Nunt. Antiquus, v. 22, n. 2, e60382, 2026

Dossié

Varia

ISSN: 1983-3636 - DOI: 10.35699/1983-3636.2026.60382
Data de submissao: 17/07/2025 | Data de aprovacgédo: 27/01/2026

E preciso descer: uma interpretacdo da cena
inicial d’A Republica de Platdo

We Must Go Down: An Interpretation of the Opening Scene of

Gilberto de Melo Caldat
Universidade Federal do Parand (UFPR)
Curitiba | PR | BR

CAPES

gilbertomcaldat@gmail.com
https://orcid.org/0000-0003-4513-1584
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Resumo: Este artigo pretende analisar, a partir de
multiplas perspectivas, a cena inaugural ou o con-
tetido do cendrio dramético apresentado por Platdo
logo no inicio de sua obra A Republica. Tendo como
pauta tanto intérpretes do mundo grego cldssico em
geral quanto da obra platdnica em especifico, o texto
abordard, de forma muitas vezes ensaistica, possi-
veis significAncias histdricas, culturais, miticas, psi-
colégicas e filoséficas presentes ja ali no excerto que
abre o célebre didlogo platénico. Valendo-se de qua-
tro partes, pretenderd buscar o paralelismo que essa
cena inicial tem com a alegoria da caverna e o mito
de Er, por exemplo, além de ensaiar a busca pelo
elastico significado do “ontem”, marco temporal do
texto. Por fim, o artigo pretenderd apresentar tam-
bém possiveis ecos que tal cendrio podera evocar em
nds, seus leitores e intérpretes contemporaneos.

Palavras-chave: Platdo; A Republica; drama-
turgia platdnica.

Abstract: This article aims to analyze, from multi-
ple perspectives, the inaugural scene or the content
of the dramatic scenario presented by Plato at the
very beginning of his Republic. Taking as its starting
point both interpreters of the classical Greek world
in general and of the Platonic work in specific, the
text will address, in an essayistic way, possible histo-
rical, cultural, mythical, psychological and philoso-
phical meanings already present in the excerpt that
opens the famous Platonic dialog. Using four parts,
it will seek out the parallels that this opening scene
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has with the allegory of the cave and the myth of Er, for
example, as well as rehearse the search for the elastic
meaning of “yesterday”, the text’s temporal marker,
etc. Finally, the article will also present possible echoes
that such a scene could evoke in us, its contemporary
readers and interpreters.

Keywords: Plato; Republic; platonic dramaturgy.

Sinto que nds somos noite,
que palpitamos no escuro
e em noite dissolvemos.
Sinto que é noite no vento,
noite nas dguas, na pedra.

Carlos Drummond de Andrade

Porque o ato de filosofar surge na verdade como uma resposta, a
resposta a uma situagdo histdérica insustentdvel, aquela em que
triunfam, irrisoriamente e na desordem, a ignorancia, a mentira, a
injustica, a violéncia.

Francois Chatelet

Poucos escritos me comoveram tanto quanto um pequeno trecho da autobiografia
do aclamado diretor de cinema japonés Akira Kurosawa (Kurosawa, 1990). Nele, o
autor nos relata acerca daquele que muito provavelmente foi o dia mais espantoso
e terrivel de sua vida (Kurosawa, 1990, p. 90-92). O fato é que, na véspera do dia
relatado, um terremoto de grandes proporgdes assolara a cidade de Téquio. A
época, ele e seu irmio mais velho - sempre descrito como uma espécie de guia
espiritual que o guiaria pela vida inteira, apesar de ter morrido tragicamente
ainda em suas juventudes - eram apenas criangas. Mesmo assim, ainda antes do
amanhecer, no dia posterior ao desastre, este o pega pela mio e lhe diz que é
preciso que ambos des¢am a cidade para que percorram o mesmo caminho que
a catastrofe natural, apenas momentos antes, desolara. Naquele instante, ele, o
cineasta ainda infante, apesar de n3o querer ir, deixa-se conduzir pelo irmio.
O caminho entfo descrito por Akira é digno de uma descida ao inferno de
Dante ou as assombrosas paisagens da Stalingrado p4s-guerra retidas nas lentes
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ligeiramente fora de foco' de Robert Capa (Capa, 2010): as estreitas passagens entre
os escombros dos edificios até ontem intactos, o miasma, os incontdveis cada-
veres - que hd pouco ainda levavam consigo a plenitude do significado de vidas
cotidianas, com nome e sobrenome e indmeras estérias por contar e que agora
sdo apenas corpos andnimos, vagas silentes, empilhados pelo acaso a assombrar
as estradas - derramam-se através das retinas da crianga que contempla o tdo
sombrio espetéculo, paralisando-a. O dia passa, e com ele a tétrica peregrinagio.
A cena, por fim, termina, e eis o que o préprio Akira Kurosawa nos escreve:

No fim daquele dia, estava certo de que ndo conseguiria dormir ou de
que teria pesadelos terriveis se o fizesse. Entretanto, a noite, encostei
minha cabeca no travesseiro e s a tirei de 14 na manha seguinte. Dormi
como uma pedra; ndo me lembrava de ter sonhado qualquer coisa as-
sustadora. Isso me parecia tdo estranho que perguntei a meu irmio o
que ocorrera. “Se vocé fecha os olhos para o terror, acaba aterrorizado.
Se vocé olha tudo diretamente, ndo tem porque temer.” Hoje, penso que
meu irmédo também achou aquilo horrivel. Fizemos uma excursio para
derrotar o medo (Kurosawa, 1990, p. 92).

Mas o que o lugubre passeio dos irmios Kurosawa, numa Téquio desolada do
inicio do século XX, teria a ver com uma festiva noite de verao, anterior em cinco
séculos a nossa Era Comum, passada nas proximidades da entdo ilustre Atenas??
Como essas duas paisagens, tdo distantes no tempo e no espago, poderiam se
cruzar? Como, afinal, a anedota sugerida pelo famoso cineasta poderia nos abrir
algum caminho para a compreensio daquele que se estabeleceu, atravessando
o longo périplo dos séculos, como um dos textos mais basilares do pensamento
ocidental, A Repuiblica de Platdo?

1 “slightly out of focus” era como o célebre fotégrafo hiingaro Robert Capa se referia a
algumas de suas mais famosas fotografias, onde retratou, com crueza e espirito singulares,
a Guerra Civil Espanhola e a Segunda Grande Guerra Mundial, por exemplo. Também é esse
o titulo de seu relato pessoal sobre suas experiéncias vividas nesse segundo conflito.

2 Ha uma intensa discussdo acerca da possivel data dramdtica de A Republica de Platdo. O
ano de 421 a.C., por exemplo, durante a paz de Nicias, quando Atenas ainda era movida por
um certo otimismo em relagdo a um bom fechamento da Guerra do Peloponeso, é uma dessas
possibilidades. Outra data aventada pelos pesquisadores seria o ano de 411 a.C., quando o pes-
simismo em relagdo a perspectiva de vitéria na guerra ja tinha tomado conta dos atenienses.
No entanto, ndo intenciono aqui entrar nesse debate. Para tanto, a sugestdo é o artigo “The
Dramatic Date of Plato’s ‘Republic’” (Nails, 1998), de Debra Nails, onde a autora se debrugard
com atengdo sobre os pros e os contras da defesa de cada uma dessas datas possiveis.
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1 A descida inicial sob a luz da Alegoria da Caverna

Tentemos agora nos lembrar do cendrio evocado por Platdo para servir de arca-
bougo, de teatro, de pano de fundo ao seu famoso didlogo. Tal cenério é evocado
jé nas primeiras palavras d'A Republica:

Desci ontem ao Pireu juntamente com Glauco, filho de Aristdo, para
fazer minhas ora¢des a deusa e também porque desejava ver como ha-
viam organizado o festival que pela primeira vez era celebrado. Achei
belo o cortejo dos naturais do lugar, mas o dos Tricios em nada me
pareceu inferior (Pl. Rep. 327a)°.

Interessantemente, para nds, o didlogo que, caso lido sem uma maior aten-
¢do a alguns detalhes, poderia nos sugerir um caminho tio somente ascendente,
indica j4 em sua primeira palavra, quicd de forma paradoxal, uma descida: “Desci
(katéfnv)” (Pl. Rep. 327a). Mas qual descida tal palavra indicaria? Que horizontes
de compreenséo ja esse primeiro termo utilizado pelo filésofo nos poderia abrir?

Ora, se olhdssemos para o didlogo como um todo, obviamente nos lembra-
riamos, de imediato, da descida a qual Platdo se refere na famosa alegoria da
caverna, imagem trazida a tona no livro VII*. Tal descida, sob a luz do livro em
questdo, seria o retorno do filésofo a sua morada sombria anterior, essa que ele
teria deixado para trds a partir do momento em que fora lancado aquela que se
configuraria entdo como a vereda ascendente da filosofia, vereda que o levaria, a
partir de uma longa, detalhada e dificil formagdo/jornada, ao exterior da caverna:
lugar iluminado pelo sol, onde se poderia contemplar, por fim, as coisas elas
mesmas e nio apenas suas sombras furtivas.

No entanto, e eis aqui nosso importante ponto, ao filésofo ndo cabe somente
subir ao iluminado exterior e 14 permanecer indefinidamente a contemplar as coisas

3 Preferi utilizar aqui, em citagdo, a tradugdo de Carlos Alberto Nunes, visto que esta mantém
o sentido de descida contido na primeira palavra do didlogo, sentido esse que a traducdo de
Maria Helena da Rocha Pereira, por exemplo, que também temos em conta, ndo mantém.
0 sentido de descida é mantido, por sua vez, na tradugéo inglesa de Allan Bloom (“I went
down”) e na francesa de Emile Chambry (“J’étais descendu”). Com intuito meramente pratico,
para as citagdes ao longo do texto/notas, manteremos a traducio de Carlos Alberto Nunes.

¥ Um indicio textual de que tais imagens se aproximam é o fato de que o mesmo verbo - uti-
lizado na cena inicial - é repetido mais de uma vez na alegoria do livro VII: “Nesta passagem,
ao explicar a tarefa do filésofo, Sécrates repetidamente usa o mesmo verbo para “descer” ou
“baixar” que utilizou na abertura de A Republica para descrever sua prépria chegada a cena
das suas discussées (516e, 519d, 520c)” (Pappas, 2017, p. 62).
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em sua verdade. Pelo contrario, ao filésofo cabe, depois de 14 chegar, voltar a caverna
para orientar, para ensinar aos outros - que em sua penumbra tinham permanecido
- de que h4, para além da umbrosa gruta, um lugar que resplandece sob a luz verda-
deira do sol (luz esta que se relacionaria diretamente com o Bem, com a verdade).
Portanto, caso entendamos a descida da cena inicial sob a luz da célebre
imagem/alegoria, perceberemos que tal descida/retorno, feita depois de uma
espécie de viagem ao exterior da caverna - o que culminaria com a contemplagio
da luz da verdade - ganhard entdo ares de obrigacdo moral e politica, podendo
ser traduzida, ao fim e ao cabo, como um “é preciso descer”.
Em outras palavras - e tal remissao é feita, por exemplo, por William Altman, em
seu belo “Plato the teacher” (Altman, 2012) - ao fildsofo, ao menos aquele apre-
sentado na famosa alegoria, ndo cabe apenas ascender, transformar-se, elevar-se,
travar uma viagem ascendente para conhecer a verdade: o fildsofo nio é “tdo
somente” um epistemdlogo que se contentaria tdo sé com o saber, com a ciéncia
de algo, nem tampouco seria “apenas” um teélogo ou mistico a se contentar com a
passiva contemplagdo do divino ou com a unifo mistica com a divindade®. O filésofo
nio é um sadbio, mas um amante do saber, um amante da verdade: a ele o caminho
da sabedoria é dito infindo ndo porque ele nunca chegaria a contemplar a verdade
ela mesma’, mas é, quic4, dito assim, pois que nio basta ao filésofo somente che-
gar a verdade; ele tem a obrigagdo de voltar, de retornar a caverna, de embarcar
acompanhado da verdade, nova e constantemente, em uma viagem descendente.
Caso pautemos a perspectiva prementemente politica de A Republica, tal
necessidade do retorno descendente estd implicita na descri¢do platénica, apre-
sentada no livro VIII, da decadéncia continua das constitui¢des: uma vez sujeitas
a corruptibilidade do mundo, as constitui¢des invariavelmente cairdo e exigirdo
que o filésofo novamente retorne, novamente desga a caverna para bem governar
ou para mostrar a senda do bom governo aqueles que ali ficaram. De outro lado,
o filésofo platénico também, enquanto um politico/pedagogo modelar, ndo deve

5 Ver, por exemplo, o primeiro capitulo do livro de Altman, principalmente quando da ana-
lise da palavra katében (Altman, 2012, p. 37-45).

¢ Recordemos como o préprio Platdo é interpretado pela filosofia neoplaténica ou pela
patristica, por exemplo.

7 Para a ideia de que o filésofo pode, sim, alcangar o saber e deve, depois disso, descer, a
seguinte passagem: “Tereis, portanto, de descer para a morada dos outros, um de cada vez, a
fim de, como eles, vos habituardes a enxergar no escuro. Uma vez isso conseguido, vereis mil
vezes melhor do que os mais e reconhecereis de pronto as imagens e o que cada uma representa,
visto terdes contemplado em sua verdade iiltima o belo, o justo e o bem.” (P1. Rep. 520c grifo préprio).
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guardar sua sabedoria tdo somente para si; é seu dever ensinar aos “cavernicolas”
acerca da verdade, isto é, seu saber sé se efetiva quando se pde a caminho de
outrem, perfazendo assim um saber que sé é verdadeiro saber enquanto em cons-
tante movimento de vir-a-ser, enquanto permanece “caminho para a sabedoria”
(para si e para outrem: néo basta que um individuo detenha consigo a verdade;
é preciso que a verdade seja ptiblica/publicizada)®.

0 movimento implicito ao saber do filésofo platdnico seria, nesse sentido,
algo préximo ao préprio movimento implicito a palavra “filosofia”. Karl Albert
(Albert, 2011), por exemplo, lembra-nos de alguns intérpretes que entendem a
filosofia (e, nisso, também a filosofia platénica) como um anelo incessante, uma
vontade de se colocar a caminho da sabedoria, vontade que, no entanto, nunca
chegaria a perfazer o ato da sabedoria ela mesma. Assim o fazem, diz Albert, Karl
Jaspers e alguns pensadores que, sob influéncia de Heidegger, tenderiam a pensar
a filosofia como caminho. Tal seria o caso, por exemplo, de Volkmann-Schluck.
A chave para isso estaria ja no termo “filosofia”, que, caracterizando o filésofo
apenas como um amante da sabedoria, acabaria por afastd-lo da figura do sdbio
(este que teria, ele sim, contato direto com o saber, o fim do caminho). No entanto,
citando o filélogo Walter Burkert, Albert aponta que a filosofia poderia ser enten-
dida também como um constante estar as voltas com a sabedoria, um constante
estar junto de e ndo um simples anelo ou um ainda-néo perene (Albert, 2011, p.
32-33). O filésofo, nesse sentido, alcancaria o saber e daria fim ao seu caminho.
Citando o Fedro e seu movimento de recordagéo, Albert ainda nos diz o seguinte:
“o conceito platbnico de filosofia pressupde haver, portanto, uma contemplagdo
suprema e, precisamente por isso, uma recordacdo do sagrado” (Albert, 2011, p.
40). Albert, destarte, atenta-nos para o fato de que ja em Platdo ao filésofo seria
dada a possibilidade de atingir o pleno saber (a verdade) e que, com isso, o fil4-
sofo, j4 para a filosofia platdnica, chegaria ao fim do caminho (lembremos que a
cidadela que o filésofo encontra em seu interior nio se degenerard). Entretanto,

¢ Poderiamos dizer que a “sabedoria” do filésofo sé se efetiva quando nio se contém em si
mesma; a saber, ela s6 é quando nio é sé para o fildsofo, sé é quando é também para outrem,
ou seja, necessita pér-se em movimento, ser-caminho, para ser. Talvez, enfim, o par amizade-
-sabedoria contido na palavra “filosofia” possa indicar ai, simplesmente, que ndo ha a expe-
riéncia de amizade sem a experiéncia da sabedoria e que néo hd a experiéncia da sabedoria
sem a experiéncia da amizade, as duas sé se ddo em relagio, e toda relagio implica constante
movimento. Para uma andlise paralela sobre tal inquietude, esse estar sempre em trénsito,
agora tanto do conhecimento quanto do éros, ambos deveras ligados a intima auséncia pre-
sente em todo desejo, ver a interessante andlise de Anne Carson em seu Eros, 0 Doce-Amargo
(Carson, 2022), principalmente o capitulo intitulado “Simbolo” (Carson, 2022, p. 107-114).
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Albert, ao menos no livro aqui citado, parece nio considerar que a responsabi-
lidade do retorno (a responsabilidade ético-politica), presente na alegoria da
caverna, é o que poderia fazer do caminho/tarefa do filésofo algo infindo, e ndo
propriamente a possibilidade ou ndo que esse teria de atingir o saber ele mesmo. A
prépria apresentagido dinidmica (de constante queda) das constitui¢des que Platdo
faz no livro VIII d'A Republica, como vimos acima, poderia ser evocada aqui para
explicar a tarefa infinda do filésofo que, tendo vocagio politica, precisaria sem-
pre retornar para reerguer aquilo que inexoravelmente, com o passar do tempo,
cai. Outra consideragio possivel seria a que leva em conta a ideia de que, com a
constante necessidade do movimento de descida do filésofo, haverd também a
consequente constante necessidade de um novo movimento de ascendéncia dele,
o que faria do caminhar do filésofo um movimento de continuo pdr-se-em-obra.

Trocando em mitdos, é preciso que o filésofo - enquanto houver, presos a
sombra cavernicola, quem o saber e a justica ignoram® - sempre volte ao rés do
chio da tal “furna sombria” para 14 desatar os nés das correntes, abrindo assim
novamente as portas da luminosa, justa e verdadeira transcendéncia, aos que,
na escuridio, ainda penam. A saber, é retornando para desatar os nés das amar-
ras da ignorancia, da inverdade, da injustica, da tirania - essas que sdo também
a impossibilidade da transcendéncia - que o filésofo, nas palavras de Altman
(Altman, 2012), praticard Justica'®.

Ao filésofo cabe, portanto, o risco da descida, cabe a responsabilidade civica,
o dever ético-politico, a necessidade erética de ensinar, de apresentar, de con-
tar, de anunciar, de justificar, de demonstrar - para quem o ignora - aquilo que
ele mais ama e que ele péde conhecer em sua anterior viagem ascendente; isto
que Plato diz estar para além do mundo sombrio dos cavernicolas, ou seja, a
prépria verdade, ela mesma.

0 filésofo que agora desce é, com isso, também professor (ensina) e politico
(governa/orienta), pois a ele se remete um dever ligado a dois “objetos” e a trés
tarefas. Seus objetos sdo: (1) a sabedoria, a verdade exterior a caverna - aquilo que
ele deve contemplar, o que ele ama - objeto que o liga mais diretamente ao conhe-
cimento, a uma transcendéncia, a um inesgotavel, a uma totalidade; (2) as pessoas
que permaneceram no interior da caverna - para quem ele deve saber anunciar a
verdade contemplada, a cada uma segundo sua prépria disposi¢io natural - objeto

° E haverd, possivelmente, até o fim dos tempos.

10 “Going back into the Cave is the practice of Justice. The philosopher who ‘goes down’ ipso
facto ‘gives [back] justice’ (Altman, 2012, p. 79).
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este que o liga mais diretamente ao mundo mais chdo da pedagogia, da ética, da
politica, da amizade. Suas tarefas sio, por sua vez: (1) contemplar (a verdade), (2)
anunciar - ensinar, governar - o contemplado (para quem ainda ndo contemplou a
verdade) e (3) viajar, pdr-se a caminho (ir em diregdo ao exterior da caverna para
poder contemplar a verdade e voltar para o interior dela para anunciar, aos que
14 tinham permanecido, o que foi contemplado).

Em suma, além de ser aquele que viaja para contemplar, para ver", aquele que
vai em dire¢do a verdade e que se compraz com a contemplagio dela, o filésofo da
celebérrima alegoria deve ser também aquele que viaja, em retorno, para anunciar
o contemplado'?. Sendo assim, podemos repetir, com Andrea Nightingale'®, que
o filésofo da alegoria mais conhecida de Platio se apresenta como um novo tipo
de embaixador, um novo tipo de tedrico - caso aqui entendamos o teérico em
um dos sentidos especificos da pratica cultural da thesrid, onde este é compreen-
dido como um viajante, um enviado com a tarefa especial de anunciar festivais/
espetdculos geralmente de cunho religioso!* - e esse novo tipo de tedrico seria
entdo responsavel por anunciar aquilo que Platdo consideraria o mais divino dos
espetdculos, o “espetdculo da verdade” (Pl. Rep. 475¢).

1 “Uma das palavras da época que exprime melhor essa atitude em relagdo ao mundo é

thedria: viajar para ver. Conforme Herdédoto, ha trés razdes para um grego ir ao Egito: o comér-
cio, a guerra e o desejo de ver. Quando se pede a Pitdgoras, grande viajante de leste a oeste,
que defina o que deve ser um “filésofo”, ele compara a vida aos grandes jogos pan-helénicos
aos quais se vai para concorrer e ganhar, para fazer comércio e enriquecer, ou simplesmente
para ver (théas héneka). O filésofo pertence a esta Ultima categoria” (Hartog, 2014, p. 119).
12 Esse anunciar/pdr em discurso o que se contemplou - esse tornar a verdade divina anun-
cidvel/enunciével, ao qual o filésofo se compromete em seu retorno - é, segundo Jean-Pierre
Vernant (Vernant, 1990), por exemplo, o mais préprio do filésofo, o que o afastaria de forma
mais definitiva de um ambito mais propriamente religioso. E o que o diferenciaria de um
xamd, por exemplo: “E, no entanto, o primeiro filésofo jd ndo é um xama. O seu papel consiste
em ensinar, fazer Escola. O segredo do xama, propde-se o filésofo divulgd-lo a um corpo de dis-
cipulos; o que era privilégio de uma personalidade excepcional, ele estende-o a todos aqueles
que desejam entrar na sua confraria. £ quase inttil indicar as conseqiiéncias dessa inovagao.
Divulgada, alargada, a pratica secreta torna-se objeto de ensino e de discusséo: organiza-se em
doutrina. A experiéncia individual do xam3, que cré reencarnar um homem de Deus, genera-
liza-se & espécie humana sob a forma de uma teoria da reencarnagio” (Vernant, 1990, p. 460).
3 Temos em conta aqui a filosofia platénica compreendida sob o paradigma dos aspectos
culturais da theoria (viagem e contemplagdo) defendida por Nightingale em seu belo Spectacles
of Truth in Classical Greek Philosophy: Theoria in its Cultural Context (Nightingale, 2004).

4 “Thegrds can be used for an official sent out from a sanctuary to announce festivals, and
Theoria for a delegation made up of such announcers” (Rutherford, 2000, p. 135).
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De mais a mais, para ndo ir ainda tdo longe, ao menos aqui neste primeiro
momento, com essa remissio a alegoria ou imagem da caverna podemos compre-
ender que, assim como fizeram os irmados Kurosawa na Téquio desolada do inicio
do século XX (Kurosawa, 1990) ou como fizeram SGcrates e Glauco na antiquissima
noite ateniense que ambienta A Repiiblica, ao filésofo cabe descer®.

2 Ontem, no caminho do Pireu

Para nds, tantos séculos depois da escrita do didlogo e que temos a alegoria da
caverna ja na prateleira do repertério popular, talvez essa ligagdo da imagem
inicial do livro I com a famosa imagem do livro VII seja deveras evidente, afinal,
essa ultima é - no nosso hodierno mundo ocidental - uma imagem conhecida
mesmo daqueles que nunca leram a célebre obra de Platdo. Entretanto, para um
grego do quarto século antes da Era Comum, formado pela leitura da épica de
Homero e que estivesse a ler ou a ouvir o didlogo platdnico pela primeira vez, tal
ligagdo talvez ndo fosse a mais evidente.

E possivel que, por exemplo, ao ouvir o primeiro “desci” do didlogo, tal
ouvinte ou leitor da Hélade classica fosse remetido ali mais diretamente a uma
outra famosa descida, descida essa contada por Homero: a descida de Odisseu
ao Hades, descrita no Canto XI da Odisseia’. O é preciso descer se transfiguraria,
a partir dessa remissdo, em um qui¢é ainda mais claro é preciso voltar que ecoa
retumbantemente, do primeiro ao ultimo verso, na segunda épica homérica,
épica esta que, como bem se sabe, contard exatamente as desventuras de Odisseu
quando de seu retorno a casa, sua [taca bem-amada?’.

15 Para os paradoxos internos ao argumento de Platdo para a necessidade da descida e a visdo
dela como algo necessario ao aspirante a filésofo, para que este ndo mantenha sua alma em
desequilibrio (desarmonia animica) ou sua educagdo incompleta (falta epistémica), ver o
interessante artigo de Nicholas D. Smith: “Return to the Cave” (Smith, 2010).

16 Odisseu é apenas um daqueles herdis miticos a descer, em vida, ao Hades. Na conta desses
também estdo Héracles e Orfeu. Para além de tais famosas catdbases, devia ainda ser bem
lembrada pelos atenienses a comédia de Aristéfanes As Rds, onde o comedidgrafo faz os tra-
gediégrafos Esquilo e Euripedes participarem de um “concurso literario” no Hades, tudo isso
diante do préprio deus Dioniso. Para Alberto Bernabé (Bernabé, 2015), uma catébase poderia
ser definida como um conto acerca de uma jornada, uma descida, que um personagem faria,
ainda vivo e guiado/escoltado por um personagem extraordindrio, ao mundo subterraneo
dos mortos, tudo isso com um propésito bem determinado e com o intuito final do retorno
do personagem - que perfaz tal descida - ao mundo dos vivos (Bernabé, 2015, p. 17).

7" Uma outra possivel catdbase lembrada aqui por Platdo, seria a catdbase do sdbio tracio
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Caso lembremos ainda que, quando da escrita de A Republica, Sécrates,
Polemarco, Nicérato, Céfalo e muito possivelmente Glauco, antes conhecidas
personalidades da Atenas de ento e que integram o didlogo platénico, ja estavam
aquela altura todos mortos, teremos ai mais motivos para a comparagio com o
mito homérico. A Repiiblica é também uma descida, por parte de Platdo, ao mundo
dos mortos, e Sécrates, como o tebano Tirésias fizera para Odisseu, seria aquele a
indicar a seu inclito discipulo o caminho de volta a casa, desta feita ndo a rochosa
ftaca, mas a casa mais espiritual da filosofia.

Para ndo me alongar demais, no entanto, deixo a discussdo da relagdo Homero-
Platdo® para outro momento e agora direciono ainda mais meus olhos para o
cendrio histérico-cultural ao qual se remete nosso célebre filésofo ja neste primeiro
excerto de seu didlogo. Esse cendrio, ainda mais do que a descida de Odisseu ao
Hades, devia estar bem presente a quem, contemporaneo de Platio, lesse ou ouvisse
as primeiras palavras de A Republica pela primeira vez. Retornemos; descamos
entio, neste instante oportuno, como o faz o filésofo platénico, do sentido “mais
alto” - ao qual se remete a alegoria da caverna - para o chdo mais soturno do Pireu
de ontem, aquele das vésperas do tempo no qual nosso filésofo escreve A Republica.

O Pireu, localidade préxima a Atenas e onde se localiza seu porto, tinha sido
um dos simbolos da poderosa democracia ateniense do quinto século, uma vez
que era o local onde a cidade vinha ancorar sua potente frota naval, célebre desde
o vitorioso desfecho perpetrado por ela no longo conflito entre gregos e persas.
Projetado por Hipédamo, “que Aristételes considera o primeiro a investigar a
natureza da melhor cidade” (Pappas, 2017, p. 63), o porto era uma das tantas

Zalméxis, personagem ligado tanto aos contos de imortalidade quanto aos rituais de cura.
Platdo o cita em seu Cdrmides, ligando-o justamente a imortalidade e a necessidade de tratar/
cuidar tanto do corpo quanto da alma (Pl. Charm. 155 d-e).

s A relagdo da obra platénica com o mito homérico é bastante ambigua e complexa. Ao
mesmo tempo que nega certos aspectos do mito, de outra parte parece continuar de onde o
mito parou. Para uma interessante anélise nesse sentido o artigo de Charles Segal “The Myth
Was Saved: Reflections on Homer and the Mythology of Plato’s Republic” (Segal, 1978). Para
nds ndo é o caso, neste momento, discutir tal relagdo: aqui basta que recordemos apenas
que essa relagdo é tdo complexa e ambigua quanto evidente. Lembremos, por exemplo, que
Odisseu reaparece na cena final de A Repiiblica, no mito de Er (P. Rep. 620c), o mito platdnico
que recria o mito homérico e o mito érfico da descida ao mundo dos mortos; o que essa apa-
rigdo simbolizaria, no entanto, seria assunto para vérias outras paginas.

1 Tal informacgéo é relevante, uma vez que Platdo, justamente em um didlogo onde tenta
meditar acerca da melhor natureza da cidade, repete o que Hipédamo, o mentor do Pireu,
teria feito com ineditismo.
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construgdes grandiosas levadas adiante pelo poderio da gloriosa pdlis atica no
periodo entre guerras, sendo um de seus orgulhos, uma de suas glérias.

Tal sitio, por outro lado, sendo uma regido portudria, simbolizava igualmente
a forga bracgal dos estivadores e remadores - o “proletariado” - e o mundo fugi-
dio e cosmopolita dos negociantes de Atenas, como Céfalo; a for¢a e o dinheiro a
sustentar o luminoso século de Péricles, como bem nos lembra Altman (Altman,
2012). Logo, o Pireu era o lugar onde “a igualitdria democracia e a arrogancia
imperial” de Atenas conviviam®. Mais do que isso, esse Pireu, imagem da forga
e do poderio ateniense - e isso também nos lembra o intérprete em uma de suas
referéncias a Tucidides (Altman, 2012, p. 52) -, era a imagem da Atenas temida
por Esparta, temor este que acabaria por impulsionar o choque brutal das duas
poténcias na Guerra do Peloponeso.

0 “Pireu de ontem”, tendo o supracitado em conta, simbolizaria entdo tam-
bém a sangrenta divisdo entre os gregos, que se alongara por quase trinta anos,
no longevo conflito entre a liga de Delos, capitaneada por Atenas, e a liga do
Peloponeso, liderada por Esparta. Dai muito provavelmente a inclinagdo de Platdo
em seu livro V - uma possivel resposta a condenar tais eventos - por uma espécie
de pan-helenismo, com passagens nas quais se contrapde veementemente as hos-
tilidades de guerra entre os helenos, hostilidades essas expressas na escravizagdo
dos gregos pelos gregos (469b-c), na prética grega de tomar aos cadaveres dos
vencidos - também gregos - seus despojos (469d-e), na destruicdo dos campos e
das casas dos vencidos (470a).

Lembremos, igualmente com Altman (Altman, 2012), que Glauco - o principal
interlocutor de Sécrates no didlogo e irmao de Platdo - teria motivos pessoais,
mais do que meramente “tedricos”, para defender, junto de Sicrates, tais posicées
e arealizagdo da bela cidade que este propunha. Isso porque Glauco, sendo membro
da tradicional aristocracia ateniense, teria visto a progressiva destrui¢do dos
campos da Atica - onde provavelmente também se concentravam propriedades
de sua familia - pela guerra virulenta.

Em outras palavras, a geragdo de Glauco, Adimanto, Nicérato e Platdo seria
a mesma geragio que vira a potente Atenas do quinto século e com ela igual-
mente a poténcia dos seus, aos poucos, em decorréncia da guerra, esfacelar-se
(Altman, 2012, p. 58). O “Pireu de ontem” perfaz, portanto, também o Pireu

2 “Egalitarian democracy and imperial arrogance - not unlike Justice and its opposite - are
inextricably linked down in the Piraeus: Piraeus, where the navy lies” (Altman, 2012, p. 51).

Nunt. Antiquus, Belo Horizonte, v. 22, n. 2, e60382, 2026 n



VARIA

da Guerra do Peloponeso, a imagem do arruinar-se de um mundo que, quando
Platdo escreve A Repiiblica, j4 ndo mais existia.

Para além disso, o “Pireu de ontem”, ou o seu caminho, é um cenério que
remeteria também, diretamente, a um conflito mais pontual. Jacob Howland
(Howland, 2018) e outros intérpretes nos contam que o Pireu foi, durante o governo
dos Trinta Tiranos?, o principal refiigio dos democratas perseguidos e mortos
por aqueles. Entre esses mortos se poderia contar, segundo os mesmos autores,
alguns dos personagens de A Republica, como Nicérato e Polemarco (Howland,
2018, p. 7). De outra parte, o préprio S6crates, condenado a morte quando da volta
dos democratas ao poder, teria como uma das supostas causas de sua condenagio
a sua pretensa ligagﬁo com Critias, um dos tiranos, e que, por esse motivo, sua
morte estaria vinculada igualmente ao conflito entre os Trinta, sediados no cen-
tro de Atenas (de onde se desce), e os democratas do Pireu (para onde se desce).

Avangando ainda mais no cendrio, Howland (2018) nos lembra que o cami-
nho percorrido por Sécrates e Glauco entre Atenas e o Pireu, onde Polemarco os
incita a voltar a sua casa familiar, é o lugar exato onde se travou, por volta de 403
a.C., a sangrenta batalha de Muniquia, batalha na qual os Trinta sio derrotados
pelos democratas. O mesmo intérprete relembra ainda, aqui, a hip6tese?? de que
o préprio Glauco teria se engajado e morrido nessa batalha, tudo isso apds ter
sido convencido por Critias a apoiar o governo dos Trinta (Howland, 2018, p. 8).

Destarte, caso consideremos a hipétese retomada por Howland (Howland,
2018) verdadeira, Platdo, ao colocar Sécrates e Glauco no caminho do Pireu,
transporta-os assim para o lugar exato onde se teria decidido, de forma trégica,
o destino tanto de Glauco (diretamente), quanto de Sécrates (indiretamente)?.
0 “cendgrafo”, o “dramaturgo” Platdo, sob essa perspectiva, estaria longe da
imagem do filésofo nefelibata e utépico que muitas vezes é o selo a ele atribuido.
Muito pelo contrério, Platdo, jd no préprio cendrio escolhido para um de seus
didlogos mais importantes, demonstra ser alguém deveras impactado existen-
cialmente, movido e preocupado politica, moral e filosoficamente por e com seu
préprio tempo histérico. E também para compreender seu préprio tempo que

2t Governo autoritdrio que tomou o poder em Atenas apds a Guerra do Peloponeso.

2 Hipétese referida a Mark Munn (Howland, 2018, p. 8).

» Uma das ideias que Howland (Howland, 2018) propde em seu livro é que A Repuiblica pla-
tonica poderia ser tratada como uma tentativa, por parte de Sdcrates, de convencer Glauco
ando aderir as sedugdes da tirania, tentativa essa que a prépria histéria posterior de Glauco
mostraria ter sido falha.
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Platdo e seus contemporaneos precisam retornar ao caminho do Pireu, ou ainda,
é por isso também que se faz necessdrio descer novamente ao “Pireu de ontem”.

Como uma terceira perspectiva, o Pireu ainda pode ser entendido igualmente,
de forma mais geral, como zona de transi¢do, lugar de embarques e desembarques,
encontros e despedidas, o que nos remete, como lembra Kenneth Dorter (Dorter,
2006), ao mito de Er, com o qual Platdo termina A Republica. O porto real serviria
entdo de contraponto, de imagem paralela aquela zona de transi¢do apontada
pelo mito, onde, numa tradugdo aproximada de Dorter, “as almas dos mortos
embarcam e desembarcam de uma para outra vida”?.

0 diélogo platdnico, caso aqui unamos as propostas de Howland (Howland,
2018) e de Dorter (Dorter, 2006), encararia a face da morte entdo tanto em sua
chegada (livro I) quanto em sua despedida (livro X). No intercurso, na travessia
entre a morte do corpo e a escolha da alma por uma outra vida, Sécrates, esse
espiritual cicerone, tentaria guiar - ensinar, revolucionar - Glauco até o lugar
onde ele pudesse ter uma nova possibilidade de escolha, onde pudesse dessa feita
nio se deixar seduzir pela tirania e optasse, enfim, na encruzilhada entre a injus-
tica (tirania) e a justica (filosofia), pela vida dos justos?. A Repiiblica, entendida
a partir dessa perspectiva, desceria novamente ao Pireu para criar, diante de um
fato ja consumado, uma nova possibilidade de “redengdo”.

0 didlogo platdnico pendularia com isso entre a senda aberta pela tradicional
linguagem, tio ateniense?, das “orag¢des funebres”? - um discurso, enredado em

% “Where the souls of the dead debark and embark from one life to the next” (Dorter, 2006, p. 23).
» Aimagem d'A Republica como “viagem da alma encarnada no tempo e no espago” é também
por Howland lembrada: “In returning us to the cosmic perspective of its ritual beginning,
the Republic mythical conclusion reinforces our sense that the journey of Socrates and
Glaucon to the Piraeus exemplifies the voyage of the embodied soul through space and time”
(Howland, 2018, p. 18).

% “Para la tradicidn antigua la oracién finebre es una de las singularidades que distingue
Atenas de las otras ciudades” (Loraux, 2012, p. 38).

7 Aqui entendido em sentido lato - discurso em homenagem aos mortos - e ndo como algo
que realmente segue os padrdes formais de uma oragéo funebre. De fato, Platdo se utiliza e
parodia uma oragdo funebre, discurso firmemente enredado nas tradi¢des atenienses, em
seu Menéxeno, com o discurso de Sécrates-Aspdsia. No entanto, ndo o faz sem ironia, uma vez
que tanto Aspdsia, uma mulher, quanto Sécrates, ndo eram figuras engajadas oficialmente
na vida politica de Atenas, requisito necessdrio para os que pronunciavam tais oragdes em
arena publica. A Republica obviamente ndo intenta parodiar, como o didlogo citado, uma
oragdo funebre aos moldes tradicionais, entretanto leva em seu contetido um pouco do
caréter que as oragdes flinebres costumavam, como comenta Nicole Loraux, ter e enfatizar:
um teor fortemente politico-militar, uma 4nsia de eternidade aliada a saudagio dos mortos,
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um cendrio politico-militar, de elogio e luto pela morte, em circunsténcias poli-
ticas, de Sécrates, Glauco, Nicérato, Polemarco etc., e pelo desesperador impasse
(aporia) que tais mortes representariam a seus pares (tal qual Platéo) - e a aber-
tura de um outro caminho (método, theoria)®. Esse “outro caminho”, deixando a
antiga Atenas na distincia, abriria uma nova possibilidade de futuro para os que
encarassem de frente a terrivel e sedutora imagem da tirania e, negando-a, esco-
lhessem com isso uma nova forma de vida que, embora mais dificil e igualmente
perigosa, seria uma vida mais justa e racional: a vida da filosofia.

0 “Pireu de ontem”, por fim, tal qual a Téquio desolada do inicio do século XX,
era também a imagem do horror causado ali ndo propriamente por uma catéstrofe
natural, mas por um cisma politico - uma encruzilhada, um caminho sem saida -,
cisma esse que Platdo e seus contemporineos, assim como os irmios Kurosawa,
decidiram encarar de frente. Imagino ainda que Platdo - que além de filésofo,
lembremos, era igualmente um homem, com suas fragilidades existenciais - depois
de perder seu mestre, seu irmao, seus amigos - todos, como vimos, em tragicas
circunstincias - e que, sendo alguém da aristocracia, devia sentir bem de perto a
comichio e o apelo sedutor da tirania, tenha escrito também o que escreveu para
aliviar seus préprios sonhos, para se purificar, para curar seu préprio medo?.

um elogio da “cidade” (aqui imaginada, onde o fildsofo é o autéctone) que se apresenta ali
antes como modelo para futuras geragdes em sua agdo politica e militar do que como uma
descrigéo realista da “cidade” em questdo (Loraux, 2012, p. 20-35).

% “Entre todas as palavras que se relacionam com a metafora do caminho, duas h4, sobre-
tudo, nas quais se desenvolveu, entre os gregos, a consciéncia dessa situa¢do do pensamento:
as palavras aporia (isto é, a impossibilidade de seguir adiante) e triodos (trivio ou bifurca-
¢d0); com elas superou-se uma velha tradi¢do do pensamento e fundou-se uma nova; elas
demonstram, de um modo que definiriamos até mesmo como exemplar, a maneira pela qual
0 espirito supera uma tradi¢do antiqiifssima e cria uma nova que se projeta longe no futuro
[...] 0 caminho do pensamento, que leva para fora dessa situagio fechada, é méthodos, o
método - onde estd ainda implicita a imagem do caminho, pois méthodos é, propriamente, o
caminho em dire¢do a alguma coisa. Platdo usa ja essa palavra em sentido técnico e, a partir
de entdo, toda investigacéo cientifica e filoséfica tem inicio com a colocagdo do problema,
da aporia, a qual se segue a pesquisa metddica - segundo o método dialético ou um outro
método cientifico - do caminho do conhecimento: abandonava-se, assim, a velha tradigio
segundo a qual o homem se sentia guiado pela divindade ao longo de um caminho seguro, e
fundava-se a nova tradi¢do da pesquisa cientifica” (Snell, 2012, p. 250).

» “0 que queremos conhecer é que em todos nés hé desejos terriveis, selvagens e irrefre-
dveis, até mesmo nos individuos aparentemente ponderados, o que se torna manifesto nos
sonhos. Agora vé se falei certo e se estds de acordo comigo” (PL. Rep. 572b).
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3 A viagem ao festival em homenagem a deusa

A passagem inicial de A Republica, para a qual aqui me remeto, termina com
Sécrates e Glauco descendo ao Pireu para se unir, para prestigiar, para contem-
plar um festival novo na regido de Atenas, um festival em homenagem a deusa®.
Mas qual é essa deusa, o que ela representa? De qual referéncia cultural Platdo se
aproxima ao colocar Sécrates e Glauco, seus personagens centrais, nesse ambiente?

A deusa era uma divindade da Tr4cia chamada Béndis, uma deusa “semibar-
bara” - como a evoca Christopher Planeaux (Planeaux, 2000-2001, p. 179) - que aos
poucos fora ganhando maior vulto na regido da Atica. Seu culto atico, seguindo
a indicagdo do mesmo autor, provavelmente comegara como algo nio oficial
entre as décadas de 440 e 430 a.C. e, nas duas décadas seguintes, teria ganhado
crescente importancia e oficialidade.

Uma das razdes mais plausiveis, apontada pelo intérprete, para o crescimento
da importancia que tal culto ganhara na Atica, seria a aproximagéo diplomatica
e militar entre Atenas e a Trécia logo no inicio da Guerra do Peloponeso. Nas
palavras aproximadas de Planeaux (Planeaux, 2000-2001), Atenas possuiria “uma
considerdvel for¢a militar na Trécia logo nos anos iniciais da guerra”. Segundo
Pappas, Atenas ansiava com isso, a fim de melhor sustentar seu poderio naval,
ter acesso ao estoque de madeira abundante provindo daquela regido (Pappas,
2017, p. 64). Em contrapartida, os tracios teriam ganhado “regalias” em territdrio
atico, como o direito a propriedade de lotes e a construgio de templos para suas
divindades, fato esse um tanto extraordindrio no mundo grego de entdo, uma

30 Os grandes festivais eram, por certo, lugares privilegiados e zonas de grande convergén-
cia cultural, onde se reuniam pessoas das mais diversas. Numa cultura que ainda guardava
muito de seu cendrio oral, os festivais eram lugares ideais de recepcdo dos mitos e, portanto,
cendrios privilegiados para quem quisesse se pdr a par de (ouvir) ou apresentar o que se
tinha como memdria coletiva de tal comunidade. Tais festivais eram palcos de poetas, rap-
sodos, atores etc.: “A recepgdo do mito que, em uma civiliza¢io oral, ndo pode ser separada
de sua emissdo e, portanto, de sua fabricagio, é fundamentalmente uma questio de audigio,
por parte do publico, de profissionais e ndo profissionais. Os profissionais, poetas, rapso-
dos, atores ou coreutas, se dirigem a um publico reunido por ocasifo de um concurso, nas
grandes festas. Para os concursos dramdticos das Dionisias urbanas, por exemplo, o piblico
era composto tanto por atenienses quanto por estrangeiros, ricos e pobres, acompanhados
por suas mulheres e suas criancas; é possivel que até mesmo nelas houvesse escravos como
assistentes” (Brisson, 2014, p. 39).

3t “The Athenians possessed a considerable military force in Thrace during the opening years
of the Peloponnesian War” (Planeaux, 2000-2001, p. 179).
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vez que a admissdo do culto a um deus estrangeiro nio era nada comum entre as
cidades antigas, protegidas por e protetoras de seus deuses locais®?. Desnecessario
é dizer que tal ponto é outra coisa que liga o didlogo platdnico - que tem como
pano de fundo o festival a Béndis - diretamente ao conflito, a guerra entre os
aliados em torno de Atenas e os aliados em torno de Esparta.

Por outra parte, o culto a uma deusa estrangeira nas cercanias de Atenas indi-
caria uma maior aproximagio - um tanto incomum - entre os povos de diferentes
cidades-estado no mundo helénico daquele periodo especifico, aproximagio essa
que, paradoxalmente, teve a prépria guerra (tanto as Guerra Médicas quanto a do
Peloponeso) como um de seus vetores. Tal aumento de proximidade faz transita-
rem e se misturarem os costumes e os povos de diferentes localidades antes mais
acostumados a um mundo mais fechado, estanque, separado de outros mundos.

De fato, caso olhemos para as “Bendideias”, ndo s os tracios, mas também
os atenienses tomavam parte no cortejo em homenagem a deusa tracia, isto é,
ali os dois povos/costumes, de alguma forma, uniam-se e se equiparavam, o que
estd explicitado na frase colocada por Platdo na boca de Sécrates: “achei belo o
cortejo dos naturais do lugar, mas o dos Tréicios em nada me pareceu inferior (Pl.
Rep. 327A)”*. Projeta-se aqui j4, de certa maneira, enraizado em uma vivéncia
cultural bem delimitada, aquele Platdo que veremos alcar o pensamento para uma
espécie de pan-helenismo, que resolveria a tensio da guerra em uma concérdia
amigével entre os helenos (cf. Pl. Rep. V). Mistura entre estrangeiros e atenien-
ses - cidaddos, metecos e escravos -, o festival performa um curioso mix entre o
espaco publico e o privado, uma conexdo sincrética entre “relagées diplomaticas
e inovagdes religiosas” (Bachvarova, 2009, p. 36).

Ainda acerca do culto de Béndis, este ganhara maior vulto e propor¢io, com
o passar dos anos, a ponto de ser instaurado o grande festival oficial em honra a
deusa, o mesmo citado por Platdo no inicio de seu didlogo. De fato, caso sigamos

Planeaux, devemos considerd-lo como um dos maiores festivais, um “genuino

32 Pappas (Pappas, 2017) nos chama atencdo aqui para a possivel ironia platénica ao situar
seu didlogo num festival que sé estava a acontecer em Atenas pois que a cidade, por motivos
mormente mercendrios, teria se aberto, durante o periodo da vida de Sécrates, para o culto
de uma deusa estrangeira. A ironia se d4 pelo fato de que Sécrates teria sido condenado a
morte justamente - era uma das acusag¢des principais - por supostamente prestar culto a
deuses estrangeiros (Pappas, 2017, p. 65).

% E claro que tal proximidade se daria, & primeira vista, sé entre as cidades aliadas. Entretanto,
tal abertura para a regido/cidade/costume estrangeiro - que a prépria guerra paradoxalmente
impulsionaria - deve ser considerado, a meu ver, como um dos estimulos que veio a desembo-
car no sentimento pan-helénico presente em virios momentos da obra de Platéo.
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espetaculo” (Planeaux, 2000-2001, p. 176) pan-helénico daqueles dias. Seu tamanho
pode ser pautado pelo tamanho da hecatombe oferecida em honra a deusa, apro-
ximadamente cem bois a encharcar de sangue o solo entio consagrado do Pireu.

E certo que tal sangrenta e hieratica luxtria deva ter sido um impressionante
espetdculo a um jovem que a tenha podido contemplar, como provavelmente
foi o caso de Platdo e de seus personagens de A Repuiblica. Ao primeiro é claro
que impressionou, visto que ele termina por escolher esse e ndo outro pano de
fundo para um dos seus didlogos mais centrais: a poténcia das imagens de um
espetdculo de grandes proporg¢des como esse e o conjunto das memérias que o
local, onde ele se dava, evocava - a Guerra do Peloponeso, a Batalha de Muniquia
- foram certamente fortes incentivos para a escolha nada aleatéria de Platdo
por tal cendrio. Creio ainda que possamos dizer, sem medo, a partir da potén-
cia imagética e do cardter memordavel desse pano de fundo escolhido, que tais
caracter{sticas servirdo como fulcro e contraponto a permear, de uma maneira
ou de outra, todo o didlogo.

Mas e a deusa Béndis, ela mesma, o que ela simbolizaria? Dorter (2006), por
exemplo, chamard nossa atengdo para a relagdo do culto da deusa com os rituais
noturnos e orgiasticos de Dioniso. Lembremos que A Republica é uma histéria
noturna: a deusa da cena inicial, objeto do inicio da noite, opor-se-ia, nesse
sentido, as figuras divinas do mito de Er, divindades estas relacionadas com a
césmica harmonia e a necessidade racional*, objetos do fim da noite do didlogo.
Howland, por sua vez, destaca a relagio do culto a deusa e da religido tricia com
a ideia da imortalidade: a deusa tracia de vinculo lunar e de ordem noturna traria
ao mesmo tempo, em seu culto, uma representagdo da constante renovagao solar
(o ciclo de vida e morte do sol) (Howland, 2018, p. 17-18). Planeaux nos lembra
ainda que a deusa Béndis, além de se relacionar com a deusa Artemis - deusa
virginal da caga e dos campos - se relacionaria também com o herdi trécio, ligado
a cura, Deloptes. Tal relagdo da deusa com a cura poderia explicar igualmente sua
crescente importincia em Atenas, importincia essa que teria crescido vertigino-
samente quando da grande praga que assolou a cidade matando um terco de sua
populagdo entre os anos de 431 e 429 a.C., anos estes que marcaram também o
inicio da Guerra do Peloponeso. Tal relagdo da deusa com a cura se tornaria ainda
mais evidente quando da escolha do local de adoragido a Asclépio - divindade

* “Not only does the dialogue move, then, from a godess who is associated with the orgiastic
rites of the appetites, to goddesses associated with the harmony of rational necessity”
(Dorter, 2006, p. 24).
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relacionada a cura e que teria ganhado importancia em Atenas quando Béndis ja
era por la divindade reconhecida -: o culto de Asclépio teria comecado também a
ser realizado no Pireu muito provavelmente porque 14 se dava o culto de Béndis ja
relacionado a cura (Planeaux, 2000-2001, p. 181). As trés perspectivas a respeito
da deusa, enfim, podem claramente se ligar a trés perspectivas que perpassam
todo o didlogo platdnico: a oposi¢do/hierarquia entre os sentidos concupiscentes
e arazdo, o didlogo como algo que representa um caminho para a imortalidade e
o didlogo como purificagdo ou cura® ndo propriamente do corpo, mas da alma*.

% Arelagdo da obra de Platdo com a terapéutica e o discurso desenvolvido pela medicina de
seu tempo é evidente em mais de um de seus didlogos. Werner Jaeger, por exemplo, chamard
nossa atengdo para isso em sua Paidéia (Jaeger, 1995), lembrando-nos principalmente das
Leis e de sua discussdo acerca da diferenca entre a medicina voltada aos escravizados (que
ndo usa de persuasio) e aquela voltada aos homens livres (que usa de persuasdo) que Platdo
tomaria como base para descrever os preAmbulos das leis que o estrangeiro de Atenas propde
no didlogo. Sobre isso, Jaeger escreve: “Platdo, por seu lado, vé nesta Paidéia médica, baseada
num esclarecimento a fundo do doente, o ideal da terapéutica cientifica. E uma concepgio
que ele tomou da Medicina do seu tempo” (Jaeger, 1995, p. 1015).

3% Arelagdo dos tracios e de suas “divindades” com rituais de cura e a necessidade de curar
nio sé o corpo, mas também a alma, era aparentemente bem conhecida por Platio, que assim
nos escreve em seu Cdrmides: “O mesmo se d4, Cdrmides, com essa férmula de encantamento;
aprendi-a no exército com um desses médicos tracios, discipulo de Zalméxis, que passam até
mesmo por capazes de conferir imortalidade. Disse-me esse tracio que, sobre a questdo a que
ha pouco me referi, os médicos helenos estdo muito certos. Porém, Zalméxis - continuou -,
nosso rei, que é também uma divindade, acrescenta que assim como nio é possivel tentar
a cura dos olhos sem a da cabega, nem a da cabega sem a do corpo, do mesmo modo néo é
possivel tratar do corpo sem cuidar da alma, sendo essa a causa de desafiarem muitas doengas
o tratamento dos médicos helenos, por desconhecerem estes o conjunto que importa ser tra-
tado, pois ndo pode ir bem a parte, quando vai mal o todo (156d-€).” Vé-se aqui neste excerto
vérias coisas que poderdo ser postas em paralelo com discussGes retomadas em A Repuiblica,
além da relagdo dos trécios com a cura (do corpo e da alma), a relagéo deles com uma certa
crencga na imortalidade (retomada por Platdo no final de A Republica) e da necessidade de
se pensar o todo para uma terapéutica das partes; singular também ¢é o fato do encontro de
Sécrates com o trécio ter-se dado, aparentemente, em campanha militar, o que nos indica
novamente a relagido dos atenienses com os tracios durante a Guerra do Peloponeso. Da
relacdo dos tricios com a crenga na imortalidade j4 nos informa também Herddoto, como
nos relata Ustinova: “In fact, Herodotus states on three occasions that the Getae, ‘the bravest
and the most law-abiding of all Thracians’, athanatizousi, that is, ‘make themselves immortal’.
He records at lenght the views of the Getae on immortality, his account concentrates on the
figure of Salmoxis (other authors name him Zalmoxis or Zamloxis)” (Ustinova, 2009, p. 100).
A intérprete continua, ainda, relacionando a crenga na imortalidade e o culto a Zalméxis
(ligado a Pitdgoras) com imagens de catédbase e de retorno: “According to Herodotus, the
Getae believed that they did not die, but went to a daimén Zalmoxis. The Greeks who lived
near Hellespontus and the Pontus claimed that Zalmoxis had been Pythagoras’ slave. On his
return home to Thrace, he built a hall (andreén), feasted there with the most prominent of his
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Uma dltima - mas ndo menos importante - vivéncia cultural posta em cena ja
no inicio do didlogo platdnico, e que jd mencionamos rapidamente acima, é aquela
que ligard a Repiiblica mais fortemente a uma ideia de viagem: a pratica cultural
da theoria. Tal préatica, segundo Andrea Nightingale, envolveria uma viagem (ida e
retorno) para contemplar/testemunhar determinado espetaculo, seja ele de ordem
religiosa, cénica ou esportiva (Nightingale, 2004, p. 3-4): os espetaculos pan-heléni-
cos, como vimos ser o caso das Bendideias, eram destinos comuns a tal tipo de ativi-
dade. Ainda segundo a mesma autora, a thedrid, enquanto viagem e contemplagio,
poderia ser dividida em trés géneros: 1) aquela de cunho civico, de carater oficial,
onde o theords (o enviado) deveria prestar contas - a cidade que o enviou - daquilo
que foi testemunhado em sua viagem,; 2) a de cardter privado, onde o thedrds, custe-
ando sua prépria ida ao espetédculo, nio teria obrigacdes, em seu retorno, de relatar
oficialmente o testemunhado; 3) aquela de cunho mais geral, tipica ao antigo sabio,
do viajar “simplesmente” para conhecer, essa que se daria, por exemplo, no relato
que Herddoto coloca na boca de Creso acerca das viagens de Sélon®’.

A Repuiblica se ligaria, segundo Nightingale, a tal pratica cultural, em seu género
privado, desde a primeira cena (Nightingale, 2005, p. 165): onde, como temos visto,
Sécrates e Glauco se juntam a procissdo de atenienses e tracios - essa que ia do
Pritaneu, no coragdo de Atenas, até o Pireu, nas vizinhancgas da cidade - para con-
templar/prestigiar o festival tracio em honra a deusa Béndis. No entanto, a teoria de
cunho privado de Sécrates e Glauco ao Pireu acabard por desembocar em uma teoria
de cardter civico, visto que o fildsofo descrito por Sécrates, principalmente levando em
conta o livro VII, é este que ndo s6, como vimos, viaja para contemplar o “espetaculo
da verdade”, mas é o que também retorna com a obrigacio de anunciar o contemplado.

Trocando em mitdos, a Repuiblica j4 se caracterizaria, desde sua primeira cena,
desde seu pano de fundo, como um didlogo que esta também sob o signo da viagem;
a saber, como algo que guarda em si o deslocamento n3o sé territorial, mas também

countrymen, and imparted to them that he, they, and their descendants would not die, but
would go to a place where they would live forever having all good things. Zalmoxis then built
himself an underground chamber (katagaion oikéma), and descended into it for three years,
mourned by the Thracians. In the fourth year he returned to them, persuading them of the
truth of the story of his death and ressurrection” (Ustinova, 2009, p. 101). Outros pontos de
possiveis relagdes desses tracios ligados a Zalméxis e, em ultima instncia, a Pitdgoras, com
a obra platdnica sdo o elogio as refeicdes comunitérias e a destemida impassibilidade diante
da morte (Ustinova, 2009, p. 103-104).

7 “A noticia de tua sabedoria e de tuas viagens chegou até nés; e ndo ignoro absolutamente
que, percorrendo tantos paises, ndo tens outro fim sendo o de instruir-te sobre as suas leis,
seus costumes e aperfeicoar teus conhecimentos” (Hdt. Hist. I, XXX).
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de sentido. Sendo assim, a filosofia ali se apresentaria como algo que guarda emsia
novidade e o perigo da contemplagio daquilo que é outro, do que néo é habitual, da
alteridade, do estranhamento de nio estar propriamente em casa, estranhamento esse
que, estando no coragio da atividade filoséfica, é o motor mesmo da transformagio
vivida por quem filosofa. Nesse sentido, as portas abertas ao mar, o espago escanca-
rado “para 14” das muralhas que protegem a pélis e o embate, na forma do didlogo,
com os mais diversos estrangeiros, no mundo multiplo do Pireu e das Bendideias,
faz-se uma escolha certeira, por parte de Platio, sobre o cendrio dramético onde
ele colocard em cena, em ato, seu modelo de filésofo: o passeio de Sécrates e Glauco
até o Pireu. Faz-se af, também, uma viagem rumo ao “mundo outro” da filosofia.
Calha ter em vista, por fim, que o filésofo de A Repiiblica, apresentado
desde o inicio do didlogo como sendo esse viajante, esse “novo tipo de tedrico”
(Nightingale, 2005, p. 171), acaba entdo por se apresentar como alguém incum-
bido de uma missdo ético-politica que se dd na medida em que ele avanca em
sua viagem onde hd de contemplar o “espetdculo da verdade” e, depois disso,
engajar-se no retorno ao seu lugar de origem para contar o que aprendeu aos seus
concidadios®. A descida ao Pireu se transmuta ai, como vimos, no é preciso descer
da alegoria da caverna. De resto, tal imagem da viagem e do filésofo-viajante é
também bastante importante em outros trechos cruciais do didlogo, voltando a
aparecer, como ja indicamos, na famosa alegoria do livro VII e no mito de Er. Mas

deixemos tal discussdo, enfim, para um outro momento.

4 Do Pireu de ontem ao Pireu de hoje e de amanha

A imagem da alteridade, sem a qual o préprio pensamento nio é possivel, estd,
como nos lembra Jean-Pierre Vernant (Vernant, 2021), no préprio centro datra-

% Uma nova figura do teérico, do thedrds, o Sécrates de A Repuiblica platdnica, ao nos contar
tudo na forma de um discurso indireto, comeca pelo fim do caminho (conta-nos “hoje” sobre
o Pireu que visitara “ontem”). N&s, seus ouvintes e leitores, como aquele corpo politico de
sua cidade natal, é que ouviremos as “boas novas” de sua peregrina¢io ao peremptoriamente
inédito festival a Béndis. Como um thedrds, viajante de retorno a casa, aos seus ele reportara
- e continuard indefinidamente reportando - o que viu, ouviu e contemplou em territério
para nds desconhecido: o trdgico solo do “Pireu de ontem”; solo este transformado pelo
filésofo, em uma sé noite, em palco de um novissimo espetdculo, um que saida e apresenta
o igualmente inédito caminho da investigacdo filoséfica rumo a verdade e ao Bem, este
“totalmente outro”. O “Pireu de ontem” enreda-se entdo na atopia, na alteridade evocada
pelo filésofo, transformando-se aqui definitivamente no “Pireu de hoje e de amanha”; Pireu
compartilhado, ndo sem um constante espanto, tanto por nds quanto pelos leitores que virdo.
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dicdo grega como tal. Tradigdo que adora Artemis, a deusa dos confins; Dioniso,
padrinho do teatro, que é, no coragdo das cidades, “a encarnagio da figura do
outro” (Vernant, 2021, p. 30) e que representa sempre de forma frontal e monstru-
osa esse “outro do homem” (Vernant, 2021, p. 31); e a figura terrivel da Gérgona,
a face da prépria morte, face mesma do terror que todos precisamos encarar de
frente caso queiramos ultrapassar as fronteiras do até entdo permitido®.

Platdo, como um bom filho dessa tradigdo, igualmente mostra saber encarar a
extrema alteridade face a face: depois de subir até as alturas da luz, desce novamente até a
praca da violéncia e da morte, assumindo, refletindo e revolucionando sua figura. Assim,
desloca o mundo, inverte-o, para fundar a novissima casa do pensamento filoséfico.

Como a ligubre excursdo dos irmdos Kurosawa, a excursdo platonica de A
Repiiblica, guiada pela razdo, toma como obrigagdo o se colocar em movimento para
contemplar o tragico espetdculo do presente, de morte e medo, sabendo que ha de
contemplar, que ha de “refletir” neste mesmo presente, em dltima instincia e em
esséncia, o eterno espetdculo da verdade. Para tanto, ha de cruzar as barreiras,
as fronteiras demarcadas pelos habituais espagos civicos e politicos da pdlis, suas
normas, caracteristicas e condutas cotidianas, como se assim “zarpasse” desde
o Pireu “para 14” das muralhas que protegem a cidade®, e, 14 estando, onde a
prépria “humanidade” se perderia de seu espelho, errasse, vagasse entdo nesse
mundo agreste, entre as feras e os deuses, entre a pura vida e a constante ameaca
da morte, onde a prépria razdo necessitaria de um impulso irascivel para nio
mais temer o horror dos “fendmenos deveras perturbadores” (Ophir, 2002, p. 26)
que se poria a contemplar.

» “Do fundo do Hades onde habita, a cabega da Gérgona observa, vigia atentamente as fron-
teiras do reino de Perséfone. Sua méscara exprime e preserva a alteridade radical do mundo
dos mortos, do qual ndo podem se aproximar os vivos. Para transpor a fronteira, é preciso
ter encarado a face de terror e, sob o seu olhar, ter se transformado na prépria imagem da
Gdrgona, no que sdo os mortos: cabegas, cabecas vazias, sem forga, sem ardor, nekiion amenena
kdrena, como diz Homero” (Vernant, 2021, p. 52). No capitulo LXXVTII do livro IT de Herédoto,
o historiador nos remete a este “encarar a morte de frente” como um costume também entre
os egipcios. Embora mais prosaica, a imagem da alteridade radical vista face a face aqui
permanece, seguem suas palavras: “Quando os egipcios abastados realizam festins em suas
casas, tém o héabito de fazer levar a sala, depois do repasto, um esquife contendo uma figura
de madeira trabalhada com perfei¢do e muito bem pintada, representando um morto. Essa
figura, que mede de um a dois cdvados de comprimento, é exibida a cada um dos convivas,
acompanhada desta adverténcia: ‘Langa os olhos sobre este homem. Tu te pareceras com ele
depois da morte. Bebe, pois, agora, diverte-te’” (Hdt. Hist. I, LXXVIII).

0 “The city wall had a crucial role in the exclusion of the bestially subhuman from the
human world, a role already evident in the homeric corpus” (Ophir, 2002, p. 26).
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A clara luz da razdo faz o jovem Kurosawa vencer o medo, assim como a célera
vence a repugnincia, na anedota muito similar colocada na boca de Sécrates por
Platio, ja adiante, no livro IV:

Mas - lhe disse - lembro-me de ter ouvido certa vez uma anedota a que
dou inteira fé. £ o seguinte: Ledncio, filho de Aglaion, de uma feita, ao
subir o Pireu, quando passava pelo lado de fora do muro setentrional,
notando a presenca de caddveres no lugar das execugdes, foi tomado a
um tempo do desejo de contemplé-los e da repugnancia que o levava a
afastar-se dali. Durante alguns instantes lutou consigo mesmo e tapou
o rosto, até que, dominado pelo desejo, arregalando os olhos e correndo
para os caddveres, gritou: Eis af, miserdveis; saciai-vos desse belo espe-
taculo (PL. Rep. 439¢)!4!

“Fizemos uma excursdo para derrotar o medo” (Kurosawa, 1990, p. 92). Sempre
liguei essa frase de Kurosawa a filosofia platdnica e espero ter, nessas breves
péginas, indicado um pouco o porqué disso. Afinal, A Repiblica - ou a filosofia
ali elogiada - pode ser compreendida também, desde sua primeira cena, como
uma excursio que é igualmente uma terapéutica da alma, uma jornada capaz de
derrotar varios tipos de medo: o medo do tragico passado recente de Atenas, o
medo da morte, o medo do outro, o medo da condenacéo injusta do filésofo, o
medo da injustica, o medo da tirania.

Paradoxalmente, tudo isso que liga diretamente o didlogo platénico ao chio
de seu tempo histérico é também aquilo que o faz transcender seu préprio tempo.
Para além de uma viagem no espaco, a obra platdnica, fincada na entdo ja lon-
geva tradigdo helénica, também soube se langar em uma viagem que avanga em
diregdo ao futuro. Com isso, podemos pensa-la refletida na desolada Téquio do
inicio do século XX ou em um sitio qualquer contemporéneo a nés: o “ontem”
que situaria A Repiblica em um tempo histérico bem determinado, pode ser, em
suma, qualquer ontem, situando-se em qualquer lugar do tempo.

A saber, a despeito da “carne”, do fundo histérico anexado necessariamente
ao didlogo e sem o qual ndo o podemos compreender em sua inteireza, os proble-
mas evocados pela filosofia de Platdo em A Republica algam voo rumo a paragens

i “But the bodies in Leontious’ anecdote lie outside the city unburied; this should have been
a highly disturbing phenomenon. An unburied body outside the boundary of the city still
affects the civic space from which it has been excluded; as demonstrated by the episode of
Hector’s burial in the Iliad (22. 408-30), but above all by Sophocles’ Antigone, the presence of
an unburied is an event of unsettling political significance” (Ophir, 2002, p. 26).
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mais universais, isto é, sio também extemporaneos: com isso o fildsofo ateniense
passa a ser também nosso atual interlocutor, podendo assim responder aos nossos
problemas a partir de seus mundos e perspectivas diversas.

E tais repostas se seguirdo a nés, para o bem ou para o mal - a cada um con-
forme sua disposigdo - através dos tempos*?. As imagens, assim como as ideias,
repetem-se e nos indicam velhos e novos caminhos. Renovamos assim, ininter-
ruptamente, em constantes novas ondas de paradoxo, nossa excursio didria para
derrotar o medo: o “Pireu de ontem” se transmuta, dia apds dia, no Pireu de hoje
e de amanhi (e a partir dele zarpamos com nossas novissimas naus).

“E preciso ainda descer?”, Platdo “perguntou” aos seus contemporineos
e pergunta igualmente a nés, afinal o fato de Sicrates contar os eventos de A
Repuiblica a um interlocutor ou interlocutores anénimos, ocultos, antes de indicar
um esquecimento ou fazer esquecer quem sio ali seus ouvintes®, faz com que
qualquer um de nés - lancados nesta vaga entre o passado, o presente e o futuro
- sejamos seus verazes e prementes interlocutores. Permanecamos atentos, por-

tanto, ao chamado de Platdo nessas paginas iniciais de A Republica.
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