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RESUMO

No primeiro Preféacio da Historia da Loucura, Michel Foucault sugere uma analogia entre
as nocgOes gregas antigas de hybris e sOphrosyné e os conceitos de loucura e razao
trabalhados por ele na Historia da Loucura. Segundo o filésofo francés, a relacdo dos
gregos com a hybris “ndo era apenas de condenacao” e “a existéncia de Trasimaco, ou de
Célicles, basta para mostra-lo”. O presente trabalho de conclusdo de curso objetiva
explicitar essa relacdo com a hybris no Livro | da Republica de Platdo para compreender o
caso de Trasimaco.

Palavras-chave: hybris; sbphrosyné; Trasimaco; Socrates.
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RESUMEN

En el primer Prefacio de la Historia de la locura, Michel Foucault sugiere una analogia
entre las nociones griegas antiguas de hybris y séphrosyné y los conceptos de locura y
razon trabajados por él en la Historia de la locura. Segun el fildsofo francés, la relacion de
los griegos con la hybris "no era so6lo de condena” y "la existencia de Trasimaco, o de
Célicles, basta para demostrarlo”. El presente trabajo de fin de curso pretende explicitar
esta relacion con la hybris en el Libro | de la Republica de Platén para comprender el caso
de Trasimaco.

Palabras clave: hybris; séphrosyné; Trasimaco; Socrates.
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ABSTRACT

In the first Preface of the History of Madness, Michel Foucault suggests an analogy
between the ancient greek notions of hybris and s6phrosyné and the concepts of madness
and reason worked by him in the History of Madness. According to the french philosopher,
the relationship of the greeks with hybris "was not only one of condemnation” and "the
existence of Trasimaco, or of Calicles, suffices to show this". The present end-of-course
paper aims make explicit this relationship with hybris in Book | of Plato's Republic in order
to understand the case of Thrasymachus.

Key words: hybris; sbphrosyné; Trasimaco; Socrates.
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1. INTRODUCAO

O presente trabalho surgiu de uma leitura do Prefacio da primeira edicdo da
Historia da loucura (1961) de Michel Foucault (1926-1984).1 E sabido que na sua segunda
edicdo (1972), ademais da mudanga do préprio titulo (que passou de “Folie et déraison,
histoire de la folie a I' &ge classique” para “Histoire de la folie a I'age classique”), tal
prefacio seré substituido por Foucault e nunca mais ser& publicado nas reedi¢cGes desse
livro. Para Roberto Machado, em Foucault, a ciéncia e o saber (2012, p. 58), essa
supresséao relaciona-se a “hipétese de uma experiéncia originaria da loucura”, hipétese
que posteriormente sera criticada pelo proprio Foucault n’Arqueologia do saber (1968-9),
mas que é, em si mesma, fundamental para compreender a argumentacédo que o filosofo
francés nos apresenta nessa que é a sua primeira grande obra. Ja para Edgardo Castro,
em Introduccion a Foucault (2014, p. 34-5), poucas foram as alteracdes entre a primeira e
a segunda edicao da HL, sendo dita supressdo a que de fato mais chamou atencéao, e
isso por dois motivos: em virtude da formulacdo da “existencia de un grado cero de la
locura, de una locura en estado puro, sin relacidon con las instituciones o los saberes”, e

também devido ao conceito de experiéncia.

Tendo em vista 0S nossos objetivos, esse pequeno texto de Foucault nos
interessa especialmente porque contém uma analogia entre as no¢cdes gregas antigas de
hybris e sOphrosyné nos discursos socraticos e 0s conceitos de razdo e loucura
investigados pelo filosofo em questdo na HL. Ademais de indicar algumas caracteristicas
filosoficas, em nosso primeiro capitulo pretendemos realizar uma breve exposicdo de
alguns pontos do Prefacio de 61 da HL com o intuito de situar as mencionadas nocdes.
No capitulo seguinte nos deteremos no Livro | da Republica de Platdo. Essa segunda
tarefa serd realizada em duas secdes: a primeira sera dedicada ao diadlogo entre
Socrates, o velho Céfalo e o jovem Polemarco a respeito da justica, enquanto a secao
seguinte serd dedicada ao enfrentamento entre SoOcrates e Trasimaco a respeito do
mesmo tema. Serdo, sobretudo, exposi¢cdes descritivas, seguidas de algumas anotacdes
ou indicativos de leitura, bem como de algumas referéncias. Com esse trajeto

pretendemos analisar a primeira parte da analogia dando atencdo especial ao conceito de

1 “Préface” em “Dits et écrits” v. |. Editions Gallimard, Paris, 1994,p. 159-166. Para a traducdo tomamos
como referéncia o “Prefacio (Folie et déraison)” em Ditos e escritos | — Foucault, Problematizagcdo do
Sujeito: psicologia, psiquiatria e psicanalise. Trad. Vera Lucia Avellar Ribeiro. Rio de Janeiro: Forense
Universitaria, 1999, p. 140-148.
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hybris para entdo responder as seguintes perguntas: por que a hybris pode ser
considerada como uma ameaca a sOphrosyné no mundo grego antigo? E por que

Trasimaco exemplificaria uma relacdo ndo apenas condenatéria com a hybris segundo

Foucault?

Versdo Final Honol ogada
25/ 06/ 2023 14:11



10

2. SOBRE O PRIMEIRO PREFACIO DA HISTORIA DA LOUCURA: Hybris, SGphrosyné,
Loucura e Razao

N&o deixa de ser curioso, retrospectivamente falando, o fato do Prefacio da
Histdria da loucura de 1961 iniciar com uma de suas epigrafes remetendo seus leitores a
Fiédor Dostoiévski (1821-1881), considerado um dos maiores escritores da literatura
russa e mundial, e que teve a facanha de ser recentemente censurado em uma
universidade italiana no conjunto das respostas ocidentais a guerra ou, como diz o
governo russo, a “operagao militar especial” russa na Ucrania.? A epigrafe é a seguinte:
"Nao é isolando seu vizinho que nos convencemos de nosso préprio bom senso” (Ce n'est
pas en enfermant son voisin qu'on se convainc de son propre bon sens).® Ao que nos

parece, o trecho citado por Foucault foi retirado de Bobok (1873):

Lembra-me uma galhofa espanhola, do tempo em que os franceses construiram a
primeira casa de loucos ha dois séculos e meio: “Eles trancaram todos 0s seus
imbecis em uma casa especial para se certificarem de que eram pessoas
inteligentes”. E de fato: ao trancar o outro numa casa de loucos vocé ainda nao
esta provando sua prépria inteligéncia. “K. enlouqueceu, significa que agora
somos inteligentes.” Nao, ainda ndo significa.*

Ja a segunda epigrafe que abre a HL, atribuida a Blaise Pascal (1623-1662),
diz que "Os homens sao tdo necessariamente loucos que nao ser louco seria ser louco de
um outro giro de loucura” (Les hommes sont si nécessairement fous que ce serait étre fou
par un autre tour de folie de n'étre pas fou). Ao tomar a palavra, Foucault inicia o Prefacio
constatando uma necessidade, a saber, a de conceber historicamente esse outro giro ou
circulo da loucura cuja caracteristica principal € a de ndo considerar-se louco quem se
encontra no seu lado de dentro. Didaticamente, pensemos em termos de uma
comunidade. Nela, seus membros se comunicam e se reconhecem através de uma
linguagem desapiedada da loucura, e é comum se ouvir dizer, passeando pelas suas ruas
e vielas, que ali ninguém deve nada a ela, ou ainda, que entre eles ninguém é seu devoto.
Em que momento os homens se reuniram em conjuracdo e acordaram que a partir de
entdo eles ndo eram como 0s outros, os loucos? Quando aconteceu esse gesto no qual
0s homens girando ao redor de si mesmos, tracando um circulo no chao, estabeleceram

que quem esta desse lado tem a Raz&o, e quem esta do outro ndo a tem? E do time da

2 Dumping vodka, banning Dostoevsky: some anti-Russian protests are empty gestures por Wilfred Chan no
The Guardian . Disponivel em: https://www.thequardian.com/lifeandstyle/2022/mar/23/russia-protests-vodka-
mustard-poutine.

3 Foucault, 1994; p. 159; 1999; p. 140.

4 Bobok, Fiodor Dostoievski, trad. Paulo Bezerra, Sdo Paulo: Editora 34, 2012.
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Loucura? E, por conseguinte, nos convida a perguntar sobre como tudo isso se passou,
nos leva a perguntar sobre um “grau zero” (degré zéro) da histéria no qual a “loucura” era
ainda para essa mesma comunidade uma “experiéncia indiferenciada” (expérience
indifférenciée)?
Ha que se encontrar o momento dessa conjuragdo, antes de ela ter sido
definitivamente estabelecida no reino da verdade, antes de ela ter sido reanimada
pelo lirismo da protestacdo. Tratar de ir ao encontro, na histéria, desse grau zero
da histéria da loucura, no qual ela é experiéncia indiferenciada, experiéncia ainda
ndo partilhada da propria partilha. Descrever desde a origem de sua curvatura,
esse "outro giro” que, de um e de outro lado de seu gesto, deixa recair coisas

doravante exteriores, surdas a toda troca, e como mortas uma para outra: a Razéo
e a Loucura. (1999; p. 140)

retrouver le moment de cette conjuration, avant qu'elle n'ait été définitivement
établie dans le regne de la vérité, avant qu'elle n'ait été ranimée par le lyrisme de
la protestation. Tacher de rejoindre, dans I'histoire, ce degré zéro de I'histoire de la
folie, ou elle est expérience indifférenciée, expérience non encore partagée du
partage lui-méme. Décrire, dés l'origine de sa courbure, cet «autre tour», qui, de
part et d'autre de son geste, laisse retomber, choses désormais extérieures,
sourdes a tout échange, et comme mortes l'une a l'autre, la Raison et la Folie.
(1994, p. 159)

A “regido” que o jovem Foucault nos convida a percorrer é, antes de tudo, uma
regido incbmoda, que incomoda, em contraste ao “conforto das verdades terminais”. Ao
entrar nesse dominio é preciso “renunciar ao conforto das verdades terminais, e nunca se
deixar guiar por aquilo que podemos saber da loucura”. Esse saber e seus instrumentos,
a exemplo dos conceitos da psicopatologia, a exemplo dessa area ou desse campo de
saber que se dedica a trabalhar com os sofrimentos mentais, ndo tem utilidade nessa
empresa de Foucault, ao menos no que diz respeito a organizacdo da sua investigacao.
Por qué? Porque o gesto (esse movimento corporal) que divide a loucura é constitutivo
(Est constitutif le geste qui partage la folie), e a ciéncia sobre a loucura se estabelecera
depois que a divisao ja tiver sido feita. O gesto de corte, a cesura que distancia a razéo e
a nao razao € “originaria”’, e o poder que aquela, a razdo, exerce sobre esta, a loucura, €
derivado dessa divisdo. Assim, foi exercitando tal poder ao largo da histéria ocidental que
a razao arrancou da ndo-razao a sua “verdade de loucura, de falha ou doenga”, e por isso
Foucault nos adverte que ao formular a questdo ou o problema como um debate primitivo
entre razdo e loucura, isso ndo deve implicar nem a vitdria e tdo pouco o direito a vitéria
de uma das partes sobre a outra. Para tanto, é preciso deixar em suspenso ou suspender
(adotar certo ceticismo) quanto a “tudo que pode fazer figura de conclusao, de repouso na

verdade” (tout ce qui peut faire figure d'achévement, de repos dans la vérité). Somente
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apos essa suspensao € possivel adentrar em um territério onde o homem da razéo e o da
loucura estdo ainda prestes a se separar, e, portanto, ainda dialogam entre si em uma
linguagem “bem originaria, muito tosca, bem mais matinal do que a da ciéncia” (originaire,
tres fruste, bien plus matinal que celui de la science). Foucault pretende nos levar,
historicamente falando, a um territrio-linguagem no qual a loucura e a néo-loucura, a
razao e a sem-razao ainda implicavam-se e se confundiam, de modo que rigorosamente
nao existiam em si e para si mesmas. Em outras palavras, Foucault nos leva, de certa
maneira, a um tempo-espaco em que o livre transito entre uma e a outra era ainda
permitido, suposto ndo haver entre elas fronteiras tdo bem estabelecidas, tao rigidas,
com seus fortes, soldados e vigias, com seus médicos e enfermeiros, tal como viria a ser
depois quando as coisas se modernizassem.

O mundo moderno da enfermidade ou da doenca mental jA& € um mundo
pacifico ou pacificado. Nele, de um lado, esta 0 homem séo (de mente s&, saudavel) que
delega a loucura ao médico, e ao fazer isso, autoriza uma comunicacdo mediada pela
universalidade abstrata da enfermidade ou da doenga, uma condicdo necessaria para que
ele, com seguranca ou seguro de si, possa entdo comunicar-se com o louco.®> J& do outro
lado, temos o homem louco que para poder se comunicar com aquele, precisa mediar-se
por meio da uma razdo abstrata que ele experimenta como ordem, constricdo fisica e
moral, pressado coletiva anbnima, e exigéncia de conformidade. Nessa histéria que o
filésofo francés nos conta, em dada altura, ja no fim de século XVIIlI, o didlogo entre
loucura e razéo encontrar-se-a relativamente perdido, imperando a partir dai o siléncio, 0
silenciamento, e o0 esquecimento. Em contrapartida, emergird a linguagem, o discurso
psiquiatrico, um mondlogo da razao estabelecido sobre aquele siléncio ao qual Foucault
dedicou a sua primeira arqueologia. Adiante, o autor da HL menciona a relagdo dos
gregos antigos com uma das noc¢des capitais que serviu de mote para a nossa pesquisa,
a nogao de “hybris”:

Os gregos relacionavam-se com alguma coisa que chamavam de UBpig. Essa
relacdo ndo era apenas de condenacdo; a existéncia de Trasimaco, ou a de
Célicles, basta para mostra-lo, ainda que seu discurso nos seja transmitido, ja

envolto na dialética tranquilizadora de Socrates. Mas o Logos grego néo tinha
contrario. (1999, p. 141)

Les Grecs avaient rapport a quelque chose qu'ils appelaient ubris. Ce rapport
n'était pas seulement de condamnation; l'existence de Thrasymaque, ou celle de
Calliclés, suffit & le montrer, méme si leur discours nous est transmis, enveloppé

5 Foucault, 1999; p. 141; 1994; p. 160.
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déja dans la dialectique rassurante de Socrate. Mais le Logos grec n'avait pas de
contraire.(1994, p. 160).

Assim, a primeira caracteristica destacada por Foucault a respeito da relacédo
dos gregos antigos com a “hybris” € que ela ndo se reduzia somente a condenacéao,
sendo que essa relagdo pode ser constatada partindo da existéncia, nos discursos
socraticos, de dois personagens: um que existiu factualmente, Trasimaco de Calcedbnia
(459-400 a.C), e outro, talvez mais inventado pela cabeca de Platdo, Célicles de
Acharnes. E observa-se que ndo obstante por meios desses personagens certa relacao
grega antiga com a hybris possa ser depreendida, nesses discursos, ela aparece, todavia,

“‘enveloppé déja dans la dialectique rassurante de Socrate”.

Apos afirmar que “le Logos grec n‘avait pas de contraire”, Foucault sugere uma
analogia entre a “profondeur” da “Razdo ocidental” gragas a ameagante “présence
obscure’da “Folie”, “Démence”, ou “Déraison”, e a “profondeur” da “sofrosune des
discoureurs socratiques” gragas a presencga igualmente ameacante da hybris. Eis agora a
segunda noc¢do que nos motivou em nossa pesquisa surgir, 0 conceito grego antigo de
s6phrosyné. No que diz respeito a primeira parte dessa analogia, Foucault afirma que “En
tout cas, le rapport Raison-Déraison constitue pour la culture occidentale une des
dimensions de son originalité” (1994, p. 161), e podemos, talvez, afirmar o mesmo para a
segunda parte. Nessa direcdo, seguindo sempre 0s passos do nosso autor, uma das
dimensdes da “originalidade” da cultura ocidental pode ser explicitada a partir dessas
dualidades, “originalidade” que se expressara, por exemplo, e entre tantos outros
exemplos que Foucault invoca na HL, nas pinturas de Bosch ou nos ultimos escritos de

Nietzsche.

Debaixo da linguagem da razdo ha um enfrentamento, Foucault o questionara,
e 0 como faz isso merece atencéo haja vista o lugar onde tal questionamento nos leva. Ao
largo de toda a historia da cultura européia, esta foi enfrentada por uma verticalidade
constante na qual ela, por assim dizer, ndo podia se reconhecer como igual, uma
verticalidade que simplesmente ndo era, e que a media na sua prépria desmedida, ou que
a mensurava em sua préopria desmensura. Ao questiona-la ndo seguindo pelo caminho da
linguagem da razdo, a exemplo da histéria do conhecimento e da histéria sem mais,
chegamos a um lugar ou a uma regidao que “ndo é comandada nem pela teologia da

verdade, nem pelo encadeamento racional das causas” (n'est commandée ni par la
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téléologie de la vérité ni par I'enchainement rationnel des causes)®, um lugar onde nos
deparamos com os limites de uma cultura, e com os quais se pode, com efeito, compor
uma histéria, e nesse caso, uma histéria da loucura. Para essa empresa é necessario,
argumenta Foucault, voltar-se as ac¢Bes obscuras que logo que realizadas sao
necessariamente esquecidas, e por meio das quais uma cultura rechagou algo que para
ela sera, a partir dai, o seu “Extérieur”. Para o fildsofo francés, por meio desses gestos ou
acdes se produziu um lugar no qual a cultura se isolou e isola, nomeou-se e nomeia-se,

escolheu e escolhe seus préprios valores:

nessa regido de que queremos falar, ela [a cultura] exerce suas escolhas
essenciais, ela faz a divisdo que Ihe da a face de sua positividade; ali se encontra
a espessura originaria na qual ela se forma. Interrogar uma cultura sobre suas
experiéncias-limites é questiona-la, nos confins da historia, sobre um
dilaceramento que é como o nascimento mesmo de sua histéria. Entdo,
encontram-se confrontados, em uma tensdo sempre prestes a desenlacar-se, a
continuidade temporal de uma analise dialética e o surgimento, as portas do

tempo, de uma estrutura tragica. (1999, p.142)

en cette région dont nous voulons parler, elle exerce ses choix essentiels, elle fait
le partage qui lui donne le visage de sa positivité; Ia se trouve I'épaisseur originaire
ou elle se forme. Interroger une culture sur ses expériences-limites, c'est la
questionner, aux confins de [l'histoire, sur un déchirement qui est comme la
naissance méme de son histoire. Alors se trouvent confrontées, dans une tension
toujours en voie de se dénouer, la continuité temporelle d'une analyse dialectique
et la mise au jour, aux portes du temps, d'une structure tragique. (1994, p. 161)

Assim, questionar sobre as “experiencies-limites” de uma cultura nos leva a
questionara respeito do momento do “nascimento” dessa cultura, a respeito do seu
“parto”, partilha, partida, por assim dizer. O momento de corte do seu “cordao umbilical”
por meio do qual, ao longo do tempo, esse grande “caldo” ira assumir as feicbes que lhes
sdo particulares, sua positividade, e construir desse modo a sua propria historia de certa
maneira em separado. Ao levar a cabo tal questionamento, Foucault encontra, enlacadas
e prestes a se desenlacar gracas a um tensionamento constante, enfrentando-se, “la
continuité temporelle d'une analyse dialectique et la mise au jour, aux portes du temps,
d'une structure tragique”. Situando o tragico no centro dessas experiéncias-limites,
Foucault destaca a importancia da contribuicdo de Nietzsche, filésofo responséavel por ter
mostrado em sua primeira grande obra, o Nascimento da Tragédia, que:

a estrutura tragica a partir da qual se faz a histéria do mundo ocidental ndo é outra

coisa sendo a recusa, 0 esquecimento e a recaida silenciosa da tragédia. Em
torno desta, que é central j& que ela enlaga o trdgico a dialética da histéria na

6 Foucault, 1999, p. 142; 1994, p. 161
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propria recusa da tragédia pela histéria, muitas outras experiéncias gravitam.
Cada uma, nas fronteiras de nossa cultura, traga um limite que significa, ao
mesmo tempo, uma divisdo originaria. (1999, p.142)

la structure tragique a partir de lagquelle se fait I'nistoire du monde occidental n'est
pas autre chose que le refus, l'oubli et la retombée silencieuse de la tragédie.
Autour de celle-ci, qui est centrale puisqu'elle noue le tragique a la dialectique de
I'histoire dans le refus méme de la tragédie par I'histoire, bien d'autres expériences
gravitent. Chacune, aux frontiéres de notre culture, trace une limite qui signifie, en
méme temps, un partage originaire. (1994, p. 161)

Ela, a razdo ocidental, em sua particularidade tornada universalidade, nédo se
confunde, o sabemos, com o que esta ao seu leste, ou, se quiser, ela cré, desde sempre,
gue dele esta separado. Segundo Foucault, pensado como origem de si mesma e a
oferecer-se a sua colonizacao, o Oriente foi sonhado pela razdo ocidental como um ponto
gue lhe causa vertigem, e, a0 mesmo tempo, como ponto em que coincidem em seu
espirito as nostalgias de um passado remoto e as promessas de retorno de um amanha
gue jamais chegard, dai que é preciso, acrescenta, fazer a historia dessa divisédo ao longo
do devir ocidental, sem deixar de lado o que ha, nessa histéria, de imobilidade ou rigidez
propriamente tragica. Além da necessidade de historicizar cisdes como Ocidente/Oriente

e vigilia/sonho, Foucault indica a necessidade de:

fazer também a histéria, e ndo somente em termos de etnologia, dos interditos
sexuais: em nossa prépria cultura, falar das formas continuamente moventes e
obstinadas da repressdo, e ndo para fazer a crénica da moralidade ou da
toleréncia, mas para trazer a tona, como limite do mundo ocidental e origem de
sua moral, a divisdo tragica do mundo feliz do desejo. E preciso, enfim, e em
primeiro lugar, falar da experiéncia da loucura. (1999, p. 143)

faire aussi l'histoire, et pas seulement en termes d'ethnologie, des interdits sexuels
. dans notre culture elle-méme, parler des formes continuellement mouvantes et
obstinées de la répression, et non pas pour faire la chronique de la moralité ou de
la tolérance, mais pour mettre au jour, comme limite du monde occidental et
origine de sa morale, le partage tragique du monde heureux du désir.ll faut enfin,
et d'abord, parler de I'expérience de la folie. (1994, p. 162)

Portanto, comecando pela HL, e munido dos bigodes de Nietzsche, Foucault
delineia todo um programa de pesquisa ou investigacdo que, com efeito e a seu modo,
levard a cabo até a sua morte em 25 de junho de 1984, ndo obstante as muitas alteracfes
gue realizara ao longo de seu percurso intelectual. E a comecar pela HL, mais uma vez
merece destaque o tributo que o filésofo francés paga metodologicamente a Nietzsche: a
HL se inscreve em uma longa enquete “sous le soleil de la grande recherche
nietzschéenne”, onde se confrontam, como dissemos, as dialéticas da historia e as

estruturas imoveis do tragico.
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3. CEFALO E POLEMARCO NO LIVRO | DA REPUBLICA DE PLATAO
3.1. Céfalo e Socrates

A breve e tranquila conversa entre o velho Céfalo e Sécrates, e depois, entre
Socrates e o0 jovem Polemarco (328c — 336a) a respeito da justi¢a, no inicio do Livro | da
Republica de Platdo, nos serve de ante-sala para abordar o enfrentamento entre Socrates
e Trasimaco (336b — 354c) que ocorre logo em seguida.” A Republica comeca com
Socrates descrevendo um acontecimento do dia anterior: Ao retornar para a cidade de
Atenas vindo do Pireu em companhia de Glauco depois de cumprir com suas obrigacoes
religiosas e de ver um festival, um menino escravo a mando de Polemarco vem ao
encontro de Socrates pedindo-lhe que espere. Socrates atende ao pedido, e Polemarco,
filho de Céfalo, pouco depois entra em cena acompanhado, entre outros, de Adiamanto e
Nicerato (327 a-c)12. E importante destacar que ja nas primeiras palavras trocadas em
tom de brincadeira entre o jovem “Senhor das Guerras” (Polemarchos)® e Sdcrates,
Platdo esboce um contraste entre a disputa que se resolve pela forca ou pelo poder
(crittous) fisico e outra que se revolve mediante a persuasdao ou convencimento
(pisomen), sendo que o limite dessa Ultima consiste basicamente em recusar-se a ouvir

(pisae me acouontas):

Disse entdo Polemarco: — O Sdcrates, parece-me que vos estais a por a caminho
para regressar a cidade.

— E néo conjecturas mal — declarei.

— Ora, tu estas a ver quantos somos? — perguntou ele.

— Pois né&o!

— Pois entéo — replicou — ou haveis de ser mais fortes do que estes amigos, ou
tendes de permanecer aqui.

— Bem - disse eu — ainda nos resta uma possibilidade, a de vos persuadirmos de
que deveis deixar-nos partir.

7 Para a nossa pesquisa trabalhamos com trés tradugées em lingua portuguesa da Republicade Platdo, a de
Maria Helena da Rocha Pereira (MHRP, 2001), a de Carlos Alberto Nunes (CAN, 2000), e a deCiro Mioranza
(CM, 2017). Para todas as citacOes diretas, utilizamos a traducdo de Rocha Pereira, e transcrevemos abaixo
a citacdo do texto original grego. Ao nos depararmos com alguma duvida a respeito de algum termo ou
expressdo, acrescentamos as traducfes de Alberto Nunes e Mioranza referenciando-as em notas de
rodapé, dai alguns trechos do nosso texto haver demasiadamente a expressdo “ou...ou”.As citagbes em
grego foram retiradas da edi¢do de John Burnet de Plato. Platonis Opera, Oxford University Press (1903).

8 Os nomes dos interlocutores de Sdcrates refletem os temas tratados com eles. Em seuThe World of
Prometheus: The Politics of punishing in democratic Athens, Danielle S. Aleen (2000 p. 259)esclarece
qgue:The conversation about passion is carried out by a man named "head," the conversation about
reciprocity and harming enemies by a man named "war-leader," the conversation about strife, competition,
and the advantage of the stronger by a man named "hold battler," the conversation about social networksof
sight and memory by a man named "fierce glaring" or "gray-eyed," and the conversation about the threat of
punishment by a man named "where there is no fear."It seems almost too pat to be a relevant detail.
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— Porventura serieis capazes — replicou ele — de nos persuadir, se nos recusarmos
a ouvir-vos?

— De modo algum - declarou Glaucon.

— Entdo compenetrai-vos de que ndo vos ouviremos. (PLATAO, 2001, p. 2)

[327¢]

06 oUv MoAéuapyo¢ &pn: W SWKpaTeS, BOKEITE ol TPOC GoTU woufictal
WS ATTIOVTEG. _

oU yap Kakwgs 608aders, nv &' éyw.

opac ouv nNuag, &pn, 6001 EGUEV;

¢ yap od;

fi Toivuv TOUTWV, £QI), KPEITTOUS YEVEDBE fj UEVET™ aUTOD.

oUkolv, nv &’ éyw, &t Ev Acimretal, 10 fiv Teiowev UUAS we xpr nuagc
Qeival;

N kai duvaio®’ &v, &’ ¢, meioar un dkoUovTag;

oudauwce, Epn O MNavkwv.

wc¢ TOiVUV U Akoucgouévwy, oUTw OIavoEToBE.

Talvez possamos dizer que a disputa nesse caso se refere ao direito de ir e vir,
mas que nao se trata ai de uma disputa realmente séria apesar da seriedade da questao.
Dizendo a Socrates para que, em vez de voltar a casa, fique para assistir a uma corrida
de cavalos, para jantar e para, literalmente, trocar ideias ou conversar com 0S mais
jovens, Adiamanto acaba por convencé-lo a passar a noite com eles (328 a-b), dirigindo-
se todo a casa de Polemarco onde encontram, entre outros personagens, Lisias,
Eutidemos, irméaos de Polemarco, e Céfalo, cuja aparéncia envelhecida é notada por

Socrates a primeira vista (328 b-c):

Estava la dentro também o pai de Polemarco, Céfalo. Pareceu-me bastante
envelhecido, pois ha tempos que ndo o via. Estava sentado numa cadeira
almofadada, com uma coroa na cabeca, pois dava-se o caso de ele ter acabado
de fazer um sacrificio no patio. Sentamo-nos, entéo, junto dele, porquanto havia ali
algumas cadeiras dispostas em circulo. (PLATAO, 2001, p. 3)

Av & &vdov kai 6 marnp 6 T1od MoAsudpyou KépaAoc. kai udAa moeoBu
¢ poi €30éev eivai: it xpdvou yap Kai

[328 &] cwpdkn aurdv. kabhiaTo O¢ E0TEQAVWUEVOC ETTI TIVOC TTPOOKEQPQ
Aaiou te Kai dippou: TEBUKWS yap ETUyxavey Ev 1 aUAf). ékaBeloueba o
Uv Tap’ autév: EKEIVTo yap Oigpol TIVEC auTé0! KUKAW.

Dadas as boas vindas a visita do amigo, com todos os presentes reunidos em
circulo, Céfalo diz que € bom Socrates saber o seguinte: aliada a maior dificuldade em se
mover, na medida em que avancam 0S anos, 0s prazeres fisicos (soma hedonae)
diminuem tanto quanto aumentam o prazer pela conversa e o desejo por conversar
(tosouton auxontae hae peri tous logous epithymiae te cae hedonae) (328d), motivos alias
para que Socrates lhe visite mais vezes. Colocando assim em discussdo 0s prazeres e

desprazeres das diferentes idades, os percursos que se pode fazer de uma a outra ao

Versdo Final Honol ogada
25/ 06/ 2023 14:11



18

decorrer da vida, bem como o que os mais jovens podem aprender com os mais velhos,
Socrates lhe pergunta sobre 0 que pensa a respeito desse momento da vida ou dessa
fase da existéncia que os poetas chamavam limite, limiar ou soleira da velhice (328 e). Ao
respondé-lo, Céfalo comeca apartando-se dos demais velhos que ao se reunirem s6 o
gue sabem fazer é se lamentarem sobre a juventude perdida, como se houvessem sido
despossuidos de um bem e, por conseguinte, do prazer por ele proporcionado.® Nessas
ocasifdes, explica, os velhos ficam a recordar (anamimnescomenoe) do gozo ou da delicia
de amar, comer, beber e festejar (te taphrodisia cae peri potous te cae euochias) tal como
faziam antigamente, falando que antes viviam bem, e agora, 0 como vivem nem pode
mais ser chamado de vida (329 a-b), alem de se queixarem dos insultos por parte dos
familiares e entoarem ladainhas sobre todos os males cuja velhice para eles e dita causa
e culpada (aetion aetiasthae). Ora, a situacao particular do velho comerciante de escudos

nesse momento da vida e outra, e outra sera a sua opinido.

Céfalo compartilha das palavras do celebre autor de Edipo Rei que ao ser
indagado em certa feita sobre “questdes de amor” (taphrodisia) e mulheres, respondeu
comparando tal paixdo ou desejo (epithymiae) a figura de um amo, senhor ou patréo,
furioso ou delirante, e despdtico, violento ou truculento, do qual havia conseguido fugir ou
escapar (hosper lyttonta tina cae agrion despoten apodras)!. De modo semelhante, para
ele, com a chegada da velhice, contrariando certa opinido entre aqueles que |he séo
proximos em idade, pode-se alcancar uma consideravel liberdade (eleutheria) e paz
(irene) (329 b-c) no que tange aos mais arrebatadores desejos. E sobre o queixume por
parte de familiares ou parentes, Céfalo argumenta que o xis do problema, a sua causa,
reside a seu ver no carater (tropos ton anthropon), no modo de viver ou no temperamento
de cada homem, e ndo na velhice propriamente dita, do contrario tal também ocorreria
com eleis. Pensando na metafora do caminho, podemos talvez afirmar o seguinte: Céfalo
distingue duas veredas em uma encruzilhada, uma que se faz, que se vive em acorde
com 0 cosmos, isto e, em ordem, sem muitas dificuldades (an men gar cosmioe cae
eucoloe osin), e através do qual o homem carrega um peso ou um fardo mais suportavel
(cae to geras metrios estin epiponon), de modo que a velhice torna-se algo menos penosa
para ele, ao ponto de ser uma velhice moderada; e uma outra na qual o peso nem mesmo

a juventude com todo o seu vigor pode carregar sem penar (329 d). O primeiro interlocutor

9 PLATAO, 2001, p. 4-5.
10 MH p. 5; CAN p. 51; CAN p.12.
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de Socrates escolheu seguir pela primeira vereda, a vereda da moderacdo. Sécrates ao
tomar a voz, levanta, no entanto, uma objecao popular sobre essa opinido do amigo (329
e): ha quem diga que ndo se trate de uma questdo de carater, mas sim de riqueza, e,
portanto, e esta e ndo aquela o que garante afinal e no final da vida que as rugas de
Céfalo sejam consoladas ou compensadas:

Admirado com estas palavras, e querendo que ele e continuasse a falar, incitei-o
dizendo: O Céfalo, penso que a maior parte das pessoas, ao ouvir-te essas
afirmac0fes, ndo as aceita, mas supde que suportas bem a velhice, ndo devido ao
teu carater, mas por possuires muitos haveres. Pois o0s ricos tém, diz-se, muitas
consolagdes. (PLATAO, 2001, p. 6)

Kai éyw dyaobeic aurod eimévrog Tadra, BouAbuevog £Ti

[329¢] Aéyeiv aurdv ékivouv kai eitrov: w KépaAe, oluai oou Toug moAdo
Ug, orav radra Aéyng, ok amodéxeabal AN’ ryeiobai oc padiw 10 yij
pag eépeiv ou &id Tov TpéTTOV GAAG &I TO TTOAANV ouoiav KekTijoBai: T0
Ic yap mAouaioic ToAAG TTapauUBia eaaiv eivai.

Céfalo concorda parcialmente com essa objecdo, mas esclarece, fiando-se
agora em Temistocles, que se a pobreza na velhice pode ser penosa mesmo para quem e
equilibrado, cordado ou moderado (epiices), para quem néo e, ela, por si sO, hdo garante
sem mais aquela tranquilidade (330 a). E ainda sobre o tema da riqueza, os dois
concordam no seguinte ponto: quando obtida por heranca, ela tende a ser menos
valorizada do que quando obtida por aquisicdo ou esforco proprio, e nesse ultimo caso,
amam tanto o que conseguiram — e isso se deve a utilidade de tal aquisicdo, como os pais

amam os proprios filhos e os poetas o0s proprios versos, ndo sabendo falar de outra coisa.

Céfalo ndo faz parte desse tipo de novos ricos, entre “herdeiros” e
“‘empreendedores”, ele seria o0 meio termo ja que sua riqueza deriva, por um lado, da
heranca recebida do avo e do pai, e, por outro, da sua propria atividade. Ao chegar a esse
ponto da conversa, ao ser questionado a respeito do maior “beneficio” ou “vantagem” que
a rigueza |he proporciona (330 d), Platdo passa a elaborar uma primeira concepc¢ao de
justica através das reflexdes desse personagem (331 e). Essa elaboracdo parte do
seguinte raciocinio: se antes, quando jovem, podia-se trocar ou zombar dos mitos que se
ouvia sobre o que poderia nos sobrevir no submundo, isto e, podia-se rir das fabulas que
dizem que as malfeitorias ou as injusticas cometidas em vida iriam ser castigadas ou
expiadas no Hades, chegando os cabelos brancos, a alma ou mente (psychen) passa a
ser atormentada ou abalada por esses mesmos contos, enchendo-se de terror e suspeita,

ou duvida sobre a possibilidade de que essas historias sejam realmente verdadeiras.
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Nessa situacdo, o individuo passa a refletir, calcular, recordar, ou examinar em sua
consciéncia o trajeto que tragcou ao longo da vida em busca de ter ou ndo cometido
alguma injustica ou falta para com outrem (330 d-e). Encontrando nesse exame muitas
faltas ou injusticas, seu sono passa entao a ser interrompido, despertando ou acordando
em meio a noite semelhante a uma crian¢ca medrosa depois de um terrivel pesadelo. Do
contrario, e Céfalo invoca agora o poeta Pindaro, se o individuo viveu de forma justa e
divina (an dicaeos cae hosios), chegando a velhice, a sua esperanca, e por isso, em sua
opinido, apenas as “pessoas equilibradas”, ou somente para o homem “comedido e
prudente” (ou bti panti andri alla to epiici cae cosmio 331 a-b), a posse de riquezas e de
mais valor porque com ela lhe e possivel fazer, entre outras tantas coisas, o seguinte: ndo
enganar a ninguém com mentiras ou falsidades, ainda que sem querer; ndo dever
dinheiro a alguém; e tampouco dever sacrificio a algum deus. Ao se deter nessa primeira
definicdo de justica (dicaeosynen) subjacente as palavras do seu primeiro interlocutor,
Socrates passa a problematiza-la. Trata-se de uma definicdo que se assenta em duas
proposicdes: a primeira afirma que a justica implica restituir ou devolver aquilo que se
tomou ou se recebeu de alguém, aquilo que e préprio do outro, deuses e homens,
enquanto a segunda afirma que a justica envolve o dizer a verdade. Tal concepcao sera

problematizada por Sécrates mediante um (contra) exemplo (331 c):

Mas essa mesma qualidade da justica, diremos assim simplesmente que ela
consiste na verdade e em restituir aquilo que se tomou de alguém; ou diremos
antes que essas mesmas coisas, umas vezes e justa, outras injusto fazé-las?
Como este exemplo: se alguém recebesse armas de um amigo em perfeito juizo,
e este, tomado de loucura, lhas reclamasse, toda a gente diria que nédo se lhe
deviam entregar, e que ndo seria justo restituir-lhas, nem tampouco consentir em
dizer toda a verdade a um homem nesse estado. (PLATAO, 2001, p. 9)

[331c]

rodro & auré, TV dikaloouvny, TOTEPa THV GARBEIaV auTd PHOOUEV &V
al armA@¢ oUtws Kai 1o amrodiddévai av Tic 11 mapd Tou AGBN, f kai auTd
radra éotiv éviote pév dikaiwc, éviore ¢ Gdikwc TTOIETV; olov TOIOVOE Aé
yw: a¢ av mmou &itrol, i Tig AdBor mapd giAou Gvoposc owepovoivrog
OmAq, &i uaveic amrairol, 611 oUte xpn 1a Toialra Grmodidoval, odte dikal
o¢ av €in 6 amodidouc,

0Ud’ au mpo¢ TOV olTwC Exovia Tavra é0éAwv TaANBH Aéyev.

A concepcdo de justica de Ceéfalo parece nado resistir a essa primeira

problematizagdo de Sécrates. Ndo devolver ou ficar em divida para com um amigo em
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estado de “loucura”, “flria” ou ainda “com manifesta perturbacéo de espirito” (manis)!?,
pode ser considerado, nesse caso, 0 justo (dicaeos) a ser feito, e o contrario como 0
injusto (adicos). E o mesmo se pode dizer em relagdo a dizer ou n&o toda a verdade a um
louco, furioso ou perturbado. Interrompendo a conversa, nessa altura da prosa,
Polemarco levanta a sua voz remetendo de uma tacada sé a paternidade dessa primeira
concepcao ao poeta Simbnides de Ceos, ao mesmo tempo que Céfalo, com certo sorriso,
retira-se do palco para dar conta de um outro sacrificio (331 d).

11 MHRP p.9; CAN p.54; CM p.14
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3.1.1. Anotagbesn°1

Antes de passarmos ao segundo interlocutor de Soécrates é importante ao
menos mencionar, ainda que brevemente, ao modo de pinceladas, alguns contrastes e
nocdes correlacionados que desde ja aparecem no texto de Platdo, bem como incluir
algumas informacdes e referencias que contribuam para uma leitura basica do Livro | e
para 0s nossos objetivos. N&o iremos nos aprofundar em nenhum dos pontos seguintes,

mas apenas anota-los.

Destacamos anteriormente em nossa descricdo 0 contraste entre a nogcao de
forca ou poder fisico, quantitativo, 0 da maioria numérica, e a forca ou o poder da
persuasao de Sdécrates, 0 que pressupde a palavra, o discurso (logos). Isso nos leva, no
interior do discurso da historia da filosofia, a abrir as portas da retorica e da oratoria, bem
como adentrar no reino dos sofistas e das instituicbes que marcam 0 contexto
democratico grego antigo, especialmente as assembléias e os tribunais. A respeito do par
cratys/pithd, em seu Plato’s Republic, an introduction (2020; p. 4), Sean McAleer indica
gue essa pequena troca de falas entre Polemarco e Sdocrates no inicio da Republica “is
Plato’s way of raising an important theme of the Republic: the opposition between force
and persuasion, between the irrational and the rational.” J4 o terceiro interlocutor de
Socrates no Livro | era conhecido pelos atenienses por ser justamente um grande orador
e mestre de retdrica que atuando como sofista conquistara fama e dinheiro'?. O segundo
contraste que nos interessa destacar diz respeito ao como 0s homens se portam frente a
distintos desejos e prazeres em diferentes idades. A epithymia, de modo geral, refere-se
ao desejo, e mais especificamente ao desejar comer, beber e fazer sexo'3. Para Céfalo,
enquanto os mais jovens tendem mais aos desejos e prazeres corporais, 0s mais velhos
tendem mais aos desejos-prazeres intelectuais, e a depender de como se portam frente
aos primeiros, os homens podem agir como homens livres ou como escravos. Por
conseguinte, de acordo com ele, para se obter uma vida boa e se comportar de forma
moralmente adequada, em qualquer idade (embora os mais velhos tenham certa
vantagem, e podemos afirmar o mesmo sobre 0s mais ricos), € aconselhavel antes ter um
carater comedido, moderado ou equilibrado com relacdo a epithymia e as coisas que ela

envolve. Nessa direcdo, podemos assinalar um terceiro contraste, como anota MacAller,

12 Sofistas: Testimonios y Fragmentos. Trad. Antonio Melero Bellido. Madrid, Gredos, 1996, p. 267
13 Ver, WKC, GUTHRIE. Historia de la filosofia griega. IV. Platén, el hombre y sus didlogos: primera época.
Editorial Gredos, Madrid, 1998 p. 457.
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“Plato is deftly setting up a contrast between character and circumstance, between the

inner and the outer?.

Igualmente importante é destacar o par justo/injusto (dicaeos/adicos) por meio
do qual a defini¢cdo de justica (dicaeosynen) de Céfalo € esquematizada por Socrates. Em
Polis and Psyche (1971; p. 59), Torsten J. Anderson indica que o par em questao
‘represent the rival forces of right and wrong”, e Raquel Barney, em Callicles and
Thrasymachus (2017)*°, remete essa primeira definicdo de justica do Livro | da Republica
a Hesiodo. Ao lado da lliada e da Odisséia, o Trabalho e os dias é um dos textos
canbnicos do pensamento ético ou moral tradicional dos gregos antigos. Segundo Barney,
nao obstante Hesiodo ndo defina a justica, apesar de indicar alguns principios basicos
aos quais Céfalo parece concordar, ao nos atermos a lista de injusticas denunciada pelo
poeta (“bribery, oath-breaking, perjury, theft, fraud, and the rendering of crooked verdicts
by judges”), dois conceitos éticos centrais merecem destaque: o de homos, que se refere
as leis escritas e ndo escritas e a normas sociais de comportamento aplicadas na

sociedade, e o de pleonexia (“best translated greed”).

Em primeiro lugar, todos os atos que aparecem nessa lista séo proibidos pelo
nomos; em segundo lugar, todos eles sdo provocados por pleonexia, de modo que, nas
palavras da autora, “The unjust man is motivated by the desire to have more [pleon
echein]: more than he has, more than his neighbor has, more than he is entitled to, and,
ultimately, all there is to get”. Portanto, o “desejo de ter mais”, indo alem de qualquer
medida, leva necessariamente a transgressao dos “codigos morais” por aqueles que nao
sabem que a “metade vale mais do que o todo”'® a exemplo dos “reis-comedores de
presente” e do préprio irmdo do poeta, a quem, em razdo de um litigio sobre heranca
paterna, alerta sobre os perigos do “Excesso” (Hybris) e sobre a necessidade de ouvir a
“Justica” (Dices):

Tu, 6 Perses, escuta a Justica e 0 Excesso ndo amplies!

O Excesso € mal ao homem fraco e nem o poderoso
Facilmente pode sustenta-lo e sob seu peso desmorona v.215
Quando em desgraga cai; a rota a seguir pelo outro lado

E preferivel: leva ao justo. Justica sobrepde-se a Excesso
Quando se chega ao final: o néscio aprende sofrendo.
(HESIODO, 1996 p. 39)

14 MACALLER, 2020; p. 6.

15 BARNEY, Rachel. Callicles and Thasymachus, The Stanford Encyclopedia of Phylosophy, 2017.
Disponivel em: https://plato.stanford.edu/entries/callicles-thrasymachus/index.html#ref-3.

16 HESIODO, O Trabalho e os dias,1996 p. 25, v. 40.
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W Mépan, ou &’ Gkoue dikng, und’ UBPIV BPEAE:

UBpIc yap 1€ Kakn OEIA@ BPoT@: oUdE eV €06AOC

215 pnidiwg @epéuev duvarai, BapuBer 6¢ 6’ Ut auThic
EykUpaoag arnoiv: 000¢ O’ ETépne! TTapeABelv
Kpeioowv é¢ 1a dikaia: Aikn &’ uttép “YBplog ioxel

éc 1éAoc é€eABoloa: mabwv O¢ Te vATTIOC EYVw.

Dessa breve conversa entre Céfalo e Soécrates, merece atencado também a
forma sophronountos, traduzida por “mente s&”, “saudavel”, ou referindo-se a uma pessoa
que esta “em plena posse de suas faculdades mentais”, em oposicdo a manis, traduzida
por “loucura”, “furia” ou “perturbacdo de espirito”. Embora esse ultimo termo apareca
nesse texto e em outras passagens da Republica em sentido negativo, em outras obras
platbnicas € possivel encontrar registros positivos do mesmo. Trata-se de um termo
importante, sobretudo ligado a outro, a ate, uma espécie de intervencdo sobrenatural que
causa cegueira momentanea, mas que também pode ser causada, por exemplo, através
da bebida. Em Os gregos e o irracional (2002; p. 72) E. R. Dodds esclarece que a
diferenca entre os dois registros implica em considerar a manis como sagrada, e podemos
entdo falar das “béncéos da loucura”, a exemplo do dialogo Fedro — e a manis na ordem
do profano, e nesse sentido a loucura pode ser entendida como doenca, como disturbio
mental. J& o nome sophron, gramaticalmente falando, € composto por ow¢ (séo, salvo)
mais @pwyv (coracdo, mente). Podemos dizer que no contexto que estamos nos referindo,
sophron € aquele que esta sdo ou saudavel de corpo e mente. Ja o sufixo grego -ouvn
gue forma nomes abstratos a partir de outros nomes (ex. dikaioouvnyv, dicaeosynen), ao
ser acrescentado a owgpov nos da a forma ocw@poouvn, sophrosyne, traduzida em
portugués geralmente por “temperanca”™’, forma derivada do latim “temperantia” e cujo
campo semantico gira ao redor de palavras como “medida”, “proporcdo”, “moderacao” e

“sobriedade”.

O significado originario de sophrosyne, tema do dialogo Carmides, era o de
autocontrole e, em alguns contextos, auto-disciplina'®. No Livro IV da Republica (430e),
antes de estabelecer as partes da psique (435e€), a virtude da “temperanca” sera definida
como uma espécie de “ordenacdo” ou “ordem” e “dominio” quanto a certos desejos e
prazeres (cosmos pou tis, an d’ ego, He sophrosyne estin cae hedonon tinon cae

epithymion encratia), dai porque se aproxime, entre todas as outras virtudes, a

17 MHRPp. 108; CAN p. 141; CM p. 87.
18 GUTHRIE v. IV p. 155-8.
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“harmonia”.’® E anteriormente, no Livro Il (389 d-e), Sécrates defendeu que a temperanca
deve ser ensinada aos jovens (sophrosynes ara ou deesi hemin toes neaniaes),
acrescentando que os “pontos cardeais” dessa virtude para a “grande massa” ou para a
“generalidade dos homens” consiste na obediéncia aos chefes ou governantes, e em “ser
senhor de si relativamente aos prazeres da bebida, de Afrodite e da comida”?°
(sophrosynes... cae aphrodisia cae peri edodas hedonon). E nota-se que nesse mesmo
Livro (402e), Socrates pergunta a Glaucon (402 e) se € possivel haver “relacbes”,
“afinidade” ou “conciliacdo” entre “temperanca” e “prazer excessivo”, ou “abuso de prazer”
(sophrosyne cae hedone hyperballouse esti tis coenonia), obtendo uma resposta negativa,
em contraste a resposta positiva que o mesmo da em seguida a pergunta se haveria tal
relacdo entre “insoléncia” ou “arrogancia” (hybri) e ‘licenca”, “incontinéncia” ou

“desregramento” (acolasia)?’.

Uma ultima observacdo que gostariamos de fazer é a seguinte: a invocacao
gue Ceéfalo faz de Sofocles para reforcar o seu argumento de que os desejos e prazeres
podem escravizar os homens, tal como fazem os déspotas, merece ao menos algumas
palavras. Nao obstante no presente trabalho ndo seja possivel nos dedicar a sua obra ou
as obras dos demais poetas tragicos, € importante, para 0 nosso proposito, observar que
o termo hybris consiste em um dos componentes fundamentais das tragédias antigas, a
comecar pelo primeiro grande poeta tragico grego, Esquilo, em sua obra mais antiga
preservada até os nossos dias, Os Persas. E podemos, sem dificuldades maiores do que
a das traducdes, encontrar registros desse termo nas pecas de Sofocles e Euripedes.
Apenas a titulo de ilustracdo, ao explicar porque 0s gregos derrotaram o exército de
Xérxes, o fantasma de Dario diz que aquele que é mortal ndo deve ter ou abrigar
‘pensamentos mais além da medida” porque a “soberbia” quando floresce da como fruto a
“erronia” ou a “perda do préprio dominio” (hybris gar exanthous ’ ecarposen stachyn ates)
(v. 821-2). J4 em Edipo Rei, o coro nos diz que a “desmedida” gera a tirania (hybris
phyteui tyrannon) (v.873) que é saciada com o “excesso” de maneira imprudente e

inoportuna (v. 874).%?

19 MHRP p. 181; CAN p. 201; CM p. 137

20 MHRPp. 108; CAN p. 141; CM p. 87

21 MHRPp. 135; CAN p.161; CM p. 104

22 Traduc&o dos Persas em portugués por Jaa Torrano, p. 221, em LETRAS CLASSICAS, n. 6, p. 197-228,
2002. Ver também a tradugdo em espanhol por Bernado Perea Morales, p. 252, em Esquilo, Tragédias,
Madrid: Editorial Gredos 97, 1993. O texto grego encontra-se  disponivel em
https://catalog.perseus.org/catalog/urn:cts:greekLit:tlg0085.tlg002. Para Edipo Rei, ver a traducdo de
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3.2. Soécrates e Polemarco

Voltando-se agora para o seu segundo interlocutor, o herdeiro do logos (331e)
de Cefalo, o primeiro passo de Soécrates € averiguar antes se Polemarco concorda com a
conclusdo anterior: fazer justica ndo é devolver ou restituir sem mais ou sem excecao o

que € devido ou o que convém a cada um, a exemplo da devolucédo ou restituicao das

” “*

armas de um amigo que esteja “privado de razao”, “perturbado das ideias” ou “fora de si”
(mé sdphronds) (332a)%%. Apo6s obter essa concordancia e continuidade, o segundo passo
de Sdcrates é corrigir seu interlocutor: o justo para Siménides nao consiste em fazer isso,
mas, e segundo o proprio Polemarco, consiste em sempre fazer bem ou beneficiar aos

amigos (332a) e destinar o mal exclusivamente aos inimigos (echthros) (332-ab):

- Mas de modo algum se deve restituir, quando alguém que esteja privado da
razao reclamar?

- E verdade - disse ele.

- Entdo nao é isto, mas outra coisa, ao que parece, que Simonides quer dizer,
relativamente a ser justo restituir-se o que se deve.

- E seguramente outra coisa, por Zeus! O parecer dele é que aos amigos se deve
fazer bem, e nunca mal.

- Compreendo - disse eu -; ndo e restituir o que se deve, entregar a uma pessoa 0
ouro que ela nos confiou, se essa entrega e recuperacao se lhe tornar prejudicial,
e se forem amigos aquele que recebe e aquele que restitui. Nao € isto que afirmas
que Siménides quis dizer?

- Exactamente.

- E entdo? E aos inimigos, deve restituir-se aquilo que acaso lhes devemos?

- Sem duavida alguma, restituir-lhes aquilo que se lhes deve; ora o que um inimigo
deve a outro €, em meu entender, o que Ihe convém: o mal.(PLATAO, 2001, p. 10)

[332a] amodidévai. kaitol ye OQeIAGuEVOVY TToU £0TIv TOUTO O TTapaKaTél
€70: 1) y4p;

vai.

dmrodoTéov O€ ye oUO’ OTTWOTIONV TOTE OTTOTE TIC L) CWPEOVWS ATTQITOT,
&4Anéf, i 6° 6¢.

Ao on 11 1) 1O ToiodToV, WG E0IKEV, Aéyel ZIuwvidng 10 TG O@eIAdueva O
ikaiov eivar &rrodidévai.

GAAo pévror v Ai’, Epn: Toic yap giloig oietar dpeidelv ToUS pidouc aya
00v uév 11 6pav, Kakov &€ Undév.

pavlavw, v &’ éyw—oTI oU 1 dpeIAdueva amodidwaiv 6< dv Tw xpuoi
ov ATodQ TTapaKATABEUéVW, EQVITEP 1) ATTOO00IS

[332B] kai i Afiwic BAaBepa yiyvntal, gidor 6¢ wov & Te droAauBavwy
Kai 0 amodI00Uc—oUy oUTw AyElv @ng TOV Ziuwvionv;

mavu pév olv.

Ti O€; TOIC £XBpOIC drTodOTéOV OTI GV TUXN OPEIAGUEVOV;

maviamaaor uév ouv, £pn, 6 ye dpeileTar auToic, dpeileTal 6¢ ye oiual TTa
pa ye 100 ExBpol Q) €xOPQ OTTED Kai TTPOCNKEI, KAKOV TI.

hiviéaro Gpa, fiv & éyw, we £oIKev, O SUWVIGNS TTOINTIKWS

Trajano Viera, p. 79, Sao Paulo: Perspectiva, 2011. Em grego ver:
https://catalog.perseus.org/catalog/urn:cts:greekLit:tlg0011.tIg004.
2 MH p. 10; CAN p. 55; CM p. 15
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Podemos resumir a linha de raciocinio que SoOcrates tece para contestar a
definicdo sustentada por Polemarco mais ou menos da seguinte maneira: se, por um lado,
convém ao médico com sua arte (techne) tratar o corpo doente com farmacos para torna-
lo saudéavel, e ao cozinheiro, convém, digamos, transformar o cru em cozido ou assado;
por outro, dado o preceito em questdo, ao homem justo conviria prejudicar inimigos e
beneficiar amigos (332 c-d) ?4. Essa seria a sua especialidade e indicaria o seu lugar ou o
seu papel na cidade. SoOcrates entdo questiona sobre quem é mais capaz ou apto
(dynatotatos) para fazer isso ou aquilo dada a sua especializacdo ou area de competéncia
— ndo havendo duvidas que seja aquele que ao exercer a arte que domina mostre na
pratica a utilidade social do seu oficio. Aplicando agora tal preceito as demais artes, cada
artesdo seria, portanto, o0 mais competente ndo apenas para beneficiar amigos como
também para prejudicar inimigos partindo da sua propria area de atuacdo, de modo que,
nesse sentido, podemos nos perguntar se haveria a arte de fazer justica assim definida, e

para o homem justo pensado como artesdo, um lugar especifico que lhe corresponderia.

Estabelecida a analogia entre “qualidade moral” e “habilidade profissional” 2,
nessa direcdo, Polemarco sustentara que o homem justo seria util com sua arte, enquanto
aliado, em tempos de guerra (polemousin), ao que Sdécrates contra-argumenta explicando
gue da mesma maneira que o médico se torna indtil diante de uma pessoa saudavel, bem
como o capitdo do navio sem uma tripulacdo para navegar, esse homem justo em
condicGes de paz nao serviria para nada (332 e). Polemarco discorda e argumenta que
nessas condicfes, a semelhanca do agricultor e do sapateiro, a utilidade do homem justo
pode ser encontrada em relacdo a contratos (symbolaeo) (333 a) que estabelecem
alguma forma de sociedade ou parceria (coenonemata), especialmente envolvendo
dinheiro (333b). Quem confiaria seu ouro a um individuo sabidamente desonesto ou mal
intencionado? Portanto, o homem justo seria util tendo em vista guardar ou deixar em
depdsito ou em seguranca o dinheiro alheio ou comum. Exceto, objeta Socrates, se
precisamos colocar o dinheiro em circulacdo, a exemplo da compra e venda de um
cavalo, situacdo na qual seria preferivel, no parecer de Socrates, ter como sOcio ou
parceiro um tratador ou conhecedor de equinos em vez do homem justo enquanto

”

‘guardador de...”, 0 mesmo se aplicando para qualquer mercadoria ou instrumento, a

24 MHRP, p. 10; CAN, p. 56; CM, p. 16.
25 GUTHRIE v. IV. p. 421-2.
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exemplo de uma foice, de um escudo ou de uma lira, que possa ser guardada ou

depositada quando dela néo precisamos para uso imediato (333 c-d).

A conclusédo de Socrates é que a justica concebida nesse caminho sé é util

7z

guando ndo precisamos fazer nada do que € realmente util, digamos, para manter a
cidade funcionando. Que utilidade afinal tem um “guardador de” (uma especie de
banqueiro?) quando precisamos comercializar, fazer uma colheita, defender a cidade ou
ainda tocar um instrumento musical? Sécrates ainda levanta suspeita quanto a alegada
honestidade do homem justo de Polemarco: se o boxeador é 0 mais apto tanto para
atacar quanto para se defender de socos, e 0 médico o é tanto para curar como para
adoecer, agquele que é mais apto para ser guardido também sera o mais apto para roubar
(332e — 334a), acrescentando que essa concepcéo que faz da justica a arte de roubar
beneficiando amigos e prejudicando inimigos pode ser atribuida também a Homero (*)
(334 b):

- Parece, pois, que a justica, segundo a tua opinido, segundo a de Homero e a de
Simdnides, é uma espécie de arte de furtar, mas para vantagem de amigos e dano
de inimigos, ndo era isso que dizias?

- Por Zeus que nao! - replicou - J& ndo sei o que dizia. No entanto, ainda continua
a parecer-me que a justica € auxiliar os amigos e prejudicar 0s inimigos.

- A guem chamas amigos: as que parecem honestos a uma pessoa, ou aos que o
sdo de facto, ainda que o ndo paregcam? E outra tanta direi dos inimigos?

- E natural - disse ele - amar a quem nos parece honesto, e odiar quem nos
parece mau.

- Mas os homens ndo se enganam a esse respeito; de maneira que Ihes parecem
honestos muitos que o ndo séo, e vice-versa?

-Enganam. (PLATAO, 2001, p. 15)

[334 0] (...)
£oikev oUV 1) OIKalooUvn Kai kara & kai kaB’ ‘Ounpov Kai kara ZIUwvid nv KAETTIKA

TIC glval, €’ Weehia pévior TV Qidwv kai émi BAGBN TV éxBpdv. oux olTwe
EAeyeg;

oU ua 1oV Ai’, €pn, GAA’ oUkéT oida Eywye 611 EAeyov: TodTo LévTor ot ye GOKET &Ti,
wWQeAElv uév Tous piloug n dikaioouvn, BAarrelv O ToUuc €x6pouUc.

[334c]

Qilouc B¢ Aéyeic eivar TTOTEPOV TOUSC BOKOOVTASC EKAOTW XPNOTOUS &ival, fi TOUC
ovrag, kav un OoKwWaol, Kai ExBpousc woautwg; €iKOg uév, €pn, olUc av Tic nyfrai
xpnaroug @iAgiv, oU¢ 8° Qv TTovNPOUSUICE V T .

dp’ olv oUy auaptavouaiv oi GvBpwrol TTepi T00T0, (WOTE SOKEV auToi ¢ TToAOUC
UEV xpnaToug eivai ur évrag, moAoug 8¢ Todvavriov;

AuapTavouaiv.

Ao chegar a essa altura da conversa, depois das concessbes que fez,
Polemarco desconcerta-se, porém continua mantendo que a justica seja para ele isso de

beneficiar e prejudicar amigos e inimigos (334 c), o que os leva ao exame desses dois
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ultimos conceitos. H4, por um lado, os que parecem ser, e ha, por outro, 0os que sdo de
fato, embora nao parecam “honestos” ou “bem intencionados” (chrestous) para ocupar o
papel de amigos e de inimigos. Segundo Sdcrates, a ambiguidade em questdo possibilita
frequentemente com que os homens errem ou se enganem (hamartanousin) (334 c) a
ponto de acabar prejudicando quem, a principio, deveriam beneficiar e beneficiando quem
deveriam prejudicar. Pensemos, a titulo de exemplo, em um individuo que carrega dita
concepcao de justica e que se equivocou ao distinguir guem e quem nessa historia de
amigos/inimigos, bons/maus: ele ira prejudicar os amigos-bons e beneficiar os inimigos-
maus crente de pé junto, ou convicto, que esta agindo de modo justo. Convertendo a
justica em seu oposto, ele premiarda os maus e punird os bons (334 d) que parecem ser

incapazes de tratar os outros como séo tratados.

Esse raciocinio, com a implicacdo de que seria justo fazer mal a quem nao
cometeu injustica alguma, ao inocente, no entanto, € considerado “perverso”, “imoral” ou
“insustentavel”?® (poneros gar eoecen inae ho logos) por Polemarco, dai que ambos
retomam o fio da meada a fim de precisar todas essas nocdes suspendendo a

ambiguidade em questao.

O problema que emerge agora é se Polemarco e Sécrates aceitam ou nao a
orientacdo de prejudicar inimigos e malvados de fato (335 a-b), e ndo os que parecam
ser, tampouco os que realmente ndo sdo. Assim, seletivamente, existem aqueles que o
justo deve prejudicar. Diante desse enunciado, Socrates inclui em sua resposta outra
nocdo basica do pensamento grego antigo, a nocao de “virtude”, “perfeicao” ou
“qualidade” ?’, perguntando algo como: quando prejudicamos, por exemplo, um cdo ou um
cavalo, ele se torna pior ou melhor tendo em conta a virtude ou perfeicdo (areten) prépria
da sua espécie? Tal tratamento o torna pior, responde Polemarco, e 0 mesmo se aplica

ao homem, cuja virtude consiste para Socrates na prépria justica (335 b-c):

E quanto aos homens, 6 companheiro, ndo teremos de dizer o mesmo: que, se se
faz mal, se tornam piores em relacéo a perfeicdo humana?

-Exacto.

-Mas a justica ndo é a perfeicdo dos homens?

- Também isso é forgoso.

- E, se se fizer mal aos homens, meu amigo, é forcoso que eles se tornem mais
injustos.

- Assim parece. (PLATAO, 2001, p. 17)

26 MHRP, p. 16; CM p. 20; CAN p. 60.
27 MHRP, p. 17, CAN p. 61; CM p. 21.
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avBpwToUS 0%, W ETaipE, Uf olTw PWUEY, BAaTTouévoug €ic THY GvBp
wrTeiav GPeTNV xeipoug yiyveabal,

TTAvU UEV OUv.

GAA’ n dikalooUvn oUk GvBpwrTEia QPETH;

Kai Todr’ avaykn. B

kai Tou¢ BAarrrouévouc Gpa, w Qile, TV dvBpwITwY Gvaykn AdIKWTEP
oug yiyveoBai.

£oIKeV.

Ora, os homens nédo se tornam melhores, mais virtuosos, perfeitos ou
excelentes, justos, ao serem danados, danificados, porém ocorre o inverso, e da mesma
maneira que nao ha cabimento um calor que esfrie ou uma seca que umedeca, ndo cabe
ao bom (agathos) e justo (dicaeos) prejudicar quem quer que seja, bem como néo cabe a
justica produzir o seu contrario, ou seja, produzir injusticas, individuos injusticados,
injustos.

O jovem “Senhor das guerras” nao apenas passa a concordar com Soécrates a
partir desse ponto como se compromete em lutar ou a pegar em armas (machoumetha)
contra qualquer um que defenda tal coisa. Quem a defende, conclui Socrates, ndo pode
ser considerado um sabio verdadeiro porque nao diz a verdade (ou gar alethe elegen)
ainda que recorra a autoridade dos poetas e sabios legados pela tradicdo, como
Simoénides, Bias ou Pitaco (335 d-e). E antes de Trasimaco entrar finalmente em cena,
comecando o confronto que nos interessa analisar especificamente, Socrates levanta uma
hipétese que considera mais acertada no que diz respeito a paternidade dessa segunda
definicdo de justica que acabamos de ver. Deixando os poetas e sabios de lado, Socrates
remete tal definicio a nomes como o de Periandro, Pérdicas, Xerxes e Isménias, ou ainda
a qualquer homem rico que considera a si mesmo como poderoso (tinos allou mega

oiomenou dunasthai plousiou andros) (336a).
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3.2.1. Anotagbes n® 2

Pois bem, ao nos determos no didlogo entre Polemarco e Socrates, a
semelhanca do que fizemos anteriormente com Céfalo, é preciso indicar alguns pontos
para estudos futuros. Ademais do contraste geracional entre pai e filho, entre velho e
novo, estdo, evidentemente, as nogdes de amigo e inimigo. A concepcao de justica de
Polemarco, grosso modo, se baseia no preceito tradicional grego antigo de que 0os amigos
(philoes) devem ser beneficiados e os inimigos (echthros) prejudicados, e pode ser
entendida em termos de “reciprocidade positiva” e “negativa”, como indica Danielle S.

Allen em The World of Prometheus, the politics of punishing in democratic athens:

The precept that one should "help friends and harm enemies" is heard in Greek
texts from the lliad to the fourth century, and norms of reciprocity were among the
ethical rules that did the most to shape life in the Greek world. This applies to both
"positive" and "negative" reciprocity, where the former term denotes the repayment
of favors and the latter refers to the requital of wrongs. In epic texts and in the
classical city, whoever had received a gift was generally expected to return the
favor. The morality of positive reciprocity, which was crucial to Greek social
relations, was shadowed by a morality of negative reciprocity-where one act of
harm or suffering is exchanged for another. (ALLEN, 2000, p. 62)

Tendo por pano de fundo a contribuicdo de Homero para o pensamento moral
gue Socrates, Platdo e os sofistas serdo tributarios, merece atencéo, em especial, 0
conceito de arete (335b-d), traduzido por “perfeicédo”, “virtude” ou “qualidade”?®, e que, em
sua origem, esta diretamente ligado a existéncia de uma aristocracia guerreira. Em

particular, explica Barney, trata-se da

virtue governing social interactions and good citizenship or leadership. In
the world of the lliad and Odyssey, arete is understood as that set of skills
and aptitudes which enables someone -paradigmatically, a noble warrior -
to function successfully in his social role. The key virtues of the Homeric
warrior are courage and practical intelligence, which enable him to be an
effective ‘speaker of words and doer of deeds’. (BARNEY, 2017)

Do mundo homérico com seus herdis ao periodo arcaico com suas tragédias, e
deste ao periodo classico com a sua filosofia, podemos talvez dizer, didaticamente, que o
homem justo de Polemarco €, antes de tudo, um homem “virtuoso” ao exercer aquele
preceito, dai a autora nomear essa segunda concepcdo de justica do Livro | como
“funcional”’, ademais de indicar que Platdo ofereceu uma versdo atualizada dessa

concepcao no dialogo Menon, quando esse personagem ao ser indagado por Socrates

28 MHRP, p. 17; CAN, p. 61; CM p. 21.
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sobre o0 que é a virtude, ampliando-a para além da concepc¢ao aristocratica, responde
(71e — 72a) que:

Em primeiro lugar, se queres “que eu diga qual €” a virtude do homem, é facil
“dizer” que € esta a virtude do homem: ser capaz de gerir as coisas da cidade, e,
no exercicio dessa gestdo, fazer bem aos amigos e mal aos inimigos, e guardar-se
ele préprio de sofrer coisa parecida. Se queres “que diga qual é” a virtude da
mulher, ndo é dificil explicar que é preciso a ela bem administrar a casa, cuidando
da manutencédo de seu interior e sendo obediente ao marido. E diferente é a
virtude da crianga, tanto a de uma menina quanto a de um menino, e a do ancido,
seja a de um homem livre, seja a de um escravo. E ha muitissimas outras virtudes,
de modo que ndo é uma dificuldade dizer, sobre a virtude, o que ela é. Pois a
virtude é, para cada um de nés, com relacdo a cada trabalho, conforme cada caso
e cada idade; e da mesma forma, creio, Sécrates, também o vicio. (PLATAO,
2002, p.23)

mpwrov pév, &i BoUAel Avopog Gpetnv, padiov, 611 adtn éaTiv Avopog @ perr, ikavov
eival 1 1A¢ TTOAEWS TPATTEIV, Kai TTPATTOVTA TOUS LEV QIA0 UG €U TTOIETY, TOUC O’
EXBpoUs Kakwg, kai autov euAaBeioBai undév Toio Orov Trabeiv. € 6¢ BoUAel
YUVaIKOS GPETHV, 0U XaAETTOV BIEABETV, 611 Oel auTnVv THV oikiav €U oikelv, owlouaav
Te T évdoVv Kai karrkoov oucav 100 GvOpds. kai GAn éotiv maidog Gpern, kai
OnAciac kai dppevog, kai mpeoBurépou avopoc, & uév BoUAel, éAsubépou, & O
BoUAei, douAou. kai GAAar rauTToAar dperai giolv, wate ouk amopia eimreiv dperfic
mép1 611 0Tiv: KAB' EKGOTNV yap TWV TTPAEEWV Kai TV NAIKIQV TTPOS EKaaToV Epyov
EKAOTW NUWV 1 GPETH €0TIV, WOoaUTWS O¢ olual, W SWKPATES, Kai 1) Kakia.

(PLATAO, 2002, p.22)

Outro ponto importante destacado pela autora € o seguinte: a primeira e a
segunda definicdo de justica, a de Céfalo e a de Polemarco, a do pai e a do filho, ndo séo
compativeis, elas contrastam. Ao passarmos do primeiro ao segundo, e do segundo ao

terceiro interlocutor de Socrates no Livro |, comenta Barney:

We seem to move instantly from Hesiod to a degenerate version of the ‘functional’
conception, expressive of Athenian politics in an era of brutal, almost gangster-like
factional strife. Neither Cephalus nor Polemarchus seems to notice the conflict, but
it runs deep: justice cannot be at the same time (1) the Hesiodic virtue of the good
neighbour and solid citizen, involving obedience to law and the restraint of
pleonexia, and (2) a part of arete functionally understood, in a society in which
pleonexia and factional ruthlesssness are seen as the keys to success. In sum,
both the Gorgias and Book | of the Republic reveal a society in some moral
disorder, vulnerable to moral conflict and instability, with generational change used
to dramatize a crumbling of Hesiodic norms. In both cases the upshot, to which
Socrates must respond, is a fully formed challenge to justice traditionally
conceived. (BARNEY, 2017)

Por fim, ao atribuir os interlocutores a paternidade dessa segunda definicdo a
Simoénides, cabe indicar ainda a relacdo desse poeta com os sofistas, tal como escreve
Marcel Detienne em Mestres da verdade (1988; p.61), e o mesmo podemos dizer a
respeito ambiguidade ser/parecer, introduzidas por Socrates, que leva ao engano e, por

M

conseguinte, a uma agao considerada “imoral”, “perversa” ou “insustentavel”.
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4. O Caso de Trasimaco

A primeira caracteristica que Sécrates destaca a respeito de Trasimaco (336 b-
c) é certa impaciéncia. Ao longo da prosa anterior, ele por vezes tentou intrometer-se
conversa adentro, e se ndo a interrompeu de vez foi porque os demais presentes nao o
permitiram. Tendo oportunidade, langando-se ou saltando sobre seus interlocutores a
semelhanca de uma fera (thérion) prestes a dilacerar a sua presa, a sua entrada em cena

tem, como efeito imediato, a instauracdo do panico ou pavor (disantes dieptoéthémen) 2°:

Tanto eu como Polemarco ficamos tomados de péanico. E ele, voltando-se para
todos, exclamou: — Que estais para ai a palrar ha tanto tempo, 6 Sécrates?
Porque vos mostrais tao simplérios, cedendo alternadamente o lugar um ao outro?
Se na verdade queres saber o que é a justica, ndo te limites a interrogar nem
procures a celebridade a refutar quem te responde, reconhecendo que é mais facil
perguntar do que dar a réplica. Mas responde tu mesmo e diz o que entendes por
justica. (PLATAO, 2001, p. 20)

[336€]éxer, W SWKpaTeC; KaiTieUNBife 0O TTOOCAAAAOUCUTTOKATAKAIVOUEVOIUUTVAUTOIC; &
A eiTepwcdAnBwBoUAEIEIdEVaITOBIKAIOVOTIEDTI, LUNUOVOVELWTAUNOEPIAOTILOGEAE Y X
WVETTEIOAVTICTIATTOKPIVNTAI, £y VWKWCTOTTO, OTIpGOVEPWTAVAGTTOKPIVEGOQI, AAAaKaiaUT
OCATTOKPIVAIKAIEITETIPR CEVaITOBIKAIOV.

Assim, de uma tacada sO, aos gritos ou as exclamacbes, no seu ataque,
Trasimaco critica 0 método empregado por Socrates, exige uma resposta clara e precisa
do tipo “a justica é isso e ponto final”, bem como descarta ou impede, de antemao,
gualquer resposta que afirme que ela seja algo como dever (deon), utilidade (6phelimon),
vantagem (lysiteloun), proveito ou interesse (cerdaleon), ou ainda conveniéncia
(sympheron). E interessante (em termos literarios) notar que a entrada abrupta dessa
personagem em cena permite uma espécie de atraso que impossibilita, em um primeiro
momento, que Sdécrates possa olhar diretamente nos olhos do seu novo e amedrontador
interlocutor, tal como se ndo estivesse diante de um homem, mas sim de uma fera que o

faz perder a voz (aphénos an genesthae) (336 d-e)36:

Ao ouvir isto, fiquei estarrecido; volvi os olhos na sua dire¢do, atemorizado, e
pareceu-me que, se eu ndo tivesse olhado para ele antes de ter ele olhado para
mim, teria ficado sem voz. Mas neste caso, quando comecou a irritar-se com a
nossa discussao, fui eu o primeiro a olha-lo, de maneira que fui capaz de lhe
responder. (PLATAO, 2002, p.20)

KaiéywdakoUuoageEeTAQynvKaimpoaBAETwvVauTovEpoBoUunNV, KailoIOOK®W, EIUNTTOOTED
0CEWPAKNAUTOVIEKETVOCEUE, ApwvogavyevéaBal. vivoenvikaumoToGAGyourjpxeToééa

29 MHRP p.20; CAN p.63; CM p.23.
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ypiaiveaBai, TpooéBAewaauTovmpoTEQOC, [336€]W)OTEQUTROIOCT éyeviunvaTmokpivac
Bai, KaisimovuTToTPEUWY

Defendendo-se, Sécrates diz que se ao examinar os argumentos (logdn scepsi)
tecidos até ali a respeito da justica os investigadores erraram o alvo (examartanomen), o
erro foi involuntario ou sem querer (acontes hamartanomen), e, por conseguinte, que
outro deveria ser o tratamento dispensado a eles pelo sabio Trasimaco. Compaixao ou
comiseracdo € uma pedida mais adequada do que irritacdo e repreensdo, sugere. Ja
sobre 0 método escolhido para levar a investigacdo a cabo, Socrates o justifica tendo em
conta o objeto em questdo: digamos que para ele, procurar por pedras de ouro (i men
chrysion ezétoumen) ndo € 0 mesmo que procurar por justica (dicaeosynén de zétountas)
— esta considerada muito mais valiosa do que aquelas, e implicando necessariamente a
troca do dialogo (336e). O tom irbnico contido na resposta de SoOcrates e ja previsto
(proulegon) por Trasimaco leva o uUltimo a reagir ao célebre recurso socratico com uma
gargalhada sarcéastica (anecanchase te mala sardanion), e a acusacédo de que Sdécrates
busca, dessa maneira, esquivar-se das questbes que lhe séo feitas, fingindo-se de

ignorante (irbneusoeo).

Problematizando, por sua vez, as exigéncias de Trasimaco, SoOcrates continua
a defender-se argumentando que se perguntasse a um homem quantos sao doze e lhe
proibissemos de responder que sdo duas vezes seis, trés vezes quatro, seis vezes dois
ou ainda quatro vezes trés, dito homem nada responderia, e quedaria na situacdo de nao
poder afirmar nada do que havia sustentado antes, vendo-se, de certa maneira,
constrangido a nao opinar (doxien) o que pensa ser verdadeiramente real para ele. Porém
Trasimaco descarta tal semelhanca (hamoeon) (337 a-c) e propde um desafio: em caso
d’ele, do “Valente ou Ousado Combatente”, responder o que seja a justica sem recorrer as
hipbteses ja aventadas, e sendo, entre todas, a melhor, que pena, retribuicdo ou multa (ti

axioes pathin) Socrates deveria pagar-lhe por isso?

O parecer do pobre Socrates é que a pena que 0 ignorante merece pagar por
ignorar é aprender (mathin) com quem sabe, 0 que Trasimaco discorda, exigindo em vez
de elogios o pagamento em dinheiro, e dado que seu interlocutor alegue nao ter como
paga-lo, Glaucon intervindo na disputa compromete-se, como dizemos popularmente, a
fazer uma vaquinha entre todos os presentes (337 d) para saudar uma possivel divida. Ao

final dessa introducdo um tanto atabalhoada, resolvido o problema da pena e destacando
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a importancia da ocasiao para ensinar a todos os presentes 0 que seja a justica (338 a-b),
acertam que SoOcrates, da sua parte, retribuira ou pagara a resposta de Trasimaco
também com elogios ou louvores, se, por suposto, ela for tdo boa quanto o proéprio

Trasimaco a vende.

Pois bem, Trasimaco entdo afirma com ares de vitéria antecipada que o justo
nada mais € para ele do que a vantagem, a conveniéncia ou o interesse do mais forte
(phémi gar egob inae to dicaeon ouc allo ti é to tou crittonos sympheron), exigindo, de
imediato, que se cumpra o acordado (338 c). Alegando, por sua vez, querer compreender
melhor essa definicdo, isto é, afirmando a sua sabida ignorancia, certamente com essa
tese ndo se deve, pergunta Socrates de um modo um tanto cdmico, compreender algo
como: se para o corpo do campedo olimpico de pancracio Polidamas comer carne de
vaca convém, ou lhe é vantajoso ou benéfico, 0 mesmo se pode dizer e aplicar a todo
mundo (338 c), sendo isso o justo a ser feito? Reformulacdo que faz com que Trasimaco
acuse-o de distorcer o seu argumento de forma sem vergonha, repugnante ou abominavel
(338d)%°, talvez como se estivesse a peidar a respeito do mesmo, ou como se fosse um

bufao ou palhaco fazendo bufonarias ou palhacadas.

Ao esclarecer a sua definicdo, Trasimaco formula a seguinte linha de
raciocinio: em primeiro lugar, ha cidades e regimes politicos democraticos, monarquicos
ou aristocraticos; em segundo lugar, cada uma dessas cidades € governada por quem
detém ai a forca (338 d); em terceiro, 0os governantes estabelecem leis convenientes em
acorde com o regime politico em questdo (regimes democraticos produzem leis
democraticas, regimes monarquicos produzem leis monarquicas, etc.); em gquarto, com a
publicacdo das leis, os governados descobrem o que €, e 0 que nao é conveniente, ou 0
gue convém ou nao para 0s governantes que exercendo o seu poder castigam ou punem
0S que transgridem ou violam as leis por eles estabelecidas (338 e). Portanto, conclui

Trasimaco (339a):

Aqui tens,meu excelente amigo, aquilo que eu quero dizer, ao afirmar que ha um
s6 modelo de justica em todos os Estados — 0 que convém aos poderes
constituidos. Ora estes € que detém a forca. De onde resulta, para quem pensar
corretamente, que a justica € a mesma em toda a parte: a conveniéncia do mais
forte. (PLATAO, 2001, p. 24)

30 MHRP p. 24; CAN p. 26; CM p. 25.
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[Ti%??gﬁ VEoTIv, WBEATIOTE, BAéywévamaoaicTaicTToAeaviauToveivaidikaiov, TOTACKABED
TNKUIagApXiSOULQEPOV.aUTNOETTOUKPATET WOTETUKBAIVEITWOPOWSAOYICopEvwTTavTa

xoUeivairoaurddikaiov, TOTOUKPEITTOVOSTULQEQOV.
A concluséo de Trasimaco € a de que em todos os lugares a justica é sempre a
mesma coisa, ela é sempre a conveniéncia ou a vantagem do mais forte, ela é
conveniente ou vantajosa para o mais forte (339 a), independentemente do regime em
vigor j& que em quaisquer deles é a forca do governante que a determinard. Entendida
dessa maneira, Sécrates sai a cata de alguma verdade (aléthé) que essa definicdo de
justica poderia conter, passando ao seu exame ou investigacdo (scepteon), notando,
preliminarmente, que ao afirmar o aspecto conveniente ou vantajoso (sympheron),
Trasimaco ndo acrescenta nenhuma novidade, posto que tal ja tinha sido sugerido
anteriormente, ademais de ter sido proibido como resposta pelo mesmo. O que ha de
novo de fato, o acréscimo cuja importancia, a principio, diz Socrates, ndo se sabe se

grande ou pequeno, é o predicado “mais forte” (crittonos) (339 b).

Ao iniciar o seu questionamento, Socrates pergunta se Trasimaco esta
persuadido que a obediéncia aos governantes € um ato justo (ou cae pithesthae mentoe
toes archousin dicaeon phés inae), e se 0s governantes sao infaliveis (anamartétoe), ou,
0 contrario, se eles também podem errar (hamartin) e, consequentemente, formular e
promulgar leis (nomous) que lhes sejam inconvenientes ou desvantajosas (asymphora),
prejudicando-se afinal (339 c). Se a obediéncia dos governados € sempre justa, €
igualmente justo que os governados prejudiquem os governantes simplesmente pelo fato
de o obedecerem mesmo quando os ultimos fazem leis ruins para si mesmos. Algo como
uma obediéncia cega. Os mais fracos devem obedecer aos mais fortes apesar dos erros
gue porventura o0s Ultimos possam cometer. Trasimaco parece nao entender as
implicacbes desse raciocinio e SoOcrates passa entdo a sumaria-lo ponto por ponto,
obtendo concessdes (hdmologétae) da parte do seu interlocutor e chegando praticamente
a mesma conclusdo (339 d). No entanto, nesse momento, Polemarco intervém
inesperadamente na cena concordando com Sécrates, e Clitofonte em seguida faz o
mesmo, porém a favor de Trasimaco (340 a-b):

-Por Zeus que sim, Socrates! -exclamou Polemarco

-E 0 que héa de mais claro.
-Pelo menos, se deres testemunho a favor dele — interveio Clitofonte.
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-E para que precisa ele de testemunhos? O préprio Trasimaco concorda que 0s
governantes por vezes dao ordens que lhes sdo prejudiciais, e que € justo que 0s
subditos as cumpram.

-De fato, 6 Polemarco, Trasimaco estabeleceu que é justo cumprir as ordens
dadas pelos governantes. - E também estabeleceu, 6 Clitofonte, que a justica € a
conveniéncia do mais poderoso. Depois de ter proposto ambos estes principios,
concordou, por outro lado, que por vezes 0s mais poderosos ddo ordens para 0s
que lhes sdo inferiores e subditos executarem, que a eles mesmos s&o
prejudiciais. Destas concessdes resulta que a justica em nada é mais o que
convém ao mais forte do que o que n&o lhe convém. (PLATAO, 2001, p. 26)

[340q]

vaiudAi’ Epn, wSwkparec, olToAéuapxos, capéoTardye.

éavouy’, &pn,auT@uapTupionc, oKAeIrop@vumoAaBwy.

Kaiti,€pn, GETTaluGpTUPOS;auTOCYdpOPATULax0soUoAOYETOUSUEVEDXOVTagEVioTEE QU
TOIGKAKATTPOOTATTEIV, TOIGOEDIKAIOVEIVAITATTATTOIETV.

TOyaprakeAeuduevamolelv, lloAéuapye, UTOTWVaPXSVTwVdikaiovevaiéfsToOpaciua

XO¢.

KalyapTOTOUKPEITTOVOS, WKAEITOQWY, CULPEPOV

[340B]5ikaioveivaiéBeTo. TaiTadEduQOTELAOEUEVOCWIOASYNTEVAUEVIOTETOUCKPEITTOUS
TAaUTOICAOULPOPAKEAEUEIVTOUSITTOUCTEKAIAPXOUEVOUSTTOIETV. EKOETOUTWVTIVOUOAO
yIwvoudevdAAovToTodK

PEITTOVOCTUUQPEPOVOIKAIOVAVEINATOUNTULQEQOV.

Nota-se que Clitofonte ao tomar a palavra coloque o dialogo em termos mais
ou menos judiciais no sentido de testemunhar (martyrésés) pré ou contra uma das partes
em contenda (340a), e que Polemarco afirme n&do haver necessidade desse tipo de
procedimento ja que tal seria uma conclusdo obtida das proposicdes oferecidas pelo
proprio Trasimaco. Depois dessa interrupcdo, reformulando a definicdo, Socrates
pergunta-lhe se a justica seria 0 que parece ao mais forte ser justo por lhe trazer
vantagem ou convir a seus interesses, reintroduzindo a distincdo ser/parecer-ser
(sugerida por Clitofonte) para problematizar a tese da infabilidade do mais forte, ou para
colocar em jogo a partir dessa distincdo a possibilidade de quem governa (archontas)
simplesmente errar (340c). Respondendo negativamente e acusando Socrates de estar
de “ma fé”, de agir como um sicofanta (sycophantin) 3!, Trasimaco argumenta que o
médico, o calculista ou calculador, e 0 gramatico ao exercerem as suas atividades néo
erram ou se enganam (340d), e explicando com o maximo possivel de precisdo
(acribologé), acrescenta que o artifice profissional ou artista (démiourgbn) nado erra
enquanto trabalha, ou quando esta trabalhando, e se erra, 0 seu conhecimento ou seu
saber (episttmés) ja o abandonou, e o0 mesmo se pode dizer a respeito do sabio e do
governante (é sophos €& archon): eles rigorosamente ndo erram quando ocupam esses
papéis (340e), ndo obstante, como um modo de falar ou de dizer, as pessoas dirdo que

todos errem. Para Trasimaco, o0 governante enquanto estd a governar ndo erra

31 MHRP p. 28; CAN p. 69; CM p. 29.
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(auapraverv), e ao governar, faz (moinréov) o melhor (BéAtioTov) para si mesmo (341 a),
sendo que com governante ele entende quem € o mais forte e para o qual é justo (dikaiov)
que o inferior (frToVi) Obedeca. Assim, € para o governante que a justica é vantajosa ou

traz vantagem (ouu@épov) (341 b), e ndo para o governado.

Socrates comeca entdo uma nova investida perguntando agora se o médico
verdadeiro cabe tratar dos doentes ou fazer dinheiro, e se o capitdo do navio se confunde
com os marinheiros (341 c). A cada categoria de técnicos ou de artesdes e a cada técnica
ou arte convém voltar-se para si mesma, encontrando em sua propria atividade
vantagens, proveitos ou beneficios, bem como o seu préprio aperfeicoamento (341 d).
Buscando ser mais explicito a pedido de Trasimaco, Sécrates argumenta que 0 corpo nao
€ auto-suficiente quando precisa de algo a mais, de uma qualidade ou de uma técnica, e
para dar conta dessa necessidade ou insuficiéncia, a arte médica foi inventada tendo por
finalidade beneficia-lo ou lhe trazer vantagem. Estendendo a ldgica desse raciocinio,
Socrates realiza uma série de questionamentos e conclui que nenhuma arte se ocupa do
sujeito que a exerce, mas do objeto que Ihe corresponde, e que, sendo uma relacdo de

forcas, cabe ao sujeito mais forte beneficiar o objeto mais fraco, dominando-o (342 a-c):

- E entdo? E sujeita a defeitos a propria arte da medicina, ou ha qualquer outra
que tenha necessidade de uma certa qualidade — como os olhos, da vista, e 0s
ouvidos, da audicdo, e por esse motivo, além desses 6rgéos, carecemos de uma
arte apropriada para examinar e para fornecer o que é (til para essas finalidades?
Acaso na prépria arte ha qualquer defeito e cada arte precisa de outra arte que
procure o que lhe é Util, e esta, por sua vez, de outra, e assim até ao infinito? Ou
ela mesma examinara o que lIhe é vantajoso? Ou entdo ndo precisa de si mesma
nem de nenhuma outra para procurar 0 que € conveniente para a sua propria
imperfeicdo. Efetivamente, nenhuma arte possui imperfeicdo ou falha alguma, nem
cabe a uma arte examinar o que € (til, sendo aquilo de que é arte. Ao passo que
cada arte, se o for de verdade, é incorruptivel e pura; enquanto que, tomada no
seu sentido exato, € inteiramente o que é. E examina da tal maneira rigorosa: é
assim ou de outro modo?

- E assim que parece ser. (PLATAO, 2001, p. 30)

[342a]ridedn; autnniarpiknéarivirovned, GAANTICTEXVNEDO OTITTPOOOEITAITIVOCAPETHC
WOTTEPOPOAALOIEYWEWCKAIITAGKOACKAISIATAUTAETT aUTOICOETIVOSTEXVNCTACTOOULQE
POVEICQUTATATTATKEWOUEVNCTEKAIEKTTOPIOUONG—
dpakaiévalTATATEXVNEVITICTTOVNPIa, KAIGETEKATTNTEXVNAAANCTEXVNCATICAUTATOOUUQE
POVOKEWETal KaiTAioKOTTOUUEVNETEpacalToIauTnG, KaiTolT éoTivamépavrov;[342B]Aau
THAUTATOOULIQELOVOKEWETAI HOUTEQUTAICOUTEAAANCTTPOTOEITQIETTITHVAUTACTTOVHPIAVT
oouuépovaKoTEiv:oUTEYapTTOVNPIaoUTEQUAPTIAOUOEUIQOUOEIATEXVNTTGPEDTIV,000
EMPOTTKETEXVNAAwTOoULPEPOVINTEIVAEKEVWOUTEXVNEDTIV, aUTROEGBAABRCKaIGKED
aI6¢€aTivopOnoloa, EwoTrepavAEKGOTNAKPIBASOANATTEDEDTIV; KAIOKOTTEIEKEVWTWAKPI
BeNoyw:oUTwghHGAwcExel;

oUTwg, épn, paiveral.
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Depois de recapitular mais uma vez toda a argumentagdo com concessoes
crescentes e a contragosto do seu interlocutor (342 c-d), a definicdo de Trasimaco acaba
por ser virada de cabeca para baixo por Soécrates, e diante dessa inversdo, Trasimaco
endereca uma pergunta algo inesperada, pergunta se Socrates tem uma ama que lhe
limpe o nariz porque, a seu ver, parece que ndo. Apos ofender seu interlocutor de “chordo
catarrento”, Trasimaco explica que o problema da argumentagdo de Socrates é ndo
distinguir ovelhas e pastores (343 a): os pastores engordam suas ovelhas e bois para a
melhoria ou beneficio de si mesmos e dos seus senhores. Eles ndo fazem isso pensando
na melhoria do rebanho ou do gado, e o mesmo se aplica agueles que realmente ou

verdadeiramente governam as cidades (343 b).

Para Trasimaco, SoOcrates supde ou € do parecer que o pensamento de quem
governa coincida com o pensamento de quem é governado, enganando-se e enganando,
ja que agueles se dedicam exclusivamente, dia e noite, em beneficio, vantagem ou em
proveito (343 b-c) préprios. E sobre o justo (dicaeou) e a justica (dicaeosynés) (343 c),
Socrates desconhece que essas coisas constituem um bem alheio e uma vantagem de
guem, nessa fita, € o mais forte e governa (allotrion agathon t6 anti, tou crittonos te cae
archontos sympheron), o que resulta, por suposto, em prejuizo dos mais fracos, ou seja,
daqueles que s&o governados ou que s&o suditos de um senhor. E com injustica (adicia)
gue os mais fortes governam os tolos, os ingénuos, os justos (t6n hés aléthds euéthicon
te cae dicaebn) que, ndo obstante serem sempre danados, mantém-se obedientes e

trabalhando para a felicidade dos mais fortes (343 c).

Em todos os lugares, o homem justo fica por baixo ou perde do homem injusto,
argumenta Trasimaco, ilustrando sua tese com trés exemplos: o primeiro se refere a
guebra ou dissolucdo (dialysi) de contratos (symbolaeoes) que esses dois tipos
estabelecem entre si formando uma sociedade (coen6nésé), caso que 0 justo sempre sai
com menos do que o injusto; o segundo diz respeito aos deveres e direitos da cidade,
como contribui¢cdes ou impostos (isphorae): mesmo partindo da igualdade de bens ou em
condi¢Bes iguais, o0 injusto paga menos do que o justo de maneira que enquanto um lucra,
0 outro nada ganha (343 d); em terceiro, ocupando postos de comando ou cargos
publicos (démosiou), o homem justo corre o risco de se prejudicar ao deixar suas
atividades particulares ou privadas de lado ao mesmo tempo que nao tira proveito ou

vantagem do cargo ou posto que estd a ocupar, acrescentando ainda que ao se
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comportar assim, cria inimizades por ndo favorecer injustamente parentes, familiares e os

mais proximos ou conhecidos (343 €), 0 que ndo ocorre, por suposto, com o injusto.

Dando continuidade, Trasimaco convida entdo Socrates a observar to homem
injusto ou considera-lo se 0 que pretende é julgar a maior vantagem ou proveito que leva
em comparagdo com o outro. A maneira mais facil de aprender tal € tendo em vistas o tipo
de homem que tem “grandes ambi¢des de supremacia”, ou que “sabe obter para si as
maiores vantagens", ou ainda “que sabe impor-se eficazmente sobre os outros” ? (344 a-
b):

Repara, pois, neste homem, se queres julgar quanto mais vantagem tem para um
particular ser injusto do que ser justo. Mas a maneira mais facil de aprenderes é
se chegares a mais completa injustica, aquela que da o maximo de felicidade ao
homem injusto, e a maior das desditas aos que foram vitimas de injusticas, e ndo
querem cometer atos desses. Trata-se da tirania, que arrebata os bens alheios a
ocultas e pela violéncia, quer sejam sagrados ou profanos, particulares ou
publicos, e isso ndo aos poucos, mas de uma s6 vez. (PLATAO, 2001, p. 33)

SvirepvuvonéAeyov, ToVueyGAadUVAUEVOVITAEOVEKTENV: TOTTOVO UVOKOTTEL EITTEPPBOUAEIK
piveivéowudAAovouuépeiidiaautwadikovelvaiiiTodikaiov. maviwvoepdorauabnon,é
AVETTITNVTEAEWTATNVABIKIQVEABNC, [iTOVUEVASIKNTAVTAEUOIUOVETTATOVITOIET, TOUCOEG
OIknBévrackaiadikfioaioUkavEéBEAovTacabAIwTaToug.éoTIvOETOGTOTUPAVVIC, HOUKATAC
UIKPOVTAAAGTpIakaiAaBpakaiBiadeaipeital, kaiispakaidoiakaiidiakaidnuoaoia, GAAGoUA
AfBoénv
Encerrando o seu discurso, Trasimaco acrescenta que se alguém (344b) for
pego no flagra ao cometer esses atos sera castigado e recebera as maiores injarias, sera
chamado de sacrilego (hierosyloe), traficante de homens (andrapodistae), gatuno ou
arrombador (toechodrychoe), espoliador ou trapaceiro (aposterétae) e ladrao (cleptae); mas
guando esse alguém ademais de se apropriar dos bens dos seus concidadaos, seqlestra
e 0s escraviza, por todos serda chamado de abencoado, bem aventurado e feliz
(eudaemones cae macarioe), inclusive por aqueles que sabem das injusticas por ele
cometidas. Fechando com chave-de-ouro, quanto aos que censuram ou criticam 0s atos
que o homem tiranico comete, para Trasimaco, nao fazem isso com propésito d’eles
mesmos nao 0S cometerem: antes censuram ou criticam porque temem sofrer essas
injusticas.
Ao terminar a sua intervenc¢do, Trasimaco tenta se retirar, porém € impedido
pelos demais participantes. Da sua parte, Sécrates lhe pede que fiqgue para que ensine
mais sobre o discurso que acabou de fazer, ou para que aprenda mais a respeito do tema

em questdo. O seu discurso tentou definir ou tracar os limites a respeito de praticas

32 MHRP p.33 CAN p. 74 CM p. 32.
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concretas que delineiam as condutas ou comportamentos (pragma diorizesthae halou
biou diagbgén) para que cada um viva a vida da melhor maneira possivel (hé an
diagomenos hecastos hémaon lysitelestatén z6én z0€) (344d-e), e apesar da importancia
do tema, Sécrates sugere que Trasimaco parece ndo se importar se eles, os ouvintes,
irdo viver melhor ou pior por ignorar o que ele afirma saber. Negando em fim que a
injustica (adician) seja mais proveitosa ou lucrativa do que a justica (dicaeosynés), mesmo
nos casos em que o homem injusto ndo se depare com obstaculos a seu querer, quer
agindo nas sombras, quer agindo em uma contenda ou luta aberta, as claras (345 a),
Socrates se declara ndo persuadido pela argumentacdo de Trasimaco, convidando-o
mais uma vez a tentar persuadir a todos os presentes que preferir a injustica em vez da
justica € o melhor conselho que pode ser dado a quem tem davidas sobre qual caminho
seqguir.

(..)
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4.1. Anotagbes n° 3

Trasimaco encerra aqui a maior parte da sua intervencédo, mas o dialogo entre
ele e Socrates continua ao longo do Livro |, com Socrates dedicando-se a tentar refuta-lo,
sem muito sucesso. Podemos dizer que o célebre sofista, apesar de ndo mais assumir a
fala de forma significativa em nenhum outro momento da Republica, continua, explicita ou
implicitamente, presente ao longo de toda obra, a comecar pelo Livro I, quando Glaucon
assume o lugar de interlocutor de Sdcrates e afirma nao ter sido ainda persuadido de que
€ melhor ser justo do que injusto (358 a-b). Para ele, nota-se, Trasimaco ficou “fascinado”
ou “encantado” por Sécrates muito mais cedo do que deveria, a semelhanca de uma
serpente frente a um domador ou encantador 3; ou quando Adiamanto, um pouco depois,
exige a Socrates que explique os efeitos da justica e da injustica nos individuos (367 a-c)
sem “confundir grosseiramente” os “atributos” ou as “caracteristicas” da justica e da
injustica, ou sem “modificar por maneira impropria, a natureza de ambas” , como fizera o
famoso sofista®*. H4 uma passagem interessante no Livro VI (498 c-d) na qual Sécrates
afirma ter se tornado amigo do mesmo — embora antes ndo fosse exatamente o seu
inimigo: “Nao nos desunas a mim e a Trasimaco, que ainda ha pouco ficamos amigos,
apesar de ndo sermos inimigos antes”’. Trata-se de uma resposta a alegacdo de
Adiamanto de que a maioria das pessoas iria oferecer uma “oposigdo ainda mais
entusiastica”, ou “colocar suas obje¢des com um ardor ainda maior” (prothymoteron eti
antitinin) aos argumentos®® de Socrates, a comecar, mais uma vez, pelo proprio

Trasimaco.

Como vimos, ao entrar em cena mais semelhante a uma “fera”, ou a um
“animal de rapina” do que um homem (e aqui poderiamos lembrar dos versos hesidédicos
gue distinguem homens e animais a partir do nomos, bem como lembrar que o animal de
rapina se inscreve na tradicdo aristocratica guerreira), Trasimaco, em primeiro lugar,
ataca a sua presa, a sua caga, e criticando a metodologia eléntica diz que o jogo de
perguntas e respostas, arrastando-se no tempo, além de ser uma conversa sem sentido,
€ coisa de gente “simpldria” (euéthizesthe), servindo apenas para que SoOcrates se torne

ainda mais “celebre”, ou para Sécrates se “vangloriar’ (336c¢) (philotimou) da vitéria obtida.

33 MHRP, p.54; CAN p. 94, CM p. 50.
34 MHRP p. 69; CAN p. 107; CM p. 60.
% MHRPp. 290; CAN p. 298; CM p. 219.
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E como se o sofista acusasse Sécrates de agir como ele mesmo age, de fazer o jogo que
ele quer fazer. Para MacAller (2020, p. 25): “Socrates asks questions but never answers
them, Thrasymachus complains — and not, Thrasymachus thinks, because of any ‘Socratic
wisdom’ of knowing that he does not know the answers, but because of his ‘love of
honor”.

Partindo da psicologia moral de Platdo apresentada no Livro IV, Barney
esclarece que o personagem em questéo é representado como sendo alguém dominado,
desde o inicio, pelas partes inferiores d’alma, o que explicaria certos aspectos do seu
comportamento, especialmente a competitividade excessiva, e também a sua ambicao.
Nesse sentido (Livro IV 441e), podemos dizer que a psique de Trasimaco parece ndo ser
movida pela “razao”, pelo “principio” ou “faculdade racional” (logisticd), mas sim pela
“célera”, ou pela “faculdade emocional” (thymoedi)%¢. A tendéncia dessa parte d’alma,
também chamada de “irascivel” ou de “elemento fogoso”, e que também aparece na figura
de um ledo, é “dominar, “vencer”, ter ou conquistar a “fama”, ou ainda, é “aspirar sempre a
vitéria e o prestigio” (to cratin mentoe phamen cae nican cae eudocimin), dai ser chamada
de “amiga da vitéria” e das “honras”, “honrarias” ou “dignidades” (philonicon auto cae
philotimon). Ja a outra parte da psique que parece orientar 0 comportamento de
Trasimaco € o “elemento concupiscivel” (epithyméticou) ou “apetitivo”, e diz respeito aos
desejos basicos do corpo, ademais de ser chamada também, no Livro IX (444b), de
“‘amiga do dinheiro” (philochrématon), posto que por meio dele, desejos como esses

podem ser satisfeitos.®’

A autora salienta ainda que a injustica, no plano psicologico, consiste, segundo

Socrates, na “sedigao” ou “rebeliao” das partes d’alma, de modo que as inferiores passam

a comandar, e a superior a obedecer, e que, nesse sentido, “Though he proves quite a

wily debater, Thrasymachus’ reasoning abilities are used only as a means to these other,

non-rational ends; and this subjugation of rationality to non-rational ends is, as we discover

in Book 1V, exactly what Plato holds injustice to consist in”. Nas palavras de Socrates (1V,
444b):

- Ora pois é forcoso que ela seja uma sedicdo dos elementos da alma, que séo

trés, uma intriga, uma ingeréncia no alheio, e uma sublevagéo de uma parte contra

o todo, a fim de exercer nela o poder, sem lhe pertencer, uma vez que possui uma

natureza a qual convém a escravatura, ao passo que a que é de raca real ndo lhe
compete servir. Ora sdo estas alteracbes, estas perturbacbes e desvios que

3 MHRP p. 201;CAN p. 219; CM p. 152.
37 MHRP p. 426; CAN p.413; CM p. 317.
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resultam na injustica, na libertinagem, covardia, ignorancia e, de um modo geral,
toda a maldade. (PLATAO, 2001, p. 205)

OUKOOVOTATIVIIVAAUTRIDVOVIWVTOUTWVSEIQUTAVEVAIKAITOAUTTPayHOCUVAVKAIGAAOT
PIOTTOAYOCUVNVKAIETTAVAOTATIVIEPOUCTIVOSTWOAWTACWUXAC, IV GoxnévadTioumpo
ofjkov,aAAaT0100TOUGVTOCPUOEIOIOUTTPETTEIVAUTWOOUAEUEIV, TEE 0USOUAEUEIVApPXIKO
OyévoucgdvriToiadr’ ArraoiualiprioouEVKAITHVTOUTWVTAPAXNVKAITTAGvNVEVaITAVTEQDIKI
avkaiakoAaoiavkaideiAiavkaiauadiavkaiouAAnBonvradoavkakiav.

Ja& segundo Allen em seu Prometeus, ademais de prenunciar a triparticdo da
alma, a imagem da “fera” com a qual Sécrates descreve a entrada em cena de Trasimaco
pode ser lida ao lado de uma passagem de outro didlogo de Platdo, o Protagoras, e nos
ajuda a compreender a ambientacdo judicial que envolve o enfrentamento entre Sécrates
e Trasimaco. Como assinala Guthrie (1998, p. 426), “Con Trasimaco, avanzamos desde el
ambiente de los primeros dialogos al del Protagoras o Gérgias, donde el interlocutor no es
un amigo docil o un discipulo, sino un sofista maduro y temible, dispuesto a presentar
argumentos en contra de la justicia convencional con fuerza apasionada”. Na mencionada
passagem, Protagoras distingue dos tipos de puni¢do: uma que tem olhos para o futuro e
gue busca reformar a sociedade para que o crime ndo ocorra novamente, uma punicao
baseada na crenca de que a virtude pode ser ensinada, dai que com o espetaculo de
punir se pretende tornar a cidade e o individuo virtuosos, justos; e um outro tipo de
punicao que olha para o passado, quer retifica-lo, corrigi-lo, quer retribuir o dano causado
com outro dano, de modo que seu agente se comporta no ato de punir, no ato de fazer
justica, tal como “um animal irracional” (thérion alogistds timéritae). Para a autora (2000,
p. 248), “The distinction between irrational retribution and rational reform is central to

Plato's analysis of punishment throughout his dialogues”.

Retomando o Livro I, nesse sentido, dois termos utilizados por SAcrates ao se
defender da primeira investida de Trasimaco merecem atencdo. Quando este estava
prestes a se “irritar” ainda mais, a ficar ainda mais “acalorado”, ou mais “nervoso”
(exagriaenesthae)®®, podemos talvez dizer, quando Trasimaco estava prestes a se
parecer ainda mais com uma “fera punitivista”, cuspindo fogo pelos olhos, Sécrates apela
a “compaixao”, “comiseracao” ou “piedade” (eleisthae) do seu interlocutor, em oposicéo,

justamente, a “irritacao” “repreensao” ou “indignacao” (chalepaenesthae) dispensada por
ele. Assim, ao introduzir a oposicdo elisthae/chalepaenesthae, SoOcrates entra

relativamente no jogo que Trasimaco quer jogar:

38 MHRP p 20 ; CAN p.63; CM p 23.
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Socrates thus taps the opposition between anger and pity typically found in
forensic oratory and thereby sets his conversation with Thrasymachus in the
context of a judicial proceeding. Socrates is the defendant making a plea for pity.
He positions Thrasymachus as the prosecutor acting out of anger. The joke is neat
since Thrasymachus had written a rhetorical handbook called Eleoi or pities.
(ALLEN, 2000 p. 260)

A ambientacdo judicial continua quando, em seguida, Trasimaco coloca
explicitamente o dialogo em termos de uma competicdo. Logo ap0s acusar Socrates de
se fingir de ignorante (irbneusoeo), Trasimaco o desafia a dar uma resposta melhor e
exige que o perdedor deve ser necessariamente penalizado, sendo a pena escolhida pelo
vencedor, o que leva a um processo de negociacao entre as partes. Segundo Allen, esse
processo remete a “timesis”, e implica a consideracdo do status social dos envolvidos na
hora de negociar. Outras duas passagens do Livro | que merecem atencdo para
compreender esse aspecto judicial é a intervencao de Clitofonte, assumindo a posi¢céao de
“testemunha” (martyrésés), bem como a acusacdo de sicofanta (sycophantin) que

Trasimaco endereca a Sdcrates.>®

No que se refere a hybris, ademais dos pontos ja indicados — lembrando que
essa palavra ndo aparece em nenhum momento no Livro I, talvez um dos pontos mais
sensiveis para pensa-la ao lado de Trasimaco seja 0 seguinte: ao iniciar o seu elogio a
injustica (343b), em primeiro lugar, Trasimaco nega a coincidéncia de pensamento entre
governantes e governados, e ao fazer isso quebra com a harmonia, com a ordem
(cosmos) que a temperanca pressupde (Livro 1V 430e). Em segundo lugar, ao terminar a
sua intervencao, o ultimo interlocutor de Socrates aponta para o tipo de homem que tem
“‘grandes ambicdes de supremacia” (ton megala... pleonectin), indicando a figura do tirano
bem sucedido em realizar um golpe de Estado e que, mesmo cometendo uma série de
crimes impunemente, serd chamado por alguém de abencoado e feliz. Dessa maneira,
Trasimaco nega outro pressuposto da temperanca, o que diz que ela é também o dominio
(enkrateia) de certos desejos (epithymién) e prazeres (hédondn). Haviamos destacado o
termo comedido, moderado ou equilibrado (epiicés) com o qual Céfalo (Séfocles) qualifica
0 carater necessario para se obter uma vida boa. E preciso adotar uma postura tal frente
aos proprios desejos, especialmente os de ordem sexual, comparado a figura de um
governante furioso ou delirante (lyttdnta) e selvagem, violento ou truculento (agrion). Nas

suas palavras (329 c-d):

3% Ver Allen p. 47; 64-5; 169-70 e 61.
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Quando as paixdes cessam de nos repuxar e nos largam, acontece exatamente o
que Sotfocles disse: somos libertados de uma hoste de déspotas furiosos.
(PLATAO, 2001, p. 5)

émeidav ai émbupiar Tavdowvral karareivouoar kai xaAdowaolv, mavidmraoiv 10 10l
ZopokAéoug yiyveral, dearoT@v Tavu ToAA@V €011 Kai paivouévwy arnAAdyeai.

O emprego do termo epiicés nos servird aqui de ponte para esclarecer um
pouco mais a respeito da s6phrosyné em oposicdo a acalosia, bem como a relacéo
positiva (produtiva) entre a Ultima, o prazer excessivo e a hybris. Tanto a masica quanto a
ginastica por meio da qual a educacdo dos atletas-guerreiros deve ser realizada pode
também ser caracterizada dessa maneira (11, 404b)*°, e, nesse sentido, enquanto aquela
tem o papel de gerar temperanca nas almas (mousicén en psychaes séphrosynén) dos
mesmos, a esta compete gerar saude em seus corpos (cata de gymnasticén en sémasin
hygiian). Em contrapartida, afirma Socrates, a variedade (poecilia) musical produz licenca
ou desregramento (acolasian) n’alma tal como a variedade de comidas, bebidas e de
praticas sexuais produz doenca no corpo (entautha de noson). Ao esbocar, um pouco
antes, o conceito de sophrosyné (389 d-e), Socrates menciona duas passagens da lliada
gue constituem exemplos de como se portar de acordo com a virtude em questdo. Na
primeira*!, temos uma fala do heréi Diomédes a Esténalo dizendo-lhe para permanecer
calado, sentado e obediente (tetta, siopé haso, emd d’ epipitheo mythd), enquanto na
segunda passagem temos uma descricdo de como 0s guerreiros devem se portar em uma
operagao de guerra: frente aos troianos, “Os Aqueus avancavam respirando forca,
mostrando no siléncio o temor pelos chefes” (isan menea pniontes Achaeoe, sigé didiotes
sémantoras) 42. Sécrates (390a) ir4 contrapor esses dois exemplos a outros quatro que,
por sua vez, ilustram o contrario, isto €, ilustram o como quem d& ouvidos a temperanca

nao deve se portar.

Vejamos brevemente cada um deles: No primeiro (389-e — 390a) temos uma
passagem da lliada no qual Aquiles ofende Agamenon (“o vinho te pesa, tens cara de céo,
coragdo de veado”)*. Ou seja, estamos diante de uma situacdo na qual alguém que se
encontra em um status inferior ofende verbalmente ou insulta aquele que lhe é

hierarquicamente superior, no caso, insulta o proprio rei, logo depois de Agamenon

40 MHRP p. 137-8; CAN p. 164-5; CM p. 106-7.
4! |lfada, Canto IV, v. 412.

42 |liada, Canto Ill, v. 8; MHRP p. 108-10.

4 MHRP p. 109.
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“ultraja-lo” (a hina hybrin idé Agamemnonos Atridao) 4. JA no segundo exemplo (390 a)
temos uma passagem da Odisséia em que, grosso modo, o protagonista, considerado o
“mais sensato dos homens” (andra ton sophdétaton) elogia a vida de fartura de comida e
bebida dos banquetes como sendo a mais bela (calliston) de todas. Para Soécrates (390
b), o conteudo de ambas as passagens homéricas ndo servem para inclinar os jovens a
temperanca ou para se tornarem senhores de si mesmos (encratian heautou), dai que
eles ndo devem ouvi-las. Dada as consequéncias da imitagcdo, passagens como essas
ndo servem como modelos éticos porque ilustram a desobediéncia aos superiores, bem
como a nao contencao dos desejos. Ja o terceiro exemplo refere-se a uma passagem da
Odisséia® na qual, enquanto Odisseu dorme, Euriloco busca persuadir a seus
companheiros que € melhor “sacrificar as vacas do Sol” porque, a seu ver, “0 mais
lamentavel € morrer a fome, cumprindo assim o seu destino” (limdé d’ oectiston thanein
cae potmon epispin), ato cuja consequéncia é a destruicdo do navio e da tripulacdo que
acompanha Odisseu e que leva o préprio Euriloco a morte. Portanto, a licdo aqui € 6bvia:
nao se deve violar o espaco sagrado, bem como ndo se deve deixar-se levar pelos
desejos de comer e beber. Por dltimo (390 b-c), no quarto exemplo, Socrates mira o
“desejo amoroso” e menciona outras duas passagens homéricas, uma da lliada e outra da
Odisséia, e que igualmente devem ser censuradas®®. Direcionando-se a Adiamanto,
Socrates pergunta o seguinte:
que Zeus, enquanto os restantes deuses e homens dormiam estando s6 ele
desperto, se esqueceu facilmente de todos os seus designios, devido ao desejo
amoroso, e que ficou tdo aturdido a vista de Hera que nem sequer quis entrar no
seu palacio, mas determinou unir-se a ela ali mesmo no chédo, declarando que
jamais estivera sob o império de tamanho desejo, nem mesmo quando se tinham
encontrado pela primeira vez, «a ocultas dos pais queridos»? Ou que Ares e
Afrodite foram aprisionados por Hefestos, por motivos semelhantes?

- Por Zeus que n3o - respondeu ele - ndo me parece apropriado. (PLATAO, 2001,
p. 110)

HAia, KaBeudOVTWVTWVAAAWVOBEWVTEKAIAVEPWTTWVWC, UOVOCEYPNYyopwSaéBouAsuoar
0, TOUTWVTTAVTWVEASIWS

[390¢]émiAavBaviuevovOIaTHVTWVAPEOOICIWVETTIBUUIaY, KaioUTWSEKTTAQyEvTaidovTar
nv'Hpav,woteund’ eictTodwUATIOVEBEAEIVEABEIV, GAA aUTOGBOUASUEVOVXQUaiouyyiyve

o6ai, AéyoviawgoUTwgUTTOETTIOULIACEXETAL,WSOUS OTETOTTOWTOVEPOITWVITOOCAAANAO

uc“pirougAnBovreTokAac”:0U0E ApewcTekaiGppoditncummo HpaioToudeauovol' ETepar

oiladra.

ouparovAia,id’ 6, 0UUOIPAIVETAIETITABEIOV.

44 |ljada, Canto I, v. 203.
45 |ljada, Canto XII, v. 342.
46 [jada, Canto XIV, v. 296, e Canto Il v. 1-2; Odisséia, Canto VIl v, 266-366.
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Por ultimo, ainda para pensarmos o0 conceito de hybris enquanto ameaca a
sbphrosyné, uma ultima referéncia merece destaque. Em 'Hybris' in Athens (1976),
Douglas M. MacDowell nos oferece algumas indicacbes basicas para compreender o
emprego desse termo. Ademais dos registros religiosos, ao analisad-la em textos
especialmente do periodo classico, a comecar pelo discurso judicial de Demodstenes
Contra Konon, o autor destaca que a hybris foi associada, em primeiro lugar, ao
comportamento agressivo de alguns animais e que poderia ser acompanhada de ruidos
correspondentes. Assim, de um lado, entre os animais que podem se comportar de
maneira hibristisca encontram-se cavalos, burros, touros, cobras e galos; por outro lado,
ndo ha registros que falam de ovelhas e ratos comportando-se assim. J& com alguns
homens ocorre 0 mesmo, e a acusacao de Ariston ilustra. Em certa noite, em certa rua,
ele e seus amigos foram atacados repentinamente por um grupo encabecado por Konon:

[8] (...) while the defendant Conon together with his son and the son of
Andromenes threw themselves upon me. They first stripped me of my cloak, and
then, tripping me up they thrust me into the mud and leapt upon me and beat me
with such violence that my lip was split open and my eyes closed; and they left me
in such a state that | could neither get up nor utter a sound. As | lay there | heard
them utter much outrageous language, [9] a great deal of which was such foul
abuse that | should shrink from repeating some of it in your presence. One thing,
however, which is an indication of the fellow's insolence and a proof that the whole
affair has been of his doing, | will tell you. He began to crow, mimicking fighting

cocks that have won a battle and his fellows bade him flap his elbows against his
sides like wings.

[8](...) Kévwv &’ ouroai Kai 0 uids aurol kai 0 AvOpouévous uidoc éuoi TTpoaTr
€06VIEC TO LEV TIp@rov éEéduocav, €l0’ umookeAioaviec kai Paavrec eic TOV
BopBopov oltw diéBnkav évarAduevor kai UBPICoVTES, WOTe TO UEV XEIAOC dlakdwal,
TOUC & O@BaAuouc ouykAgioar. oUtw O& KakwW¢ éxovra KaréArmrov, ware unt’
avaorijvai unte @OéyEacBai duvaobail. Keiuevo¢ & aurwv fikouov TTOAAG Kai deiva
Aeyovrwv.[9] kai Ta pev GAAa kai BAaoenuiav éxer Tiva kai dvoudlelv dkvroaiy’ av
&v uuiv évia, 0 O¢ 1iic UBpewc €arti Tic ToUuTOU Onueiov Kai 1ekunpiov 100 mav 10
mpdyu’ Umd ToUTOU yeyeviioBal, 1000’ Uulv éoW: AGE ydp TOUC GAeKTPUOVAC
HIOUUEVOC TOUC VEVIKNKOTAS, O O KPOTETV TOIC AyKWalv aurov néiouv avri repuy
wV Ta¢ mAeupdc.*’

A hybris, na sua dimensdo humana, aparece também associada as criancas,
mais freqientemente a juventude, o que nao quer dizer que os velhos ndo possam se
portar dessa maneira, e também ligada a comilanca e bebedeira dos banquetes, a
rigueza, e, ndo menos importante, a atividade sexual, expressando-se nesse caso em
termos de luxdria ou lascivia, com destaque para o comportamento masculino
(MACDOWELL, 1976 p. 15-6). Esses exemplos, entendidos como causas e

manifestagcdes da hybris servem para que o autor esboce uma definicdo preliminar:

47 Disponivel em https://catalog.perseus.org/catalog/urn:cts:greekLit:tlg0014.tlg054.
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They indicate that hybris has several characteristic causes and several
characteristic results. The characteristic causes are youthfulness, having plenty to
eat and drink, and wealth. The characteristic results are further eating and drinking,
sexual activity, larking about, hitting and killing, taking other people's property and

privileges, jeering at people, and disobeying authority both human and divine. The
causes are ones which produce energy or make a person, as we say, 'full of
himself', and inclined to indulge his own desires and wishes without respecting the
wishes, rights, and commands of other people. The results are actions which are,
at the best, useless, and in most cases definitely wrong. Hybris is therefore having
energy or power and misusing it self-indulgently. English expressions which might
be used to translate the word, in some contexts at least, are 'animal spirits',
‘exuberance’, ‘ebullience’, 'bounciness’, 'bumptiousness’, ‘egotism’; but hybris is a

harsher, more pejorative word than any of these. (MACDOWELL, 1976, p. 21)

Nesse sentido, podemos dizer que a hybris consiste, grosso modo, em fazer

mau uso da forca ou do poder que se tem, de certo abuso de forca e poder, o que leva a
uma série de violéncias fisicas e simbodlicas a0 mesmo tempo em que o0 agente, como se

diz hoje em dia, passa pano para si mesmo, comporta-se com auto indulgéncia.

Nas trés traducdes principais da Republica para a lingua portuguesa com as
guais trabalhamos, a de Maria Helena da Rocha Pereira, a de Carlos Alberto Nunes, e a
de Ciro Mioranza, a hybris se transformou principalmente em “insoléncia”, palavra cuja
origem nos leva ao verbo latino solere que, por sua vez, gira entorno do campo semantico
dos habitos e costumes, sendo “in-” um prefixo de negacédo. No entanto, obviamente, ndo
existe uma unica traducdo desse termo em lingua portuguesa. Girando no mesmo campo
semantico de “insoléncia”, a hybris assumiu, entre outras, formas como ‘“ultraje”,
“soberba”, “desmedida”, “desmesura” e “violéncia”, a depender do texto, contexto, do
autor e do tradutor. Desse modo, por exemplo, em sua tradugao d’Os trabalhos e os dias,
Mary de Camargo Neves Lafer (1996; p. 33; 82-3) optou por “Excesso” no sentido de algo
gue ultrapassa, que extravasa, que sai para mais, esclarecendo que o sentido original
desse termo era o de uma “violéncia provocada por paixao”, por “ultraje”, “soberba”, etc.
J& baseando-se no comentario de W.J. Verdenius (1985, p. 124), Alessandro Rolim de
Moura (2012, p. 85) por sua vez preferiu traduzir hybris por “desmedida”, indicando que tal
implica algo como um “ultrapassar os proprios limites invadindo dominios alheios”,

opondo-se assim a justica hesiddica.

MacDowell acrescenta mais algumas observagdes para tornar a sua definicao
mais consistente: subjetivamente falando, (1) a hybris é avaliada como algo mau, de tal

maneira que entre 0s gregos ninguém fala dela como se fosse um comportamento bom,
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correto, justificado, mas sim ao contrario. (2) Os comportamentos associados a hybris
também ndo sdo entendidos como involuntarios, como se o individuo fosse obrigado a
cometer alguns dos atos mencionados acima, dai a sua relagcdo de oposicdo com a
sOphrosyné: agir com hybris quer dizer, segundo o autor, fazer o que se quer fazer, livre
de qualquer constrangimento, quer seja externo ou interno, e, nesse Ultimo sentido, a
hybris se opde a sdphrosyné entendida basicamente como auto conteng¢do, como auto-
controle racional dos desejos ou das paixdes. (3) A violéncia realizada contra si mesmo, a
exemplo extremo do suicidio, também pode ser qualificado por esse termo: “If committing
suicide in sorrow, shame, and despair can be called hybris, that shows that hybris does
not necessarily involve pride or arrogance, or setting one-self above the gods, or a desire
to disgrace another person.” (p.19) (4) E no que tange a religido, o autor observa que nao
obstante possamos encontrar registros em que a hybris é castigada pelos deuses,
especialmente nos textos tragicos, esses registros, sendo pouco numerosos, ndo devem
ser sobrevalorizados. Por certo havia a crenca de que os deuses puniam as acodes
caracterizadas pela hybris, mas somente quando esses atos dirigiam-se aos proprios
deuses, ofendendo-o0s, e mesmo o0 castigo por esse tipo de pecado deve ser pensado
como s6 mais um na lista de pecados que alguém poderia cometer contra os deuses e a
religido — como, por exemplo, o roubo do fogo por Prometeu ou, indo além do mito, o
roubo de algum objeto sagrado de um templo. (5) Outro ponto importante € que os atos
gualificados com hybris podem envolver vitimas mortais, 0 que torna a situacdo muito

mais grave:

[...] if a man uses his surplus energy in jeering or hitting or raping or killing, that
does affect other people, and it is not surprising that these manifestations of hybris
generally attract stronger criticism than those in which no victim is involved. They
are actions which infringe the rights of someone else, treating him as inferior to
oneself, as if he were one's slave. [...] It is an extension of this kind of hybris to a
national level when one city gives orders to another city. Opponents of the
Athenian Empire alleged that the Athenians treated their allies like slaves, and we
find Spartan speakers in Thucydides boasting that, when they have power over
other cities, they do not commit hybris; this implies “We don't treat other cities as
our slaves, as the Athenians do”. (MACDOWELL, 1976, p. 23)

Por um fim, uma dultima contribuicdo de MacDowell (p. 25) para 0 nosso
trabalho € a seguinte: do Contra Meidias de Demostenes o autor destaca uma lei
ateniense que tratava de crimes (“hitting, killing, rape, disobeying authority, jeering at
someone, depriving him of a privilege, or indeed any kind of misbehaviour whatever
towards another person”) relacionados a hybris. Essa lei permitia a qualquer cidadao abrir
um processo contra quem agisse desse modo em relagdo a qualquer mulher, crianca ou

homem, livres ou escravos, desde que, por suposto, 0 acusador conseguisse convencer o
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jari do crime cometido. Alicercando-se na Retorica de Aristoteles, o significado de hybris
nessa lei, implica que a agdo assim qualificada fosse resultado de uma certa “atitude

mental” da parte do agente:

[...] a self-indulgent egotism giving one's own desires priority over the wishes or
rights of other people. [...] An act of assault which is hybris is distinguished from an
act of assault which is not hybris by the motive and state of mind of the offender. In
a law-court it is difficult to establish a state of mind. It may be fairly easy to prove
that someone hit you, but much harder to prove that what made him hit you was
self-indulgent egotism and not some other motive or accident. Demosthenes points
out how one may feel sure that hybris was the motive and yet be unable to explain
it. He says (21. 72): 'There are many things which the hitter might do, some of
which the victim might not even be able to report to some-one else, in his stance,
his look, his voice, ..." A man's look or voice may be hard to describe; and so one
would think that Ariston [...] was lucky to have such clear evidence of Konon's
hybris. Konon and his friends pulled Ariston's cloak off him, tripped him up, threw
him into the mud, and jumped on him; 'but' says Ariston 'the thing which shows
Konon's hybris ... | will tell you: he crowed in imitation of cocks that have won
fights, and the others suggested he should beat his sides with his elbows like
wings'. To show that Konon committed not just assault but hybris, Ariston had to
show what was Konon's motive and state of mind at the time. And since it is
characteristic of hybris to feel pleased with yourself and to crow over other people,
there could hardly be any sound revealing hybris more clearly than the one which

Ariston describes Konon as uttering. (MACDOWELL, 1976, 28)
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5. CONSIDERACOES FINAIS

Na Historia da Loucura, a atencdo de Foucault ndo se volta a antiguidade
grega, mas para a modernidade européia, a comecar pelo fim da Alta idade média,
passando pelo Renascimento, e alcangando as idades “classica” e “moderna”, quando
entdo, nessa Ultima, a loucura como doenc¢a mental serd de fato constituida. Somente em
uma etapa posterior do seu percurso intelectual € que Foucault se voltara aos gregos
antigos com mais atencdo. Assim, ao iniciar a década de 70, o filosofo francés
administrara suas aulas no College de France a partir da catedra de “Historia dos
sistemas de pensamento”. Titulos importantes em que o pensamento antigo entra na
ordem do dia das pesquisas de Foucault datam desse periodo, a exemplo das Licdes
sobre a vontade de saber (1970-71) ou dos volumes da Histéria da sexualidade (1976-84)
Quem quiser se aventurar em uma pesquisa a respeito do pensamento de Foucault
acerca dos gregos antigos deve talvez tomar obras como essas como ponto de partida, e
nao necessariamente a HL. Assim, por exemplo, pode-se entender melhor o lugar que o

conceito de séphrosyné ocupa nas investigacdes de Foucault a respeito da sexualidade.

Porém, inevitavelmente, ao nos deparamos com a analogia entre hyobris,
sbphrosyné, loucura e razdo no primeiro Prefacio da HL, prefacio de certa maneira
banido, os leitores de Foucault s&do catapultados a antiguidade grega, mais
especificamente, a Republica de Platdo, e, por conseguinte, a todos os textos e autores
pré-platonicos por meio dos quais dito filosofo grego teceu a sua obra. Ademais disso,
uma leitura adequada do Preféacio exige aportes tedéricos variados e complexos: desde as
contribuicdes oriundas de Nietzsche e dos chamados nietzscheanos franceses, como
George Bataille e Roger Cailloi, a debates que envolvem o idealismo e o romantismo
alemao (Kant, Hegel, Schopenhauer), ou ainda debates que envolvem correntes de
pensamento em alta no século passado, como a fenomenologia, o existencialismo, o
marxismo e o estruturalismo. llustrativamente e para encerrar: se, tendo em vista o
pensamento dos antigos, a hybris enquanto ameaca (e, como vimos, também nocdes
préximas a ela como a de mania, ate e acolasia), inscreve-se de alguma maneira na
histéria da loucura que nos conta Foucault, guiados pelo Nietzsche do Nascimento da
Tragédia descobriremos que a hybris relaciona-se ao impulso dionisiaco tanto quanto a
sbphrosyné relaciona-se ao impulso apolineo. Descobriremos também que a critica que o

filésofo francés faz na HL a raz&o ocidental parece ecoar a critica que o filosofo aleméao
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no NT direciona ao Soécrates de Platdo, o prototipo do “homem tedrico” (filésofo e
cientista) que, por sua vez, armado com a dialética enfrenta o desafio imoralista

representado por Trasimaco.
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