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Resumo: O artigo apresenta estudo de tematica dificil de ser precisada — como ajuiza
Goldschmidt, - embora, esta esteja presente ao longo de distintas fases do corpus platonicum.
Trata-se da relagdo intrinseca entre a religido tradicional grega e a filosofia de Platdo. Mediante
a problematizacdo e analise de passagens centrais de distintos didlogos, primordialmente dos
dialogos Eutiphron, Fédon, Teeteto, Timeu e Leis, acredita-se ter-se alcan¢ado, mesmo de forma
introdutoria, apontamentos importantes a compreensdo da tematica proposta.
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Abstract: The article presents difficult subject study is needed - makes the judgment as
Goldschmidt - although this is present in distinct phases over the corpus platonicum. It is the
intrinsic relationship between traditional Greek religion and philosophy of Plato. By questioning
and analysis of central passages of different dialogues primarily of Eutiphron dialogues,
Phaedo, Theaetetus, Timaeus and Laws, it is believed to have reached even in an introductory
way, important notes understanding the proposed theme.
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Em sua classica obra, Cidade Antiga, Fustel Coulanges (2009, p. 371-372)°

pondera a seguinte interpretacao:

Socrates, embora reprovasse 0 abuso que os sofistas faziam do direito
de duvidar, era da escola deles®. Como eles, rejeitava o império da
tradicdo e cria as regras de conduta que estivessem gravadas na
consciéncia humana. SO difere deles pelo fato de estudar essa
consciéncia religiosamente e com o firme desejo de nela encontrar a
obrigacdo de ser justo e de fazer o bem. Coloca a verdade acima do
costume, a justica acima da lei. Separava a moral da religido; antes
dele, sé concebia o dever como um decreto dos velhos deuses; ele
mostrou que o principio do dever estd na alma do homem. Em tudo
isso, quisesse-0 ou ndo, ele declarava guerra aos cultos da cidade. Em
vao tinha o cuidado de assistir a todas as festas e de participar dos
sacrificios; as suas crencas e as suas palavras desmentiam a sua
conduta. Ele fundava uma religido nova, que era o contrario da
religido da cidade. Foi acusado, com verdade, ‘de ndo adorar os
deuses que o Estado adorava’. Condenaram-no a morte por ter atacado
0s costumes e as crengas dos antepassados, ou, como se dizia, por ter

! Doutor em Filosofia na Pontificia Universidade Catolica do Rio Grande do Sul — PUC/RS. E-mail:
ggabriellus@yahoo.com.br

2 Trabalho originalmente produzido em 1864.

3 Considera-se esta afirmacgdo de evidéncia duvidosa, contudo, ndo nos serd possivel tratar da possivel
refutacdo quanto a esta assertiva que vincula Sécrates a escola sofista.
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corrompido a geracdo presente. Tornam-se explicaveis a
impopularidade de Sécrates e as violentas iras dos seus concidaddos se
pensarmos nos habitos religiosos dessa sociedade ateniense, na qual
haviam tantos e tdo poderosos sacerdotes.

A partir da referendada passagem, é possivel considerar que Sécrates oferece aos
atenienses algo que se supunha ausente na religido grega tradicional, isto é, trata-se
precisamente da moral*.

A conduta filoséfica de Soécrates produziria sérias consequéncias acerca da
caracterizacdo dos valores morais (ou virtudes), como o bem, o justo e a piedade,
colocando-os para além dos simples ritos de sacrificios e de oragdes aos deuses,
consoante as praticas tradicionais da religido grega®.

O homem grego ndo podia mais transferir as responsabilidades por seus
infortnios aos deuses ou ao destino, e isto deve-se em grande parte ao questionamento
filosofico, mormente, a partir da extensa producdo dialdgica da filosofia platdnica.

Torna-se imperativo aos individuos pesar consigo mesmo acerca da
responsabilidade cabivel a cada um, sobre os seus atos. A tradicao filos6fica socréatico-
platbnica, propde pelos caminhos da ética nascente a necessidade premente de
reflexionar sobre si mesmo, bem como, na relacdo intersubjetiva dos individuos e entre
as inevitaveis relagdes com outros povos®.

Na conclusdo do dialogo Fedro (279b-c) encontra-se forte evidéncia da relacdo
entre filosofia e religido, pressupondo o vinculo do filosofar socrético-platénico no
intuito para desenvolver novos valores religiosos, que como afirma Coulanges, assume

o preenchimento de uma lacuna existente na tradicdo religiosa grega.

N&o achas que devemos rezar aos deuses deste lugar antes de nos
irmos embora? ‘Oh divino Pa, e vos, deuses todos da corte celestial,
deuses deste lugar, ajudai-me a buscar a beleza interior e fazei que
meu exterior se harmonize com tudo o que carrego dentro de mim.
Que eu possa considerar rico 0 s&bio e possa ter uma quantidade de

4 Para Robin (1970, p. 16): “A distingdo, essencial nas ditas sociedades primitivas, entre o Sagrado € o
Profano, evoluiu devido aos Mistérios e ao Orfismo, em proveito da constituicdo moral. A inquietagdo
religiosa transformou-se em inquietacéo filosofica™.

% Conforme Jardé (1977, p. 148): “A religido grega ndo tinha dogmas, ela resumia-se num conjunto de
praticas. Se o fiel cumpria rigorosamente os ritos preestabelecidos, se pronunciava as palavras
necessarias, por assim dizer, constrangia o deus a atender ao seu pedido [...] O deus recebia oferendas,
frutos, bolos; sobre o altar, derramavam-se libacGes de vinho, mel, leite ou dleo ou entdo queimavam-se
perfumes. Os deuses apreciavam acima de tudo os sacrificios sangrentos de animais”.

® O que ja se evidencia desde o Alcibiades Primeiro, passando pela Republica e, chegando até o didlogo
Leis.
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ouro que s6 o temperante conseguiria tomar para si ou levar consigo.
Precisamos de outras coisas Fedro? Creio que pedi o suficiente’.

Neste proposito na filosofia de Platdo encontra-se uma nova maneira de
relacionar-se com o sagrado, o que, evidentemente incluir ia-se uma necessaria reforma
educacional para modificar-se as crengas, os valores, e 0s costumes religiosos
tradicionais da Grécia de entéo®.

Em suma o verdadeiro bem do homem esta na énfase direcionada aos valores
espirituais que a alma (yoy)° deve apreender em si mesma. E tais valores ou virtudes
como o bem, a justica e a piedade, devem entrelacar-se com a perfeicdo encontrada na
divindade'®, esta, isenta de qualquer imperfectibilidade que possa ser encontrada na

natureza humana.

" No texto grego, 279 b 8-9: & gile Idv te kai dlior oot tijde Oeol, Sointé uor kol yevéohou tévdolev:
&wbev 8¢ Soa &yw, Toic éviog (279 ¢ 1-5): efvai pot pilia. mioboiov ¢ vouiloiur T0v copdv: 10 ¢ xpvood
mAfj0o¢ iy o1 Soov wijte péperv wijte dyerv dvaito GAlog fi 6 aoppwv.£r’ dllov tov deducba, & Paidps;
éuoi pgv yop petpios ndrrar. Reale, (2004, p. 254ss) argumenta que o primeiro pedido da oragéo se refere
a algo profundamente grego, o tema da beleza ou do belo. O belo refletiria a busca humana pela
perfeicdo, devendo estar presente em toda criacdo humana, porque divina. O segundo pedido referir-se-ia
a necessaria concordancia que o homem deve realizar em si entre o ‘interior’ € o ‘exterior’, isto ¢, entre o
gue é espiritual e o que esta ligado ao corpo. O terceiro pedido reafirma algo comum entre muitos
filésofos, a de que a verdadeira riqueza ndo é a do ouro, mas sim, a busca da sabedoria. O quarto e Ultimo
pedido, Reale utiliza a explicacdo de Konrad Gaiser (1990, p. 59) ajuizando o seguinte: “com a oragdo
‘quantidade’ de sabedoria que s6 o temperante é capaz de obter, o filosofo ndo expressa o desejo de ter
apenas uma parte modesta dessa sabedoria, mas deseja ter a maxima quantidade que o homem possa
alcancar: deseja aproximar-se o mais possivel da ‘sabedoria’ divina. O temperante, que conhece os limites
humanos, precisamente mediante o conhecimento de si mesmo atinge o mais alto grau de ‘sabedoria’ que
0 homem ¢ capaz de alcancar. Quem tem consciéncia de que ndo possui a plenitude da sabedoria divina,
e, portanto, ndo tem a pretensdo de ser um perfeito sabio, adquire mais do que todos a possibilidade de
obter apenas 0 que é possivel da inesgotavel sabedoria divina”.

8 Ajuiza-se que uma das acusacgfes que pesara contra Socrates, de impiedade, é falsa. O que os atenienses
ndo poderiam ou ndo quiseram compreender é que Socrates propunha uma nova relagdo do homem para
consigo e, do homem para com o divino.

% Assere Trabatonni (2010, p. 131-32): “Desde os tempos de Homero, a alma representava a vida do
corpo. Todavia, Platdo aceita a provavel posicdo do Socrates histdrico, que abandona o aspecto
fisioldgico (alma como apenas 0 que mantém o corpo vivo) para uma imagem espiritual: a alma é, antes
de tudo, a sede do intelecto e da consciéncia e € o sujeito das agdes e dos valores morais”. Cabe a ressalva
em que Robin, em sua obra: A moral antiga, jamais se utiliza do termo consciéncia. Em comentario sobre
Burnet, e sua obra: The Socratic Doctrine of the Soul (1915-1916, p. 235ss). Escreve Jaeger (2001, p.
530): “Burnet investigou a evolugdo do conceito de alma através da historia do espirito grego,
demonstrando que o0 novo sentido que Socrates da a esta palavra ndo se pode explicar nem a partir do
eidolon épico de Homero, a sombra do Hades, nem da alma-corpo da filosofia jonica, nem do daimon-
alma dos orficos, nem da psyche da tragédia antiga. Eu, partindo, como fiz acima, da analise da forma
caracteristica do modo socratico de se exprimir, logo tive de chegar a mesma conclusdo. Uma forma
como a da exortagdo socratica s6 podia brotar daquele peculiar pathos valorativo que em Sdcrates a
palavra ‘alma’ tem implicito. Os seus discursos protépticos sdo a forma primitiva da diatribe filosofico-
popular da época helenistica, a qual por sua vez contribuiu para modelar a ‘prédica’ crista.

10 para Reale (2007, p. 150): “O Deus supremo, para Platdo, ¢ o Demiurgo (isto é, a Inteligéncia suprema)
que, como diz o Timeu, ¢ ‘o melhor dos seres inteligiveis’ ‘e a melhor das causas’ (Timeu 37 a — 29 a).
Corrobora-se a esta interpretagéo de Reale sobre o “Deus supremo, para Platdo, ¢ o0 Demiurgo”. Portanto,
ndo sendo a ldeia que se encontra para além da esséncia (hyperousia), o Bem. Extensa é a discussao em
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Mediante a tais principios, o rompimento com a religido grega tradicional torna-
se inevitavel. E mais, os pressupostos da filosofia socratico-platdnica, por eles mesmos,
imiscuem-se nas questdes de cunho, até entao efetivamente religiosas.

Neste sentido avanca-se em relacdo a Coulanges, porquanto além de propor o
preenchimento de uma lacuna presente na religido grega tradicional, em sua auséncia de
moralidade, também promove novas perspectivas quanto ao entendimento do Sagrado,
da yoysi e do Kosmos.

Com a filosofia de Platdo mormente a sua teoria do inteligivel e das Ideias,
lanca-se toda uma original interpretacéo do universo e do mundo e, primordialmente, do
homem enquanto wuys; imortal (dfdvaroc)?.

Conforme consta na argumentacdo encontrada no didlogo Leis, ha
necessariamente de existir uma obrigacdo legal que, imposta aos individuos facga-os
recuarem mediante a qualquer tentativa para descrer na divindade. Infere-se que a
significabilidade desta obrigatoriedade normativa, fundamenta-se na forte relagéo entre
a acdo moral e a crenca em deus. Porquanto, e isto € sempre valido ressalvar, € com
Platdo que se inicia a fundamentacdo “metafisica” da ética. O individuo deve
assemelhar-se Ihe ao divino, pois, o “deus é a medida de todas as coisas™*?.

No inicio do Livro X, Leis (884a, ss.), 0 Ateniense, expde ser uma violéncia
praticarem-se atos contra o sagrado, seja em detrimento do culto do lar (que, nota-se,
pertence a religido grega tradicional)!® ou o ataque a tumulos. Sendo inclusive estas
agressoes, consideradas mais graves do que a violéncia contra aos pais (cfr. 885a).

As questdes relativas a religido ocupa um lugar de destaque no ultimo dialogo de
Platdo. Embora esta questdo sempre se mostrou presente desde os “didlogos

socraticos”4. Em A Religi&o de Plato, assere Victor Goldschmidt (1970, p. 13):

Né&o se cré mais que tudo aquilo que, nos dialogos, merece o epiteto
de religioso se reduza & critica (Eutifron, Republica, I, 1ll) ou &
Politica (Republica e Leis) religiosas. A critica platénica das crencas
populares se contrapBe exigéncias positivas, e as Leis contém, tanto
quanto e ainda mais que uma politica religiosa, uma religido politica.

torno da identificacéo, ou ndo, entre 0 Bem e Deus em Platdo. Favoraveis a esta identificagdo encontra-se
autores como: Jaeger, Robin, Diés. Contrarios a mesma, estdo Ross, Taylor, Grube, e o proprio Reale.

11 Tema marcadamente tratado nos didlogos Ménon, Fedro, Fédon, Republica (sobretudo o Livro X) e
Timeu.

12 eis, 716 c. Adiante voltaremos a esta proposicéo.

13 Consultar a referida obra de Coulanges, A Cidade Antiga, (Livro I, p. 23-48).

14 Para Russel (1957, Introdugdo, XIV): “O pensamento grego, até Aristoteles, ¢ dominado por uma
devocao religiosa e patriética a Cidade, seus sistemas éticos sdo adaptados a vida dos cidaddos e possuem
grande elemento politico”.
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E, acima de tudo, o pensamento religioso de Platdo mantém relacdes
dificeis de precisar, com seu pensamento filos6fico.%®

Sé, como avalia Goldschmidt trata-se de uma “religido politica”, o fundamento,
infere-se: o que serve de principio a propria politica, é, pois, a religido. Mas ndo a
religido tal qual ela se apresenta no contexto histérico a época de Platdo, mas, uma
“religido politica”, utilizando-se o termo de Goldschmidt, que por sua vez, é
eminentemente philosophia.

Para Platdo a divindade é compreendida de maneira estritamente racional,
mediante 0 uso correto da inteligéncia e, sendo esta também uma virtude (dpez7j) como
encontra-se asserido no dialogo Alcibiades Primeiro®®, a religiosidade verdadeira ocorre
na interioridade da woy# racional e, ndo, portanto, em crencas habitualmente tidas como
verdadeiras, mas que ndo passam de quimeras!’. Também no dialogo Alcibiades
Primeiro (133 ¢)®® encontra-se decisivo argumento: “E a parte da alma que mais se
assemelha ao divino; quem a contemplar e estiver em condic¢des de perceber o que nela
ha de divino (beiov), Deus (feov) e 0 pensamento (ppdvyarv), com muita probabilidade
ficara conhecendo a si mesmo.

Portanto, a identificacdo ao fsdv ocorre somente na faculdade superior da woys
humana. Assim sendo, ndo podem ser equivalentes das paixdes humanas, estas,
consequéncias dos desejos ou dos apetites, e que comumente imperam sobre o
pensamento e as a¢des da maioria dos individuos'®. Do que necessariamente resulta que
a maioria ndo logra identificar-se com deus e nem conhecer a si mesmo, assim, existe

para a maioria dos homens a inviabilidade da virtude ou da vida ética. A necessaria

15 Nota-se a assertiva conclusiva de Goldschmidt: “o pensamento religioso de Platio mantém relagdes
dificeis de precisar, com seu pensamento filos6fico”. E exatamente neste pormenor, como o proprio titulo
deste artigo prop8e, que aqui sugere-se 0 presente estudo.

16 Sécrates assere que para conhecer a alma (ou seja, a si mesmo no que se é em si mesmo) deve-se olhar
para a sua virtude especifica: a inteligéncia, (copia, € 0 termo que aparece no texto grego, Alc., P.,).
Sendo esta a faculdade que permite a vinculagao entre o divino e 0 homem.

7 Nisto também se encontra a justificativa, para Platdo criticar, fortemente, a tradicdo homérica e
hesiddica. A nova forma apresentada (filosofica) na utilizacdo dos mitos comprovam a provavel coeréncia
deste raciocinio.

18 No texto grego, 133 ¢ 4-6: 1@ Oe® dpa 1001’ otkev avtiic, Kol TIC gic ToDTO PAEmWY Kai mdv 1O Osiov
Woig, Osdv te kal ppoviory, obtw kai éowtov av yvoin udiiore. No Gltimo didlogo de Platdo, Leis (961 d),
encontra-se o seguinte: “A inteligéncia que, ao lado de outras faculdades, reside na alma [...] a
inteligéncia, associada aso belos sentidos e formando com eles uma unidade, é o que, com todo o direito,
poderiamos denominar a salvagdo (cwtypia) dos seres vivos”. No texto grego, 961 d 7-10: wuyjj uév mpog
1075 GAA0IC VOUG &yyryvousvog, kepalij ' ab Tpog Toic dAloic Syic Kai dxorf: ovlAPonY 08 vobds uetc Tév
KoAAoTV 0icOicewv Kpabels, yevouevog te eic &v, owtnpio KAoTwVY d1KaioTat’ av ein KaAovugv.

19 Annas (1999, p. 118) faz uso em lingua inglesa do termo “parts”, entre parénteses, indicando que a
alma em Platdo, deve ser considerada em sua unidade, havendo nesta, trés funcbes ou faculdades a
compb-la: “rational, spirited, and desiring”.
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crenga na divindade, bem como as praticas religiosas, deve estar em consonancia com
as leis, nestas encontrando a sua forgosa legitimagao normativa.

As acdes de impiedade expressam-se de trés maneiras: ou porque ndo ha crenca
nos deuses, ou por acreditar que estes ndo interferem na vida humana, ou ainda, por
considerarem os homens, que lhes é possivel interferir na acdo da divindade, utilizando-
se de certos sacrificios e de suplicas.

O argumento referido acima consta no “dialogo socratico” Eutiphron. Ao final
deste dialogo, embora este termine em aporia, Socrates, depois de haver deixado o
proprio personagem homonimo reticente, perante a crenga deste considerar-se grande
conhecedor de questdes religiosas ajuiza sobre a ingenuidade de oferecer-se sacrificios

aos deuses (14 e -15 a):

N&o me agrada, é claro, se ndo é a verdade. Dize-me, por conseguinte,
gue proveito podem buscar 0s deuses nos presentes que recebem de
noés. Porque quanto aos que nos dao, sdo bastante claro para todos,
uma vez que nada possuimos que nao tenha outorgado pelos deuses.
Mas o que recebem de nds em troca e que proveito podem obter
disso? Ou vamos admitir que somos superiores aos deuses na arte de
comerciar, até chegarmos a receber dele tudo que é bom e sem que
recebam de nés coisa alguma??

Evidencia-se a crenga comumente compartilhada entre os gregos, em referéncia
a submissdo da vida humana as divindades. Porém esta submissdo ndo pode ser posta de
maneira tradicional, isto &, acreditando-se que os deuses se misturam aos homens, em
semelhanca negativa, ou seja, compartilhando sentimentos inferiores, como inveja,
cllera ou cupidez.

Tal possibilidade parece absurda a Platdo, pois que os deuses participam de uma
perfeicdo enquanto manifestacdo do ideal humano de inteligéncia e virtude. Se assim
ndo o fosse como poderia a divindade servir de medida a todas as coisas?

Também no Eutiphron (10 d), Sdcrates ajuiza forte argumento (em forma de
pergunta) acerca do conceito de piedade: “Por ser piedoso é amado [pelos deuses] ¢ ndo

contrariamente, porque é amado, é piedoso (pileizar)?”. Logo, é a virtude da piedade

20 No texto grego, 14 e 9-11: ¢l 0vdev 7idiov Euorye, &i uy tyydver ¢inbéc dv. ppdoov 3¢ uoi, tic 1
dpelia toic Oeoic Toyyavel 0boa Ao TGV Swpwv MV Tap' Hudv laufdvoverv; & uév yop didéact (15 a 1-
5): mavti dfjlov: 00oev yap fuiv éotv dyabov St av i ékeivor ddaorv. 6. ¢ map' fudv Aoufdvoverv, ti
dpelodvial;, i 1060010V ADTOV TAEOVEKTODUEY KOTO. TRV éumopiav, dote mavta T dyodo mop' abtdv
Aoupfavouev, ékeivor 0¢ mop' MUV 0VIEV

21 No texto, Eutifron, 10 d 6-7: di6t: dpa So16v éotiv piisital, 6AL' oby St piAsital, o1 TodT0 010V 0TIV,
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que manifesta na interioridade do individuo o torna amado das divindades. E assim se
segue, supde-se, para qualquer outra particularidade da virtude.

Aos homens tem-se o dever de assemelhar-se lhe ao divino, e ndo sdo certos
sacrificios de animais ou oferendas de perfumes que os tornardo agradaveis a divindade,
porquanto o Unico sacrificio agradavel € tornar-se bom, justo e belo em si mesmo, isto
é, na interioridade da yuys?%.

No dialogo Leis Platdo argumenta de forma favoravel a existéncia de dadivas
oferecidas aos homens de bem e, se existem dadivas aos que praticam 0 bem e o
perseguem durante as suas existéncias, também existird punicdes aos que se portam da
maneira oposta. Raciocinio este que encontra compatibilidade com os argumentos
apresentados no Livro X, d’Republica?®. Também ¢ neste sentido que se considera o

seguinte argumento do dialogo Fédon (64 a — 68 b-c):

Os homens ignoram que os verdadeiros fildsofos trabalham toda sua
vida na preparacdo de sua morte e para estar mortos, sendo assim,
seria ridiculo que, depois de ter perseguido este Unico fim, sem
descanso, retrocedessem e tremessem diante da morte (68 b-c): Um
homem que se revolta no momento de sua morte, ndo ama a sabedoria,
mas sim a Seu corpo e esse homem amara também as riquezas, as
honras, ou talvez uma ou outra dessas coisas®.

22 Consoante a estes argumentos, Annas (2012, p. 64) propde a seguinte interpretagdo: “A ideia de tornar-
se semelhante a deus deve ter parecido chocante ao publico de Platdo. Deuses e humanos sdo diferentes
tipos de seres, assim como de nds diferem os outros animais. Tradicionalmente, um humano buscar
tornar-se um deus era uma transgressdo (prontamente punida pelos deuses tradicionais). O que Platdo tem
em mente ndo é isso, é claro, mas sim uma visdo filosoficamente refinada do que é deus. Deus é
puramente bom, inteiramente livre do mal (ao contrério dos deuses gregos tradicionais), e tornar-se como
deus ¢ aspirar a aproximar-se da perfeicdo tanto quanto for possivel a um humano. O ideal da virtude
como emulacdo de deus vai contra a corrente principal do pensamento ético antigo, que interpreta a
virtude como uma realizac&o ideal da natureza humana e de seu potencial como uma realizac&o ideal da
natureza humana e de seu potencial, e ndo como tentativa de transcende-la e tornar-se uma espécie de ser
inteiramente diferente, em uma busca por perfeicdo que s6 pode ser alcangada no afastamento da vida
cotidiana. Marginalizado por muitas centenas de anos, o ideal supramundano foi revivido na Antiguidade
tardia, nas interpretacdes ‘neoplatdnicas’ de Platdo e no impacto que estas exerceram sobre o
desenvolvimento intelectual do cristianismo”.

23 | é-se na Republica (611 b-c): “Que a alma é imortal, quer o argumento de ha pouco, quer os demais
nos forcariam a dizé-lo. Mas, para saber o que é na verdade, ndo devemos examind-la deteriorada pela
unido com o corpo e outros males, que é como atualmente a vemos, mas tal como ela fica depois de
purificada, é assim que devemos observéa-la cuidadosamente pela razdo, e entdo acharemos que ela é
muito mais bela e veremos com muito maior transparéncia diferentes exemplos de justica e injusti¢a”. No
texto grego, 611 b: 8w uév totvov d0évarov woyr, xai 6 Gpri Adyoc xai of GAlor avaykdosiav &v: olov &'
gotiv 1] dAnbeiq, ov ledw Pnuévov (611 C): del avto Gedoacbor v te Tig T0D GOUATOS KOWVWVIOS KOl
AoV Kaxdv, domep vov fusic Oecdusbao, a1l olov éotv kabapov yiyvousvov, 010010V ikovads loyioud
o100eatéov, Kol TOAD ye KAALIOV avTO E0PIOEL KOI EVOPYETTEPOV OIKAIOTUVAS TE KOL GOIKIOG OLOWETAL KOl
mavro, 6 vov oilbouey.

24 No texto grego 64 a 4-9: xivdvvedovar yap oot toyydvovery dplds drtdusvor pilocopiog leinbévar
100G GAlovg 811 0008V GAlo abtoi émitndevovory §i dmobOviiorsty te Kai 1eOvévau. e obv todTo dinbés,
dromov onmov Gv ein mpobvucicon uev év mavti @ Pl undév Glro 7 todro, ikoviog 0 05 avTod
dyavoxtelv 6 mala1 mpovBopodvid te kal énetijdevov. 68 b 5-6: Smep dpti Eleyov, 0d moAln v dloyia iy el
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O préprio exercicio da filosofia pressupBe préaticas diretamente vinculadas a
inteligéncia e ao pensamento, ambos incorpdreos, ambos pertencentes em esséncia ao
plano da invisibilidade. Do que se segue que tais praticas diminuem a preponderancia da
woyn concupiscente, esta, por sua prépria natureza vincula-se ao corpdreo e aos prazeres
menores.

Infere-se que Platdo concebe e propde a filosofia como “um modo de vida™?®,
neste sentido, pressupde-se ao filosofar como a realizacdo de um conjunto de exercicios
que objetivam a purificacdo?® da yuys;.

SupdBe-se assim ser a filosofia de Platdo uma espécie de proposta existencial ao
intencionar uma profunda transformacdo nos individuos. Logo, os embates com a
tradicdo grega religiosa, e também com a tradicdo homeérica e hesiddica sdo inevitaveis.
Platdo propbe um novo ethos, uma nova tradicdo tedrico-pratico fundamentada na
filosofia, e nisto inclui-se a propria religido?’.

Em consequéncia, para possivelmente evitar-se mas compreensdes em seus
argumentos, tem-se acrescentado textualmente no dialogo Fédon o seguinte argumento,
no sentido de que ndo se deve pensar que o filésofo ou qualquer outro alguém, possa
evadir-se por sua vontade da existéncia corporea, como exorta Socrates (62 ¢): “E justo
que alguém ndo possa se matar e que é preciso esperar que o deus (fzog) nos envie uma
ordem formal para sairmos da vida, como a que hoje me envia”?,

Parece reforcado o argumento de Coulanges, porquanto como ja asserido, a

filosofia preenche o vazio deixado pela religido grega tradicional, inserindo a questéo da

pofoito tov Gdvarov 6 torodrog; 69 ¢ 1-3: fjv pildoogpos dlAd Tic prlocduatos; ¢ abTog 6 mov 0BTOG
TOYYAVEL DV KoL PLAOYPHILOTOS Kol PIAOTIUOG, TjTOL TG, ETEPA TOVTWV ] GUPOTEPQ.

% Hadot (2009, p. 147) cita como exemplo ao referir-se a Platdo, explicando o conceito de “filosofia
como modo de vida”, o caso do didlogo Timeu, asserindo: “[...] no fundo o Timeu é, em efeito, um
exercicio espiritual em que o fildsofo intenta voltar a situar-se na perspectiva do Todo”. Caracterizando o
mesmo conceito, 0 autor (2009, p. 147) oferece também o caso de Goethe: “é um perfeito exemplo, ja que
todos os seus estudos naturalistas estdo sempre ligados a certa experiéncia existencial”. Portanto, este tipo
de exercicio como o préprio didlogo, sdo uma eleicdo a um modo de vida que se deseja levar, em que se
congregue, saber e experiéncia.

2% Sobre a katharsis no didlogo Fédon, assere Gadamer (1995, p. 47): “El Fédon comienza con um trono
moral, casi religioso: el problema del suicidio y la espera de una nueva vida después de la muerte. Este
es el primer tema del dialogo; el segundo es la immortalidad del alma. Me parece que el puente entre las
dos partes es la ideia de la catarsis, la purificacion, y esto es importante”.

2 No dialogo Eutidemo (289 b) encontra-se: “Mesmo que haja um saber que nos torna imortais, sem
saber usar dessa imortalidade, parece que ele de nada serve, se é que devemos atender aos indicios
constantes nos pontos acordados anteriormente”. Conforme a argumentacdo deste didlogo, tudo indica
que este saber que torna possivel saber fazer uso da imortalidade é a filosofia.

28 No texto grego, 62 ¢ 6-8: iow¢ Toivov TObTH 0K GLOYOV Ui} TPOTEPOV GDTOV GTOKTEIVOVOL Oelv, TPiv
avayrnv tva Oeog Emmepyn, Gomep Kol THY VOV HUIV TOPODGOV.
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moralidade, ou de como o homem deve agir para que seus atos sejam efetivamente
morais, e isto abstrai-se a questdo permissiva do suicidio, ao contrario do que mais tarde
propordo os estodicos. As questdes profundas e complexas da “metafisica”, dito melhor
da cosmologia de Platdo sdo essencialmente éticas, em que vinculadas a conduta
humana na vida pratica ndo é permitido evadir-se, devendo os individuos submeterem-
se aos preceitos divindade®.

Soma-se a isto a questdo excepcional da imortalidade, pois, é justamente por ter
a woy na condicdo de imortal, que deve o homem transformar-se a si mesmo
assemelhando-se a perfectibilidade divina. Encontra-se notavel justificativa a tais
raciocinios na seguinte passagem do dialogo Republica (621 c-d), e que encerram este

dialogo.

Se acreditarem em mim, crendo que a alma é imortal e capaz de
suportar todos os males e todos os bens, seguiremos sempre o
caminho para o alto, e praticaremos por todas as formas a justica com
sabedoria, a fim de sermos caros a nés mesmos e aos deuses, enquanto
permanecermos aqui; e, depois de termos ganho os prémios da justica,
como os vencedores da multiddo, tanto aqui como na viagem de mil
anos que descrevemos, havemos de ser felizes.*

Reafirma-se a coeréncia dos argumentos de Coulanges e Goldschmidt, pois os
postulados platdnicos pressupfem uma forte fundamentacdo ética religiosa, por
conseguinte sdo profundamente politicas, pois se direcionam tanto aos iniciados na
filosofia como a formacao ético-politico do homem comum.

No didlogo Leis, o bom legislador é aguele que tem piedade para com deus, e
assim, justamente por ser bom legislador deve exortar aos outros (732 ¢): “Confiar em
deus, que sabera atenuar, com suas dadivas, os trabalhos que tocam as pessoas de

bem™3. Neste sentido acrescenta-se a questdo da punigdo ou do castigo justo que, além

29 Contudo isto ndo anula a questdo da responsabilidade da agdo (aitia). Pois, sendo deus (o Demiurgo) a
“mais perfeita das Almas” (cf. Timeu) submeter-se a divindade é submeter-se a possibilidade de melhor
acao, se a acdo ndo corresponder com a virtude, tem-se a igual responsabilidade sobre o que o homem
fizer de bom ou justo, bem como os seus contrarios.

30 No texto grego 621 ¢ 3-7: all’ v éuoi meibwueba, vouilovies alddvarov woynv kai SvVaTHV TAVTO UEV
Kaxa avéyeolai, wava 0¢ ayala, tic Gvw 0000 del éCopebo kol Stka1oaVYNY UETO PPOVATEWDS TAVTL TPOTQ
émtndevoouev, va kol fuiv avtoic pilor duev xai toic Oeois, avtod e uévovtes évOads, Kai émeidow Ta
GOia 621 d: avrijc kolwuso, domep of viknpdpor mepiayeipdusvor, kai évOads Kol &v Tij yiliétel wopeig,
v d1eAnibauey, 6 mpdrrwpsy.

31 No texto grego, 732 ¢ 6-7: &xilerv &' dei toig ye dyaboior tov Oeov & dwpeitar Tévewy pév émmntéviwy.
Argumento equivalente consta na Republica (614 a): “Serdio assim os prémios, recompensas ¢ dadivas
que o justo recebe, em vida, dos deuses e dos homens, além daqueles bens que a prépria justica lhe
proporciona [...] Ora esses nada sdo, em nlmero nem em grandeza, em comparagdo com 0s que aguardam
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do carater educacional, legislativo e civico, deve somar-se em sua aplicabilidade
também aos assuntos concernentes a religiosidade.

As supostas evidéncias sao encontradas no proprio didlogo Leis (959 a-b), Livro
XIl, (livro que encerra este dialogo), e que também contribui para demonstrar ao final

da producdo escrita do filésofo ateniense a reafirmacéo na crenca na imortalidade da

woxi:

Em tudo é preciso escutar o legislador, maxime quando nos diz que a
alma é de todo diferente do corpo, e que na presente vida é
exclusivamente a alma que nos define, ndo sendo o corpo sendo uma
imagem que acompanha cada um de nés. E muito certo, pois, dizer-se
gue o corpo do morto ndo passa de simulacro do vivo, e que 0 ser
verdadeiramente imortal que, de fato somos, é o que se denomina
alma e vai prestar contas a outras divindades, conforme relatam as leis
de nossos antepassados, cheia de confianga se for de algum homem de
bem, mas a de algum perverso, transpassada de medo, e que depois da
morte ninguém encontra ajuda de espécie alguma. Durante a vida é
gue parentes deveriam ajuda-lo, para que vivesse esta vida 0 mais
justa e santamente possivel e, depois de morto, se livrasse, na vida que
se segue a esta, dos castigos destinados aos maus.*

Para Platdo a crenca na existéncia dos deuses é crucial, pois ao filésofo fundador
da Academia, a existéncia dos deuses implica em consequéncia a propria existéncia do
plano inteligivel, servindo assim de reforco epistémico a sua cosmologia, aos

fundamentos suprassensiveis da moralidade e de sua teoria de Estado e de alma®:.

cada um deles depois da morte. E isso que é preciso escutar, para que cada um receba exatamente aquilo
que, por forga da argumentagio, lhe é devido”. No texto grego 614 a: xai avpdnwv GOAG te Koi wiohoi
Kol Odpo yiyvetor mpoc ékeivois Toic dyaboic ol oty mapeiyeto 1 Sikaroovvy, To10dT' Qv iy, TobTO TONVDY,
v 8' éycd, 000év éoti minler 00OE ueyélst mpog éxeiva & tedsvtiicava éxdrepov mepiugver. ypi 8’ avTo:
arxovoal, iva teléws Ekatepog abT@V ArelApn Ta VIO T0D A0YoV GPEILOUEVA. GKODOOL.

32 No texto grego 959 a-b: tdc ¢ mpobéoeic mpdtov uév wi paxpdrepov ypovov évdov yiyvecBor tod
onlovvrog 10v 1€ ékreBveddta Kol TOv Gvtwg tebvnkdta, gin o' v ayedov, a¢ tavlpamiva, uEtpov Epovoa
IT0L0 TPOS TO LVijuo. kpopa. melBeobou &' éotl T() vouobety ypewv 16 € dALo kal A&yovl wuynv cwueTog
glvar 10 mav Stapépovoay, v avtd te 14 Piw 10 Tapeydusvov Hudv Exactov TodT elvar undév A’ § iy
WO, T0 08 odua IVeallouevov Hudv éxdorolc énsabal, kol televTnoGVTOY Aéyecbar kaldc eidwia siva
0 TV VEKPAY oduata, T0V ¢ Gva Hudv &xactov Sviws, dldvatov sivar woyny émovoualduevov, mopa.
Oeovg dAlovg amevar dwoovro, A6yov, kaamep O VOUOS 0 TATP10G LEYel—T@ UEV Yo Gyald Ooppaléov, T@d
08 Kaxd udda pofepov—yPorfsiay e abtd untivo ueydlnv elvor tetelevtnicdti: (v yop Eder fonlsiv
TAVTOS TODG TPOCTHKOVTAS, OGS OTL OIKOLOTOTOS DV KOl

33 Em semelhanga argumentativa com seguinte passagem das Leis (966 c): “E um dos mais belos
conhecimentos, ndo serd, porventura, o que se refere aos deuses [...] Admitiremos em nossa cidade que a
maioria de seus componentes se limite a escutar a voz das leis; mas ndo se podera aceitar no servigo de
guardas sendo os que se esforcarem ao maximo para consolidar a crenga na existéncia dos deuses? Jamais
serd escolhido para a funcéo de guarda (pviaxic) das leis nem distinguido com o prémio da virtude quem
ndo for divino e profundamente versado (épeziv) nesses assuntos”. No texto grego 966 c: u@v odv oty &v
TV KodAioTwV E0Tiv 10 TEPT T0VG B0VG, & 0N aTovd]] diemepaviuebo, d¢ eloiv te Kai 6onS PaIvovTal KUplol
oVVOUEWS, €10EvalL Te €I 6a0V dVVOTOV oIy TadT AVvOPWTOV YIYVOOKELY, KOl TOIC UEV TAEIOTOIS TOV KOTA
TOAIV GUYYIYVOOKELY TH QU UOVOV TV Vouwv avvoxolovBodorv, toic 0¢ gviaxijc uebélovav unode
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Como bem assere Grube (1987, p. 263): “o mundo, o tempo ¢ a alma sdo eternos no
sentido que duram sempre, mas a respeito de seu ser dependem metafisicamente do
modelo inteligivel e da inteligéncia divina, que existem fora do tempo e que sao
responsaveis por sua existéncia ¢ conservagao”.

Encontra-se no dialogo Leis (888 a - 888 b) importante assertiva que acaba por

fundamentar a ética e o bem viver, consoante a crenca na existéncia da divindade:

Sim, como fora possivel usar de brandura, com essa gente, para
repreendé-los e, a0 mesmo empo, doutrina-los acerca da existéncia
dos deuses? Mas € preciso tentar; ndo se concebe que venham alguns a
perder o juizo por estarem avidos de prazeres, e outros por se irritarem
contra eles. Assim, dirijamos nosso predmbulo imparcial aos que
revelam espirito tdo estragado e Ihes falemos calmamente com inteiro
dominio sobre ndés mesmos, como se conversassemos com qualquer
deles: Filho, ainda és muito moco; com o avangar do tempo, vai
acontecer que muitas de tuas opinides se mudem precisamente no
oposto do que hoje afirmas. Espera, pois, até 14, para julgares essas
guestdes de tamanha gravidade. Sim, a mais importante de todas, que
ora se te afigura tdo mesquinha, é o conceito que fizermos dos deuses,
pois disso depende vivermos bem ou vivermos mal.**

Observa-se que Platdo retoma, a possivel conclusdo do didlogo Eutiphron, ou
seja, que aos individuos, cabem assumir as responsabilidades sobre a conducdo da
propria existéncia®. As boas a¢des constroem-se no interior da yoys; conforme a direcio
que se lhe incutir na correta educacdo de si mesmos. Os possiveis favorecimentos e as
dadivas oferecidas aos homens, advém em consequéncia de suas a¢des ao longo de suas

existéncias (metempsicose)®. Portanto ndo ¢ possivel a0 mau modificar a sua sorte no

émirpémery, b¢ Gv un Sramoviontol 10 Taoay TioTiy Aafeiv 1@V 0bodV wepi Oedv; v 08 uij émrpomny elva
10 pundémote (966 d 1-2): 1dv vouopvidrwv aipsichor tov ufy Osiov kai diomemovijkdta mpog avtd, und' ad
TV TPOS Gpetnv Eyrpirov yiyveaOai,

3 No texto grego, 888 a: nd¢ tovrovg &v tic &v mpadot Jdyoig dbvaito vovletdv dua diddoxerv mepi Oeddv
TPATOV G loiv, TOAUNTEOV I8 00 yap dua. ye Ol uavijvar Todg UEV VIO Aaiuapyiog Hooviic udv, tovg o'
oo 100 Ovuodelor toic T010VTOIS. T O TPOppnoIs To1ade TS dBvuos T0ic 0lTw n‘yv Jdiavoioy
518¢9ap,u8v01g Kai AEywuev mpawg, oféoavieg tov Gv,uov ¢ évi Sialeyduevor TV T0100TOV: & TOT, VO
&l, mpoicyw 56 o€ 6 ypovoc moujost 888 b 1-4: molda dv viv doldleic pstafoaldvia éni tavavrio ti@eolou:

mepiusIvov obv gic ToTe KPITHC TEPL TAV UEYioTWV Yiyveshal, ugyiotov 6¢, 6 Vv 0bdEv Hyij b, TO mEPi TODS
Oeovg opOdidg dravonbévro, (ifv kKaAdS 7j uy.

35 Argumento que reaparece na Republica (380 b-c): “Que se diga que o deus, sendo bom, foi causa de
desgraca para alguém, é coisa que se deve combater por todos os processos, para que ninguém faga
afirmacGes dessas na sua propria cidade, se quer que ela tenha boa legislacdo, nem pessoa alguma velha
ou nova, ouga contar tais histérias, em verso ou prosa, pois quem assim falasse diria impiedades, sem
utilidade para nds e em desacordo uns dos outros”.

% Neste mesmo propoésito acrescida da nogdo cosmoldgica do Demiurgo como este aparece no Timeu
(longa passagem entre 34 a; 42 €) e sua relagdo a alma do mundo e das almas particulares, também
complementado pela imposicdo da necessidade da metempsicose e atracdo aos corpos, € ainda acrescido a
luta da alma para retornar a sua estrela original.
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“além” incorporeo, somente mediante 0 uso de oferendas ou de oragdes que tentam
agradar aos deuses no intuito de ser favorecido, comportando-se como se as méas acdes,
fossem passiveis de serem extirpadas em troca de favores. Assim a crenca que fazemos
das divindades é fundamental, para, como ajuiza Platdo: “vivermos bem ou vivermos
mal”.

Em consequéncia, as crengas construidas na religiosidade interferem na
constituicdo ética dos individuos. Platdo demonstra acertadamente que as crencas
religiosas, dependendo quais sejam estas, podem formar individuos lacidos ou
fanaticos. A historia e a nossa contemporaneidade comprovam que Platdo estava correto
nas suas assercoes.

Quando Platdo sentencia nas Leis (716 ¢): “Deus ¢ a medida de todas as coisas
(0 on Oeog nuiv wavrwv ypnudtwv uetpov av iy udiiora,) Ndo 0 homem, como se diz
comumente, seja este quem for”. O filésofo ateniense estd a selar um principio que
fundamenta todo o edificio do corpus platonicum. Acredita-se assim ter-se encontrado
forte justificativa de porqué, apresentar neste estudo, questdes pertinentes que
perpassam a relacdo entre a religido e a filosofia em principios fundamentais que
fundamentam o platonismo.

Por outro lado, a proposi¢do platénica que propde Deus como medida perfeita®’,
também supde, inevitavelmente, a maxima délfica encontrada no templo de Apolo:

“Nada em excesso”8.

37 Encontra-se no dialogo Leis passagem significativa, exposta pelo Ateniense, sobre a importancia do
estudo da matemaética e de sua aplicabilidade pratica. Concorde a 819 b-d: “Digamos, entdo, que os
homens livres precisam estudar o que a grande maioria dos meninos do Egito aprendem desde a primeiras
letras. Inicialmente, para facilitar o estudo do célculo forma inventados métodos que isso mesmo Ihes
ensinam desde a infancia, por brinquedo e com deleite, e que consiste na divisdo de magas e de coroas
entre maior ou menor nimero de meninos, ou na distribuigdo e substituicdo progressiva dos competidores
de luta do pugilato, conforme a ordem natural. Ou entdo, por brinquedo os professores misturardo
pequenas conchas de couro, ferro, prata ou material do mesmo género, quando ndo o fizerem por séries,
conforme disse. Aprendendo no jogo o emprego indispensavel dos nimeros, todos os alunos ficardo
sabendo como distribuir convenientemente um exército, e de que modo conduzir uma expedi¢do militar, e
bem assim administrar a sua prépria casa, com o que se consegue deixa-los mais espertos e Uteis até para
eles mesmos. Depois disso, com o ensino das medidas de comprimento, largura e profundidade, ficardo
livres da ignorancia ridicula e vergonhosa que se encontra naturalmente em todos os homens,
relativamente a esses assuntos”.

38 Spinelli (2003, p. 16) propde que “Platio atribui aos Sete Sabios algumas qualidades comuns: o
envolvimento com a educacio e a elaboragio de méaximas ou sentengas concisas. E curioso notar que
Platdo envolve a todos eles com a autoria das duas maximas mais populares e conhecidas no mundo
antigo: Conhece-te a ti mesmo e Nada em demasia. Alguns testemunhos, entretanto, tais como os de
Diodgenes Laércio e o que consta no Suda atribuem a Tales a autoria dessas maximas: ‘Foi ele o autor do
Conhece-te a ti mesmo ... do qual Quilon se apropriou’. “Ele compds numerosos apotegmas e me
particular o famoso Conhece-te a ti mesmo. Em relacdo a este outro [...] Nada em excesso. [...] o fato de
Platdo referi-las como comuns a todos os Sete Sabios é muito sugestivo, e por dois motivos: a) pela
popularidade adquirida (‘estdo em todas as bocas’), e b) pela qualidade do comportamento que delas
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O conceito de medida (uétpov) carrega consigo a imutabilidade dos conceitos
matematicos. Ter medida ou ser moderado na acdo moral € equivalente a faculdade de
pensar com medida, portanto constitui-se no resultado do bom uso do raciocino, tendo
em consequéncia o pensamento justo e moderado.

Logo, supde-se que a no¢do de medida equivale a porcentagem perfeita, ou seja,
a virtude da moderacdo, embora ndo se deva dissocia-la bem como as demais virtudes
ou exceléncias, da racionalidade, porquanto a utilizacdo que se faz desta racionalidade

(Aéyov woyn ppoviuds) é também virtude. Como evidencia-se nas Leis, 963 e*°:

Pergunta-me agora porque, tendo dado as duas 0 mesmo nome,
virtude, aplicamos o de coragem a uma e o de prudéncia a outra. Vou
dizer-te a raz&o disso: é que uma, a coragem, esta em relagdo com o
temor, de que participam os préprios animais e desde muito cedo se
encontra no carater das criangas; por sua propria natureza, a alma pode
ser corajosa sem ajuda da razdo; mas sem a intervencdo da razdo,
nunca houve, ndo ha nem podera haver alma dotada de prudéncia e de
inteligéncia, por tratar-se de coisas diferentes.

Apolo*® como divindade presidi ao equilibrio, como reitera Robin (1970, p.
17)*. Este equilibrio constitui-se na melhor medida e na perfeita harmonia. Por sua vez,
o fundamento de tal medida é a propria divindade como a considera Platdo, na referida
passagem das Leis*2. E preciso, portanto, assemelhar-se Ihe o tanto quanto possivel, na

particularidade deste caso, a esta divindade (Apolo)*:. Estando a divindade dotada de

decorre: um, de carater gnosiolégico (a requerer um comportamento intelectual cognoscitivo), outro, de
caréter ético (a exigir um comportamento existencial de moderacao)”.

39 No texto grego: ép@tiodv ue i mote £V IPOGOYOPEDOVTES GPETHV GUPCTEPE, JDO TEAIY AUTC TPOGEITOUEY,
10 UV avdpeiay, 10 68 ppoviaIy. épdd Yép cor TV aitiav, ST 10 uév oty mepi pofov, ob kai té Onpio
UETEXEL, THS GVOpeLag, Kol Ta ye TV Taidwv 10N T@v Tavy véwv: Gvev yap A0yov kal pioel ylyveTol aviopeia
woxH, Gvev 8¢ ad Adyov woyn epoviuds te Kai vodv &yovoo olT' éyéveto mamote ott' otiv 065" abbic mote
YEVIOETOL, (DG GVTOG ETEPOD.

40 Em Rogue (2005, p. 171) encontra-se o seguinte argumento: “A filosofia de Socrates tira sua inspiragéo
dos temas mais tradicionais do pensamento grego [...] Apolo é o pai desse pensamento grego que coloca a
virtude na medida, e descreve os desdobramentos da desmesura, da Hybris, como agente da infelicidade
humana. Sécrates converteu esse pensamento em moral individual [...] e para alcancar esse ideal
harmdnico da medida é preciso aprender a conhecer a si mesmo, a definir os limites dos homens que
Somos”.

41 Argumenta Robin (1970, p. 17-8): “Todas as formas de atividade, a que deus [Apolo] d4 a sua protecdo
consagrada, caracterizam-se pelo estabelecimento ou pelo restabelecimento de uma harmonia, de um
ritmo, de um equilibrio, de uma ordem, de uma regra, de uma medida [...] a sua habilidade no manejo do
arco significa que, para acertar o alvo, ele sabe equilibrar tensdes opostas”.

42 No texto grego, 716 ¢ 4-5: 6 65 Beoc Huiv mavrwv ypnudtwy uétpov Gv ein pdiiota, koi wold udiiov i
o0 TIG,

43 Rogue (2005, p. 171) salienta que: “¢ sob o signo de Apolo que se deve ler o encontro entre Socrates €
Platdo. O que os aproxima, que eram totalmente opostos, €, pois, uma piedade apolinea, donde saiu a
filosofia”. Singular o fato que Rogue considera Socrates e Platdo como opostos. Como homens, sem
duvida, pois tinham origens diferentes, contudo, filosoficamente, apenas se, verdadeiramente, Socrates
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atributos como o da perfeita moderacdo, deve-se a ela considerar-se portadora da
perfeita justica. Pois assim como a medida perfeita corresponde a plena moderacdo,
sugere também a plena justica.

No Livro 11l da Republica, tem-se a narrativa do “anel de Giges”, que em suma
trata-se da conduta humana a partir da posse de um anel magico, que oportunizava ao
seu portador o poder tornar-se invisivel. A questdo retirada desta narrativa, em
consonancia ao contexto maior do referido dialogo, é que o conceito de justica poder-se-
ia tornar-se abalado, tanto em relacdo ao homem justo quanto em relacdo ao injusto.

A proposta conclusiva desta narrativa é que 0 homem justo e 0 homem injusto,
serdo 0 mesmo, aos olhos daqueles que lhes consideram em posi¢Bes opostas, isto €, 0
justo com reconhecimento de injusto e o injusto com reconhecimento de justo. E assim,
argumenta Glaucon (365 b), em prosseguimento ao argumento apresentado por
Trasimaco: “se eu for justo, mas ndo o parecer, nao tiro proveito algum, mas sim penas
e castigos evidentes”. E prossegue (365 c): “‘uma vez que a aparéncia’, como me
demonstram os sabios, ‘subjuga a verdade’ e ¢ senhora da felicidade, ¢ para esse lado
que devemos voltar-nos por completo”.

Do que se segue que a questdo € saber, abstraindo-se a questdo da reputacdo, o
que a justica é vantajosa em si mesma e a injustica o seu contrario. Sécrates infere (369
a) que assim como a justica € da ordem dos individuos, também o é, da ordem das
Cidades. A cidade (369 b) surge da associacdo entre desiguais visto que cada qual
necessita de inimeras coisas que ndo é produzida por si proprio.

Porém ndo se encontra no Livro Il da Republica o porqué de a justica ser um
bem e a injustica um mal, embora, em parte possa se considerar esta possibilidade de
resposta na exposicdo de Glaucon. Todavia, a justica somente pode ser considerada
como um bem, se considerar-se a justi¢ca como intrinseca a yuy7. Logo, ndo e suficiente
a reputacdo do injusto ser a do homem justo.

A justica liga-se a verdade e ndo a sua aparéncia. Ademais, a justica é
condizente com deus e ndo consoante as consideragdes que 0os homens fazem do que é
justo ou injusto ou do que os homens consideram agradavel, como a boa reputacéo e as

glorias.

negava a possibilidade de um mundo inteligivel. Tal inferéncia de Rogue nos remete a Didgenes Laércio
(I1I, 35), quando este assere: “Dizem que Socrates, ouvindo Platdo ler o Lisis, exclamou: ‘Por Héracles!
Quantas mentiras esse rapaz me faz dizer!””.
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No diélogo Leis, encontra-se clara assertiva que relaciona a justica a vida feliz. E
sempre é preciso considerar que nem sempre a vida feliz corresponde a vida agradavel,
porquanto a felicidade esta subjugada a justica e, ndo, portanto, as satisfacdes pessoais
que, neste caso, prevaleceria mais a defesa da vida injusta do que da vida justa como

bem argumentara Glaucon. Assim, 1&-se nas Leis, 662 c-d**, o seguinte:

[...] Por Zeus e Apolo, varGes eminentissimos, se formulassemos as
divindades que instituiram vossas leis a seguinte pergunta: A vida
mais justa é a mais agradavel, ou havera duas maneiras de viver, uma
das quais seria a mais justa, e a outra a mais agradavel? Se nos
respondesse que had duas, decerto ndo haveria inconveniéncia em
voltarmos a falar: Quem devemos considerar mais feliz: os que séo
justos a vida inteira ou 0s que vivem a vida mais agradavel? Se se
decidissem pela vida mais agradavel, muito estranha seria tal resposta.

A justica corresponde a medida perfeita, unitaria, matematica, que existe em si
mesma na ordem do inteligivel. Isto resulta de porque é deus a medida perfeita e ndo o
homem. A proposigdo platonica de “deus como medida”, também reitera uma critica
claramente posta no dialogo Teeteto (152 a), quando SOcrates profere: “[Protagoras]
Afirmava que o homem ¢é a medida de todas as coisas, da existéncia das que existem e
da no existéncia das que ndo existem”*,

A sentenca de Protagoras, conforme Socrates, direciona o conhecimento humano
para um inevitavel relativismo, ao negar a possibilidade de uma fundamentacdo
primeira que sirva como principio ontoepistémico. O que se evidencia quando Socrates
prosseguindo no argumento (152 a 6-8) sentencia: “Nédo querera ele, entdo, dizer que
coisas sdo para mim conforme me parecem, como serdo para ti segundo te parecem?
Pois eu e tu somos homens™*.

O relativismo de Protagoras alem de fortalecer o conhecimento como
pressupondo uma fonte Unica, a percepcdo sensorial (que em Platdo nédo é émiotijun),

nega a possibilidade ontolégica do inteligivel, e tal posicionamento tedrico

4 No texto grego, 662 ¢ 6-9: pépe ydp, & mpoc Aibc te Kai AnéAlwvos, & dpiotor T@V Gvipdv, &l Todg
vopoBetiioavrac Buiv abrode tobtove époiusho Osotc: (662 d 1-7): “dp’ 6 dikaudrardc éourv fioc Hdiorog, #
OV' éoT6v T1ve Piw, ofv 0 uév fidioroc AV toyydvel, dikaidtaroc 8" Etepog;” el o1 Svo paiev, &poiush’ G fowe
avtodg waA, eimep Oplidc émavepwTduev: “‘mMOTEPOVS OF EVOOLUOVESTEPOLS xpn AEyElv, TOVS TOV
O1KOIOTOTOV 1] TOUS TOV #jo1oToV dtafiotviog fiov, ” el uev on paiev todg 10V 101010V, ATOTOS OUTAV O A0Y0S
av yiyvoiro.

45 No texto grego, 152 a 1-4: émotijung, AL v Eeye kol pwrtaydpog. tpdmov 6¢ tva Gliov eipnre 1
avbTe TadTo. ROl Yap TOL “TAVTWY xpHUdTmY UETpov” dvBpmmov elval, “T@V ugv Sviwv d¢ éoti, TV 68 u)
SVt ¢ 00K EoTiv.” QvEyvwKoag yap o,

4 No texto grego, 152 a 6-8: obkodv olitw wwe Aéyer, ¢ olo uev éxaota éuoi paiverar TolodTa UEV E0TIV
éuoi, oia 9¢ ool, Toiadta 5¢ ab ool AvOpwmoc ¢ ob Te KAy,
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inviabilizaria o conhecimento (éziotijun) sobre a existéncia ontoldgica das Ideias*’. Em
consequéncia, também no dialogo Teeteto (155 e): “Refiro-me aos que s6 acreditam na
existéncia daquilo que eles sdo capazes de segurar com as maos, porém ndo admitem
que participem da realidade nem as acGes nem as geracOes e tudo o mais que nao se

vé”*8, Consoante a esta problematizagéo ajuiza Rowe (1979, p. 35):

Isto parece querer dizer é que ndo temos acesso ao mundo externo
como realmente €é; estamos encerrados no particular de nossas
percepcdes e crengas, de modo que cada um de nds se converte na
‘medida’ do que ¢ o mundo para nés [...] e, também, que é o homem e
n&do os deuses — que cria as condicOes da existéncia humana.

Este topico permite inferir, que ndo ha possibilidade de expressar na linguagem,
ideias inexistentes no pensamento. Platdo apresenta em suas argumentagdes, justamente
novas ideias e novas crencas que permitam, em grande medida, resolver as questdes
acerca da relacdo entre o mundo, 0 que este é em realidade, e 0 que se pode conhecer
deste mundo em sua realidade verdadeira. Ou seja, a relacdo entre 0s objetos do
conhecimento, e estes para serem de fato conhecimento, ndo sdo apreensiveis nos
sentidos, mas, o devem sé-lo pelo pensamento racional purificado. Ponto que acaba
fortalecendo as justificacBes platonicas, de compreender-se a faculdade racional como
aquela que corresponde a émotrjun, nota-se que a woyr em sua fungdo concupiscente
relaciona-se impreterivelmente ao ndo-conhecimento.

A yoyn poderia vir a crer (falsamente) que a funcdo concupiscente
corresponderia a melhor faculdade da woy#, 0 que inviabilizaria a crenca (verdadeira)
que identificaria em si mesma, o melhor de si com a faculdade racional. Por

conseguinte, é tdo importante pensar corretamente®®, ou seja, fazer do pensamento a

47 Reis argumenta que ndo ha um mundo das Ideias, pois que as Ideias sdo sem-lugar (atopos). Assim,
argumenta a autora utilizando-se do didlogo Timeu (p. 383-384): “o texto platonico ndo afirma a
existéncia de ‘dois mundos’ e sim de trés espécies de ‘modo de ser’ em inter-relacdo. Segundo 28 a- 35
b), sdo eles: o que devém (o sensivel), o que é sempre (as ldeias, 0 modelo), e uma terceira espécie de
ousia, a psykhé cosmica, mistura entre uma terceira espécie de ser, uma terceira espécie de mesmo e uma
terceira espécie de outro, intermediarias entre o divisivel e o indivisivel [...] Somente pela alma cdsmica é
que o Kdésmos constitui-se como conjunto ordenado (espago-temporalmente) de todas as coisas. Nesse
sentido o Timeu reafirma a independéncia ontologica das ideias (o ‘para além’ do ambito espago-temporal
celeste) em relagdo so Kosmos™.

48 No texto grego, 155 ¢ 3 6: dlper O mEPLOKOTADV Wi TIC TAV GuvITOV éTaKovy. gioiv Jé obTol of 0vOEV
GAlo oiduevor eivau if ob v dbvawviar ampié toiv yepoiv Aaféclai, mpaleic 5é kai yevéoelg kai mAv TO
aopawv 0UK anoée;go,usvoz CL)Q v 01)0'10(;‘ /l&‘p&‘l

49 Concorde com o seguinte argumento, Republica (518 €): “Mas a faculdade de pensar é, ao que parece,
de um carater mais divino, do que tudo o mais; nunca perde a forca e, conforme a volta que lhe derem,
pode tornar-se vantajosa e Util, ou inGtil e prejudicial”. No texto grego, 518 e: ok &vodoor mpdrepov
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expressao da verdadeira filosofia, esta, capaz ndo somente de desenvolver a inteligéncia,
mas também de transformar os individuos, fazendo destas pessoas virtuosas porque
conhecedoras de si mesmas, e em direta consequéncia, também conhecedoras da
divindade.

Torna-se inevitavel sugestionar, que existe mediante a algumas questfes, uma
espécie de “misticismo” compondo a filosofia platonica. Portanto, o platonismo néo
deve ser compreendido como filosofia puramente racional, no sentido moderno de
acepcio da razdo®®. O pensamento para apreender a émotijun, como a supde Platdo,
deve necessariamente ser “purificado” mediante a exercicios (COMO 0 preparar-se para a
morte) que, por sua vez, viabilizem o acesso ao saber real e, portanto, correspondente
ndo a realidade apreendida de maneira perceptivo-sensorial.

Do que se segue como asserido no Teeteto (186 d): “ndo é nas impressdes que
reside a émorijun, Mas no raciocinio sobre as impressdes, pois é ai, ao que parece, que é
possivel ter um contato com a realidade e a verdade; pelo lado das impressGes é

impossivel”.

Considerac0es finais

A educacdo filoséfica de Platdo, em sua complexidade, ndo dispensa esta
formacéo ontoepistémica aos fildsofos, do contrario, nega-se o que realmente é, ou seja,
a émorijun do imutavel, eterno e imortal. Somente neste sentido ja se justifica, o porqué
0 platonismo, ndo poder furtar-se das questdes que permeavam a religiosidade do
mundo grego.

Infere Robin (1970, p. 34), em Platdo “o moralismo ¢ universalizado: transposto
para um plano sobrenatural, serve tanto para julgar a natureza, nos seus fundamentos,
quanto para julgar as regras de conduta que valerdo para a cidade. ” Neste sentido a
propria cidade em seu todo deve também corresponder a perfectibilidade da Alma

Cosmica®l.

dotepov éumoieioOor 0ot Kkai doxnoeaiv—i) 0€ TOD PPOVIjooL TAVTOS UAALOV BEI0TEPOD TIVOS TOYYAVEL, 1O
&oixev, oboa, & TV eV Svvaury 000émote AmoIvoty, BIo 88 TiG TEPIOYMYIC YPHooV Te Koi d@éAoy

% Bergson (1996, p. 278-279) corrobora em tal argumento, dizendo que “de forma geral, o pensamento
grego ndo é apenas o desenvolvimento do pensamento racional, mas também, e, sempre, a busca de uma
realidade transcendente. Todavia isto ndo significa que a busca desta realidade transcendente ndo seja de
fundo puramente racional”.

51 Para Freire (1967, p. 99-110): “[...] A Alma Césmica é formada pela Inteligéncia divina, com a qual se
identifica o0 Demiurgo [...] A Alma do Mundo foi gerada, ao passo que o Demiurgo se situa na eternidade
essencial; o Demiurgo é transcendente ao mundo, ao passo que a Alma Césmica é imanente a0 mesmo
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Do que se segue que ao Estado tanto quanto aos individuos, a filosofia em
sentido lato deve trazer a tradicdo e aos costumes todo um conjunto de crencas
justificaveis, formadoras de ideias e de conceitos, de argumentos e principios, mas,
sobretudo, de crencgas formadoras de condutas morais compativeis com “a melhor de
todas as causas”, o Demiurgo.

Em Platdo existe uma teleologia moral, em que a conduta humana deve
conduzir-se moralmente ao Bem, ou ao proprio Demiurgo que, por sua vez, ndo esta
isento do Bem. Portanto, mediante os préprios principios filoséficos do platonismo,
imiscui-se diretamente a religido grega tradicional, ao propor uma teleologia entdo
inexistente: uma fundamentacdo ética cosmoldgica. A lacuna religiosa estava entdo
preenchida pelo platonismo. O seu legado sera tdo preponderante na histéria da filosofia
ocidental, que os principios do platonismo jamais cessaram de produzir novos
paradigmas de compreensao.

O preceito de “deus justa medida”, grafado na Gltima producéo platénica, impos
prescritivamente a acdo humana o modelo de conduta a ser assemelhado em cada yuy7.
Assim, cada parte da virtude submete-se a esta “ética transcendental”. Porquanto dotado
de virtudes morais e de inteligéncia, a divindade abstrai de si, toda imperfectibilidade.

E é exatamente este o modelo, que deve o homem moldar/configurar o seu
pensamento e as suas agdes. Libertar-se no dominio (eyxpdreia) de seus apetites, e
conduzir-se no melhor uso de sua woy#, assemelhando-se, por conseguinte, “a melhor
de todas as almas”.

Definitivamente, assume-se correto o juizo de Goldschmidt (1970, p. 25) quando
assere, que em Platdo “a filosofia € essencialmente submissdo libertadora a uma

realidade e uma vontade do Alto”.
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