining its relations with the educational proposal of Plato.
Some of the Greek pedagogical models of the 5th century BC are approached, as well as their
underlying notions of justice. The analysis of the main arguments regarding the concept of
justice of Socrates' interlocutors leads to the exposition of Plato's own theory. To discover
what justice is, the philosopher imaginatively builds what would be the just and ideal city and
from its harmonious functioning he analogically deduces how justice works in the human
soul. As the idea of justice is closely related to the idea of good, the philosopher also
investigate the nature of the latter. Plato proposes a very detailed pedagogy that is inextricably
conected to the proper functioning of the just city. The distinction between the notions of
opinion and knowledge is fundamental for the construction of this model and this division is
the result of an unprecedented conception inaugurated by the philosopher in the Greek
political-educational debate: the intelligible plan. It is only through an introspective
asceticism obtained through an arduous and long program of studies that the individual
becomes capable of governing the perfect city. In the end, we intend to have demonstrated
how the Platonic educational proposal is based on the intelligible knowledge of the good,
obtained by the individual through progressive steps, and how the ideas of integral formation
of man and political organization of the city — the paideia and the politeia — are related in its

philosophy.

Keywords: classical philosophy, Plato, education, justice.
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1. INTRODUCAO

Assim como nas faculdades de direito, a questdo da justica ¢ fundamental no
pensamento de Platdao. O mesmo se da com a educagao, imprescindivel para ambos. Por isso,
o estudo de A4 Republica como trabalho de conclusao em um curso juridico se mostra uma
escolha bastante razoavel ao estudante que também se aventura pelas letras antigas. Aquele
que for atraido pela filosofia em sua juventude parecera sensata essa op¢ao tematica, capaz de
reunir de modo bastante abrangente os dois campos de estudo. Como ¢ da natureza da
filosofia juntar (e separar, e juntar novamente), espera-se encontrar nela aquilo que
fundamenta as demais disciplinas. Porém, quem comecar nos gregos a busca pelo chdo do
qual se erguem os tribunais e escritérios de advocacia, e pacientemente insistir em tal jornada,
certamente vai se surpreender com o que encontra: nao s6 generalizagdes, mas como que
prenuncios do mundo em que vive. A verdade ¢ que as correntes jusfilosoficas, os dilemas
¢ticos e as controvérsias politicas e morais que nos chegam cotidianamente (citemos o
problema da liberdade de expressdo), tudo isso foi falado hd mais de dois mil anos. As
personagens de Platdo encarnam grandes movimentos da histéria do direito e na luta de ideias
entre Socrates e seus companheiros, uma dialética que assume forma definida na prosa
platonica, encontramos a nossa historia. A Grécia, no geral, ¢ um modelo para o qual cedo ou

tarde € necessario voltar; as discussoes da polis por vezes se renovam na modernidade.

Por isso comecamos nosso estudo falando da Grécia e nao de Platdo. O numero de
paginas sugere a importancia que foi dada ao esforgo de situar A Republica no debate politico-
educacional grego e isso sO se justifica porque Platdo o assente; ele proprio dedica um
trabalho considerdavel em discorrer longamente sobre as formas de justica e de educacao que
entende perniciosas a cidade. E mesmo sendo o autor bastante didatico em articular suas
propostas com suas criticas, ainda assim pareceu necessdria uma atencdo maior ao
contextualizar a obra no panorama geral da Grécia. O filosofo trata desses temas — educagdo e
justica — em varios outros didlogos, mas, dada a diversidade de assuntos, a extensao do texto e
a profundidade da abordagem, até mesmo uma andlise restrita a Republica ¢ desafiadora.
Optamos por acompanhar a construg¢do criativa de Platdo ao desenhar sua cidade ideal, de
modo que a exposi¢dao dos conceitos filosoficos segue a propria estrutura do dialogo narrado.
Embora a organizacdo dos temas possa ganhar com uma abordagem seccionada, sair da
progressao natural do texto e omitir as relagdes entre as personagens, como 0s excessos de
furia de Trasimaco e as exclamagdes de alegria de Adimanto, enfraqueceria a forca narrativa

de Platao. Como a intengao do estudo ¢ expositiva, pareceu-nos aquele o melhor caminho.



2. EDUCACAO E JUSTICA NA GRECIA ANTIGA
2.1. Educacio e justica em Homero

A literatura ocidental mais antiga ¢ de Homero. Esse ¢ um dos motivos pelos quais ele
¢ reconhecido como um dos grandes precursores daquilo que entendemos por pedagogia,
embora a influéncia educativa de sua obra seja bastante distinta daquilo que hoje subsiste nas
instituicoes modernas. Nao ¢ possivel entender a proposta platénica com 4 Republica sem
mencionar Homero, de modo que até o proprio Platao volta seus olhos para a figura do poeta.
Mais ainda, fala especificamente de Homero e cita alguns trechos de sua obra em diferentes
momentos para explicar seu raciocinio. E se o filosofo de fato toma o poeta como antagonista
em algumas ocasioes, em outras, quando lhe falta a plasticidade das palavras ou a
verossimilhanga da mitologia, cede a autoridade homérica. E isso ndo leva muito tempo: ja no
Livro 1 da Republica hd referéncias a Homero e elas sao seguidas por muitas outras ao
progredir do dialogo. Porém, a grandeza desse autor ndo se restringe somente ao horizonte
platonico. Pelo contrario, ¢ justamente pelo fato de ser ele o grande representante do sistema
social vigente que o filosofo lhe dedica boa parte de sua critica. E pelo mesmo motivo o

tomamos como paradigma.

O papel do educador Homero ¢ bastante distinto dos educadores modernos porque a
educagdo na Grécia classica era bastante distinta da que hoje possuimos. Embora nao tenha
redigido nenhum tratado e ndo tenha sequer racionalizado a questao educativa, ainda assim
qualificamos suas epopéias como base essencial da mais primitiva paideia grega. Sua poesia
antecede a consolidacdo do mundo da pdlis e até mesmo a consolidacdo da via escrita para
transmissao de mensagens. Ela retrata os longinquos cenarios do periodo micénico e conta
historias de guerreiros que batalham pela propria honra, em que as nagdes guerreiam entre si
para restaurar injusticas € em que os deuses intervém nos eventos humanos favorecendo seus
escolhidos, entrando em conflito até mesmo entre si. E a0 mesmo tempo em que as epopéias
homéricas sdo a fonte que nos da a conhecer o estilo de vida da era micénica, elas também sao
a expressao poética imutavel dos ideais desse povo (JAEGER, 2013, p. 23-24). Através de
seus versos conhecemos algo da dimensao historica e material da organizacao politica desse
tempo, assim como podemos perceber os costumes religiosos, a natureza da autoridade
politica, a maneira de se enxergar as obrigacdes do homem para com o divino e ainda muito

mais.



Além disso, ha ainda um elemento fundamental nas epopéias que se explica somente
pelo ambiente no qual elas se inserem e pela propria maneira que transmitem sua mensagem.
A estética refinada, a rigorosa ordem métrica e o acompanhamento musical tornaram propicia
a emergéncia de técnicas de memorizacao para que as poesias fossem reproduzidas. E assim
elas o eram, por todos aqueles que integravam a cultura helénica, dentro das casas e nos
ambientes publicos, tanto com finalidades recreativas como educativas. Nao havia grego que
nao conhecesse os grandes poetas, assim como nao havia grego que nao conhecesse seus
mitos. Eram uma autoridade evocada tanto pelas amas de leite, desejosas de ensinar as
criangas, quanto pelos astuciosos homens publicos que pretendiam persuadir os tribunais em
favor de determinada causa. Como isso acontecia em um ambiente ainda pouco familiarizado
com a autoridade de leis escritas impessoais (0 nomos), a importancia da poesia para o grego
das eras micénica e arcaica era sensivelmente maior do que aquela que tinha para a Grécia da
era classica, conhecida pelo crescente racionalismo. Esse ¢ um dos motivos das criticas a eles,
que se tornaram comuns conforme a sociedade grega foi progressivamente se racionalizando.
Como ensina Lidia Maia Rodrigo, a “fun¢do da poesia numa cultura oral ¢ muito diversa
daquela que desempenha numa cultura letrada; na primeira, a fala ritmada ndo tem sentido
meramente estético, incluindo um sentido funcional importante, aspecto ausente nas culturas
letradas” (RODRIGO, 2014, p.12-13). Desse modo, uma vez que a Grécia homérica situava-
se a boa distancia de ser uma cultura da letra e de escribas, a ordem fixa da poesia cantada
pelos rapsodos garantia a manutengdo das tradicdes e valores dentro de um padrao belo e

assimilavel, preservando-os as proximas geragoes.

Portanto, a influéncia de Homero e seus pares abarcava praticamente todas as
dimensodes do tecido social. O calendario religioso publico e a organizacdo dos sacrificios
rituais aos deuses, as cerimonias religiosas e a introducao das criangas ao mundo da vida
artistica, até isso chegava as novas geragoes pela voz dos poetas. Por isso, estabelecer uma
relacdo de equivaléncia entre os poetas gregos e qualquer escritor dos nossos tempos ¢ um
equivoco de anacronismo e de dimensdao. Werner Jaeger chega a dizer que a autoridade deles
sO se equipara a da Biblia e a dos Padres da Igreja nos primeiros séculos de Cristianismo. E
fala isso porque os versos penetraram nos lares gregos em tal profundidade e em tantos e
diferentes escopos da vida que chega a ser espantosa a diversidade da influéncia que tomaram
as grandes epopéias. Nao era s6 uma influéncia cultural no sentido que hoje assumiu a palavra

cultura, mas os imperativos morais dessa poesia possuiam uma natureza profundamente
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politica e religiosa, esferas inevitavelmente mescladas naquele tempo'. Somente com isso em
mente podemos reconstruir o impacto que a obra de Platdo causou aos leitores da época
quando ele, por exemplo, sugere omitir partes inteiras dos versos da Iliada®. Nio que o
filosofo tenha sido o primeiro a criticar Homero; pelo contrario, Jaeger o coloca dentro de um
grande movimento de critica a autoridade dos poetas®, algumas delas muito semelhantes as
feitas em 4 Republica. Todavia, a completude e suficiéncia da abordagem platonica fazem-na
exemplar, principalmente porque ndao se encerra na posicdo negativa; como veremos, Platdo

vai além e faz de si a0 mesmo tempo critico e continuador da tradicao poética.
2.1.1 A Iliada e a Odisseia

A Iliada, texto a que se atribui maior idade, comega com um apelo as Musas para que
cantem a colera de Aquiles, colera esta que desencadeia grandes movimentos na guerra dos
homens em terra e nas intervengdes dos deuses do Olimpo até culminar na morte de Heitor,
pouco antes da destruicdo de Troia pelos gregos. Esse texto releva um carater mais rastico e
elementar aos personagens, reflexo de uma era em que os esfor¢os humanos eram levados
pelos instintos guerreiros. Se olharmos para os deuses do Olimpo, os temas da /liada mais se
assemelham a natureza de Ares, tdo censurado por Zeus por se comprazer com as discordias e

disputas competitivas®. Werner Jaeger destaca a diferenca desse tom para o da Odisseia,

! Todavia, ¢ importante lembrar que ndo havia a postura ortodoxa que prevalecera com o Cristianismo,
como destaca Danilo Costa Lima: A religido grega arcaica, no pluralismo que caracterizava o seu
universo politeista, ndo possuia uma unidade do tipo homogéneo: ndo havia fundadores historicos nem
uma dogmatica teoldgica fixa e imodificavel” (REALE, 2012, p. 23) sob a forma de um livro sagrado,
e logo, ndo se estabeleceu naquela cultura a predominancia de uma classe sacerdotal. (...) Ao contrario
da religido na Idade Média, portanto, a religiosidade grega arcaica ndo se pautava por uma ortodoxia,
ou aderéncia a doutrinas e teses, mas sobre uma ortoprdxis ou aderéncia a certas praticas. Estes fatores
conferiram ao mundo da consciéncia religiosa grega um enorme espago de liberdade intelectual
criativa, a principio sob a figura do poeta, e posteriormente, sob a do pensador. (LIMA, 2018, p. 22)
? Nesse sentido, merece atengio a adverténcia de Nietzsche: “Ndo devemos supor um amplo
conhecimento do escrito durante a vida de Platdo; houve somente uma divulgagdo entre amigos. O
contetdo da Politeia ultrapassa tudo o que a parresia poderia se permitir no mais livre dos Estados”
(NIETZSCHE, 2020, p.68-69).
? O seu ataque parte da falta de dignidade, excessivamente humana, que apresentam as imagens dos
deuses em Homero e em Hesiodo, ponto de partida que fora precisamente o de Xenofanes em sua luta
contra a poesia épica. Também Heraclito exprimia-se no mesmo tom; ¢ em Euripides, por seu lado, a
moderna poesia aliava-se aqueles ataques filosoficos. E porventura pensariam diferentemente sobre o
Olimpo homérico um Esquilo e um Pindaro e ndo opunham, a daqueles outros poetas, com todo o peso
da sua seriedade moral e toda a forga da sua fé pessoal, uma imagem mais pura do divino, ainda que se
abstivessem em maior grau daquelas criticas negativas? (JAEGER, 2013, p. 776-777).
* Na Iliada, diz Zeus a Ares: "Seu traicoeiro, ndo me venhas lamuriar!

Es o mais detestavel morador do Olimpo,

Amante de discordias, guerras e polémicas” (HOMERO, 2020, V.890).
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muito mais brando e, se menos herdico, mais cavalheiresco. Por exemplo, enquanto as cenas
domésticas abundam na Odisseia, elas sdo rarissimas na /liada, que trata predominantemente
da guerra e do aspecto belicoso da natureza humana. Como diz Donaldo Schiiler, enquanto a
lliada € o poema da furia, a Odisseia ¢ o poema de Ulisses (SCHULER, 1969, p.25). Essa
analise estilistica e tematica ¢ tdo fundamental que consiste em um dos pilares para a datagao
das epopéias. Mas independentemente das preocupagdes filologicas e histdricas, aos gregos a
composicdo das epopéias era considerada divina, sendo o poeta o escolhido pelas Musas para
revelar a cidade sua importante mensagem. Alids, hd quem assemelhe seu papel a figura do
adivinho, atribuindo-lhe a faculdade de ver o “invisivel” e fazendo dele uma espécie de porta-

voz da divindade (RODRIGO, 2014, p.14).

Na lliada vemos a descrigdo completa de uma sociedade antiga: os costumes, a
religiosidade, a hierarquia de poder, modelos de conduta exemplar e de conduta reprovavel,
tudo isso no meio de uma sangrenta guerra e da briga dos grandes pela propria honra. O olhar
moderno se compraz com um panorama completo da Grécia mais antiga e por meio dessa
epopeia entendemos o ethos do mais distante Ocidente. Na Odisseia, por sua vez, Homero nos
canta o retorno de Ulisses ao seu lar em {taca, logo apés a guerra de Troia. H4 muito mais
definicdo e fixidez nas relagdes sociais, o que indica um tempo posterior ao periodo das
arriscadas migragoes gregas (JAEGER, 2013, p.39). Um bom exemplo desse carater mais
assentado ¢ que enquanto o destacado conflito moral da I/iada ¢ a luta de Aquiles para refrear
seu impulso de vingancga diante da flagrante injustica de Agadmemnon ao lhe tirar a bela
Briseida, seu merecido prémio pelas vitorias guerreiras, no comeg¢o da Odisseia temos a
Telemaquia tratando dos obstaculos que os pretendentes da mae de Telémaco impdem ao

garoto, praticamente for¢cando-lhe o amadurecimento precoce.

Por esses e outros casos ¢ importante destacar que ha sensiveis diferengas entre as
duas epopéias, principalmente se as usamos como espelho das sociedades que narram.
Todavia, prender-se a essas distingdes pode fornecer um panorama incorreto da obra do poeta.
Isso porque hd unidade na poesia homérica e ela se faz muito mais presente do que as
diferencas apontadas. No didlogo Hipias Menor, Socrates indaga ao sofista Hipias quem seria

o melhor: Aquiles ou Odisseu®. Seria dificil encontrar um exemplo mais visual de como os

> Sécrates pergunta ao sofista: “Com efeito, ouvi o teu pai Apemanto dizer que a Iliada de Homero é
um poema mais belo que a Odisseia, e superior em nobreza na medida em que Aquiles € superior em
mérito a Ulisses. Pois argumentava sobre estes dois poemas, que cada um tinha sido composto em
honra de um destes dois heroéis, Ulisses num caso, o outro em honra de Aquiles. Eis, pois, uma questao
sobre a qual gostava de inquirir Hipias, se lhe agradasse: saber a sua opinido a respeito destes dois
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gregos do século V a.C. enxergavam os herdis homéricos do que esse, no qual duas figuras
intelectuais tao diferentes se colocam em compenetrada discussdo sobre as condutas e
naturezas de tais guerreiros. E conquanto haja uma clara diferenciacio entre os protagonistas,
fica claro que ambos sao utilizados como modelos de uma Unica ideia. O mais importante elo
moral que liga as duas obras, e que também ¢ imprescindivel elemento ao papel de educador
que Platdo enxerga em Homero, ¢ a no¢do de virtude, areté. O poeta pinta através de seus
herodis o ideal humano a que aspira o homem de seu tempo e por meio de seus mitos torna-se
possivel desvelar essa ideia, pedra basilar de todo seu alcance pedagdgico. Embora no
primeiro poema tal nogdo se vincule ao drama do herdi guerreiro e no segundo as aventuras
do inteligente e corajoso heroi familiar, nos dois casos ela se faz presente com seu carater

aristocratico e superior.
2.1.2. A arete ¢ a imitagao do heroi

Antes de tudo, ¢é necessario salientar uma fundamental distingdo adotada na
Antiguidade quanto as nog¢des educativas. Trata-se da grande diferenca entre a instrugdo
técnica e a formacao integral, entre a fekné e a paideia. A primeira consiste no aprendizado de
um oficio, na capacitagdo para que se desempenhe determinada funcdo, enquanto a segunda,
de aspiracao mais elevada, mira uma influéncia muito mais profunda na vida do educando.
Com a formacao integral intenta-se nao so6 ensinar ao individuo alguma competéncia
determinada, mas sim transforma-lo por inteiro, por dentro e por fora, em um tipo humano
bastante especifico e desejado. A sociedade busca plasmar no individuo, através da continua e
exigente disciplina fisica e moral, a forma determinada de homem a que mais estima. E
precisamente desta nogdo pedagbdgica que trata 4 Republica e ¢ também para ela que se

voltara a educagao classica, tanto do século de Platdo como dos anteriores.

Contudo, Jaeger, que dedica um capitulo inteiro as nuances de sentido do conceito de
paideia, destaca uma importante questdo temporal que muito nos revela sobre a natureza da
influéncia homérica. Trata-se do fato de que somente do século V a.C. em diante ha registros
dessa palavra, uma €época bastante recente em relagdo ao periodo de que tratamos — Tucidides,
em sua Historia, localiza Homero em torno do ano de 850 a.C., e as cenas da Iliada

provavelmente retratam povos de trezentos anos antes. Por isso, ndo € em cima da nocdo de

homens. Qual dos dois tem, segundo a sua opinido, mais mérito, visto que nesta conferéncia nos
brindou com muitas ¢ variadas espécies de coisas, tanto sobre outros poetas como sobre Homero”. Por
sua vez, Hipias defende que “que Homero apresentou Aquiles como o mais valente daqueles que
aportaram a Troia; Nestor como o mais sabio; e Ulisses como mais versatil” (PLATAO, 2013, 363c-
364c).
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paideia que fora construida a educagdo da Grécia arcaica. Esse termo se consolida
posteriormente, em uma época em que ha maior sistematizacdo € em que a escrita se faz
presente na organizagdo politica. Parte da imensa importancia que os gregos dedicam aos
poetas deve-se a ideia de areté que seus poemas expressam e através de seus herois eles
conseguem exercer plenamente sua pedagogia. Isso ¢ ainda acentuado pelo antropomorfismo
das divindades, que, ao traduzir o comportamento do kdsmos e a historia da origem das coisas
em uma linguagem de acdo humana, estabelece uma analogia necessaria entre as relagcdes dos

homens e os eventos da natureza.

Assim, pela figura de Aquiles e de Odisseu Homero ensina ao seu povo. Aquiles € o
mais forte entre os guerreiros gregos e aquele em que se concentra de modo mais evidente as
melhores aptiddes fisicas. Com ele ¢ possivel vislumbrar com clareza esse ideal de areté, que
possui uma conotagdo muito distinta daquilo que hoje entendemos por virtude (derivada de
virtus, sua traducao latina), conceito sedimentado em séculos de tradigdo crista. A areté, além
de corresponder a supremacia fisica, também ¢ uma qualidade intelectual, mas seu lado
espiritual € voltado para a questdo da vitéria no mundo. Além disso, carrega consigo a marca
da aristocracia e da separacdo de classes. Ela ndo se preocupa com a pureza moral, mas sim
com a vitoria perante os homens; ¢ fruto da competicao entre os nobres, da qual sai o melhor e
mais destacado exemplar de perfei¢do. E a exceléncia humana, a nobreza de comportamento e
de carater que se reflete no inevitavel sucesso dos empreendimentos a que se dedica. Por isso
vemos no Aquiles da /liada seu grande expoente, pois ele ¢ o mais capaz, o mais belo, o mais
nobre, 0 mais apto ao sucesso. O guerreiro concentra em si tanto as virtudes herodicas da luta
como o bom comportamento perante os homens; sua exceléncia estd tanto na acdo como na

palavra, ¢ um homem completo, no sentido mais elevado do termo.

Nesse sentido, o grande drama da //iada ¢ a injustica por ele sofrida quando privado
do prémio por seu excelente desempenho. Homero canta at¢ mesmo as divindades do Olimpo
se colocando em defesa desta ideia quando posta em risco. A deusa Tétis ao ver o ocorrido
com seu caro Aquiles, logo suplica a Zeus — o maior entre os deuses do Olimpo e o
encarregado de distribuir todas as coisas segundo a reta justica — por uma reparagao ao ultraje.
Por meio desse exemplo, vemos como a nogao de areté ¢ aquilo que mantém coesa a ordem
do universo homérico, tanto na relacdo dos homens entre si, como também dos homens
perante os deuses e dos deuses entre si. E a ideia ndo se restringe ao circulo dos humanos: o
poeta a usa para se referir aos deuses e até aos bons cavalos. Isso porque a areté, essa nobre

exceléncia, ¢ tanto maior quanto mais sublime for a natureza daquele a possui. E como esse
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valor supremo se manifesta em uma aptiddo para o mundo exterior, honra e areté estdo
intimamente ligados. Por isso os homens devem honrar aos deuses, porque os imortais
, . . 6 , , ros .
possuem areté como um mortal jamais possuird®. “A honra ¢ o troféu da areté; ¢ o tributo
pago a destreza” (JAEGER, 2013, p.32). Consequentemente, a violagdo da honra ¢ a ofensa
suprema, capaz de mover o céu ¢ a terra em busca de sua reparacao. Como aos gregos falta a

noc¢ao de consciéncia individual, a maneira pela qual se comprova o valor de seus esforgos e

de seu mérito pessoal esta diretamente ligado as honrarias que a sociedade lhe presta.

Assim, na moral presente em tais historias o povo grego encontrava um ideal em que
inspiraria seu cotidiano € em que organizaria seus costumes. Foi s6 quando esse paradigma
deixou de responder as necessidades de uma nova sociedade, mais urbanizada e civica, que
emergiram as criticas aos mitos e a autoridade dos poetas, seguida da disputa pelo

direcionamento pedagogico da polis.
2.2 Educacio e justica em Esparta

Ao mesmo tempo em que vemos florescer em Atenas uma educagdo que tende a
pratica intelectual, hd uma cidade-Estado que destoa das sucessivas mudangas pedagogicas
gregas do século V a.C.. Marrou alega ser inexata visao de uma Esparta rude e guerreira desde
os tempos arcaicos. Na verdade, os fragmentos dos liricos de Tirteu e Alcman e o resultado de
escavacoes do século XX mostram que a Esparta dos séculos VIII ao VI era um grande centro
cultural (MARROU, 2017, p.49-50). Conquanto a base educativa do jovem espartano ja fosse
essencialmente militar, as festividades religiosas, as procissdes solenes, a instru¢do musical’ e
0s jogos esportivos (sdo numerosos seus campoes olimpicos) mostram uma cidade na qual o

rigorismo exagerado ndo existe.

Todavia, isso muda em meados do século VI. A partir de entdo, surge uma atmosfera
de controle na qual a cidade possui direitos totalitdrios € o ensino das armas, que antes se

atrelava a uma moral senhorial, torna-se totalmente empenhado em favor do estado. Em que

% Até os deuses reclamam a sua honra e se comprazem no culto que lhes glorifica os feitos, castigando
ciosamente qualquer violagao dessa honra. Os deuses de Homero sdo, por assim dizer, uma sociedade
imortal de nobres; ¢ a esséncia da piedade e o culto grego exprimem-se no fato de “honrar a
divindade”. Honrar os deuses e os homens pela sua areté ¢ proprio do homem primitivo”. (JAEGER,
2013, p. 30).

7¢(...) ¢ em Esparta que florescem as duas primeiras escolas [de musica] que essa historia enumera; a
primeira de Terpandro, caracterizada pelo solo vocal ou instrumental, cobre os dois primeiros tercos
do século VII; a segunda “catastase” (fim do século VII — inicio do VI), mais especialmente inclinada
para o lirismo coral, foi ilustrada por Taletas de Gorgina, Xenédamo de Citera (...)” (MARROU, 2017,

p.15).
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pese a natureza especulativa desse cenario, dada escassez de fontes diretas, ainda assim uma
coisa ¢ certa: a polis € a aspiragdo maxima do espartano do século V e ele vive para ela em
todos os aspectos de sua vida. Um bom exemplo disso ¢ a Constitui¢do dos Lacedemonios,
conhecida por regular as mais detalhadas nuances da educacdo dos jurisdicionados® (desde as
relagdes intraconjugais até a eugenia aos bebés que nascem deficientes). E dai que advém a
integragdo profunda entre os cidaddos espartanos, trata-se um devotamento integral para com

os irmaos que vivem em prol do mesmo ideal de nagao.

E equivocado imaginar que essa nog¢io de pertencimento ao Estado era restrita &
determinada corrente politica, ou que simplesmente circulava pelas conversas sobre moral.
Pelo contrario, ¢ principalmente pelas normas juridicas que se regulava Esparta. Os
individuos eram encorajados a se manter sempre na vida coletiva e desestimulados a ficarem
sozinhos. A partir dos sete anos de idade o individuo era entregue ao estado e desde entdo o
pertenceria até a morte. ApOs o nascimento, era examinada a complei¢do fisica do bebé para
ver se ele continuaria vivendo. Se sim, ele ia para os cuidados familiares e entdo, completados
sete anos, comegava sua jornada no agoge, o programa publico obrigatério de adestramento
para a guerra, a educacao estatal. No inicio, até¢ os doze anos, ele iria apenas esporadicamente
e sob a autoridade do paidonomos, mas entdo, conforme subia nas categorias, comegava a
viver em um regime integral em comunidade com os outros jovens. Era um ambiente
semiletrado e no qual a importancia da musica chegava somente as can¢des marciais que

uniriam as tropas e rememorariam o ideal coletivo.

Nesse sentido, tem especial importancia o poeta Tirteu, cujos versos nos fornecem
clara visao do ethos espartano. Suas elegias certamente bebem da fonte homérica, mas ha
diferencas essenciais em relacdo ao grande poeta, reflexo da grande distancia entre os dois
sistemas sociais que originaram os poemas. A areté espartana se distingue em seus
fundamentos da nobiliarca areté homérica. Embora também baseada na honra, tal honra so se

justifica quando colocada em prol da coletividade, da cidade-Estado’. J4 ndo temos o

¥ Em um passo bastante comico, Platio nos conta que o sofista Hipias, famoso por lucrar com aulas
em toda a Hélade, nunca ganhou nenhuma quantia na Lacedemoénia, embora esse fosse o lugar mais
frequentado em suas viagens diplomaticas. Isso porque, diz ele, as leis espartanas ndao permitem
educacio estrangeira e 14 os cidaddos ndo costumam ir contra as leis (PLATAO, 1980, 285b-c).

? Citado por Marrou, é muito esclarecedor o canto de Tirteu: “Eu nio julgaria um homem digno de
memoria, nem faria caso dele unicamente por seu valor na corrida a pé ou na luta, fosse ele grande ¢
forte ciclopes, mais veloz do que o tracio Boéreas, mais belo que Titono (...) se ele ndo tem valor
militar, se ndo ¢ homem para resistir na batalha (...). Esse é o verdadeiro valor (areté), é esse o mais
alto prémio que um homem possa obter entre os homens; ¢ um bem comunitario, ttil a cidade e ao
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aristocrata cuja marca de classe o separa do vulgo e o destaca até entre os seus; agora ¢ a
figura do bravo guerreiro pronto a morrer em combate pela nagcdo o paradigma politico,
educativo e até (em certo sentido) religioso!?. Suas diferencas sio evidentes em relagdo ao
herdi da Odisséia, mas também se fazem presentes quanto ao distinto Aquiles, cujo orgulho

individualista muito destoa desse ethos. Nos dizeres de Jaeger,

O ideal homérico da areté herodica transforma-se no heroismo do amor a
patria. O poeta aspira a impregnar desse espirito a vida de todos os
concidadaos. Quer criar um povo, um Estado de herdis. A morte ¢ bela
quando ¢ a de um herdi. E se é heréi quando se morre pela propria patria.
(...) Nas novas virtudes citadinas, o fundamento do bem comum ndo se
encontrava num utilitarismo materialista, mas antes no carater religioso do
conceito universal da polis. O novo ideal da areté politica exprime, em face
da areté da epopeia, uma transformagdo da concepcao religiosa. A polis ¢ a
suma de todas as coisas humanas e divinas (JAEGER, 2013, p.121/124).

E em Esparta que vemos o Estado como uma for¢a educadora no mais vasto sentido da
palavra. As semelhangas entre a paideia espartana e a educagdo que Platdo para os guardides
de sua cidade ideal sdo grandes, e podemos dizer que o ideal que inspira a Lacedemdnia
ganha destacado espago na nova proposta pedagdgica do filésofo. Retornamos a Jaeger, que

fornece um panorama elucidativo da questao:

Na vida dos espartanos — nas suas refeicdes coletivas e na sua organizagao
guerreira, instalada em tendas de campanha, no predominio da vida publica
sobre a privada e na estruturacdo estatal dos jovens de ambos os sexos e,
finalmente, na rigida separagdo entre a populacdo agricola e industrial
“plebeia” e os senhores livres, devotados s6 aos deveres citadinos, a pratica
guerreira € a caga — viu-se a realizagdo consciente de um ideal de educagdo
analogo ao que Platdo propde na Republica. Na verdade, Esparta foi, em
muitos aspectos, modelo para Platdo e outros tedricos da educagao
posteriores a ele, embora neles vivesse um espirito completamente novo. O
grande problema social de toda a educacdo posterior foi a superacdo do
individualismo ¢ a formagao dos homens de acordo com normas obrigatdrias
da comunidade. O Estado espartano, com a sua autoridade rigorosa, surgiu
como a solugdo pratica desse problema. Nesse detalhe, ocupou o pensamento
de Platdo durante a vida inteira. Também Plutarco, profundamente
impregnado do pensamento de Platdo, voltou os olhos constantemente a esse
ponto. A educagdo estendia-se aos adultos. Ninguém era livre € nem podia
viver a seu bel-prazer. Tal como num acampamento, na cidade todos tinham
as suas ocupagdes ¢ modo de vida regulamentados em fungdo das
necessidades do Estado e tinham consciéncia de ndo pertencerem a si
proprios, mas a Patria. (...) A tradi¢do procede de uma época para a qual o

povo inteiro, que cada qual, bem apoiado nas duas pernas, resista na linha de frente, expulsando de seu
coracdo toda idéia de fuga” (TIRTEU, fragmentos, 10 1-3 apud MARROU, 2017, p.52).

10 fundamento religioso do regime juridico espartano é explicitado na Eunomia de Tirteu. “Foi o
proprio Zeus, filho de Crono, esposo da coroada Hera, que aos Heraclidas deu esta cidade.
Abandonamos com eles o0 ventoso Erineus e viemos até a vasta ilha de Pélops” (TIRTEU, fragmentos
apud JAEGER, 2013, p.125)
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cosmo espartano era um sistema consciente e coerente, € que a priori
acreditava que o mais alto fim do Estado era a paideia, quer dizer, a
estruturagdo da vida individual, baseada em principios e sistematizada de
acordo com normas absolutas (JAEGER, 2013, p.112-113).

Mesmo que nao se refira expressamente em todas as ocasides, € clara a influéncia
desse ideal na Republica quando Platdo desenha a cidade justa. Contudo, antes de averiguar a
proposta platonica ¢ necessario analisar outro esquema de ensino, também fundamental a
compreensao do dialogo, na medida em que — diferentemente do modelo lacedemonio — sofre

duras criticas.
2.3. Educacio e justica nos sofistas

Ja em Atenas, a crise da tirania e o sucesso do modelo democratico fizeram com que
surgisse uma necessidade derivada diretamente do novo ideal politico. A extensio da
possibilidade de participagdo social a todos os cidaddos seguiu-se o direito de que eles se
manifestassem publicamente em Assembleia sobre os assuntos da polis, a isegoria
(LACERDA, 2009, p.60). Assim, como a democracia direta impelia que a participagdo nas
decisoes politicas estivesse atrelada ao exercicio do discurso, a sofistica foi o movimento que
prontamente atendeu a uma das demandas mais urgentes da Grécia classica. Em resumo, os
sofistas forneciam um ensino comercializado, em um programa de alguns anos de duragdo,
através do qual seria possivel conseguir a qualificacao necessaria para se tornar um homem de
estado. Ademais, além do trabalho com o grupo de preceptores fixos, eles também percorriam
as cidades e proclamavam seus discursos!!, de modo que essa publicidade incisivamente
exposta foi um dos tracos pelos quais ficaram conhecidos (tanto pelos gregos, com a fama que
faziam, como por nds, com o esteredtipo que nos chega de mercantilizadores do saber).
Talvez por isso, ¢ comum que eles sejam lembrados pela especial filiagdo as classes mais

abastadas, possuidoras dos recursos'? para arcar com seus Servigos.

'O dialogo platonico Hipias maior, por exemplo, tem logo em seu inicio o convite do sofista Hipias
de Elis para que Socrates assista ao seu discurso em Atenas. Tendo que visitar a polis para prestar
servigos diplomaticos, ele aproveita a oportunidade para cuidar de negocios privados, expondo seus
discursos a fim de conseguir alunos e prestigio.

12 Sobre a cobranga em dinheiro, Marrou: Protagoras pedia a consideravel soma de dez mil dracmas (a
dracma cerca de um franco-ouro, representava o salario diario de um operario qualificado). Seu
exemplo servira por muito tempo de modelo, mas os pregos baixardo rapidamente: no século seguinte
(entre 393 e 338), Isdcrates ndo pedira mais de mil dracmas e lamentara que concorrentes desleais
aceitem receber a bagatela de quatrocentas ou mesmo trezentas dracmas” (MARROU, 2017, p.106). E
Isocrates: Os eristicos chegaram a uma tal audacia que procuram persuadir os jovens de que, ao
freqiienta-los, conhecerdo o que devem fazer e, gragas a essa ciéncia, tornar-se-ao felizes. Ora, embora
se tenham constituido professores ¢ mestres soberanos de tdo grandes bens, ndo se envergonham de
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Ao falar dos sofistas, ¢ necessario destacar a escassez de fontes diretas imparciais; a
imensa maioria daquilo que sabemos deles vem justamente de seus criticos, dentre os quais
Platdo definitivamente se destaca. Dessa forma, ¢ inevitavel que o modo pelo qual os
conhecemos tenda ao viés, contrapondo-os a sinceridade filoséfica ou fazendo deles vitimas

das risadas provocadas pelos satiricos'’.

Talvez o pior resultado dessa insuficiéncia
documental seja a inviabilidade em aferir uma unidade maior entre eles além do papel de
professores. Porém, mesmo diante dessa substancial auséncia € possivel coroar seus méritos
no desenvolvimento educativo da pdlis. Marrou afirma que o extraordinario sucesso que os
sofistas fizeram ¢ justificado pela eficacia real de seu ensino, ndo somente pela pose eloquente
ou pela boa propaganda (MARROU, 2017, p.107). De fato, ¢ dificil negar que eles
produziram uma virada pedagogica notdvel na sociedade grega e foram importantes
instrumentos dos tao recentes experimentos democraticos. A propria no¢ao de uma formagao
integral formal, consciente de seus métodos e de seus resultados, deve muito a sua classe:
foram os sofistas os pioneiros na no¢do de uma paideia grega de carater intelectual. E

justamente pelo grande contributo, os elementos tipicos dessa mentalidade que fizeram com

que o Platao dedicasse tantos esforgos a sua critica merecem atencao.

Uma das principais mudangas da paideia sofistica para a antiga educacao grega estd na
alteracdo do sentido atribuido a areté. Homero desenha os aristoi como valentes guerreiros ou
aristocratas superiores e, dadas as circunstancias em que foram colocados, ¢ dificil imaginar

que as coisas se ocorressem de maneira diversa. Para as sociedades antigas, a areté estava

pedir por eles somente trés ou quatro minas. Se vendessem qualquer outro objeto a um prego bem
inferior ao seu valor, ndo contestariam que ndo estdo usando o bom senso, mas quando colocam toda a
virtude (areté) ¢ a felicidade (eudaimonia) a prego tdo baixo, pretendem ser inteligentes e tornarem-se
professores dos outros. Dizem que ndo tém nenhuma necessidade de bens: chamam a riqueza vil metal
e ouro desprezivel e, procurando obter um ganho infimo, prometem fazer quase imortais seus
discipulos. O mais risivel disso tudo, porém, é que ndo confiam nas pessoas de quem devem receber,
enquanto vdo transmitir-lhes o conhecimento do justo, pois pedem a outros, de quem jamais foram
professores, a garantia da soma a ser paga por seus alunos. Eles tomam boas medidas por sua
seguranga, mas entram em contradi¢do com seu programa. De fato, convém aos que ddo um
ensinamento qualquer examinar cuidadosamente seus interesses, pois nada impede que homens habeis
em todas as outras coisas ndo sejam honestos em matéria de acordos. Mas, nao ¢ iloégico que os que
inculcam nos outros a virtude (areté) ¢ a sabedoria (sophrosyne) nao tenham uma grande confianga em
seus discipulos? (ISOCRATES, 2001, 3).

B E curioso notar como Socrates é retratado como um sofista por alguns de seus contemporaneos,
como no Contra Timarco, de Esquiles. E chega a ser espantoso ao leitor habituado com o Socrates
descrito pelos olhos de Platdo ler como Aristofanes o retrata em As Nuvens. Na comédia, Socrates
aparece como um sofista imoral e de habitos suspeitos, mestre de um circulo esotérico de discipulos
desocupados ¢ estranhos, que tenta ajudar o filho de um pai endividado a convencer seus credores de
que o argumento injusto € na verdade justo, e assim ludibria-los para escapar das dividas.
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intimamente ligada aos lagos de sangue e a hereditariedade. Sao os sofistas quem rompem
com a necessidade de um nascimento nobre para que fosse possivel uma instrugao superior.
Na democratica Atenas do século V a.C. era ao menos possivel ao homem comum galgar
patamares sociais mais elevados. Todavia, se ha essa margem para determinados individuos
dedicados transitarem entre as classes sociais, ndo devemos nos iludir em negar a natureza

elitista do ensino superior fornecido pelos sofistas.

Jaeger destaca como uma essencial marca distintiva o fato de que eles eram alheios as
questdes divinas. Se ha algo que ajude a conferir unidade a esse grupo ¢ isso: eles se
colocavam de fora do debate naturalista/religioso. Nao que rejeitassem os deuses do Olimpo.
Pelo contrario, frequentemente recorriam a eles quando uteis aos seus propositos mundanos.
Nunca, porém, colocaram em destaque a questdo do sagrado para a finalidade de seus
propositos. E dessa mentalidade afeita ao ambiente democratico e indiferente a intelec¢ao das
realidades divinas surgiu um efeito que nos ¢ muito caro: eles estreitavam todo o contetido de
seu programa a forma do humano. Recolhiam-se ao ideal de uma experiéncia de “pura”
humanidade, que apelava aos deuses e aos poetas com motivacdes que eram principalmente
pragmaticas. Os sofistas ndo s6 foram pioneiros na educag¢do superior, mas, ao ignorar a
hierarquia dos vinculos de sangue, inovaram também trazendo uma ideia geral de pessoa,
fundamental ao atual debate juridico'*. Embora ja encontrada nos antigos manuscritos
médicos, sao eles que fazem desse conceito um pilar para a educacao das geragcdes e mudam
sensivelmente o panorama da elite politica. E claro, porém, que essa contribuicdo ao conceito
de pessoa serd diminuta se comparada com outras, como a do Cristianismo e do [luminismo;
nao seria correto atribuir a eles méritos exagerados. Porém, ainda assim ¢ valido destacé-Ila,
pois ndo ¢ ao nobre, mas ao cidadao da poélis, cuja civilidade vale por nobreza, que o sofista se

dirige.

O conceito de natureza humana, que tdo frequentemente achamos nos sofistas e em seus
contemporaneos, nasceu no dominio da medicina cientifica. Transpds-se da totalidade do universo
para a individualidade humana o conceito de physys, que recebeu, assim, um matiz peculiar. O
Homem esta submetido a certas regras que a natureza prescreve € cujo conhecimento € necessario para
viver corretamente com boa satude e para sair da enfermidade. Cedo se passa do conceito de physys
humana, como organismo fisico dotado de determinadas qualidades, ao conceito mais amplo da
natureza humana, tal qual encontramos nas teorias pedagogicas dos sofistas. Significa agora a
totalidade do corpo ¢ da alma e, em particular, os fendmenos internos do Homem. (...) A ideia de
natureza humana, como agora ¢ concebida pela primeira vez, ndo é, de per si, evidente e natural. E
uma descoberta essencial do espirito grego. S6 por ela € possivel uma verdadeira teoria da educagdo.
(JAEGER, 2013, p.357).
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No fundo, podemos dizer que subsiste por tras do problema da relacdao entre a virtude
e as questoes naturalistas, entre areté e physys, outro problema, essencial ao debate da época:
se a virtude pode ou ndo ser ensinada. Nela os sofistas tomaram firme partido, pois dedicaram
suas vidas ao ensino — pago — da virtude. Embora a consisténcia de tal “virtude” seja tantas
vezes posta em xeque, toda a contribuicao social deles pressupunha um kdsmos onde era
possivel, através do treinamento adequado, atingir um elevado nivel de autoridade e respeito,
mesmo que a natureza a ser lapidada ndo proviesse das familias tradicionais. Assim, mesmo
se nascido plebeu, os sofistas afirmavam possivel um cultivo proprio que levasse o bom
discipulo ao sucesso. A intui¢do dos jovens aristocratas chegava tal sentimento e entdo alguns
deles delimitavam a certos niveis sua convivéncia com os sofistas (que tampouco
costumavam ser descendentes da nobreza), justamente em razao dessa barreira imposta pela
divindade (JAEGER, 2013, p. 371). Pois se esses professores mostravam-se despreocupados
com os fundamentos da consciéncia religiosa — tdo confusa com o status quo — em prol do
ideal civico, nada mais logico para eles que privilegiar o poder da criagdio humana em

prejuizo da ideia de superioridade hereditaria.

Mas até que ponto faz sentido utilizar a bravura e a asticia como equivalentes da
exceléncia humana em uma época na qual o poder e o prestigio se medem pelo saber politico?
Se a vitdria e o sucesso se obtém através do discurso, para os atenienses do século V a.C. o
escudo de Aquiles, a langa de Heitor e a vitoria sobre os troianos perderam seus lugares de
paradigma para os excelentes discursos e para as sequéncias de bons e convincentes
argumentos. Como um dos efeitos da transformacdo democratica, a areté transmuta-se para a
acao politica. E nesse ambiente, o melhor dos sofistas equivalerd a Fénix, o tutor do her6i
aquileu. Esses professores visam ensinar aos individuos desejosos de participar da elite
politica e sua instru¢do volta-se para as classes superiores da sociedade. Seus ensinamentos
miram objetivos eminentemente praticos: fazer com que a economia doméstica seja estavel,
convencer o magistrado de que seu oponente estd errado... Tudo aquilo que diz respeito ao

campo do pragmatismo €, de maneira geral, objeto de andlise dos sofistas.

E se ainda nos parece incrivel associar os sofistas a ideia geral de pessoa, ¢ sempre
importante lembrar quais sdo as bases que sustentam essa visao. Embora tenham criado certa
espécie de humanismo ao relegar papel secundario aos deuses, como na cosmovisao antiga as
divindades de certo modo correspondiam a physys — ao mundo objetivo —, o humanismo
sofistico ndo tinha como fundamento o valor ontolégico de todos os homens. Talvez um bom

exemplo desse peculiar arranjo seja o apelo ao mito que faz Protagoras. O sofista tanto recorre
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a Zeus e Prometeu para explicar a justica humana, como também afirma que nao sabe se os
deuses existem. Sua famosa frase do homem como medida de todas as coisas sugere que
todos devem poder contribuir com as discussdes publicas, independentemente do grau de
conhecimento que possuam. Os argumentos de Protagoras reconstruidos pela boca de
Socrates indicam que mesmo que ele fizesse uso da mitologia, os pressupostos ideais em que
se baseavam sua concep¢ao de mundo eram bastante distintos da tradicdo micénica e muito
mais proximos do ideal democratico. Nesse sentido, sintetiza Bruno Lacerda:
Ao dizer que Zeus deu aos homens a justica, Protagoras nao estd falando em
uma norma universal, mas, na condi¢do para a compreensdo subjetiva do
que é justo e do que ndo é. A lei humana deixa de ser, com Protagoras, um
reflexo da ordem divina, e passa a ser o simples fruto do que uma
determinada sociedade admite como justo, isto €, como necessdrio a sua
sobrevivéncia. E esse € o ponto que une Protagoras aos demais sofistas: para
todos eles, a lei humana é uma conven¢do. Pode-se dizer, assim, que a
posicao da sofistica no tocante a lei € o convencionalismo, ou seja, a crenga
de que toda regra ¢ fruto exclusivo do trabalho do legislador que a fez, sem

nenhum apoio em dados objetivos, como os primeiros filésofos viam na
physys (LACERDA, 2009, p.65).

E possivel perceber com facilidade a ligagdo que a nogio de justica dos sofistas possui
com suas praticas educativas. Na medida em que a lei humana ¢ simples consenso social, ndo
¢ necessario que haja maiores preparativos para que se defina quem sera o legislador ou o
magistrado além da habilidade discursiva. E claro que essa concepgdo de justica ndo era
uniforme entre todos os sofistas, mas podemos dizer que o desinteresse pelas realidades
metafisicas'> e o subjetivismo sdo tragos comuns entre eles. Aquele que, através do
desenvolvimento das proprias aptiddes naturais, for capaz de sobressair perante os homens ¢
merecedor de possuir alta remuneracao e honrarias. Por tal razdo, a base de ensino deles
voltava-se primordialmente para dois caminhos: a arte de persuadir e a arte de falar. Assim, os
fragmentos documentais que nos chegaram revelam essa grande preocupacdo com o esmero
discursivo, tanto em sua dimensao escrita, como em sua dimensdo falada. O objetivo de seus
esforcos era bem claro: sair vencedor de qualquer debate. Para isso, aplicavam as mais
diversas técnicas, como fazer com que os alunos decorassem diversos discursos-modelo dos
mestres, a fim de que a estrutura narrativa ficasse bem gravada na memoria e fossem capazes
de replica-la em outro contexto. De Protagoras, por exemplo, possuimos uma sequéncia de
antilogias que usava com seus alunos, um “mondtono repertério de opinides contrapostas
duas a duas, compilado por volta do ano 400 por algum de seus discipulos” (MARROU,
2017, p.108-109).

' Destaque-se que o termo metafisica s6 surgira posteriormente.
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Entdo, depois de satisfatoriamente desenvolvidos os alunos nas aptiddes dialéticas, ¢
na dimensao retorica que se materializava o resultado do programa dos sofistas. Além dos
discursos proferidos para as multidoes, através dos quais conseguiam fama, nos ¢
especialmente relevante esse outro canal de sua retérica que € a eloquéncia judiciaria.
Podemos dizer que uma de suas principais participagdes na vida publica ateniense se dava
através das performances que faziam em juizo. Era nessas ocasides que comoviam o pathos
dos julgadores para conseguir a causa almejada. Hipias de Elis é novamente um bom
exemplo. Depois de longa investigagdo com Socrates em busca da definicdo do verdadeiro

Belo, ele presenteia o filosofo com sua conclusao final a respeito da beleza:

Mas, Socrates, que pensas de nossa discussao? Como disse ha pouco, sao
aparas e migalhas de argumentos reduzidos a pedacinhos. Belo, porém, e de
muito valor € poder alguém dizer bem um 6timo discurso, no tribunal e no
conselho, ou diante de qualquer autoridade publica a que seja dirigida a
oragdo, e a tal ponto persuadi-la que termine por levar dali, ndo algum
prémio insignificante, sendo o maior de todos: a salvagdo de si proprio, de
seus haveres e dos amigos. A isso ¢ que deverias aplicar-te, abandonando
essas futilidades, para ndo passares por tolo chapado, com te ocupares, como
agora, com tantas tolices e palavrorio vazio (PLATAO, 1980, 304b).

Vemos, portanto, como essa dimensao do convencimento era um importante objetivo a que
almejava a educagdo sofistica. O proprio Hipias era um polimata e seu programa de estudos
abrangia varias 4reas do conhecimento'®. Além disso, ele dominava a mnemotécnica a fim de
que a memoria se lembrasse de todos os assuntos e lhe regateasse bastantes aplausos. Tendo
em vista esse vasto conhecimento, geralmente ¢ a ele que se referem quando situam os
sofistas como pioneiros da educacdo liberal classica. Decerto ndo eram todos os sofistas que
podiam dominar tantas areas do conhecimento. Por isso, o fato de Hipias o fazer em vista da
aclamacdo e do sucesso material muito diz a respeito das deficiéncias desse modelo
educativo. Platdo rompe com essa ideia, embora incorpore muitos elementos desse sistema de
ensino superior. Jaeger chega a dizer que para retornar ao espirito religioso da antiga
educacdo que Platdo ultrapassa a pedagogia dos sofistas, essa educacdao totalmente
independente da dimensao transcendente. Veremos agora como isso se insere na Republica

com o embate entre Socrates e seus companheiros sobre a defini¢do de justica.

1 De geometria e calculo até poesia e historia da geracio das cidades, o campo de estudos desse
sofista era bastante extenso.
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3. A DEFINICAO DE JUSTICA
3.1. As refutacdes de Socrates: Céfalo, Polemarco e Trasimaco

O jovem Nietzsche, ao introduzir os dialogos platdnicos, diz que o Livro I da
Republica ¢ “designado um proémio e ¢ um todo em si mesmo. Ele expde o que a justica ndo
¢” (NIETSZCHE, 2020, p.69)'7. A narrativa comeca com Soécrates e Glaucon voltando do
Pireu, local onde rezaram para a deusa e assistiram a cerimdnia religiosa's, até que sdo
convocados por Polemarco, filho de Céfalo, a irem visita-los e ficarem mais um pouco na
cidade, pois ocorrerd uma corrida de archotes a cavalo'® na festividade em honra a deusa. L4
chegando, sao muito bem recebidos por Céfalo, esse afortunado idoso, até que surge uma
amistosa discussao sobre os beneficios da riqueza, discussao esta que logo leva a questao da

justica.

Céfalo diz que nao acha a velhice ruim, pois somente quem cometeu muitas injusticas
na juventude teme o além-vida ao aproximar-se da hora da morte natural. Porém, o homem
prudente gasta sua fortuna em atos justos € nao receia a sorte de seu destino. Pelo contrario,
tem sempre consigo uma doce esperanga, pois ndo mente, ndo ludibria, e nada deve: nem
sacrificio aos deuses, nem dinheiro aos homens. Para tais agdes, a riqueza seria de grande
utilidade e beneficio, mas s6 ao homem comedido. Assim, se puder deixar para seus filhos
uma fortuna um pouco maior do que a que sei pai lhe deixou, Céfalo diz que estara satisfeito.
Com base nesse discurso, Socrates conclui que o receptivo anfitrido define a justica como
“dizer a verdade e restituir aquilo que se tomou”, mas logo discorda dessa posi¢ao. Ele cita o
exemplo de um amigo em perfeita sanidade entregando armas para alguém e, algum tempo
depois, agora tomado de loucura, pedindo-as de volta. Como nesse caso seria claramente
injusto devolver as armas, embora o amigo de fato as possuisse, temos a primeira refutagao de
filosofo, que demonstra como o conceito de justica ndo pode se resumir a um simples ato

externo. Eleva-o, portanto, acima das agdes particulares.

17 Tal razdo é um dos motivos de haver vasta discussio sobre uma suposta independéncia em relagio
aos demais livros. Maria Helena esboga o problema da independéncia do Livro I na introdugdo de sua
tradu¢do da Republica. Ela expde a tese, endossada por muitos estudiosos, de que o Livro I
originariamente integrava os didlogos aporéticos e era complemento do Carmides, do Laques ¢ o
Eutrifron. Juntando os quatro textos tem-se a infrutifera tentativa de defini¢do conceitual das quatro
virtudes cardeais: coragem, temperanga, piedade e justiga.

'8 Elementos do didlogo desse tipo, que sio abundantes, sugerem como a posicdo de Sdcrates quanto a
religido grega ndo era a de negacdo absoluta dos deuses da cidade.

1 Essa passagem demonstra como os jogos de nobreza e a religiosidade publica, marcas distintivas da
educacdo homérica, faziam-se presentes no cotidiano da Hélade.
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Depois disso, porém, Céfalo tem de deixar a conversa; seu herdeiro — na fortuna e no
debate — entdo assume o lugar. Polemarco refina a defini¢do de justica dada pelo pai (tirada
dos versos do poeta Simdnides): por restituir a cada um o que se lhe deve, quer-se dizer que a
justica consiste em fazer o bem aos amigos ¢ o mal aos inimigos. Polemarco tenta fazer
justica ao poeta e revelar o que realmente significa sua fala. O filosofo ndo concorda, porque
os homens frequentemente erram em seus juizos, de modo que o amigo, aquele que lhe parece
justo, pode em realidade ndo ser. Com isso, o filosofo eleva a justica acima das preferéncias

pessoais, aquelas que definem quem sao os amigos € quem sao 0S inimigos.

Polemarco nao havia pensado na falibilidade do préprio juizo dos homens sobre as
coisas e entdao incrementa sua defini¢ao, dizendo que s6 € amigo aquele que € realmente bom,
nao o que somente parece bom. Assim, ¢ justo fazer o bem aos amigos, os realmente bons, e
mal aos inimigos, os realmente maus. Socrates continua em oposicao; explica: ¢ impossivel
que uma arte prejudique o seu proprio objeto. Fazendo mal ao inimigo, ele s6 ficara pior em
relacdo a perfeicdo que lhe ¢ propria, do mesmo modo que, ao maltratar um cachorro,
somente o pioramos em relacdo a sua propria perfeigdo de cachorro. Sendo a justica a
perfeicdo do homem, ao fazer mal ao homem injusto s6 o deixamos ainda mais injusto.
Assim, ¢ absurdo deduzir que o homem justo, praticando a arte da justica, torne mais injusto o
individuo objeto de sua acdo. Portanto, conclui Socrates, nunca € justo o homem que faz mal a
outro homem, seja ele amigo ou nao. Dessa maneira, retira-se da justiga qualquer ato injusto,

bem como a prépria injustica, sua antitese.

No momento em que isso ¢ falado, Trasimaco, que ouvia impaciente ao discurso,
levanta-se em furia diante dos interlocutores assustados e reclama que a conversa mude de
dire¢ao ou chegue a termo. O narrador perscruta a intengcdo do sofista de expor sua propria
nocao de justica e, quando superados os obstaculos (ha criticas rispidas a postura de Socrates)

e definidos os termos da conversa, ele enfim revela o que pensa do assunto:

Certamente que cada governo estabelece as leis de acordo com a sua
conveniéncia: a democracia, leis democraticas; a monarquia, monarquicas; €
os outros, da mesma maneira. Uma vez promulgadas essas leis, fazem saber
que ¢ justo para os governos aquilo que lhes convém, ¢ castigam os
transgressores, a titulo de que violaram a lei ¢ cometeram uma injustiga.
Aqui tens, meu excelente amigo, aquilo que eu quero dizer, ao afirmar que
ha um s6 modelo de justica em todos os Estados - o que convém aos poderes
constituidos. Ora estes ¢ que detém a forca. De onde resulta, para quem
pensar corretamente, que a justica é a mesma em toda a parte: a
conveniéncia do mais forte (PLATAO, 2017, 338e).
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O filésofo ndo concorda com essa definicdo e seu argumento segue o seguinte
raciocinio: se € justo seguir a lei e se 0os governantes sao capazes de cometer erros, mesmo
que eles promulguem as leis em favor proprio (conforme a defini¢do de justica exposta), ao
cometer erros eles promulgariam também o que lhes ¢ prejudicial. E se ¢ assim, segundo
Trasimaco ¢ justo fazer tanto o que convém ao mais forte como o que lhe ¢ prejudicial. A
justica seria tanto a conveniéncia como a inconveniéncia do mais forte, tendo em vista que o
mais forte pode se equivocar na elaboragdo das leis. Podemos perceber que o mesmo que
ocorre a Trasimaco hé poucos instantes ocorrera a Polemarco: sua definicdo nao levou em

consideracdo a falibilidade dos juizos humanos.

O sofista se esquiva de Sdcrates com um reforgo a definigdo original: do mesmo modo
que o médico ndo ¢ chamado de médico porque erra e no momento que erra, mas, pelo
contrario, ¢ assim chamado porque acerta e sabe curar os pacientes, Trasimaco s6 chama os
governantes de governantes na medida em que cumprem com perfeicado a sua arte. Diante
disso, Socrates faz uma série de indagagdes a respeito do verdadeiro sentido de “governante”
e “mais forte”. Depois que o sofista as responde, o filosofo consegue trazer a luz sua
verdadeira concepcao a respeito dos artifices e das artes, tomados no sentido rigoroso do
termo:

Efectivamente, nenhuma arte possui imperfei¢do ou falha alguma, nem cabe
a uma arte examinar o que ¢ Util, sendo aquilo de que ¢ arte. Ao passo que

cada arte, se o for de verdade, ¢ incorruptivel e pura; enquanto que, tomada
no seu sentido exacto, ¢ inteiramente o que ¢ (PLATAO, 2017, 342b).

Portanto, ndo haveria contradicdo na defini¢do de justica dada por Trasimaco, uma vez que
ele s6 considera o individuo como sendo o “mais forte” quando ele rea/mente o €, mas nao

quando comete algum erro e exerce sua arte com imperfeicao.

Socrates continua discordando e indaga se o médico — em sentido rigoroso —, na
medida em que exerce sua arte com perfeicdo, tem como objetivo curar os pacientes ou
ganhar dinheiro. O sofista responde com a primeira op¢ao. Ou seja, conclui Sdcrates, o
médico ndo procura a conveniéncia da medicina, mas sim a conveniéncia do corpo. O mesmo
se d4 com a equitacdo, que procura o bem dos cavalos, ¢ com uma infinidade de outros
exemplos. As artes, portanto, governam e dominam aqueles a quem pertencem, prescrevendo
aquilo que ¢ melhor para seus governados. Diante disso, ficou evidente que a no¢ao de justica
tinha tomado o caminho inverso ao proposto pelo sofista. Mais uma vez, argumentos

empiricos demonstraram que a noc¢do de justica como conveniéncia do mais forte estava
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equivocada, pois, se assim fosse, as artes e os artifices prescreveriam o que ¢ melhor para si
proprios. Podemos ver que novamente ocorre algo muito semelhante ao que ocorrera com
Polemarco: a refutacdo baseada na ideia de arte como algo que ndo prejudica seu proprio

objeto, mas sim o beneficia.

Diante disso, Trasimaco, apds rude provocagdo, ataca radicalmente a posi¢ao do
filosofo. Pois se o artifice realmente cuida antes da vantagem de sua arte, os pastores
deveriam cuidar da vantagem de seus rebanhos, e ndo da sua propria. Ele ataca a ingenuidade

de Socrates e afirma:

E mesmo os que governam os Estados, aqueles que governam de verdade,
supdes que as suas disposi¢cdes para com os stubditos sdo diferentes das que
se tém pelos carneiros, e que velam por outra coisa, dia e noite, que ndo seja
tirarem proveito deles? E és tdo profundamente versado em questdes de justo
e justica, de injusto e injustica, que desconheces serem a justica e o justo um
bem alheio, na realidade consiste na vantagem do mais forte e de quem
governa, e que ¢ proprio de quem obedece e serve ter prejuizo; enquanto a
injustica € o contrario, ¢ ¢ quem manda nos verdadeiramente ingénuos e
justos; e os subditos fazem o que ¢ vantajoso para o mais forte e, servindo-o,
tornam-no feliz a ele, mas de modo algum a si mesmos (PLATAO, 2017,
343b-d).

Amparando essa tese, cita varios casos de injustica que levam a vantagem material,
culminando no maior representante de todos esses exemplos: a tirania®. E logo apds subverter
completamente os termos da questdo, o sofista tenta se retirar. Contudo, ¢ instado pelos
presentes a ficar e prestar maiores esclarecimentos. Podemos ver como a posi¢do adotada por
ele em sua primeira argumentacdo era marcadamente convencionalista, associando a justica a
uma convengdo resultante do poder e da vontade dos governantes. Justamente por isso, era
uma posicdo vazia, que ndo prescrevia qualquer conteudo de valor ao conceito de justo.
Porém, o sofista muda sensivelmente seu ponto de vista ao definir a justica como um bem
alheio. Ao tratar a justica como se fosse a injustica, ele adota uma posi¢ao imoralista,
segundo a qual ¢ bom praticar atos injustos e ruim praticar atos justos (LACERDA, 2009, p.

110). Assim, ¢ adicionado um contetido de valor a sua defini¢do e a conversa muda de plano.

Socrates entdo comeca a argumentagdo dizendo que cada arte possui sua poténcia
especifica e que, por exemplo, 0s governantes ndo exercem seus cargos por prazer, pois isto
lhes da trabalho, mas sim exigem um salario. E ao fazer isso, exercem a arte dos lucros.

Portanto, aqueles que detém o poder exercem uma arte ao exercé-lo, que € a arte de governar,

2 Sécrates voltara a tratar da tirania quando tratar das cinco formas de governo e a colocard como o
maior dos males que pode ocorrer a uma cidade.
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e outra arte ao receber um salario, que ¢ a arte dos lucros. Desse modo, a arte continua
prescrevendo o que € bom para aquele por ela governado (no caso da arte dos mercenarios, a

remuneracio; no caso da arte de governar, o governo), e no o que é bom para si?'.

Trasimaco, porém, insiste que a injustica ¢ mais util que a justica. Vai além, diz que a
injustica ¢ uma virtude e a justica € um vicio. Sécrates vé as dificuldades dessa posi¢ao, pois o
sofista ndo se limita a dizer que, apesar de ser vergonhosa, a injustica ¢ vantajosa, mas afirma
que ela ¢ bela, forte e tudo aquilo que usualmente se atribui as virtudes. O filosofo também
nao aceita isso e demonstra que € a justica a sabia e virtuosa. Isso porque o justo ndo quer ser
melhor do que seu igual, mas s6 do que seu oposto, enquanto a injustica ¢ ignorante ¢ burra,
pois o injusto quer exceder tanto aos seus semelhantes do que aos seus dessemelhantes. Por
isso, até mesmo os injustos precisam ser justos entre si, caso contrario tudo entraria em
colapso e ninguém conseguiria praticar nenhuma acao. Seria impossivel, por exemplo, a um
grupo de ladrdoes executar um plano de roubo caso eles ndao fossem, ao menos
momentaneamente, justos entre si. Isso porque a injustica s6 gera 6dio e revolta por onde se

aloja, seja em um grupo, seja somente em um individuo. O filosofo resume a questao:

Portanto, a injustiga parece ter uma forca tal, em qualquer entidade em que
se origine - quer seja um Estado qualquer, nacdo, exército ou qualquer outra
coisa - que, em primeiro lugar, a incapacita de actuar de acordo consigo
mesma, devido as dissensOes e discordancias; e, além disso, tornam-na
inimiga de si mesma e de todos os que lhe sdo contrarios e que sdo justos.
Nao € assim?

- Exactamente.

- E, se existir num s6 individuo, produzira, segundo julgo, os mesmos efeitos
que por natureza opera. Em primeiro lugar, torna-lo-a incapaz de actuar, por
suscitar a revolta e a discordia em si mesmo; seguidamente, fazendo dele
inimigo de si mesmo e dos justos. Nao ¢ verdade?

- Sim.
- E os deuses, meu amigo, sdo também justos, certamente?
- Seja - replicou.

- Logo, o injusto sera também odioso aos deuses, 6 Trasimaco, € o justo sera
seu amigo (PLATAO, 2017, 352a-b).

Depois disso, Sdcrates mostra que cada coisa no mundo tem a sua func¢ao: os olhos,
por exemplo, véem, e os ouvidos ouvem. Assim, a funcao de algo ¢ aquilo que ele executa
melhor que todos os outros, ou mesmo que so6 ele faz. Tudo que ¢ encarregado de uma funcao
tem uma virtude propria. Quando tem tal virtude, cumpre bem a fung¢do, mas nio o faz quando

tem um defeito ou estad privado de sua virtude. Por exemplo: a fungcdo da alma ¢ governar e

2l B dai que Socrates retira pela primeira vez no didlogo a nocdo de que o homem justo se

envergonharia de estar voluntariamente em alguma posicao de poder que lhe dé vantagem, em 437c.
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deliberar, dar vida ao corpo; por isso, quando a alma for privada de sua virtude propria, nao
desempenhara bem sua fungdo. A justica ¢ uma virtude da alma, de modo que a alma justa
desempenha sua fungdo bem e feliz. Por isso, o filosofo exclama, banqueteando-se: “Entao
jamais a injustica sera mais vantajosa que a justica, 0 bem-aventurado Trasimaco!”

(PLATAO, 2017, 354b).

Apesar da vitéria, Socrates fica insatisfeito com o resultado da conversa, pois se
precipitou em analisar se a justica era um vicio ou uma virtude antes que sequer soubesse o
que ela era em si mesma. Por tal motivo, nao pode saber nem se ela realmente ¢ uma virtude,
ou se quem a possui € ou nao feliz. Com isso, o Livro I chega ao fim. A partir daqui, as ideias
expostas nao sao mais do Socrates historico, mas sim do proprio Platdo. Através do uso de
Socrates como personagem ele expde sua teoria de justica revela as bases sobre as quais

devem ser construidas a pedagogia e a politica da cidade justa.
3.2. Os apelos de Glaucon e Adimanto

Destemido, Glaucon assume a palavra e diz que nao foi persuadido com os
argumentos do fildsofo. Argumenta que o parecer da maior parte das pessoas nao € que a
justica ¢ um bem por si mesmo e pelas suas conseqiiéncias, mas sim que pertence a uma
espécie de bem que ¢ penosa e que se pratica somente pelos seus resultados, como ter uma

boa reputacao e um bom salario. Glaucon retoma o argumento de Trasimaco:

Dizem que uma injustica ¢ por natureza um bem, ¢ sofré-la, um mal, mas
que ser vitima de injustica ¢ um mal maior do que o bem que ha em cometé-
la. De maneira que, quando as pessoas praticam ou sofrem injusti¢as umas
das outras, e provam de ambas, lhes parece vantajoso, quando nao podem
evitar uma coisa ou alcangar a outra, chegar a um acordo mutuo, para nao
cometerem injusticas nem serem vitimas delas. Dai se originou o
estabelecimento de leis e convengdes entre elas e a designagdo de legal e
justo para as prescri¢des da lei. Tal seria a génese e esséncia da justiga, que
se situa a meio caminho entre o maior bem - ndo pagar a pena das injusti¢as
- ¢ 0 maior mal — ser incapaz de se vingar de uma injustica. Estando a justi¢a
colocada entre estes dois extremos, deve, nao preitear-se como um bem, mas
honrar-se devido a impossibilidade de praticar a injustica (PLATAO, 2017,
359a).

Para exemplificar sua tese e demonstrar como o homem tende a injustica por natureza,
Glaucon conta a fabula do anel de Giges. O pastor Giges descobrira esse anel por acaso e se
deslumbrara ao descobrir que ele concedia o poder da invisibilidade quando o colocava no
dedo. Em posse de tal poder, seduziu a mulher do rei, assassinou-o € tomou o controle do

reino. O rapaz conta essa historia para sugerir que nem mesmo um homem que fosse justo em
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principio resistiria a tentacao caso estivesse em semelhante situagdo, pelo que se conclui que a
justica nao € um bem em si mesmo, individualmente. Fundado na maxima segundo a qual “o
suprassumo da injustica ¢ parecer justo sem o ser”, Glaucon narra a vida de um homem
injusto, mas que ¢ justo nas aparéncias, ¢ também o seu oposto, um homem justo de verdade
que, por nao se importar com as aparéncias, parece injusto aos olhos da sociedade. Conclui
que a vida do primeiro sera muito mais feliz que a do segundo. Serd mais favorecido em todas
as empresas as quais se dedique e sera o favorito dos homens (tendo em vista seu grande
sucesso) e dos deuses, pois possuird os recursos para fazer maiores e mais estupendos

sacrificios ¢ oblacdes em favor deles.

Depois disso, Adimando toma a palavra e se pde a complementar o raciocinio do

irmao. Fala principalmente de como a justica e a injusti¢a sdo retratadas pelos versos dos
2 .

grandes poetas™ e de como os deuses, embora celebrem o comportamento justo, ora

beneficiam ao homem injusto que, em reveréncia, granjeiam-lhes oferendas e honras.

Praticamente fazendo um desabafo, Adimanto explica a falta de substancia das maximas

teologicas diante dos exemplos da poesia:

«Mas aos deuses ndo ¢ possivel passar despercebido nem fazer violénciay.
Ora, se cles ndo existem, ou ndo se preocupam com as coisas dos homens,
para que havemos de importar-nos com o passar ¢ despercebido? Se, porém,
existem, e se preocupam, noés ndo sabemos nem ouvimos falar deles a mais
ninguém, sendo através das leis e dos poetas que trataram da sua genealogia,
¢ sdo esses mesmos que dizem que eles sdo de molde a deixarem-se reflectir
por meio de sacrificios, preces brandas e oferendas. Ou se acredita em ambas
as coisas, ou em nenhuma. Se, portanto, se deve acreditar neles, deve-se ser
injusto e fazer-lhes sacrificios com o produto das nossas injusticas
(PLATAO, 2017, 365d-366a).

O irmao de Platdo levanta um importante problema: qual no¢do de comportamento e
de sentido de vida se espera que os jovens, inclusive os capazes e bons, extraiam dos versos
em que o homem injusto triunfa e o justo fracassa? E como esperar um comportamento justo
se os deuses se deixam persuadir por sacrificios que sdo feitos com o resultado das injusticas
cometidas? Nao ¢ da boca de Socrates, mas sim através de um representante da juventude

ateniense que Platdo realiza a primeira critica incisiva a imoralidade dos poetas. Adimanto

2 Todos em unissono entoam hinos sobre a beleza da temperanca e da justica, embora dificeis e
trabalhosas, ao passo que a intemperanga € a injustiga sdo coisa suave e facil de alcancar, odiosas
apenas a fama e a lei. Proclamam que a injustica é, em geral, mais vantajosa do que a justica, ¢ estdo
prontos a pretender que s2o felizes os maus, se forem ricos ou possuidores de outras formas de poder,
¢ a honra-los em publico ¢ em particular, ao passo que desprezam e olham com sobranceria os que
forem fracos e pobres, embora concordem que sao melhores do que os outros (Platdao, 2017, 364b).



30

fala que até entdo s6 ouviu homens louvando a justica e recriminando a injustica visando
ganhar honras e reputacdo, mas nunca por um motivo verdadeiro. Por isso, espera que
Socrates consiga convencé-lo que hd um valor intrinseco na justica; quer saber se ela ¢ melhor
que a injustica por si propria, sem que se fale dos efeitos ou conseqiiéncias que causam. Caso
contrario, se o fildsofo nao for capaz de provar o valor da justica por si mesma, concluird que
ele ndo censura a injustica de fato, mas somente a aparéncia de injustica, € concorda com a
tese de Trasimaco segundo a qual “a justica ¢ um bem alheio, util ao mais forte, ao passo que
a injustica é util proveitosa a ela mesma, mas prejudicial ao mais fraco” (PLATAO, 2017,

367¢).

Embora se dizendo incapaz de solucionar a questdo ao inicio, Sécrates ¢ instado e
finalmente da seu parecer sobre o assunto. Porém, a resposta nao ¢ convencional e o filosofo
sugere um exercicio imaginativo. Seu raciocinio ¢ o seguinte: como a justica existe tanto no
homem como na cidade e como a cidade ¢ muito maior do que um individuo tomado
isoladamente, talvez seja mais facil apreender como ¢ a natureza da justica nas cidades e
entdo, comparativamente, executar a mesma operacdo em relacdo ao individuo: “se
quiséssemos fazer um debate sobre a formagao de uma cidade, veriamos também a justica e a

injustica a surgir nela?” (PLATAO, 2017, 369a).

Como os irmaos concordam com isso, o filésofo comeca a descrever o surgimento de
uma pequena cidade com alguns homens. Logo surge a necessidade de que, para que a cidade
funcione de modo eficiente, haja a divisdo das funcdes de trabalho. Desse modo, os
individuos, que sao distintos uns dos outros por natureza, podem se especializar nas funcdes
em que sao mais aptos e assim o resultado final sera melhor. Em poucos instantes, a cidade ja
possui artesdos, agricultores, pastores, comerciantes e todas as classes necessarias ao seu
funcionamento. Socrates rapidamente cria um lugar onde os individuos dormem em leitos de
folhagem alegra-campo e comem paes, queijos, vinhos e legumes, levando um estilo de vida
simples e sobrio. Glaucon se mostra insatisfeito com essa descricdo de homens jantando sem
carne e exige que a cidade tenha leitos confortaveis para as pessoas dormirem, bem como uma
mesa farta de sobremesas e iguarias para se banquetearem. Socrates acha a proposta boa, uma
vez que em uma cidade grande e rica poderd ver com ainda mais clareza o surgimento da

justica e da injustica.

3.3. A cidade perfeita: uma analogia para a alma justa
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As mudangas sugeridas por Glaucon exigem que a cidade cresca em demasia e, para
que se obtenham pinturas, perfumes, guloseimas e iguarias, ¢ necessario que nela vivam toda
a espécie de pessoas, desde cacadores, artifices, cabeleireiros e cozinheiros até aqueles que
Sécrates chama de imitadores®® de desenhos, cores e da arte das Musas (ele fala dos pintores,
artistas e poetas). Além disso, como precisardo de terras e pastos para produzir, a expansao
territorial serd uma realidade desse incremento citadino. Por isso, S6crates afirma que ele e os
amigos descobriram a origem da guerra, atrelando-a ao desejo de conquista material das
cidades que ultrapassam a fronteira do que lhes ¢ necessario. E enfim conclui que, como fora
estabelecido o principio da especializacao de fungdes, ¢ for¢oso que haja uma classe que se

ocupe especificamente da arte da guerra: sao os guardides.

Quanto mais trabalho tiver essa classe de guerreiros, maior serd o tempo e o cuidado
que devera ser empregado em sua formacao. Além disso, eles devem ter uma natureza
apropriada: devem ser perspicazes, fortes e velozes para o combate, valentes e corajosos de
temperamento, mas também brandos e afaveis com seus compatriotas. Socrates diz inclusive
que devem ter uma natureza filosdfica, pois, como distinguem os amigos € inimigos como
conhecidos e desconhecidos, devem possuir esse desejo de aprender e de conhecer para que
possam diferenciar os individuos. A isso se segue a extensa discussao sobre como sera a
educagdo desses guardides, que ocupard o restante do Livro II, o Livro Il e uma parte do
Livro IV. E conquanto isso seja feito sob a justificativa de que levard a solugdo do problema
da justica, ¢ curioso notar como sdo vastas as paginas que Platdo dedica a exposi¢cdo dessa

pedagogia em comparagdo com as breves linhas com que resolve a questao principal.
3.4. A educacao dos guardides e a primeira critica a poesia

Logo de inicio, Socrates fala que serd dificil achar algum método melhor para educa-
los do que a educagdo classica: ginastica para o corpo € musica para a alma. Ha, portanto,
uma conexao clarissima entre a pedagogia platonica e a antiga educacdo poética. Os
personagens comeg¢am tratando da musica’® e é aqui que Platdo finalmente responde aos
apelos feitos pela juventude ateniense — representada por seus irmaos —, que ansiava por uma

referéncia moral que superasse o ensino veiculado pelos poetas.

» Veremos como essa nogdo de imitagcdo sera desenvolvida no transcorrer no didlogo e sera
fundamental na critica ao modelo classico de educacao.
 Por miisica os gregos se referem também a poesia (inclusive as epopéias), a literatura, o teatro, etc.
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O filésofo divide a literatura em dois tipos: uma verdadeira e uma falsa, sendo que esta
consiste nas fabulas contadas as criangas pelas amas. Como s3o infantes, a influéncia dessa
arte penetra muito profundamente em suas almas virgens, fazendo com que aquilo que foi
transmitido se prolongue pelo curso de suas vidas. Por tal razdo, diz ser necessario vigiar os
autores de fabulas para que s6 selecionem as que forem boas, bem como persuadir as amas
para que contem somente elas as criancas, a fim de moldar as suas almas com criterioso
cuidado. Platdo critica diretamente Hesiodo, Homero e os outros poetas que fizeram as
fabulas falsas que se propagaram pelas cidades e conclui que esse tipo de mentira contada em

historias e mitos, seja sobre deuses ou sobre herdis, deve ser censurada na cidade.

E a primeira critica direta do filosofo a fun¢io educativa da poesia: 0 modo como os
poetas retratam o plano divino, ou mesmo os grandes homens, ¢ falso e pernicioso a cidade.
Pela boca de Socrates, ele fala que mesmo se os mitos forem reais, como o de Zeus
destronando seu pai Cronos, tais historias ndao deveriam ser contadas descuidadamente as
criangas. Ainda que fosse necessario referi-las, isso deveria ser feito em rigorosissimas
circunstancias (em segredo, para poucos individuos e depois do sacrificio de uma vitima
enorme). Como quem € novo nao consegue saber o que ¢ ou nao alegorico, nao se deve contar
historias de deuses combatendo entre si, mas sim historias com a maior nobreza possivel.
Embora ndo saiba como seriam tais historias, de uma coisa o filosofo tem certeza: elas devem
retratar Deus como ele realmente ¢: essencialmente bom — pois ¢ a causa de todo o bem —, ¢
sem culpa nos males. Tomado de pudor religioso, Platao revoluciona:

Logo - prossegui eu [Socrates] - Deus, uma vez que € bom, ndo poderia ser a
causa de tudo, como diz a maioria das pessoas, mas causa apenas de um
pequeno nimero das coisas que acontecem aos homens, ¢ sem culpa do
maior nimero delas. Com efeito, os nossos bens sdo muito menos do que os

males, e, se a causa dos bens a ninguém mais se deve atribuir, dos males tém
de se procurar outros motivos, mas nao o deus (PLATAO, 2017, 379c¢).

Seguem-se a isso numerosos exemplos de versos cldssicos nos quais os deuses sdo a causa de
comportamentos imorais, ou mesmo seus proprios praticantes. Por isso, a primeira lei da
cidade relativa aos deuses determinara “que Deus ndo ¢ a causa de tudo, mas s6 dos bens”

(PLATAO, 2017, 380c).

E n3o se estranhe que o autor faga uso do singular, pois em seguida comeca o
argumento contra as varias formas que assume a divindade nas poesias. Sua premissa ¢ que
alguém que sai da propria forma transforma-se em si mesmo ou € transformado por algo, mas

que as melhores coisas sdo as menos mutaveis. Portanto, Deus € o ser menos capaz de alterar-
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se, porquanto ¢ o melhor de todos. Além disso, ndo ha motivo para Deus aparecer aos homens
em formas estranhas somente a fim de engana-los. Sao mostrados os maleficios da mentira e
como ela ¢ alheia a divindade, sendo Deus absolutamente simples e verdadeiro em atos e
palavras” (PLATAO, 2017, 382¢). Imagens desse tipo também serdo abolidas da educacio

dos guardides.

Platao também critica o jeito com que os poetas retratam o além-vida, os herdis e os
homens. Retratar o Hades como um lugar terrivel, além de ser falso, s6 provoca a covardia
nos homens, um defeito inaceitavel para os guardioes da cidade. O filosofo sugere inclusive
que deve ser criado um lugar oposto a este submundo dos mortos retratado nas epopéias. Nao
deve ser admitida a figura dos deuses e herois se lamentando chorosos, rindo
descontroladamente ou demonstrando falta de temperanca e controle dos proprios apetites.
Tudo aquilo que desvirtue a formagdo dos guardides nao pode ser permitido € a inica mentira
admissivel é aquela dos chefes visando o bem da cidade? (como nas boas fabulas contadas as

criangas), toda outra € perniciosa e deve ser expurgada.

A critica platonica ndao se atém aos mitos e ao conteudo interno da musica, tendo em
vista que € principalmente pela forma que se expressa sua forga de penetracdo. Também ela
serd julgada pelo critério do efeito moral que causam nos cidadaos e por sua utilidade para a
cidade. A respeito do estilo de linguagem, Platdo divide os estilos da poesia em trés: o que
trata do passado, a narragdo; o que trata do presente, a imitagdo, e o que trata do futuro, o
género misto. As duras criticas que tece sao principalmente ao género imitativo, por meio do
qual o poeta age como se fosse seus personagens. Convencido de que a imitagdo aos poucos
ganha espaco na mente do imitador e dela toma posse, o filosofo ndo tarda a concluir que essa
pratica desvirtuara os guardides de seu Unico objetivo especifico, que € a protecao da cidade.
E se o filosofo acredita ser prejudicial a exposi¢cdo das criangas aos mitos imorais, ele aplica a
mesma logica quando busca censurar os jovens de imitar sons de animais, da natureza, ou
mesmo escravos ou mulheres. Além disso, afirma que até o ritmo e a harmonia da musica
devem fazer com que a alma propenda para o cardter austero e virtuoso. Por isso, proibe
melodias proprias da lamentacao ou do duelo, bem como aquelas que estimulam a embriaguez
e a preguica. Socrates diz ironicamente que caso um poeta de formas e imitagdes variadas
chegasse na cidade, eles o coroariam com grinaldas e o receberiam como a um ser sagrado,

mas logo o despachariam para outra cidade, pois poetas desse tipo ndo cabem na cidade. Em

%3 Platdo extrapolara essa permissividade ao tratar do governo da cidade e da familia dos guardides.
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seu lugar, escolheriam um que fosse austero e conforme aos principios delineados para a

educacdo dos guardides.

Os elementos que o filosofo analisa até agora e as mudancas por ele sugeridas tém
uma finalidade bem demarcada: a utilidade na educacdo dos guardides e a eficiéncia em
produzir o tipo humano com as qualidades necessarias a sua fungdo, como valentia e coragem.
Desse modo, a imitagdo so ¢ aceitavel quando for util a educacao dos guardides e infundir em
seus espiritos formas virtuosas. SO serd permitida na cidade a imitagdo da areté especifica a
funcdo do sujeito, embora ninguém, independentemente de seu papel, deva imitar
comportamentos imorais ou perniciosos. Vale a pena notar como a nog¢do de mimesis
(imitacdo) surge primeiramente para se referir ao género literario e depois para descrever a
constituicdo de um habito. Esse conceito plurivoco ganhara ainda um contorno bastante

distinto no desenvolver da Republica, quando integrado na ontologia platonica.

Definidos os limites da paideia musical, Platio expde seus preceitos quanto a
ginastica. Segue firme na logica de comedimento e por isso deverdo ser proibidas a
embriaguez, as longas noites de sono e as muitas variedades e condimentos na alimentagao.
Até mesmo a preocupacao em demasia com a propria nutricao deve ser evitada, porquanto os
guardides devem ser capazes de adaptar sua dieta conforme a exigéncia das circunstancias. A
educagdo do corpo, assim como a musica, deve ser simples e sobria. Essa prescrigdo toma
sentindo claro quando Platdo explica que tanto a paideia musical como a ginastica tém como
objeto primeiro a alma do individuo. Para ele, os exercicios serdo bem sucedidos quando
forem capazes de despertar a coragem natural do guardido e ndo s6 quando fortalecerem seus

corpos, pois ¢ a alma boa a capaz de formar o corpo sdo, ndo o contrario.

O filosofo também fala contra o uso terapéutico da medicina e contra os litigios
judiciais. Para ele, uma grande quantidade de hospitais e tribunas em uma cidade ¢ uma prova
de que ela ¢ desordenada e tem uma ma educacao. Nao hd espaco para que essas instituigdes
se proliferem na cidade imaginada por Sdcrates, pois os guardides devem ter uma satde solida
e um corpo capaz de restaurar a si mesmo apoOs o tratamento médico. Platdo diz que a
medicina feita com o objetivo de adiar a morte e prolongar uma vida incapaz de trabalho ¢
ridicula e compromete o bom funcionamento da cidade onde hd uma minuciosa reparti¢cdo de
funcdes. Por sua vez, aqueles que seguem a educagdo adequada ndo precisam recorrer a esse
tipo de medicina ou apelar para a justica de outrem, pois possuem corpos saudaveis e

carregam a justica consigo mesmos.
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O filésofo demonstra como a gindstica também consiste em um cuidado com a alma
através dos efeitos que sua falta ou sua prevaléncia absoluta causam na alma dos homens.
Sem a ginastica e s6 com a arte das Musas, eles ficam moles e doces em excesso. S6 com a
musica e sem a disciplina corporal, eles ficam grossos e duros. Quem deixar o ritmo da flauta
moldar sua alma, no inicio serd maledvel como o ferro a ser trabalhado, mas se a exposicao se
prolongar, ficara ou completamente mole e sem iniciativa, ou irritadico e tomado pelo mau
humor. Pelo contrario, aquele que, ndo convivendo com as Musas, fizer muitos exercicios e se
alimentar com fartura, de inicio ficara valente em razao do vigor fisico, mas logo perdera todo
o desejo por aprender; sua alma ficard como que surda e ele sera incapaz de persuadir os
homens sem o uso de sua forga e irascibilidade. Qual desses caminhos serd seguido vai
depender da alma do sujeito, se nela prevalece a face da coragem ou da reflexao. Por isso, ¢
fundamental para a educacao dos guardides o equilibrio entre as duas formas de disciplina.
Jaeger sintetiza:

Foi por isso que um deus deu aos homens a ginastica e a musica, formando a
unidade indissoluvel da paideia, ndo como educacdo separada do corpo e do
espirito, mas como as forcas educadoras da parte corajosa e da parte da
natureza humana que aspira a sabedoria. Quem as souber combinar na
harmonia prépria serd mais favorito das musas que aquele heréi mitico da

pré-historia que pela primeira vez soube combinar as cordas da lira
(JAEGER, 2013, p. 807).

Assim conclui-se a educacao dos guerreiros. Apds, Socrates, Glaucon e Adimanto debaterao

sobre quem devera governar a cidade idealizada.
3.5. A divisao tripartite e o conceito de justica

Socrates diz que devem ser os melhores e os mais velhos guardides os governantes da
cidade. E necessario que a amem e vejam como vantajosos a si proprios o seu beneficio, de
modo que facam de seu empenho algo 1til a coletividade. Por isso, a selecao dos guardides
governantes deve comegar desde a infancia, colocando-os por toda a vida em tarefas que
testem a resisténcia, a vontade e a constancia de suas almas, para que, superando-as, provem

seu valor.

Ser utilizado um artificio®® para convencer os demais cidaddos de que sdo eles que
devem governar e através disso Platdo expoe a tese das trés diferentes naturezas humanas. A
legitimidade do governo vird por meio de uma lenda fenicia segundo a qual todos os homens

sao filhos da terra e foram feitos irmdos por deus. Dependendo da composicdo com foram

% A mentira é aqui permitida, pois visa o bem da cidade.
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criados, surgem diferentes tipos de homem. A alguns o deus modelou com ouro e esses sao os
mais preciosos € devem governar sobre os outros; a esses seguem o que foram modelados
com prata, seus auxiliares; por fim, ha aqueles que foram modelados em bronze e ferro e que
deverao ser os artifices e lavradores da cidade. Os chefes devem ser rigorosamente atentos
sobre a composi¢cao que as criangas possuem, bem como as suas proprias. Todo aquele que for
de determinado género deve realizar as fungdes a ele correspondentes e ¢ essa honra
especifica que lhe deve ser atribuida. Caso seja de uma raga superior ou inferior ao cargo que
ocupa, € necessario que isso rapidamente se corrija. Nesse sentido, os pais devem observar
atentamente a natureza de seus filhos para que o prepararem corretamente ao cargo que lhes ¢
destinado por natureza, especialmente se nascerem com uma composicao diferente da de seus

progenitores.

Como os chefes nao devem prejudicar seus governados, sao os Unicos que nao poderao
possuir nenhum tipo de propriedade ou riqueza. O objetivo de tais restricdes nao ¢ garantir a
felicidade dessa classe superior (embora o Sécrates-personagem ndo se espante caso eles
fossem felizes assim), mas sim a felicidade da cidade inteira. Platdo mostra também a falta de
riqueza como algo negativo, pois impede que o trabalho dos artifices seja bem feito. Todavia,
suas criticas ao excesso de riquezas sdao ainda mais duras. Este acimulo deixa os
trabalhadores preguicosos e descuidados e cria uma divisdo interna na cidade; ndo
necessariamente sO entre ricos € pobres, mas podendo ser uma cisdo entre inimeras classes.
Para Platao, sdo muitas as cidades existentes dentro de uma cidade desunida, mesmo que rica.

Por isso, a cidade s6 podera crescer enquanto mantiver a unidade.

Além disso, ha uma prescricao ainda mais fundamental: a imutabilidade da educagao.
Os preceitos pedagogicos sao aquilo que garante a coesdo da cidade, fazendo com que cada
um desempenhe com perfeicdo somente o papel mais adequado a sua propria natureza. Ha
neste passo um exemplo cristalino de como a paideia prescrita esta indissoluvelmente ligada a
todos os aspectos da Politeia, dos grandes aos pequenos. E necessario que haja uma rigorosa
vigilancia em todas as situagdes, a fim de que ndo se introduzam mudangas nas regras da
educagdo ginastica e musical. Especialmente nesta, em que a mudanga entra “deslizando

mansamente pelo meio dos costumes e usangas” e logo subverte todas as leis vigentes.

Com tais medidas sendo tomadas, os cidaddos dessa cidade imaginada nao precisarao
ter regulados os pormenores de sua legislagdo. E aqui Platdo engloba as mais variadas e

comuns figuras juridicas, como contratos de trabalho, processos de injlria, a instauragdao de
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impostos, a regulagdo do mercado ou a constituigcdo de juris populares. “Nao vale a pena
estabelecer preceitos para homens de bem, porque facilmente descobrirdo a maior parte das
leis que é preciso formular em tais assuntos” (PLATAO, 2017, p 425e). Caso ocorra o
contrario € seja necessaria a regulamentacao de tais leis, os homens dedicardo as suas vidas
inteiras em corrigi-las com minucioso cuidado, como doentes que, por falta de temperanga,
nao querem parar com aquilo que lhes prejudica a saude. Todavia, sera um esmero
completamente infrutifero, pois, para Platdo, a eficacia da lei ¢ determinada pela forca e
verdade da educacdo dos legislados e nao ha remédio para os litigios que ndo passe por uma
corre¢ao na pedagogia da cidade. Na cidade justa nao havera esse tipo de norma, mas somente
as mais elevadas e importantes, aquelas que tratam do culto ao divino:
A edificagdo de templos, sacrificios e outros actos de culto aos deuses,
divindades e herois. E ainda a sepultura dos finados, e toda a assisténcia que
deve prestar-se-lhes para tornar propicios os que estdo no além. Sobre estes
assuntos nada sabemos, ¢ ao fundarmos a cidade, a ninguém mais
obedeceremos, se tivermos senso, nem seguiremos outro guia, sendo o da
nossa patria. Pois sem duvida ¢ este deus que, em todos estes assuntos, ¢ o

intérprete nacional para todos os homens, quando profetiza sentado no
omphalos, no centro da terra (PLATAO, 2017, 427¢).

Com isso acaba provisoriamente o desenho platonico da cidade ideal. Sécrates entdao
propde aos companheiros que retomem a busca original e se ponham atras da justica nessa
recém-fundada cidade. Se ela foi bem fundada, ¢ totalmente boa, sendo evidente que também
¢ sabia, corajosa, temperante e justa. Assim, sera possivel encontra-la por eliminagdo depois

de achadas as demais qualidades.

A sabedoria da cidade nao ¢ resultado de um esfor¢o direto de todos os cidadaos, mas
sim da mais diminuta parcela da cidade e do conhecimento que detém, segundo o qual “uma
cidade fundada de acordo com a natureza pode ser toda ela sabia”. Ela ¢ uma ciéncia distinta
de outras técnicas particulares tem como objeto “o modo correto de comportar-se do Estado
com relacdo a si mesmo e com relagdo aos outros Estados, e ¢ possuida apenas pelos
guardides perfeitos, ou seja, pelos governantes (REALE, 2014, p. 148). Ja a coragem/fortaleza
esta ligada a classe dos guerreiros, que precisam saber aquilo que devem ou ndo temer em um
confronto. Assim, a fortaleza ¢ a capacidade de conservar a opinido reta em matéria de coisas
perigosas ou ndo, sem deixar-se vencer pelos prazeres ou pelas dores, pelos medos ou pelas
paixdes: “ndo julgues que planejamos outra coisa que nao fosse imbui-los das leis o melhor
possivel, a fim de que as recebessem como um tinto, para que a sua opinido se tornasse

indelével” (PLATAO, 2017, 430a). A temperanca, por sua vez, ¢ uma espécie de ordem e
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dominio dos desejos. Ela ¢ a unica das virtudes que se estende a toda a cidade, dos mais
fracos aos mais fortes, fazendo-os, através da disciplina das proprias paixdes, concordes e
harmonicos a respeito de quem sdao os melhores que devem comandar ¢ quem deve prestar

obediéncia, quer na cidade, quer no individuo.

Depois dessas defini¢des, Socrates percebe que eles ja estavam de frente para o objeto
de sua busca havia muito tempo, porém sem reparar. A justica seria justamente esse principio
da especializagdo de fungdes por meio do qual cada habitante realiza a tarefa mais adequada a
propria natureza sem interferir na tarefa dos demais. E essa qualidade que d4 a forga para
todas as outras virtudes poderem surgir e se manter na cidade. Por conseguinte, diz o filosofo,
o0 homem justo serd semelhante a cidade justa. Possuira em si trés espécies de natureza — a
temperante, a corajosa € a sabia — e todas elas desempenharao as fungdes que lhe cabem sem
que interfiram nas das outras. E necessario que esses caracteres estejam presentes tanto no
homem como na cidade, pois eles s6 podem se encontrar na cidade porque provém de seus

habitantes.

Assim, hd em ndés um elemento pelo qual nos entendemos; outro pelo qual nos
irritamos, e ainda outro gracas ao qual nos desejados todo tipo de prazer, como os da boca e
os do ventre. A demonstragdo disso ¢ a seguinte: o0 mesmo sujeito nao pode sofrer efeitos
contrarios na mesma das suas partes em relagdo a mesma coisa; € as coisas que tem
determinadas qualidades relativamente a um objeto tornam-se coisas determinadas; por isso,
como as pessoas podem recusar o primeiro instinto (como alguém sedento que se recusa a
beber), hd pelo menos dois elementos em suas almas, um que raciocina — o racional — e um
que ndo raciocina, mas sente desejos — o irracional e concupiscivel. Portanto, com isso ja se
revelam dois elementos andlogos na cidade e na alma: a sabedoria e os governantes; a
concupiscéncia e os artifices e lavradores. A irascibilidade (correspondente a classe dos
guerreiros), por sua vez, ¢ aquele elemento que luta contra os desejos em favor do elemento
racional, controlando-os. E analogo ao que fazem os auxiliares, que se aliam aos guardides
chefes na ordenacdo da cidade. Assim, compete a razdo governar e velar por toda a alma, a

colera ser sua sudita e auxiliar, e aos desejos obedecerem as suas disposigoes.

Através da paideia musical e fisica o individuo conseguira sua harmonia interna e as
duas partes superiores conseguirdo vigiar e controlar a parte concupiscivel, a fim de que ela
nao se rebele e tente dominar todo o conjunto. Dessa maneira, Platdo desloca a Justica para o

interior do homem, definindo-a de modo radicalmente distinto de seus companheiros:
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Na verdade, a justica era qualquer coisa neste género, ao que parece, exceto
que nao diz respeito a atividade externa do homem, mas a interna, aquilo que
¢ verdadeiramente ele e o que lhe pertence, sem consentir que qualquer das
partes da alma se dedique a tarefas alheias nem que interfiram umas nas
outras, mas depois de ter posto a sua casa em ordem no verdadeiro sentido,
de ter autodominio, de se organizar, de se tornar amigo de si mesmo, de ter
reunido harmoniosamente trés elementos diferentes, exactamente como se
fossem trés termos numa proporcao musical o mais baixo, o mais alto e o
intermédio, e outros quaisquer que acaso existam de e permeio, e de os ligar
a todos, tomando-os, de muitos que eram, numa perfeita unidade, temperante
e harmoniosa, - s6 entdo se ocupe (se € que se ocupa) ou da aquisicao de
riquezas, ou dos cuidados com o corpo, ou de politica ou de contratos
particulares, entendendo em todos estes casos e chamando justa e bela a
accdo que mantenha e aperfeicoe estes habitos, e apelidando de sabedoria a
ciéncia que preside a esta ac¢do; ao passo que denominara de injusta a ac¢do
que os dissolve a cada passo, e ignorancia a opinido que a ela preside
(PLATAO, 2017, 443d-444a).

Portanto, Platdo trata a justica como uma espécie de beleza e saude da alma, ao passo

que a injustica seria uma doenga, desordem, desarmonia®’.

" Vale a pena citar a sintese de Bruno Lacerda: A justi¢a, como dito, é uma propor¢do, uma ordenagio
de elementos distintos, pela qual estes elementos se unificam em uma totalidade. Uma cidade justa,
neste sentido, ¢ uma cidade cujos habitantes estdo organizados harmonicamente, cada qual exercendo
a funcdo que lhe é propria: os guardides governam, os guerreiros defendem-na e os negociantes
produzem os bens materiais necessarios a vida de todos. O homem justo, por sua vez, ¢ o que
consegue ordenar os elementos distintos que compdem sua alma: a razdo, a ira ¢ a concupiscéncia.
Neste sentido, uma ac¢do humana sé podera ser considerada justa se emanada de um sujeito que se
auto-ordenou, que se permite guiar sempre pela razio, que €, entre as trés partes da alma, a que tem
por fungdo governar as outras. Tornar-se justo, portanto, implica “dispor, de acordo com a natureza, os
elementos da alma, para dominarem ou serem dominados uns pelos outros” (LACERDA, 2009,
p.123).
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4. A IDEIA DE BEM
4.1. A educaciao das mulheres e a dissolu¢ao da familia nuclear

Antes de prosseguir sua exposicao, Socrates € impelido pelos presentes a expor o
restante de sua doutrina. Ele estava omitindo importantes aspectos da cidade ideal com receio
de que os ouvintes estranhassem seu discurso. Essa ¢ a parte mais controversa da politeia: a

educacao das mulheres e a dissolucao da familia nuclear.

Socrates diz aceitar que ha de fato uma diferenga intrinseca entre homens ¢ mulheres,
mas acredita que ¢ uma diferenciacdo acidental, como a que ocorre entre calvos e cabeludos.
O fato de um fecundar e a outra dar a luz ndo significa que devam se ocupar com oficios
distintos. Todavia, apesar de afirmar que as mulheres podem ocupar as mesmas posigdes que
o homem, o filésofo afirma que elas a fardo de maneira mais débil, seja fisica ou
intelectualmente. Essa posi¢ao € revoluciondria para a época e antecipara as realizagdes do

helenismo posterior.

Além disso, propdoe o fim da familia dos guardides, que devem ter tudo em
comunidade. Ele defende explicitamente um sistema de eugenia em que os nascimentos serao
selecionados entre os melhores espécimes de guardides com o objetivo de gerar individuos
melhores para a cidade:

E preciso, de acordo com o que estabelecemos, que os homens superiores se
encontrem com as mulheres superiores o maior nimero de vezes possivel, e
inversamente, os inferiores com as inferiores, ¢ que se crie a descendéncia
daqueles, e a destes ndo, se queremos que o rebanho se eleve as alturas, e
que tudo isto se faga na ignorancia de todos, exceto dos proprios chefes, a

fim de a grei dos guardiGes estar, tanto quanto possivel, isenta de dissensoes
(PLATAO, 2017, 459¢).

4

E uma parte do didlogo que costuma suscitar muitas polémicas (citemos a
interpretagdo de Julia Annas) e até o proprio autor € reticente em explana-la. Ao criar esse
esquema de engenharia social, na qual a reproducao ¢ realizada através de sorteios fraudados,
o argumento platdnico leva ao extremo as premissas iniciais. E um trecho que parece forgar o
ser humano ao esquema da cidade, mesmo que isso signifique piora-lo. Preocupado com as
exceléncias a maior perfeicao possivel, o idealismo de Platdo ignora as tradi¢des familiares e
domésticas e se distancia de um ideal de familia que posteriormente ganhara relevo com o
Cristianismo, preocupado individualmente com o destino das almas. A natureza das

prescricdes platdnicas nos faz pensar que ha algo faltando e que, se levadas as ultimas
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conseqiiéncias, as premissas que governam a cidade caem no absurdo. Na imagem de
Chesterton, o filésofo age como alguém que tenta encaixar uma cabeca imaginaria em um

chapéu ideal.
4.2. O rei filosofo

Diante de todas essas mudancas legislativas e culturais, surge a questdo sobre a
possibilidade de esse modelo de sociedade vir a existir de fato e sobre 0 modo como ele fara
isso. E necessario que Socrates relembre seus companheiros que esse sequer era o objetivo da
proposta. A investigacdo imaginativa ¢ util porque serve de paradigma, de modelo pelo qual
se torna viavel aproximar-se da justica — enfim descoberta — 0 maximo possivel. Como a
justica da cidade ¢ andloga a justica do homem, ¢ como o homem justo ¢ andlogo a cidade
justa, € possivel julgar o valor das a¢des e das coisas com base no modelo criado. A prépria
criacdo imaginativa por si possui uma grande importancia, mesmo na hipotese em que nao
seja possivel concretizd-la no mundo real, ja que “¢ da natureza das coisas que a acao tenha
menor aderéncia a verdade do que as palavras, ainda que a alguns nao pareca assim”

(PLATAO, 2017, 473a). Nas palavras do filosofo:

Logo, foi para termos um paradigma que indagamos o que era a justica e o
que era um homem perfeitamente justo, se existisse, €, uma vez que
existisse, qual seria o seu carater ¢ inversamente, 0 que era a injustica ¢ o
homem absolutamente injusto, a fim de que, olhando para eles, se nos
tornasse claro que felicidade ou infelicidade lhes cabia, e sermos for¢ados a
concordar, relativamente a nés mesmos, que quem for mais parecido com
cles tera a sorte mais semelhante a sua; mas ndo foi por causa de
demonstrarmos que era possivel (PLATAO, 2017, 472d).

Esse ¢ o gancho narrativo para que Platdo exponha sua tese politica. Buscando
demonstrar o defeito das organizagdes politicas existentes e a maneira pela qual elas poderiam

se aproximar da constitui¢ao justa, o Socrates-personagem afirma:

Enquanto ndo forem, ou os filésofos reis nas cidades, ou os que agora se
chamam reis e soberanos filésofos genuinos e capazes, ¢ se dé esta
coalescéncia do poder politico com a filosofia, enquanto as numerosas
naturezas que atualmente seguem um destes caminhos com a exclusdo do
outro ndo forem impedidas for¢osamente de o fazer, ndo havera tréguas dos
males, meu caro Glaucon, para as cidades, nem sequer, julgo eu, para o
género humano, nem antes disso sera jamais possivel e vera a luz do sol a
cidade que ha pouco descrevemos (PLATAO, 2017, 474d).

E a tese do rei-filésofo, outra grande mudanga na construgdo platonica que vinha sendo feita.
Para fundamenta-la, o autor abre a investigacao sobre quem ¢ o filosofo. Como esse homem ¢
apaixonado pela sabedoria e a deseja em sua totalidade, ele busca provar de todas as ciéncias

e experimenta os estudos com prazer. Porém, ele ¢ distinto dos amantes de espetaculos, que
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existem aos montes pelo mundo. Mesmo que estes apreciem e se maravilhem com uma
diversidade coisas belas — como uma boa peg¢a, uma linda mulher ou um animal bem nutrido —
, sa0 incapazes de amar a natureza do belo em si, na propria esséncia. Mas o filosofo, este
homem superior, aproxima-se do Ser das coisas e conhecimento que detém ¢ verdadeiro, pois

se funda em algo que vai além das aparéncias.

Platdo o demonstra através dos seguintes passos: ha aquilo que existe e aquilo que
nao existe; também ha aquilo que ¢ absolutamente cognoscivel e aquilo que ¢ absolutamente
incognoscivel, chamamos ciéncia ao conhecimento do que existe e ignordncia ao
desconhecimento; logo, se ha algo entre aquilo que existe (o Ser absoluto) e o que nao existe
(o Nao-ser absoluto), o conhecimento desse algo também deve corresponder a uma posigao
intermédia. Para o filésofo, ¢ nesse ambito que se encontra a opinido, como que a “rolar entre
o Nao-ser e o Ser absoluto” (PLATAO, 2017, 479d). Ele demonstra também que a opinido e a
ciéncia sao poténcias diversas e por isso a mesma coisa nao pode ser objeto de ambas. Essa ¢
a grande diferenga entre o filosofo, amante da sabedoria, e o filodoxo, amante da opinido. Este
faz parte da multiddo e se ocupa com a multiplicidade das coisas belas, mas ¢ incapaz de
ascender a um nivel superior e contemplar o Belo em si, o verdadeiro Ser que nao muda e

sempre permanece do mesmo modo.

O fato de o filosofo buscar sempre as realidades alheias a geragdo e a corrupgao leva
a algumas conseqiiéncias: sua personalidade desenvolve uma aversdo a mentira, ao prazer
corporal, a ambicdo e a mesquinhez. Além disso, alguém capaz de contemplar “a totalidade
do tempo e a totalidade do ser” (PLATAO, 2017, 486a) ndo temera a morte e julgara a vida
humana como algo de importancia menor, diferente daquele que for preso a um breve aspecto
do Ser e do tempo. Por isso, quem tem a alma filos6fica possui uma natureza comedida,
agradavel e justa por natureza. Ademais, € necessario que aprenda com facilidade e que tenha
uma boa memdria para reter o aprendizado. Por tudo isso, € evidente que € ele o mais capaz
de guardar as leis da cidade justa e de vigiar rigorosamente sua educagao, a fim de que ela nao

se degenere.

Porém, enquanto Socrates expde essas coisas, Adimanto o interrompe e toma a
palavra. Os argumentos do filosofo sdo brilhantes e seria impossivel escapar deles, mas
mesmo assim o filho de Ariston levanta uma obje¢do muito clara: os fatos desmentem o
discurso socratico. Quando o jovem olha ao redor e vé os individuos que se ocuparam com

filosofia, a imagem que enxerga ¢ muito distinta das palavras ditas, pois esses sujeitos ou
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tornaram-se excéntricos € perversos, ou — se permaneceram equilibrados — tornaram-se

completamente inuteis a cidade.

Cobrado por uma resposta, Soécrates concorda com a indagacao de Adimanto.
Todavia, ele tem uma explicagdo para esse descompasso € come¢a a analisar a causa das
acusacOes imputadas praticantes de filosofia. Utiliza uma metafora na qual ha um barco
completamente desordenado. Nele estdo alguns individuos de natureza superior que seriam
capazes de bem conduzi-lo, mas ha uma luta entre diversos marinheiros para tomar o poder,
mesmo que estes nao saibam a arte de navegar e sequer imaginem que seja possivel aprendé-
la. Pelo contrario, os marinheiros fazem troga de quem estuda o céu e se preocupa com 0s
astros para conduzir o barco, assediando das mais diversas formas, até mesmo com a morte,
qualquer um que seja um risco a sua escalada no poder. Socrates diz que a visdo que esses
barqueiros imorais terdo daqueles homens competentes nao serd nada boa e isso € o mesmo
que se da na cidade, pelos chefes politicos, com relacao aos verdadeiros filosofos: “nao ¢ facil
que a melhor das ocupagdes seja apreciada por aqueles que exercem atividades opostas a ela”

(PLATAO, 2017, 489d).

A alma que propende a filosofia ¢ naturalmente sa e justa, pois as qualidades naturais
que sdo necessarias ao filosofo sdo muito rigorosas e, por isso mesmo, rarissimas. E dificil
encontrar alguém que harmonize em si tanto a sensibilidade e sutileza que o aprendizado
exige quanto a constancia e fortaleza que permitem seu desenvolvimento. Por isso, quando se
encontra alguém dessa estirpe, ndo ¢ natural que esteja carregado de vicios. Mas a situacao
real € que ha uma grande quantidade de causas para sua degeneragdo para poucos espécimes
existentes. A corrupgao das poucas almas naturalmente filoséficas vem de coisas boas, como
a beleza, a riqueza ¢ a forca. E quando a educagdo inadequada entra em contato com alma
filosofica que ela desvirtua alguma de suas vantagens naturais e torna-se extremamente
perversa. Quanto mais excelente a natureza, maior sera seu impacto, seja ele benéfico ou
perverso. E qual ambiente mais favoravel a corrupcdo da alma amante da verdade do que
aquele onde ha uma incessante busca por estar no poder, independentemente do preparo

intelectual para isso?

Platdo faz uma critica direta a pedagogia dos sofistas e v€ nela um grande fator de
degeneracao do potencial da juventude. Essa dentncia também se estende a democracia e

podemos ver que o filésofo vé os fendmenos como correlacionados. Sendo o poder politico
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pertencente a multidao, aquilo que os sofistas fazem esta intimamente relacionado aos

desmandos da maioria:
Que cada um desses particulares mercenarios, a quem essa gente chama
Sofistas e considera como rivais, nada mais ensinam sendao as doutrinas da
maioria, que eles propdem quando se reinem em assembléia, e chamam a
isso ciéncia. E como se uma pessoa, que tenha de criar um animal grande e
forte, aprendesse a conhecer as suas furias e desejos, por onde deve
aproximar-se dele e por onde tocéd-lo, e quando € mais intratavel ou meigo, e
porqué, e cada um dos sons que costuma emitir a propdsito de cada coisa, e
com que vozes dos outros se amansa ou se irrita, e, depois de ter adquirido
todos estes conhecimentos com a convivéncia e com o tempo, lhes chamasse
ciéncia e os compendiasse, para fazer deles objeto de ensino, quando na
verdade nada sabe do que, destas doutrinas e desejos, ¢ belo ou feio, bom ou
mau, justo ou injusto, e emprega todos estes termos de acordo com as
opinides do grande animal, chamando bom aquilo que ele aprecia, mau ao
que ecle detesta, mas sem ter qualquer outra razdo para tanto, antes
designando justo e belo o inevitavel, porquanto nunca viu a diferenca
essencial entre a natureza da necessidade e a do bem, nem ¢ capaz de

apontar a outrem. Uma pessoa assim ndo parece, por Zeus, um mestre
estranho? (PLATAO, 2017, 493a-d).

Para Platao, o sofista € um amante de espetaculos, de aparéncias, alguém que nao foi
capaz de apreender a realidade essencial das coisas. Essa classe trata a multidio como a uma
besta e recorre ao pathos para direcionar-lhe conforme a conveniéncia propria, sem qualquer
compromisso com a verdade. Por sua vez, a multidao fica refém dessas agdes e
consequentemente os filosofos sao mal vistos por ela, também incapaz de alcangar algo além
da pluralidade das coisas particulares. O homem que conseguir conservar-se alheio a esse
ambiente e cultivar a virtude na propria alma nao se tornara do tipo perverso de que falava
Adimanto e verd “suficientemente a loucura da multidao, e que ninguém executa nada de
sensato, por assim dizer, no governo dos Estados” e se sentirdo felizes caso possam se manter

afastados da injustiga até o fim de suas vidas.

O autor acredita que nenhum dos sistemas de governo vigentes alcanga a dignidade
que merece o filosofo. SO a constituicdo imaginada por Socrates e seus companheiros pode
elevar-se a tal altura, do mesmo modo que somente o filosofo ¢ adequado ao governo dessa
cidade. A explicacdo platonica para a corrupgdo da natureza filoséfica individual € andloga a
explica¢do da degeneragdo das formas de organizagao politica. O paralelo entre o homem ¢ a
cidade ¢ uma constante em toda 4 Republica e o transcorrer do didlogo inevitavelmente
aponta para um uUnico caminho, ao qual devemos a fundagdo e funcionamento da polis
perfeita: a contemplacdo da ideia de Bem pelo filosofo, o inico homem com capacidade para

essa ardua tarefa.
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Como os governantes serdo os filosofos, a educacdo dos chefes da cidade sofre um
acréscimo substancial. Além de todas as prescri¢des anteriormente realizadas, a selecdo dessa
classe precisara testar os individuos em exercicios de diversas ciéncias, a fim de identificar se
sua natureza ¢ capaz de aguentar estudos superiores ou nao. O autor fala do modelo de cidade
antes imaginado como uma “medida imperfeita” (PLATAOQ, 2017, 504C). A verdade é que a
pedagogia dos guardides governantes se limitava a protecdo da cidade, era uma classe de
guerreiros. Com o intuito de aperfeigoar seu paradigma, Platdo faz uma grande mudanga e
eleva a maxima autoridade as naturezas intelectuais, capazes de enfrentar um arduo programa
de estudos superiores. E ao deixar ainda mais perfeito o esquema imaginado, Platao revela
algo ainda mais elevado que a justica e as demais virtudes anteriormente descobertas. Nas
palavras de Socrates: “a ideia de bem ¢ a mais elevada das ciéncias, e que para ela ¢ que a

justica e as outras virtudes se tornam uteis e valiosas”.
4.3. A ideia de bem e 0 mundo inteligivel

Para Platdo, ndo vale muito saber onde estdo a justica e a beleza se o paradeiro do
bem ¢ desconhecido. Ele coloca em risco o valor da longa investigagao empreendida, tamanha
¢ a grandeza do objeto com que se depara. Isso faz sentido na medida em que o bem ¢ aquilo
que absolutamente todas as pessoas anseiam possuir de verdade, e ndo s6 em aparéncia. Por
isso, o individuo ndo deve se tornar um guardido antes que aprenda que a Justica sé existe em
fung¢do do Bem. Ao relacionar a ideia de justica com a ideia de bem, o filoésofo nos fornece

uma imagem mais geral de sua ontologia.

Socrates ¢ impelido a tratar mais detidamente dessa ideia, mas logo nota que o
impulso tomado por ele e os amigos ndo ¢ suficiente para que alcancem o objetivo. Por isso,
primeiramente assenta os pressupostos da demonstragdo e distingue entre as coisas boas em
particular e aquilo que ¢ o bem em si mesmo, a esséncia do bem. As coisas manifestamente
boas sdo visiveis e ndo inteligiveis, enquanto o bem em si mesmo ¢ invisivel e inteligivel.
Como seu interlocutor o acompanha, ele comecga a exposicao daquele que chama o filho do

Bem, o Sol.

A visdo € o sentido particularmente mais bem feito no homem e ¢ através do Sol que
a realizamos. Ainda que a pessoa tenha olhos e visdo, ela s6 podera enxergar caso haja um
terceiro elemento na operagao, a luz. Assim, podemos dizer que os olhos sé existem por causa
do Sol, que fornece a luz, e a visdo € o sentido que mais se assemelha a ele. Além disso, o Sol

¢ responsavel ndo sO6 por as coisas visiveis serem vistas, mas também por sua génese e
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desenvolvimento. Mais ainda, ele ¢ contemplado através da vista, mas nao se confunde com
ela ou com a luz. Com esse excelente exemplo, Platdo estabelece um paralelo e diz que o
mesmo que o Sol faz as coisas visiveis, a ideia de bem faz as coisas inteligiveis:
Fica sabendo que o que transmite a verdade aos objetos cognosciveis e da ao
sujeito que conhece esse poder, ¢ a ideia do bem. Entende que ¢ ela a causa
do saber e da verdade, na medida em que esta ¢ conhecida, mas, sendo assim
belos, o saber e a verdade, terds razdo em pensar que hd algo de mais belo

ainda do que eles. E, tal como se pode pensar corretamente que neste mundo
a luz e a vista sdo semelhantes ao Sol, mas ja nao € certo toma-las pelo Sol,

r

da mesma maneira, no outro, ¢ correto considerar a ciéncia e a verdade,
ambas elas, semelhantes ao bem, mas nio esta certo toma-las, a uma ou a
outra, pelo bem, mas sim formar um conceito ainda mais elevado do que seja
o bem. (...) Logo, para os objetos de conhecimento, dirds que ndo so6 a
possibilidade de serem conhecidos lhes é proporcionada pelo bem como
também € por ele que o Ser e a esséncia lhe sdo adicionados, apesar de o
bem ndo ser uma esséncia, mas estar acima e para além da esséncia, pela sua
dignidade e poder (PLATAO, 2017, 509a-c).

O filésofo da um grande passo e realiza a distingdo entre o plano visivel, ambiente
das coisas particulares, € o plano inteligivel onde se encontram os objetos de conhecimento.
Neste plano ¢ a ideia de bem que reina, proporcionando verdade e esséncia aqueles com que
interage, enquanto no mundo visivel ¢ o Sol o soberano, proporcionando visibilidade e luz as
coisas, ¢ fazendo com que nascam e se desenvolvam. Até agora, esse € 0 movimento mais
fundamental realizado pelo filésofo, pois encontra tanto a causa das coisas sensiveis e
corporeas como a suprema causa das realidades inteligiveis, daquilo que ¢ em esséncia e
nunca muda. Apos Glaucon exclamar emocionado diante dessa grande revelagdo, o filosofo

da outro exemplo de sua tese, a analogia da linha dividida.

Para exemplificar a hierarquia do conhecimento verdadeiro, Platdo criou uma
imagem bastante didatica. E uma linha dividida em duas partes: a parte superior corresponde
ao mundo inteligivel, a parte inferior corresponde ao mundo visivel. Cada uma dessas partes,
por sua vez, ¢ também dividida em duas. No inferior da linha, a primeira subsecdo
corresponde as imagens e sombras, aos reflexos dos corpos que existem, € o conhecimento
que lhe corresponde ¢ a suposicao (eikasia). Na outra subsecdo do mundo sensivel estdo as
coisas € seres vivos, os corpos propriamente ditos; o conhecimento que lhe corresponde ¢ a fé
(pistis). Ja a primeira se¢ao do mundo inteligivel correspondera aos entes matematicos, dos
quais se pode obter entendimento (dianoia). Por fim, a mais alta divisdo dessa linha
corresponderd as formas inteligiveis que acessamos através da atividade propriamente
intelectiva (noesis). A primeira parte da linha ¢ o mundo da opinido, enquanto a segunda trata

dos objetos de conhecimento.
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5. A EDUCACAO DO FILOSOFO

Essa ¢ a jornada que o individuo cuja alma ¢ naturalmente filosofica deve percorrer
durante sua vida, mesmo que a cidade ndo o entenda e faca oposi¢cdo. Platdo o exemplifica
com a Alegoria da Caverna, na qual um homem que durante a vida s6 pode ver sombras na
escuridao de repente sobe para o mundo iluminado com toda a riqueza que lhe ¢ propria,
como as cores € 0os animais. Apos o desconforto inicial, o homem vé-se liberto e sente-se
feliz. Sentindo compaixao por seus antigos colegas, ele sabe que, caso volte para resgata-los e
contar tudo o que viu, eles ndo o entenderdo. Através dessa historia, Platdo nos dad uma
imagem do caminho trilhado pelo individuo que consegue fazer essa transicdo do mundo
visivel e da mera opinido para o mundo inteligivel em que ha o verdadeiro conhecimento.
Porém, uma vez que cheguem a tao divino lugar, os sujeitos nao quererdo faz mais nada,
sequer pensardo em se ocupar das atividades da cidade. O filésofo diz que mesmo assim eles
tém essa obrigacdo e precisam voltar a acostumar-se com a escuriddo e, ainda que contra a
vontade, ajudar a cidade tomando parte em seus negocios. Com isso, Platao revela o dever
moral do homem liberto: voltar para o interior da caverna e dirigir os homens que la

permaneceram, pois sO assim estes poderdo usufruir da liberdade que o filosofo agora

desfruta.

Essa transi¢do da opinido (doxa) ao conhecimento (episteme) € possivel gracas a um
programa de estudos superiores; aquele que, se ausente, faz da cidade desenhada uma medida
imperfeita. Para Platdo, a formagao do filésofo tem a duracdo de uma vida e sdo necessarios
cinquenta anos para que o homem possa enfim contemplar o Ser. A educagdo anteriormente
prescrita, a gindstica e a musica, limitava-se a tratar de objetos que, embora fundamentais a
harmonia da cidade e da alma, submetiam-se a lei do devir. Mas certos objetos convidam a
reflexdo e outros ndo, e ¢ ai que entram as matematicas. O calculo e a aritmética conduzem a
esséncia das coisas, obrigam a alma a servir-se da inteligéncia para chegar a verdade pura. Por
isso, desde novos os cidaddos devem ser expostos a exercicios de célculo por meio de jogos
que estimulem suas tendéncias naturais. Porém, aos filosofos esta destinado um papel mais
elevado e eles devem explorar o célculo sem se ater as aplicagdes praticas, tomando costume

de sua natureza abstrata e assim ir aumentando progressivamente sua consciéncia da realidade

inteligivel.

Além da aritmética, guarda-se lugar de honra para os estudos de geometria plana e do

espaco, de astronomia e de acustica. Esse ciclo pedagdgico deve acompanhar as fases da vida
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do sujeito, de modo que, aos dezoito anos, interrompam-se os estudos propriamente
intelectuais por dois ou trés anos. Nessa dificil fase, os individuos devem se dedicar a
exercicios de ginastica obrigatdrios, acompanhando a tendéncia natural. Dos vinte aos trinta
continuariam seus estudos de infincia, mas de modo mais sofisticado € com uma visdo de
conjunto de seus elementos, a fim de que possam entrever-lhes a unidade. E s aos trinta anos
que poderao ser selecionados para a imersao no método filosofico e, através da dialética — da
confrontagdo de hipdteses —, galgar os niveis superiores no conhecimento do Ser. Platdo
calcula em aproximadamente cinco anos o tempo para que se domine plenamente este saber e,
uma vez que ele esteja em sua posse plena, o individuo sera testado por ainda mais quinze
anos. Como na alegoria da caverna, esses quinze anos serdo ocupados por atividades da
cidade e testardo a solidez de sua formagao moral. Depois de vencidas todas essa etapas, aos
cinquenta anos o programa chegara ao fim, podendo finalmente o homem contemplar o bem

em si.
5.1. O novo conceito de mimesis e a critica final aos poetas

Como acompanhamos a estrutura narrativa do didlogo, s agora podemos falar da
critica final que Platdo faz aos poetas. Ela s6 se justifica depois de exposta a distingdo entre os
tipos de atividade com que a alma pode se ocupar caso se volte para as aparéncias ou para o
verdadeiro Ser. Ao hierarquizar os diferentes graus de conhecimento, o filosofo atribui-lhes
seus respectivos correspondentes de realidade, havendo uma relacao de confluéncia entre sua
epistemologia e sua ontologia. O realismo exagerado de Platdo ¢ aquilo sobre o que se assenta
sua teoria politica e o desenho da cidade justa s6 pode ser entendido depois de passarmos pela

profunda exposi¢dao metafisica que o autor faz nos Livro VI e VII da Republica.

Desse modo, ¢ somente no Livro X que o filosofo faz sua ultima critica aos poetas.

Lidia Maria Rodrigo sintetiza a ordem de problemas de Platdao com os textos em trés aspectos:

moral: deuses e hero6is sdo retratados com um comportamento imoral e
impiedoso, indigno de ser tomado como paradigma ou modelo de virtude;
ontoldgico: os poetas tragicos, assim como os pintores, ndo imitam a
realidade, mas apenas um reflexo sensivel dela, permanecendo no nivel da
mera aparéncia;

epistemoldgico: o mito é mera narrativa, sem nenhuma argumentagdo, nao
operando a transi¢ao da doxa para a episteme (RODRIGO, 2014, p.55).

O primeiro aspecto ¢ extensamente tratado no inicio do didlogo e os dois ultimos no
final. No Livro X da Republica, Platao radicaliza sua posi¢do contra as artes imitativas, que

jamais seriam benéficas. Para Platdo, a representacao dos imitadores ¢ a copia de uma copia e
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por isso situa-se a trés graus de distancia da verdade. Se sdao as Formas Inteligiveis o Ser real,
a manifestagdo corpdrea e perecivel das ideias ¢ uma codpia imperfeita da realidade imutavel.
O imitador ndo imita as coisas da natureza, mas sim a obra dos artifices, dos homens que
imitam as coisas da natureza. Além disso, a imitacdo ndo se aprofunda em nada, mas trata
somente de uma pequena por¢do de cada coisa, como que de relance. Portanto, as artes
imitativas fazem também uma copia; ndo da propria ideia, mas da primeira copia. Agora o
conceito ndo mais se refere a reparticdo da poesia ou a consolidagao de um hébito, mas sim a
um tipo de relagdo inscrito nas proprias coisas. Imita¢do € criar uma réplica fundando-se nos
aspectos mais afastados que o ente possui do Ser. Quando os poetas imitam, suas almas sao
projetadas em um ambiente muito mais proximo do Nao-ser do que do Ser verdadeiro, ¢ uma

pratica afim a doxa, nao ao conhecimento.

Platao fala do respeito que sente por Homero, mas reconhece que “nao se deve honrar
um homem acima da verdade, e antes, pelo contrario, deve-se falar” (PLATAO, 2017, 595c¢).
Ele coloca em duvida a competéncia educativa do poeta, pois se Homero realmente fosse
capaz de educar e deixar os homens melhores, teria a0 menos algum registro de seus
discipulos testemunhando tal feito, como ocorre até mesmo com os sofistas. Mas o filésofo
nao acredita nisso. Embora muito atraido pela poesia, ele a excluira completamente da cidade,
deixando somente os versos que edifiquem o cardter humano. Aqueles que estimulam as
partes irracionais da alma quando elas deveriam ser secadas nao poderdao ser incluidos no

projeto de cidade perfeita:

Por conseguinte, 6 Glaucon, quando encontrares encomiastas de Homero, a
dizerem que esse poeta foi o educador da Grécia, ¢ que ¢ digno de se tomar
por modelo no que toca a administracdo e a educacdo humana, para aprender
com ele a regular toda a nossa vida, deves beija-los ¢ sauda-los como sendo
as melhores pessoas que € possivel, e concordar com eles em que Homero ¢
o maior dos poetas e o primeiro dos tragediografos, mas reconhecer que,
quanto a poesia, somente se devem receber na cidade hinos aos deuses e
encomios aos vardes honestos ¢ nada mais. Se, porém, acolheres a Musa
aprazivel na lirica ou na epopeia, governardo a tua cidade o prazer ¢ a dor,
em lugar da lei e do principio que a comunidade considere, em todas as
circunstancias, o melhor (PLATAQ, 2017, 607a).
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8. CONCLUSAO

A proposta politica de Platdo para a Grécia possui uma intima ligacdo de dependéncia
com ideias pedagogicas bastante claras. Ele define a justica como a propor¢dao harmonica
entre os elementos da alma e diz que ela s6 sera possivel na cidade se antes estiver nos
homens. Ora, a justica na alma humana faz com que o sujeito se adeque a propria natureza e
com que cada parte de sua alma se ordene conforme a razao. Mas, ainda assim, iSsO SO se
justifica quando leva ao bem, e por isso o conhecimento do bem ¢ a base sobre a qual se ergue
o edificio platonico. Conhecer o bem, por sua vez, ¢ conhecer o Ser das coisas, aquilo que
garante a tudo sua verdade e esséncia. Assim, tanto conhecer a justica como conhecer o bem

demandam uma paideia adequada.

Aqui j& levamos a pedagogia para um nivel radicalmente introspectivo e agora o
mundo dos corpos € visto como um reflexo da parte mais nobre das coisas, de sua ideia.
Conseguir transformar-se no homem que contempla essa imagem divina requer uma natureza
adequada e toda uma vida de arduo trabalho: ¢ a educacao filosofica. Platdo critica o ensino
dos sofistas principalmente porque ele ndo se apoia em nada; sdo palavras sem substancia. A
prescricdo do ensino da dialética somente aos trinta anos e somente depois de uma vida de
estudos adequada e de provas rigorosas indica um realismo subjacente a sua tese. Conhecer de
verdade ndo € sO falar, gastar as palavras, € antes contemplar, ver. Do mesmo modo que ¢ a
visdo o sentido feito com mais esmero, a educacao s6 sera nobre quando se apoiar na natureza

das coisas e investigar exaustivamente as notas do Ser.

E se a justica ¢ uma harmonia em que cada parte desempenha a sua funcdo sem
imiscuir-se nas demais, a pedagogia justa que Platdo prescreve tem um papel analogo aquele
que o filésofo pretende com a exposicdo da cidade justa e das formas de governo
degeneradas. As propostas pedagogicas contemporaneas a ele s6 sdo perniciosas porque
foram deslocadas de seu papel e comecaram a exercer fungdes que nao lhe cabiam. Embora
censurada, a educacao classica que toma os ideais homéricos continua na cidade platonica. O
filosofo retira-lhe as partes ruins a fim de garantir a integridade do conjunto. Assim, o ensino
das classes cuja funcdo ¢ servil aproveitara diretamente os poetas: € a propaideia, a cola que
une a cidade em um tom temperante. O mesmo se da em relacdo a educacdo de Esparta, sua
parte perniciosa ¢ retirada e ela ¢ colocada em seu papel natural, como auxiliar da classe
intelectual. Os sofistas, cujo ensino retdrico desligado de vinculos de sangue ¢ tdo inovador,

também passam pela mesma purificagdo. Entrardo na cidade justa, mas agora sua dialética ¢
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fundada em um conhecimento verdadeiro e seu ideal racional ndo ¢ s6 pose, mas
participa¢do nas ideias superiores. Platdo aproveita os sistemas educativos de sua época e
deles faz uma sintese. Mas s6 consegue ordend-los com uma inovacao propria: o programa
filos6fico. A maior criacdo propriamente platdnica sao os estudos superiores do filésofo e ¢
somente por eles que a sintese dos demais esquemas torna-se possivel. Platao resolve o
problema da expansao desordenada de ideais educacionais com outra expansdo, essa vertical.
Do mesmo modo que o rei filosofo ¢ o unico capaz por ordem na cidade com individuos de
naturezas tao variadas, Platdo ensina que a filosofia € a inica capaz de integrar conhecimentos

tdo diversos, ordenando-os conforme o Ser verdadeiro.

A Republica ¢ um didlogo muito vasto em amplitude e o autor, ao introduzir
sucessivamente os assuntos, articula minuciosamente suas partes em um conjunto harménico.
Por isso, imaginar a cidade justa através de uma construgdo literaria desta estirpe realmente
soa adequado. Os temas se abrem e fecham, vao e voltam, uma coisa puxa a outra e na medida
em que as paginas passam se v€ a imagem desta cidade se afastando, tomando forma definida
pela reunido de suas partes. Os obstaculos vao sendo superados com revelagdes emocionantes
e a cada novo problema que surge na alma de seus alunos (porque afinal ¢ isso que sdo os
companheiros de Socrates) Platdo encontra a disposi¢do de espirito apropriada para marchar
em frente. Isto ndo acontece nos didlogos aporéticos. E se parece ser cada vez mais
consolidada a distingdo entre o pensamento platonico € o pensamento socratico, pelo estilo e

pelos frutos, aqui encontramos algo que inegavelmente pertence a personalidade de Platao.

Muito se fala nela como obra-prima, como o texto mais bem acabado da filosofia
platonica. Sua historia comeca em tom sereno, quase casual, entre amigos que conversam €
discutem. Mas isso ¢ uma armadilha; desde ja temos pistas daquilo em que a conversa ird se
tornar. A cerimoOnia religiosa que Socrates assistia transforma-se em um combate ferrenho
contra aqueles que profanam as representacdes do divino. A apologia da vida injusta da um
giro completo e, como um bebé mal posicionado na hora do nascimento (ndo ¢ Socrates um
parteiro?), inverte sua posi¢cdo inicial quando as coisas chegam a feliz conclusao. Quem dira
que o Socrates combativo, esfor¢cando-se para reduzir o quanto pode a importancia daqueles a
quem chama amantes de espetaculo, exultaria em alegre surpresa ao descobrir uma corrida de
archotes em honra a deusa? “A cavalo? — perguntei —. E coisa nova! E a cavalo que eles vio
competir a passar os archotes uns aos outros?” (PLATAO, 2017, 328a) pergunta,

maravilhado. E acaso alguém poderia adivinhar que aquele idoso despreocupado veria
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frustrado seu desejo de deixar uma fortuna satisfatoria aos filhos e assim lhes garantir uma

vida tranquila?®?

Platio certamente ¢ um gigante entre os gregos” e o prenincio de seu nome deveria
ser suficiente para encher de incerteza até aqueles cujas almas sdo mais confiantes. Os voos
que ele nos proporciona ja seriam o bastante para coroar seus méritos com a marca perene da
imortalidade. Imortalidade esta inclusive muito celebrada; o mito de Er (de que ndo tratamos)
¢ o ponto alto com que ele fecha toda a historia. Como a vida, toda narrativa, inclusive 4
Republica, caminha para o final. Como a vida, explica A Republica, esse termo s6 se aplica
aquelas partes pereciveis, volumosas do ser. O fato de Platao terminar com um mito depois de
apontar exaustivamente a insuficiéncia intrinseca deste género, pois que ausente de
demonstragdo, também nao ¢ sugestivo? Parece uma contradigdo, como também o parecem os
outros exemplos acima, mas a verdade ¢ que sdao s6 aparéncias. Ja na linha dividida o fil6sofo
ensina que ¢ o nous a aspiracdo maxima do homem. Conforme a alma ascende, o homem abre
mao do /ogos por seu retorno ao nous. Como explicar isso sendo por um mito? Como explicar
melhor a loucura que ¢ juntar tesouros no mundo do que contando a triste historia de Céfalo?
A cidade imaginada por Platdo ¢ uma alegoria para teses irrefutaveis, para conclusdes cuja
demonstragdo leva a premissas autoevidentes (quem negard que a justica s6 existe em fungao
do bem?). Por tras da imaginagdo, o filésofo deixa transparecer o axioma de maneira
escancarada, como se estivesse ensinando criangas. Mas ele também faz o inverso, ¢ ouso
dizer que com ainda mais maestria; através dos fatos narrados e em sutilezas literarias ele vai

mais além. Pois ndo sdo as alegorias e mitos as partes da Republica que alcangam os lugares

2 A prosperidade dos filhos de Céfalo durou até a Tirania dos Trinta. Lisias narra: No Conselho dos
Trinta, Tedgnis e Pisdo puseram-se a dizer que alguns dos metecos desaprovavam o regime; era uma
estupenda ocasido para, a pretexto de castiga-los, eles adquirirem fortunas; fosse como fosse, o Estado
carecia de recursos ¢ o governo precisava de numerario. Nao lhes custou persuadir os ouvintes, a quem
um assassinio significava pouco, mas ganhar dinheiro importava muito. Resolveram, pois, prender dez
metecos; dentre eles, dois pobres, para justificar diante do povo que ndo o faziam movidos pela
cobica, mas pela conveniéncia do regime, como em tudo mais. (...) A Polemarco, os Trinta deram a
ordem habitual, de beber cicuta; nem sequer lhe disseram antes por que razdo havia de morrer, quanto
menos depararem-lhe julgamento e defesa. Quando ele foi retirado morto da prisdo, possuindo nos trés
casas, de nenhuma deixaram sair o enterro; alugaram um telheiro e ali o expuseram. Embora
tivéssemos mantos sem conta, ndo deram nenhum aos que o pediam para vesti-lo;, deram os amigos,
quem um manto, quem um travesseiro, cada qual o que podia dar, para seu enterramento. Apossados
de setecentos escudos nossos, apossados de tdo grande quantidade de prata e de ouro, de bronze, de
joias, de moveis e de roupas femininas em quantidade tal como jamais sonharam possuir, além dos
cento e vinte escravos, haveres de que tomaram para si a melhor parte antes de entregar o resto ao
erario, chegaram eles a extremos de insaciavel cupidez, dando uma demonstragdo de seu carater.
Melobio arrancou das orelhas da mulher de Polemarco as arrecadas de ouro que ela trouxera da casa
dos pais (LISIAS, 1968 apud BRANDAO, 2016, p.27).

% S3o dizeres de Santo Atanasio.
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mais ermos, que impregnam mais profundamente a mente de cada nova geracao? E ndo ¢ na
raiva de Trasimaco e em sua gradual domesticacdo que sentimos falar mais verdadeiramente?
Platao ¢ filosofo até quando prosador. A plasticidade dos eventos que conta se amolda no
fundo da imaginacao do leitor e essas historias imprimem em sua alma a marca do filésofo,

agora seu amigo. Como ¢ bom ler Platao!
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