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A Estrela
Gatinho, meu amigo,
Fazes ideia do que seja uma estrela?

- Ferreira Gullar
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Até o século XVII, a epistemologia sexual do regime
soberano era denominada pelo que o historiador Thomas
Laqueur denomina ‘“‘um sistema de similaridades”; a
anatomia sexual feminina foi estabelecida como uma
variagdo fragil, interiorizada e degenerada do unico sexo

que possuia existéncia ontologica, o masculino.

Paul B. Preciado



RESUMO

Esta pesquisa parte do contexto da inser¢ao e fungao atribuida as mulheres no livro V da obra
A Republica de Platdao. O projeto-politico e pedagogico da Kallipolis, que em sua constituicao
ndo determina funcdo privativa aos sexos — uma vez que tanto a natureza feminina quanto a
masculina, quando aptas, por natureza, podem desempenhar a fun¢do de guardides da cidade,
com a ressalva de que a mulher possui uma constituicdo fisica mais fraca (Rep. V, 455¢) —
precisa, portanto, que a mulher receba educagao fisica e intelectual tal qual seus pares, que lhe
possibilite a exceléncia e superioridade dada por meio do aprendizado da gindstica e da musica
(456e). Desta forma, objetivamos discutir o carater ambiguo do qual as mulheres participam
em A Republica, a medida em que elas ndo sdo mais vistas como objeto, mas como sujeitos,
capazes de exercer atividades importantes dentro da Pdlis, no entanto, preserva uma tese que
atesta a inferioridade feminina perante os homens. Nossa hipétese procurard sustentar que a
paridade entre os sexos defendida por Platdo ¢, na verdade, uma ferramenta politica e que seu

resultado ¢é o reforco da inferioridade fisica e moral.

Palavras-Chave: Natureza; Guardias; Paridade.



ABSTRACT

This research is based on the context of the insertion and role attributed to women in Book V
of Plato's Republic. The political and pedagogical project of Kallipolis, which in its constitution
does not determine a specific role for the sexes — since both the feminine and masculine natures,
when naturally apt, can perform the role of guardians of the city, with the exception that somem
have a weaker physical constitution (Rep. V, 455¢) — therefore requires that women receive
physical and intellectual education like their peers, so that they may attain excellence and
superiority through learning gymnastics and music (456¢). In this way, we objectively discuss
the ambiguous character in which women participate in the Republic, as they are no longer seen
as objects, but as subjects, capable of performing important activities within the Polis; however,
it preserves a thesis that attests to the inferiority of women to men. Our hypotheses will seek to
support that the parity between the sexes defended by Plato is, in fact, a political tool and that

its result is the reinforcement of physical and moral inferiority.

Keywords: Nature; Guardians; Parity.
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INTRODUCAO

Pesquisar, nos dias atuais, a presenca feminina na filosofia antiga pode ser uma tarefa
desafiadora, dada a escassez de fontes que nos permitam entrever qual foi a real contribuicao
das mulheres, uma vez que a maior parte deste pensamento que hoje € possivel ter acesso nos
foi legado por testemunhos masculinos ou estd fragmentado. Além de descortinar a relevancia
do fazer filosofico feminino — por muito tempo preterido por ser considerado inferior e menos
filosofico —, esta dissertagdo tem por objetivo realgar como a marginalizacdo feminina no
ambito politico e intelectual moldou as dimensdes sociais, culturais e filosoéficas na Grécia
antiga. Utilizaremos, portanto, além de fontes filosoficas, também fontes historicas e literarias
para demonstrar esta marginalizagdo em suas diferentes perspectivas e sua contribui¢do tanto
para o apagamento da mulher na historia do pensamento, quanto para a formulacdo filos6fica
de Platdao em 4 Republica.

Poderemos, a partir da mobilizagdo triangular entre fontes filosoficas, historicas e
literarias, indicar que a marginalizacgao historico-cultural sofrida pelas mulheres ¢ uma tradicao
que Platdo tenta, mas nao tem sucesso em superar. Nesse sentido, buscamos demonstrar que a
proposta de paridade de funcdes de Platdo, ndo ¢ uma ruptura com as estruturas sociais
anteriores, ¢ sim uma reforma instrumental.

A auséncia da participagdo ativa das mulheres nas decisdes politicas demonstra nao
apenas o limite instituido pelos homens entre “nods e elas”, um limite que ndo se restringia
apenas a concessao de direitos na pdlis, mas, pode-se dizer, de reconhecimento de humanidade,
a medida que as mulheres cabia a reclusdo e o silenciamento da vida interior. Em primeira
analise, esta pesquisa se concentra em pontuar as principais caracteristicas da cultura masculina
de nobreza, bem como evidenciar que o universo espiritual da polis foi responsavel por modelar
a vida civica e social, com o fito de demonstrar como os ideais masculinos de exceléncia e
cidadania moldaram a organizacao social e demarcaram o espaco feminino e o masculino.

O ideal de nobreza cavalheiresca advinda da poesia homérica inaugura a discussao do
primeiro capitulo, pois a sua inten¢do em formar um tipo elevado de homem surge a partir de
um proposito educativo tnico: A Paidéia. Iniciar esta dissertacdo a partir deste ponto € crucial,
pois poderemos observar que a proposta platonica nasce como uma resposta critica a tradi¢ao
educativa fundada pelos textos homéricos. No que se segue, veremos que Platdo reformula
instrumentalmente um sistema educativo que o precede, ao passo que herda a nog¢do

antropoplastica da natureza humana, que embora possua naturalmente habilidades, estas devem



ser lapidadas através da paidéia. Conforme Vernant (2013, p. 12) nos explica, a esséncia da
educacdo grega ¢ a modelagem dos individuos pelo nomos instituido pela vida comunitaria, isto
¢, a construgdo progressiva do ser politico. Os representantes desta paidéia, os mestres da
verdade, como os intitula Detienne (1988), sao os homens de Estado que assumem para si essa
funcdo de esculpir o homem vivo.

E interessante pontuar que a diferenciacio de classes sociais, originada das nogdes de
natureza, espirito € corpo sao constitutivas para a geragao da cultura superior. Com isso pode-
se afirmar, conforme Vernant (2013, p. 23), que a histdéria da formagao grega tem suas origens
na aristocracia palaciana e aspira a disting@o entre as ragas. O testemunho mais completo destas
concepgdes aristocraticas ¢ encontrado nas epopeias homéricas (lliada e Odisseia), pois sao
nestes textos que encontramos as qualidades morais e espirituais, a exemplo da areté, como
atributo proprio da nobreza herodica. Nesse sentido, podemos, novamente, afirmar que Platao
nao rompe radicalmente com a concepcao homérica, pois a sistematizacao filosoéfica operada
pelo filésofo também leva em conta a exceléncia. Embora a exceléncia de que fala Platdo ndo
seja a mesma areté da nobreza homérica, esta concepcdo de diferenciacdo natural entre as
pessoas ¢ herdada e reelaborada por Platdo, por exemplo, no mito dos metais.

Em seguida, ainda no primeiro capitulo, buscamos nas contribui¢des de Vernant em As
Origens do Pensamento Grego, expor como se deu o alargamento da nocao de areté a partir do
processo de democratiza¢dao da palavra, possibilitando a propagacdo de conhecimentos antes
restritos, bem como incitando a uma nova forma de organizacdo politica e social que nao
estivesse mais sob o dominio de um rei ou de sua descendéncia. Além disso, Vernant explora o
modo pelo qual este contexto de mudangas significativas no ambito religioso, cultural e politico
contribuiram para o surgimento dos primeiros filosofos e a sua crescente importancia como
propagadores de conhecimentos que antes estavam restritos as paredes dos palacios.

No prosseguimento do primeiro capitulo, discutimos a maneira pela qual o fervilhar das
praticas discursivas no interior da p6lis marcam uma progressiva laicizacao do saber, para tanto
utilizamos a obra de Marcel Detienne (1988), Os Mestres da Verdade na Grécia Arcaica, que
genealogicamente distingue o periodo anterior & concep¢do da pdlis da crescente autoridade
politica e espiritual dos mestres (adivinho, poeta e governante). Este periodo de formagado da
polis € visto por Detienne enquanto produto de uma mutagao intelectual do pensamento grego,
que opera a passagem da palavra mitico-religiosa a palavra-didlogo. Utilizamos esta obra para
sublinhar a transi¢ao da verdade como prerrogativa de certas classes (poetas, reis e adivinhos)
para a verdade anunciada pela filosofia, fundada muito mais sobre a razao do que por um

contato inspirado com as divindades.



Esta navegagdo em torno da formac¢do do homem nos guia para a investigagdo de como
viviam as mulheres na pdlis, discussao que localizamos na se¢do 1.1. Se por um lado o homem
era destinado a realizar as atividades ativas na cidade, participando de assembleias e de
importantes decisdes politicas, por outro as mulheres eram despossuidas de direitos politicos e
juridicos, realizando func¢des domésticas no interior do oikos, isto ¢, responsavel pela
administracdo do lar, oikonomia. Os elementos anteriores, isto €, a paidéia aristocratica e a
verdade detida pelos eleitos, estdo calcadas na exclusdo de alguns grupos considerados
apoliticos. Por conseguinte, as diferenciagcdes entre os grupos considerados superiores e
inferiores podem ser ilustradas em oposi¢des, por exemplo: nobre X plebeu ou publico X
privado.

Utilizamos fontes primarias de tragedidgrafos como Euripides e Sofocles, assim como
o testemunho de Xenofonte, para vislumbrar como pode ter sido habitar a cidade como mulher,
além de nos ajudar a compreender de que maneira o imaginario literario e filosoéfico atuou sobre
a constru¢do de certas personagens femininas. Inauguramos o subcapitulo 1.2. com Xenofonte
(430-425 a.C) e sua obra de influéncia socratica O Econémico, identificando na conversa entre
Sécrates e Iscomaco licdes oferecidas pelo marido para a exceléncia de sua mulher nos servigos
domésticos. Este tratado de Xenofonte €, segundo Prado (1999), um logos oikonomikos, onde
Xenofonte pde em cena a figura de Socrates, com sua autoridade, para investigar a melhor
maneira de aumentar o patrimonio familiar.

Mobilizamos tragédias em que as protagonistas sdo mulheres, uma vez que ¢ através
deste documento que temos acesso as vozes femininas, reconhecidas publicamente por suas
transgressdes frente a ordem. Este imaginario cultural presente nas tragédias associa as
mulheres a desmedida, a paixao, e como risco a ordem da cidade, elementos que Platdo buscara
controlar por intermédio da regulacdo reprodutiva, como veremos posteriormente.

Esta obra ¢ importante para este estudo pois, ao trabalhar com esta fonte, temos o intuito
de mostrar o estatuto doméstico da mulher, bem como revelar a norma de submissao feminina
ao esposo, além de demarcar quais sdo as fungdes femininas no interior do oikos e o seu papel
no crescimento do patrimonio. Além destes pontos, Iscomaco também ensinara a Sdcrates que
a sua kalokagathia apenas ¢ possivel porque sua mulher cuida inteiramente do lar, sem que ele
deva se preocupar com servicos que nao sao adequados a sua natureza masculina.

Em seguida, para completar a descrigdo, utilizamos as tragédias Medeia e As Troianas
de Euripides para delinear como as no¢des de civilidade e incivilidade envolvem as figuras
femininas tragicas, uma vez que estas sdo, geralmente, despossuidas de direitos e

constantemente necessitam transgredir normas para reclamar justica ou honra. Ademais, ¢



através da analise das tragédias que podemos entrever a dramatizacdo do destino feminino,
posto que as epopeias narram a ventura e desventura dos herois. Resgatar estas tragédias para
o contexto do nosso debate implica pensarmos como as mulheres estao localizadas na politica,
muitas vezes associadas a elementos como a monstruosidade ou simples espolios de guerra,
personificando a tensdo entre nomos privado e nomos publico.

Posterior a essa analise, esta pesquisa segue para a investigacdo do lugar comum
reservado as mulheres atenienses — localizada em 1.3. Para tanto, utilizamos o testemunho de
Apolodoro (180-120 a.C) em sua obra juridica Contra Neera, relevante por sua descrigdo das
trés performances femininas no século IV (gyne, pallake e hetaira), situando o papel de cada
mulher no ambiente publico e privado. A funcdo da utilizagdo desta fonte judicial ¢ fornecer
um panorama da vida cotidiana ateniense, bem como trazer ao debate a moralidade sobre o
comportamento feminino. Sobretudo, trouxemos esta obra para contrastar com a figura
feminina apresentada por Xenofonte em O Economico, ja que contém uma distingdo juridica
entre trés tipos de mulheres a partir de distingdes claramente funcionais baseadas na utilidade.
Até aqui, este caminho nos possibilita demonstrar como a inferioridade ontoldgica € construida
culturalmente e a maneira pela qual ela justifica a inferioridade politica da mulher.

O segundo capitulo inicia a discussdo d’A4 Republica, fazendo uma breve reconstru¢ao
argumentativa dos livros I, II, III, IV que conduz a questao da comunidade de mulheres e filhos
no livro V. Com isso, procuramos demonstrar que esta proposta nao esta isolada do restante da
obra, mas organicamente incutida em um projeto politico-ontolégico mais amplo. Neste
capitulo, buscamos introduzir as no¢des de comunidade e os fundamentos da educacdo dos
guardas, circunscrevendo-os no interior da investigacao sobre a justi¢a. Descrevemos como se
da, progressivamente, a passagem de uma cidade de porcos (baseada na satisfagao de principios
basicos para a sobrevivéncia) para uma cidade luxuosa, bem como situamos a expansao
territorial e a guerra como responsaveis pela necessidade do nascimento de um setor especial
para a defesa da cidade.

Detalhamos o tipo de educagdo que os guerreiros devem receber para preparar moral e
filosoficamente suas almas e corpos para o exercicio de sua fun¢do, assim como enfatizamos a
hierarquia presente em cada um dos cidaddaos conforme um mito de origem que leva em conta
0 ouro, a prata e o bronze, com o fito de exemplificar a maneira pela qual Platdo justifica o
regime estamental da cidade a partir de caracteristicas ontoldgicas.

Realgcamos a questdo da divisdo dos bens entre todos, assim como o argumento sobre a
riqueza e a pobreza diante de oponentes mais abastados. Consecutivamente, iniciamos a

descri¢do acerca das quatro virtudes que devem compor uma cidade bem constituida: sabedoria,
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coragem, temperanga e justica. Finalizado este percurso até o final do livro IV, no subcapitulo
2.1. iniciamos a discussdo do livro V, desenvolvendo a tematica da comunidade de mulheres e
filhos e a paridade de fungdes. Neste ponto, realgcamos os passos de maior relevancia para a
unidade argumentativa, aprofundando-nos nas trés ondas debatidas por Socrates e seus
interlocutores.

Descrevemos os detalhes da politica reprodutiva de Platdo e, em seguida, no subcapitulo
2.2. ampliamos a discussdo acerca da inferioridade politica e ontoldgica, elencando
comentadores contemporaneos que recepcionam o debate platonico e assumem
posicionamentos distintos sobre a proposta de paridade de fungdes. No prosseguimento,
visamos discutir mais a fundo a politica reprodutiva e a eugenia por detrds dos casamentos
sagrados na Kallipolis. Neste sentido, buscaremos apresentar que a educagdo em comum nao
visa a emancipacao feminina, mas a preparacdo de corpos uteis para a defesa da cidade, ao
passo que apenas transfere a dominagao masculina do ambito privado para o estatal.

O leitor pode vir a perguntar-se no que, de fato, consiste este argumento que ¢ tanto
politico quanto ontologico e, por que ele implica em uma inferioridade que € tanto fisica quanto
moral? Bem, poderiamos ser levados a pensar que a paridade de fungdes descrita pelo filésofo
eliminaria a distingdo entre mulheres e homens na politica, porém ao descrever a physis da
mulher, o filésofo a considera mais fraca e como uma versao inferior do tipo humano completo,
0 homem — a isto conceituamos inferioridade fisica e moral, posto que a mulher ¢ considerada
inferior tanto em suas virtudes (arefai) quanto em seu corpo fisico (soma). Tanto a inferioridade
fisica quanto a moral derivam de um argumento politico que utiliza o plano ontoldgico para
legitimar estas diferengas, motivo pelo qual Platdo instaura um controle sobre a sexualidade e
a reproducao.

Finalizamos com um terceiro capitulo que atualiza o debate — sem pretensdo de
anacronismo — as concepgdes contemporaneas de utilitarismo e feminismo. Para tanto,
utilizamos trabalhos de pesquisadores que defendem que a proposta de Platdo no livro V foi
engendrada a partir da visualizacao de possiveis beneficios para a unificagdo estatal e eugenia
de uma raga superior e ndo a partir da preocupagdo com a situagdo injusta vivenciada pelas
mulheres em sua época, i.e., defenderemos que o intuito da paridade estd longe de ser liberal,

mas apresenta um pano de fundo utilitario ao fazer o uso estatal de corpos prestativos.



1. A CULTURA MASCULINA DA ARETE

Desenvolver qualquer reflexdo sobre a mulher na antiguidade nos convida a discutir
como viviam seus pares, os homens, e retomar esse debate remonta, principalmente, a
concepeao classica de homem que a literatura homérica nos legou. A formagdo espiritual do
homem grego desenvolveu-se a partir do ideal de nobreza cavalheiresca que utilizou a poesia
como orientac¢do para a vida comunitéria, representada pela poesia bélica de Homero e sua agao
educativa sobre o homem.

Nosso objetivo, ao iniciarmos esta dissertagdo com este contexto histérico, ¢ demonstrar
como os ideais masculinos de exceléncia e cidadania moldaram a organizacdo social e
demarcaram o espaco feminino e o masculino, bem como de que modo este legado cultural e
organizacional ¢ assumido e reelaborado filosoficamente por Platdo na concepgao da cidade em
A Republica.

A poesia homérica ¢ um depdsito fiel desta orientacao para a vida comunitaria, assim
como para entrevermos o papel social ocupado pela mulher. A seguir, tomamos como exemplo
a Odisseia (Canto I, versos 356-364), em que Telémaco langa mao de uma exortagdo a mae,

que nos permite observar a discrepancia entre o siléncio feminino e a fala publica masculina:

Agora volta para teus aposentos e presta atencao

Aos teus lavores, ao tear € a roca; e ordena as tuas escravas

Que facam os seus trabalhos. Pois a fala competira aos homens

Todos, a mim sobretudo: pois dele é o poder em casa. (Homero, Canto I, v. 356-
364)

Telémaco, no inicio de sua maturidade, como podemos observar nos versos acima,
assume o controle sobre a mae ao ocupar o lugar de Odisseu no paldcio, afirmando ser o chefe
da casa. Este gesto de autoridade masculina antecipa a situagdo feminina na cidade, posto que
o discurso do filho de Odisseu simboliza a diferenca crucial que ha entre o espaco doméstico e
0 espaco publico. Posteriormente, quando cotejarmos o texto platdonico, sera possivel observar
que, apesar de elaborar algumas ressalvas quanto a educacao poética oriunda de Homero, Platao
herda parte desta no¢do organizacional ao indicar que a pdlis bem-organizada depende de uma
clara divisao de fungdes.

Nesse sentido, para Jaeger (2021, p. 5), a Paideia para o povo grego nao estava
dissociada da vida comum, ndo era exterior a vida cotidiana, pois almejava “a formagao de um
elevado tipo de homem” seja na representagao antropomorfica dos deuses até a centralidade do
“problema do homem” na filosofia. O tema essencial na histéria da formagdo grega ¢, para

Jaeger, o conceito de areté, que sdo os ideais que encontramos expressos tanto na //iada, quanto
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na Odisseia, sdo valores como heroismo, destreza, for¢a e, sobretudo, a nobreza que imprimem
no homem um codigo de conduta e sua duradoura influéncia.

Completa Jaeger que este codigo de conduta pode ser observado, inclusive, séculos
depois na ética citadina, com a persistente exigéncia de valores como coragem e virilidade. A
arete, este ideal que norteia a educagdo do homem, nos serve como pano de fundo para a
posterior andlise sobre a condigdo feminina, uma vez que diferem, fundamentalmente, as
virtudes entre homens e mulheres. Precisamos destacar, ainda, que ¢ justamente essa concepgao
de virtude que Platdo transpora do campo mitico para o campo racional e funcional.

Mesmo o periodo classico grego partilha com o arcaico da influéncia desta concepcao
que diferencia virtudes femininas e masculinas, afinal a metafisica da diferenga sexual ndo foi
superada até os dias atuais. E possivel observar nas obras de filosofos classicos como
Aristoteles; em A Politica, e Platdo; no Ménon e em A Republica, a discussdo que distingue as
virtudes masculinas das femininas.

O personagem Ménon no didlogo homoénimo, em uma das defini¢cdes, aponta que a
virtude do homem ¢ administrar os negdcios da cidade, enquanto a virtude da mulher consiste
no dever de bem governar a casa, cuidar do que nela esta e obedecer ao marido (71e). Mesmo
com a devolutiva de Sécrates indicando que deve haver, assim como a forga, saude e altura,
uma so virtude para o homem e para a mulher.

Ainda sobre a imorredoura conduta da nobreza, o classicista aponta que, em muitos
aspectos, ela pode ser encontrada no pensamento de filosofos do periodo cléssico, como Platao
e Aristoteles (Jaeger, 2021, p. 31), uma vez que estes valores arcaicos estdo distribuidos nos
elementos artisticos, politicos e religiosos que constituem o sistema de simbolos do povo grego.
Conforme Alves (2010, p. 06), a Paideia grega atuava na “construcao do ideal antropopléstico
do homem”, formando o ser humano de acordo com os ideais e valores veiculados, sobretudo,
pela cultura constituida pela poesia, que veiculava ensinamentos através de seus elementos
sonoros € técnicos, permitindo uma modelagem de valores citadinos por meio da declamagao e
do potencial rememorativo do rapsodo.

Dessa maneira, ¢ correto afirmar que a dimensdo pedagdgica da poesia construiu os
pilares da politica de Estado (Alves, 2010, p. 08) e, além disso, contribuiu para a posterior
reformulacao da educagdao do homem e seu vinculo com um projeto de unidade da pdlis.

Foi a partir da instauracdo da Democracia ateniense no séc. V. que, segundo Alves
(2010, p. 18), houve a necessidade da formulacdo de uma outra forma de Paideia —
normalmente identificada com o movimento sofistico — e embora esta nova exigéncia nao tenha

excluido de forma total os antigos valores, eles ainda “eram incompativeis [os antigos ideais



educativos] com as aspiragdes citadinas e com os valores da sociedade ateniense do periodo
classico”, essa remodelagdo da Paideia era, entdo, baseada no bom uso da palavra, pelo
pragmatismo e pela utilidade, motivo pelo qual o movimento sofistico tem um importante papel
na historia da educagao.

Vernant (1992) empreende uma analise precisa acerca do universo espiritual da polis,
situando seu aparecimento enquanto fator decisivo para o estabelecimento da palavra como
instrumento politico de exercicio de poder, confirmando a relacdo intrinseca entre politica e
logos, dado que as resolugdes conflituosas da cidade devem, necessariamente, perpassar o
ambito dos “discursos, amoldadas as demonstragdes antitéticas e as argumentagdes opostas”
(Vernant, 1992, p. 35). O pensador caracteriza a arte politica a partir da nog¢ao de /ogos enquanto
linguagem, dessa maneira, a arte politica se executa através do discurso, e este, pela sua logica
de funcionamento adquire fung¢ao politica.

As praticas retoricas e sofisticas desempenharam suas func¢des essencialmente através
da discursividade, utilizando férmulas discursivas para obter desempenho positivo em
Assembleias e Tribunais. Os praticantes da sofistica, professores profissionais, ofereciam
cursos e ensinavam a arte de falar bem sobre qualquer assunto, possibilitando ao aluno defender
tanto uma opinido quanto o seu contrario. Dessa forma, a agilidade verbal da pratica sofistica
podia ser vazia por demonstrar que os discursos eram empreendidos visando a vitdria nos
debates e ndo uma busca genuina pelo saber ou conclusdo verdadeira.

Vernant (1992, p. 36) identifica o alargamento da cultura espiritual grega ocorrida no
processo de democratizagdo, isto €, o acesso ao conhecimento que estava reservado, nos
primordios, as elites aristocratas guerreira e sacerdotal, passa a compor a cultura comum e sair
das paredes dos palacios. A democratizagdao da palavra possibilitou ndo apenas a propagacgao
de conhecimentos antes restritos, mas também incentivou o aniquilamento das leis que
asseguravam a autoridade do rei e a reivindicag@o de novas leis que se aplicassem aos interesses
comuns do povo. Portanto, a dike, aponta Vernant, que era desempenhada a partir da ligacao
entre o rei e a divindade soberana, passa a realizar-se na lei dos homens, sendo comum a todos,
sem, no entanto, deixar de “exprimir uma ordem concebida como sagrada” (1992, p. 37).

O advento da pdlis no intercurso dos séculos VIII e VII foi marcado pelo emergir da
filosofia, que opera uma mudanga significativa de foco, ja que depde os antigos vinculos de
submissdo ao destacar a philia entre aqueles que compdem a cidade, concebendo os homens

como semelhantes' uns aos outros. Vernant explora o modo pelo qual mudangas significativas

! Vernant (1992, p. 42) aponta que, inicialmente, os cidaddos se definem como “hdmoioi” (iguais) e,
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no ambito religioso, cultural e politico contribuiram para o surgimento dos primeiros fildsofos.
Dessa maneira, as consequéncias da crise da pdlis, causada por tensdes entre aristocratas e
classes populares, sera tanto as reformas sociais, quanto a efervescéncia no dominio intelectual,
incitando novas formas de conceber a organizagdo politica e visando “elaborar as nogdes
fundamentais da nova ética grega” (Vernant, 1993, p. 49).

Foi a partir da efervescéncia religiosa, continua o historiador, que se pdde redefinir a
areté, despojando-a de seu aspecto guerreiro, bem como de sua ligagdo com o nascimento e
ostentacdo, passando para uma ideia que valorizava o comportamento: a disciplina (askésis); o
autocontrole (epimeleia) e o esforco (ponos).

Essa nova maneira de pensar a virtude na vida social pode ser percebida, em alguns
meios, como constituindo uma disciplina ascética que valoriza a sophrosyne (nada em excesso),
em oposicao a hybris, a qual esta na raiz da riqueza (fa chrémata) e conduz o homem a loucura,
aphrosyne (Vernant, 1992, p. 59). A seguir, o historiador explica a integra¢do da sophrosyne
na vida politica, bem como sua relagdo com a violéncia e a justi¢a, que personificam a passagem

do poder do Soberano para a forga da lei:

A sophrosyne, virtude do justo meio, corresponde a imagem de uma ordem
politica que impde o equilibrio a forgas contrarias, que estabelece um acordo
entre elementos rivais. Mas, como no processo, sob sua forma nova, a
arbitragem supde um juiz que, para aplicar sua decisdo, ou impd-la se

posteriormente, de maneira mais abstrata como “Isoi”. Para o historiador, o século VI exprimira de maneira
rigorosa o conceito de Isonomia ao exibir na pratica o ideal de participacdo de todos os cidadaos nos assuntos da
cidade, incluindo a democratizagdo da fungfo militar e, em consequéncia, uma mudanca radical na ética do
guerreiro com o aparecimento dos /oplitas. Esta mudanca ¢ também de cunho psicolégico, afirma Vernant, pois a
nova formagdo militar ndo busca kAéog, gloria ou prestigio particular, afinal o ideal de virtude guerreira ndo esta
mais baseado no thymas, mas sim na aspira¢do do “dominio completo de si, um constante controle para submeter-
se a uma disciplina comum” (Vernant, 1992, p. 44). Esta aspira¢do de unidade, descrita pelo historiador, que flui
entre os guerreiros na guinada da fase democratica da pdlis, nos ¢é bastante instigante, uma vez que Platdo prescreve
aos guerreiros de sua cidade a mesma austeridade e equilibrio dos impulsos, bem como preconiza o sentimento de
pilio e korvwvio entre seus guardas, porém ressalta que sdo as diferentes disposi¢des apresentadas pelos individuos
que constituem a comunidade baseada na satisfacdo das necessidades reciprocas. Destaco o passo 370b, em que
Sécrates argumenta que cada um possui aptiddo para diferentes atividades, portanto ndo seriamos iguais por
natureza. Podemos observar que Platdo preza pela boa constituicdo de seus guardas, esclarecendo que devem
possuir equilibrio entre as faces branda e impulsiva de sua natureza, as mesmas qualidades que Vernant aponta
terem emergido na mudanga do ethos guerreiro. Porém, esta claro que o filésofo néo partilha da nogao de igualdade
na vida social tal qual esta que apresenta Vernant, como podemos constatar na descri¢do do nascimento da cidade
luxuosa em Repuiblica 11, mantendo a hierarquia em sua cidade e classificando os cidaddos como diferentes por
suas caréncias materiais, bem como por suas aptiddes fisicas e intelectuais. A tensdo entre os termos semelhanca
e igualdade nos € muito caro, por isso consideramos necessario destacar que o termo original em Grego que consta
no passo supracitado é duoiog (homoios) adjetivo no caso nominativo, género masculino e singular. Carlos Alberto
Nunes, o tradutor da edicdo utilizada da Republica, opta por traduzir este termo por “igual”, embora ele comporte
esta tensdo com seu sindnimo “semelhante”.



necessario, refere-se a uma lei superior as partes, uma dike que deve ser para
todos igual € a mesma. (Vernant, 1992, p. 60)

A nogdo de sophrosyne, enquanto dominio de si, tem valor ndo apenas em escala
individual, explica Vernant, mas forma uma paideia, capaz de interferir no curso dos
acontecimentos publicos ao incitar o equilibrio das almas incontinentes. Aqui, pela primeira
vez, vemos uma certa proximidade entre individuo e a cidade — que sera teorizado
posteriormente por Platdo —, isto €, onde a virtude individual influencia a vida politica.

Os séabios assumem um papel de importancia neste novo estilo de relacdes humanas,
dado que imprimem “em suas maximas ou em seus poemas, destacado e expressado
verbalmente os valores que ficavam mais ou menos implicitos nas condutas e na vida social do
cidaddo” (Vernant, 1992, p. 65). Além disso, ¢ importante sublinharmos que a valorizagdo do
autocontrole e da disciplina, tdo presentes na ética civica que descrevemos, serd levada ao limite
por Platdo na Kallipolis, onde o corpo passa a ser regulado em funcao da utilidade politica.

A crise da poélis impulsionou o desenvolvimento do pensamento moral e politico,
baseado na dessacralizagdo do saber e na racionalizacdo da vida social. O produto dessas
transformagoes na cidade ¢ a filosofia, que nasceu de uma revolugdo intelectual tao stbita na
jonia a ponto de ser considerada um milagre grego. Vernant aponta que os problemas humanos
passam a ser compreendidos a partir da racionalidade e debatidos publicamente com outros
cidaddos, pouco a pouco laicizando a pesquisa sobre 0 cosmos.

Podemos, neste sentido, utilizar o exemplo de Xendfanes de Colofao, que opera uma
critica contra a religido demonstrando como sdo atribuidos aspectos humanos aos deuses. O
fragmento a seguir representa a transicdo do mythos ao logos, na medida em que Xendfanes
questiona o antropomorfismo dos deuses, reforcando o que Vernant afirma ao referir-se a

dessacralizacao do saber:

Mas se maos tivessem os bois, os cavalos € os ledes

E pudessem com as maos desenhar e criar obras como os homens,
Os cavalos semelhantes aos cavalos, os bois semelhantes aos bois,
Desenhariam as formas dos deuses € os corpos fariam

Tais quais eles proprios tém. (Xenofanes, Tapegarias, V, 110)

As praticas discursivas ocorridas no interior da polis marcam uma progressiva laicizagao
do saber. Neste contexto, Marcel Detienne (1988), em sua obra Os Mestres da Verdade na
Grécia Arcaica, discorre sobre o periodo anterior a concepc¢do da pdlis, evidenciando a

autoridade politica e espiritual dos mestres (Adivinho, Aedo e Rei). Esta abordagem
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proporciona uma nocao de continuidade entre a heranga arcaica e o processo de transformacao
que remodela a verdade, discurso e poder politico na paolis.

Pierre Vidal-Naquet, no prefacio a obra de Detienne, questiona a existéncia simultanea
de mestres e da verdade, apontando que no sec. XIX emergiu uma tendéncia a identificar a
presenca da verdade onde estava o mestre, muito em virtude de as ciéncias humanas
incorporarem os modelos de pesquisa das ciéncias naturais e exatas. O autor indica que ha uma
peculiaridade em cada forma de linguagem, bem como o alcance de cada uma em relagao ao
publico a qual se dirige, exemplificando a universalidade da linguagem cientifica. Esta, por
outro lado, ndo deve suprimir a diversidade e complexidade de outras formas de linguagem,
como as africanas; indigenas; amerindias ou chinesas, mas reconhecer-se como originariamente
grega, além de valorizar o papel da Grécia na construcao de uma linguagem cientifica universal.

Detienne examina as origens do conceito de verdade e sua intrinseca relagdo com a

filosofia, como podemos verificar no passo a seguir:

De fato, quando a reflexdo filosofica descobre o objeto proprio de sua busca,
quando se desarticula do fundo do pensamento mitico, onde a cosmologia jonica
ainda encontra suas raizes, quando se lanca deliberadamente aos problemas que
nao mais deixardo de atrair sua atenc¢do, ela organiza um campo conceitual em
torno de uma nogdo central que definird, a partir de entdo, um aspecto da
primeira filosofia como tipo de pensamento e do primeiro filésofo como tipo de
homem: Alétheia ou a "verdade". (Detienne, 1988, p. 13)

O discurso que tencionava dizer a verdade, explica Detienne, era o mitico-religioso
(mythos), nele encontramos a pré-histéria da Alétheia, que €, posteriormente, complementada
pelo registro discursivo orientado pelo /dgos. Com isto, ndo devemos inferir uma superacao do
mythos pelo [ogos, mas uma transformagdo na postura simbolica do mito, isto ¢, uma
decomposi¢do das imagens miticas, com intuito de explica-las (Alencar, 2020). Detienne expoe
que € na poesia de Hesiodo que aparece a mais antiga representacdo da A/étheia vinculada com
o discurso poético-religioso, destacando o papel central da memodria na preservagdo e
transmissao do passado.

O discurso poético pode ser visto a partir de dois registros: o teogdnico € o nobre, o
primeiro busca cantar os deuses, enquanto o segundo visa louvar as faganhas guerreiras.
Entretanto, a fung@o poética de louvor tem fins aristocraticos tanto positivos quanto negativos:
o elogio e a censura eram duas maneiras de representar a tensao entre mnemosyne € léthe, pois
através do canto as faganhas de hero6is poderiam ser eternas ou morrer. A memoria €, portanto,

um privilégio que o poeta concede ao homem, dado que o louvor “ndo deixa de ser e identifica-
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se com o Ser do homem cantado” (Detienne, 1988, p. 21). No trecho a seguir, Detienne

esclarece como as mudangas sociopoliticas na Grécia influenciaram na fung¢do do poeta:

Se a primeira fung¢do do poeta ¢ atestada somente através dos ultimos ecos da
literatura teogdnica, a fungdo de louvores e censura se mantém, até a época
classica, sustentada por poetas como Pindaro e Baquilides que continuam
desempenhando, para as minorias aristocraticas, o papel que seus predecessores
assumiram. O poeta passa a ter apenas a missao de exaltar os nobres, de louvar
os ricos proprietarios que desenvolvem uma economia de luxo, de gastos
suntuarios, e que se orgulha de suas aliangas matrimoniais e se envaidecem com
as quadrigas ou suas proezas atléticas. A servigo de uma nobreza cada vez mais
avida de louvores, na propor¢do em que suas prerrogativas politicas sdo
contestadas, o poeta reafirma os valores essenciais de sua fun¢do; mas isso ¢
feito cada vez mais com tanto esplendor, que tais valores comegam a aparecer
antiquados e, na cidade grega, deixa de haver lugar para esse tipo de palavra
magico-religiosa, na medida em que este sistema de valores ¢ condenado pela
democracia cléssica. (Detienne, 1988, p. 22)

Detienne enfatiza como os poetas ndo apenas narravam historias, mas detinham o poder
de moldar a ordem social da cidade, uma vez que suas performances orais tinham tal autoridade.
Desta maneira, o autor conclui, o poeta detém a verdade, independentemente de ser um
“funcionario da soberania” (Detienne, 1988, p. 23), sua afirmagdo ¢ absoluta e ndo pretende ser
equivalente a uma formula que identifica predicado e objeto, mas ser ela propria a identificagao
com o divino.

Nereu, o ancido do mar, frequentemente representado como um simbolo de sabedoria
ancestral e conexdo com verdades imutdveis, encarna a sapiéncia nas decisdes juridicas e
oraculares, além de exprimir a soberania. Minos, o rei que encarna a figura de ordem e justica,
pode ser visto de maneira diversa em relagdo a Nereu, pois Minos ¢ retratado como uma figura
mais ativa, que busca performar efetivamente a sua autoridade politica no contexto social.
Entretanto, a utilizagdo destas figuras tem o intuito de demonstrar que a verdade na Grécia
arcaica dependia da performance, bem como do exercicio de rituais.

Diante disto, convém mencionar que a marginalizacao politica das mulheres ocorre em
virtude deste controle do logos exercido diretamente pelos homens, isto ¢, a autoridade
masculina estabelece as bases da exclusdo feminina dos ambitos publico e intelectual da vida
na cidade e reforga o siléncio como principal virtude.

Esta constatagdo sera particularmente relevante quando analisarmos a obra de Platdo,
pois poderemos observar que o filésofo elabora suas teses a partir dessa mesma estrutura

cultural e epistemoldgica. Assim, ainda que conceda as mulheres a possibilidade de educagao
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racional e a fun¢do de guardias no projeto politico delineado no livro V de 4 Republica, o acesso
ao logos permanece regulado por critérios naturais que preservam a hierarquia entre o feminino
e o masculino, uma vez que atributos tradicionais e pejorativos sobre a mulher continuam a
aparecer em outros momentos da obra.

A verdade na Grécia arcaica ¢ indissociavel daquele que a detém, assim como responde
a uma sabedoria pratica, diferentemente da teorizagdo posterior realizada por Platdo, em que a
verdade esta no campo do inteligivel. No pensamento arcaico, argumenta Detienne, estdao
imbricados trés dominios que sdo, concomitantemente, fungdes sociais: a poesia, a mantica e a
justica, seus arautos sdo mestres da verdade e manipulam o tecido social a partir da autoridade

de seu discurso dotado de verdade, como podemos examinar no fragmento destacado a seguir:

Por tras do Ancido do Mar, vigario mitico do rei de justica, dotado de um saber
mantico e senhor da Alétheia, por tras de Minos, que, como Nereu, acumula a
funcao real, a justica, o saber mantico e o privilégio de Alétheia, um tipo de
homem se revela: o personagem real, dotado de um dom de vidéncia. (...) Neste
plano de pensamento, em que o politico interfere no religioso e a adivinhagao
mistura-se com justica, a Alétheia define-se, como no plano poético, por sua
complementariedade fundamental em relacdo a Léthe. Seu contetido deixa de
ser o da palavra cantada, pronunciada em virtude de um dom de vidéncia: sdo
procedimentos adivinhatorios € modos de justica. Sua eficdcia consiste,
entretanto, numa forma de conhecimento analoga a dos poetas inspirados.
(Detienne, 1988, p. 31-32)

O historiador também descreve o processo de laicizacdo da palavra magico-religiosa,
que dara lugar a palavra-dialogo, diferenciadas fundamentalmente por sua inscri¢ao no tempo,
isto €, a palavra magico-religiosa ¢ atemporal e simbolica, enquanto a palavra-didlogo ¢
localizada no tempo e condiz com o grupo social. A palavra, neste novo estatuto, ndo ¢ mais
privilégio de um homem (o poeta, o rei, o adivinho), mas pertence por direito aos homens de
guerra, € passa a ser entendida enquanto um bem comum, predecessora da agao.

A palavra-diadlogo, fundada no interior das assembleias militares, depende da aprovacgao
ou desaprovagao do grupo que delibera, ndo conta mais com elementos além-homem para a
decisdo, uma vez que submete a palavra a publicidade. Estd assentado na palavra-didlogo, o
“futuro estatuto da palavra juridica ou da palavra filosofica” (Detienne, 1988, p.51). Ideais
importantes, como o de Isonomia, surgem nas assembleias militares e desenham os
fundamentos do pensamento politico. Por outro lado, embora o ideal de Isonomia tenha surgido
no meio militar, a palavra-didlogo, explica Detienne, ainda constitui um privilégio aristocratico,

inacessivel ao demos.
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A mutagdo intelectual do pensamento grego — que opera a passagem da palavra mitico-
religiosa a palavra-didlogo — inaugura o nascimento da cidade, originada no seio da reforma
hoplita e simboliza um alheamento ao sistema de significagdes mitico-religioso. Tal mutacao ¢
refletida na construgdo progressiva de praticas institucionais voltadas a racionalidade
discursiva, responsavel por exercer um processo de secularizagdo durante os séculos VI e VII.
Podemos destacar ndo apenas o florescer da Filosofia no intercurso desta revolugdo, mas
também o desenvolvimento de praticas retdricas, assim como as nogdes de direito e historia
(Detienne, 1988, p. 54).

A palavra-didlogo serve de instrumento para o exercicio politico, criando o seu proprio
campo de significacdes, agora independente da rede simbolica do mito e da religido, substitui
o enfoque que antes estava sobre o mythos para o logos, como norteador da realidade politica.
A autonomia do /dgos se bifurca em duas tendéncias: Retorica/Sofistica e Filosofica, estas
correntes empreendem reflexdes distintas acerca do logos. A filosofia busca compreender,
inicialmente, a origem e a constituicdo do universo (arché) e, posteriormente, a relacdo entre
linguagem e realidade. J& a sofistica problematiza o papel social do /dgos e desenvolve um
conjunto de técnicas retoricas.

As novas tendéncias discursivas na cidade causaram uma transformacdo no conceito
inicial de alétheia a medida que a razdo secularizada tomou conta das praticas discursivas.
Detienne destaca a figura de Simonides (557-556 a.C) como uma espécie de poeta profano, pois
teria sido ele quem empreendeu o processo de desvalorizagcdo da alétheia ao tornar a poesia um
oficio profissional e descobrir “o carater artificial da palavra poética”, rompendo, dessa
maneira, com a tradi¢do do poeta inspirado pelas musas (Detienne, 1988, p. 57).

A mnemotécnica foi produto desta transformag¢do operada por Simdnides no interior do
fazer poético, substituindo a alétheia — simbolo da poesia de inspiracdo religiosa — pela doxa —
instabilidade, ambiguidade oriunda da apdte. Detienne esclarece que esta doxa que agora ocupa
lugar na poesia como arte, ndo € a mesma daquela a ser tratada como “opinido” no discurso
filosofico, mas € uma “problematica interna do pensamento poético”, assim como a alétheia

que Simodnides deixa de lado ndo ¢ a filosofica. Entretanto,

Quando define a arte do poeta como uma arte de ilusdo cuja fungio é seduzir,
enganar, suscitando “imagens” dos seres fugazes, que sdo eles mesmos e algo
mais que eles mesmos, Simonides prefigura uma das duas grandes vias que
dividem a historia da problematica da palavra. Observou-se sempre, através de
alguns tragos estilisticos, como também através de alguns aspectos de seu
personagem, que Simonides anuncia o Sofista. Em seus poemas, cultiva as
antiteses, se compraz jogando com a ambiguidade da palavra; para seus
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contemporaneos, ele ¢ o homem que vende sua poesia por dinheiro e se
envaidece por “enganar” os outros. Mas entre Simonides e os primeiros sofistas,
as afinidades ultrapassam a anedota, tocam o essencial. (Detienne, 1988, p. 61)

Portanto, a ambiguidade que Simonides apresenta em seus poemas serd também
instrumento dos sofistas e retdricos, que ndo limitavam suas analises em sistemas rigidos de
verdade, mas utilizavam-se de ambiguidades como uma forma de equilibrio entre o jogo de
forgas racional e da agdo politica. A instabilidade politica era um terreno fértil para o cultivo
dessas formas discursivas ambiguas, esta era a maneira pela qual os sofistas julgavam correto
proceder, ja que ‘“nada ¢”, de fato, uma mesma coisa sempre, mas estd em constante
transformagdo. Em virtude disso, Detienne aponta, o sofista e o politico agem no mesmo
dominio, ambos lidam com questdes praticas e buscando adaptar solu¢des para problemas
concretos, reforgando a centralidade da nocdo de inteligéncia pratica (phronesis) no
pensamento grego.

Neste novo mundo dominado ndo mais pelo canto, mas pela palavra-dialogo, o sofista
e o retorico sdo considerados “técnicos do /ogos”, uma vez que utilizam a palavra como
instrumento da agdo politica com a finalidade de persuadir e enganar, como bem exprimira o

hospede no didlogo O Sofista, de Platao, em uma, das sete defini¢des:

EENOZ: Tod 6¢ ye obopvnticod 10 HEV TPOGOMAODY 010 YGp1TOC Kol
TOVTATOGL 1’ OOVHG TO dEAE0p TETOMUEVOV KAl TOV GO0V TPATTOUEVOV
TPOPTV E0VTA LOVOV KOAUKIKTV, G EYDOL, TAVTEG QOIUEV GV 1) NOLVTIKTV
TIVOL TEQVIV ELVOL.

OEAITHTOZX: I1&¢ yap ov;

EENOZX: To d¢ énayyeAAOpevov eV ¢ ApeTiig Eveka ToG OAlag Totodpevoy,
GO0V 8& VOGO TPUTTOUEVOVY, Ao, 0D TODTO TO YEVOG ETEPM TPOGEUTETV
a&ov ovouartt;

OEAITHTOZX: I1&¢ yap ov;

ZEENOZ: Tivi 61 T00T®; TEP® AYELV.

OEAITHTOZ: AfjAov 61 TOV YOp COPIGTNV Ol SOKODUEV Avnupnkéval. ToUT’
oV EYwYe £V TO TPOGTiKoV dvop’ dv 1yodpol KaAETV anTov.

O Hospede — Porém, da arte com base no salario, a modalidade que se manifesta
nas conversas, com o simples fito de agradar, e que s6 usa o prazer como isca,
sem nada mais exigir para sua subsisténcia, acho que todos nés concordariamos
em qualifica-la como aduladora ou simplesmente recreativa.

Teeteto — Sem duvida nenhuma.

O Hoéspede — E a modalidade que promete ensinar a virtude por meio da
conversacdo e que se faz pagar em espécie, ndo merecera, como género a parte,
denominacao especial?
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Teeteto — Como ndo
O Hospede — E que nome ha de ser? Nao te dispora a acha-lo?

Teeteto — E muito facil. Acho que encontramos o sofista. Designando-o desse
modo, penso atribuir-lhe o nome mais acertado. (Platdo, Soph., 222d-223a)

Detienne afirma que esta nova forma discursiva na cidade ¢ um produto da secularizagao
da memoria e da desvalorizacao da aletheia, entretanto ha mais uma vertente na linha evolutiva
do pensamento que a Grécia testemunha no final do século VI, oposta a sofistica e voltada ao
pensamento religioso. Estas seitas filos6fico-religiosas orientavam seus pupilos para a salvagao
individual, portanto, podemos observar, em certa medida, um retorno aos principios da palavra
religiosa, resgatando a primazia da memoria e da alétheia, ao passo que rejeitam a ambiguidade
do fazer sofistico.

Apesar de retratar uma recuperagdo de elementos caros a tradicdo mitico-religiosa
anterior, os circulos filos6fico-religiosos nutriam uma relagao diferente com a alétheia, ndo se
tratava de uma simples copia da alétheia poética. Segundo Detienne, a verdade assume uma
face mais abstrata e universal, objetivando tornar-se uma “prefiguragdo religiosa do Ser”
(Detienne, 1988, p. 69). H4, nas seitas filosofico-religiosas, uma ruptura entre os pilares do
pensamento religioso anterior, uma vez que agora mnemosyne € alétheia tornam-se ferramentas
de abstragdo no pensamento filoséfico.

Ha uma diferenca fundamental entre dois tipos de mestres da verdade, pois enquanto
alguns operam no campo do simbolico (os poetas ou adivinhos); outros manuseiam a logica e
a abstracao (filosofos), sendo esta a diferenca principal entre as novas seitas filosofico-
religiosas e as antigas formas discursivas de cunho estritamente religioso, isto ¢, a superacdo da
ambiguidade mitica pela clareza filoséfica.

O ideal antropoplastico reflete a busca por uma formacao integral do homem, unindo
corpo e alma. Tal ideal ndo pode ser dissociado da nocao de alétheia, uma vez que o homem
anseia a verdade para uma compreensdo cada vez maior de si mesmo e de seu meio. Neste
caminho de busca pela verdade, o homem inicia trilhando o caminho mito-poético, atribuindo
os fendmenos as potestades. Percorre — ndo de modo continuo — pela razao, ldgica e filosofia.

A emergéncia de uma nova paideia ocorre neste contexto de transi¢do, em que o homem
deixa de ter uma experiéncia exclusiva com o sagrado e passa a centralizar no interior do
pensamento aspectos logicos e racionais. Dessa maneira, o ideal antropoplatisco sugere que o

homem seja capaz de ascender a paideia filosoéfica.
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Platdo, nesse contexto, herda e reorganiza o ideal antropoplastico submetendo-o a
politica. Contudo, ndo de forma neutra, uma vez que o filosofo preserva critérios de distingao

natural que terdo efeitos sobre a diferenga entre os sexos.

1.1. HABITAR A CIDADE COMO MULHER

Eu sou uma mulher, mas tenho inteligéncia.
Lisistrata, v. 1124, Aristofanes

Neste ponto do texto, nosso objetivo € examinar as formas pelas quais a mulher a habita
a cidade grega nos limites do espago publico, sendo dele excluida social, simbolica e
discursivamente. A presente analise nao possui apenas um carater descritivo, mas ¢ fundamental
para compreender as condigdes culturais e epistemologicas que tornam possivel a proposta

platonica de inclusdo feminina no projeto de cidade justa.

Apds investigarmos mais sobre a areté guerreira e seu papel civico, € possivel
perguntar-se: “onde estdo as mulheres?”, Segundo Torres (2001, p. 49), as mulheres eram
despossuidas de direitos politicos e juridicos, permanecendo no interior do orkos realizando
funcdes domésticas, o que torna, desta forma, impensavel a participagdo efetiva das mulheres
nas atividades poliades. Em contrapartida, o homem era destinado a realizar as atividades ativas
na cidade, compunha assembleias e participava de importantes decisdes politicas. Sobre este
panorama, Lessa (1999) explica a seguir que o siléncio era o apropriado a condi¢do feminina,

enquanto o homem era, de fato, o portador do logos:

Diferente do cidaddo, a mulher aparece nos textos marcada pela caréncia do
logos, o que a impossibilitava de participar da vida publica. Dessa forma, a
subordinagdo da mulher ao homem pode ser verificada inclusive no dominio da
palavra, onde as vozes das mulheres, desprovidas do /ogos, pareciam sempre
dissonantes. (Lessa, 1999, p. 156)

Para clarificar as ocorréncias de siléncio e fala feminina, Lessa (1999) faz um compilado
com alguns dos grandes testemunhos escritos de Tucidides, S6focles, Aristoteles e Aristofanes,
demonstrando a maneira pela qual a fala/siléncio aparece em cada um desses autores. Para
analisar, Lessa utiliza dois cédigos: Euforizado (valorado positivo, permitido) e Disforizado
(negativo, censurado, proibido). Ao analisar A Historia da Guerra do Peloponeso, de

Tucidides, Lessa aponta que tanto o siléncio quanto a fala sdo euforizados, mas o siléncio,
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especialmente, ¢ uma condi¢do de normalidade, ao passo que a fala, apesar de positiva,
representa anormalidade. A analise de Lessa também estd direcionada para as ocasides de
ocorréncia da fala/siléncio, ainda analisando o texto de Tucidides, Lessa aponta que as ocasides
de fala estdo naturalmente associadas a grupos de trabalho, grupos de defesa da polis e em
funerais.

De Séfocles, a analise se direciona para a tragédia Ajax, onde a fala permanece
disforizada e o siléncio euforizado, sendo as situagdes de fala no interior do oikos e nas ocasioes
em que o marido repreende a Esposa por falar demais. Em Aristoteles, n’A Politica, temos a
repeti¢do do panorama de Sofocles elucidado acima, sendo a fala tagarelice e o siléncio uma
virtude, o que implica a exclusao da mulher do exercicio pleno da racionalidade politica.

Um testemunho dissonante aparece nas obras? de Aristofanes, o siléncio aparece
disforizado, enquanto a fala feminina é euforizada. Além disso, os espagos onde ocorrem as
situacdes de fala sdo bem mais amplos: grupos de vizinhas; redes de amigas; reunides das
esposas; didlogos com o marido; assuntos publicos e celebragdes religiosas (Lessa, 1999, p. 157
—158).

O caso de Aristofanes tem uma relevancia diferente dos demais testemunhos por
conceder voz as mulheres, pois “comumente nao temos muitas ocorréncias textuais de que elas
[as mulheres] tinham possibilidade de ter papéis ou posi¢des de poder além do oikos” (Franklin,
2016, p. 92). Segundo Franklin (2016), Aristofanes, através da comicidade, chama atencao para
a maneira como os homens administram a cidade e realiza uma inversao da logica cotidiana ao
transferir o poder as mulheres, que decidirdo os rumos da cidade. Aristofanes subverte a

condi¢do das mulheres ao introduzir as esposas no ambito da administragdo publica:

Aristofanes irrompe com o status quo vigente e profere a insurgéncia do poder
feminino por meio da palavra, ou seja, em suas pecas elas ousam proferir um
discurso; discurso este que legitimaria sua condi¢do de cidadd nos mesmos
moldes dos homens. (Franklin, 2016, p. 96)

Possuir o direito de discursar em assembleias conferia o titulo de cidaddo ao homem e
legitimava sua posi¢do social, de modo que a subversdo da comédia Aristofinica estd em
conceder a voz publica as mulheres. Em contrapartida, o comedidgrafo mantém o protagonismo
das esposas, conferindo legitimidade a essas mulheres. Franklin contrasta o protagonismo das

mulheres aristofanicas que proferem discursos de carater politico e libertario com exemplos

2 Lisistrata, Assembleia de Mulheres e Mulheres que celebram as Tesmosforias.
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oriundos da tragédia e da épica. Desde os tempos homéricos, a atividade feminina restrita ao
lar era associada a sua personalidade, Franklin toma como exemplo a figura épica de Penélope,
que tece infinitamente um tapete a espera de Odisseu, tomando “consciéncia de sua condigdo
de mulher” (Franklin, 2016, p. 98), obedecendo o estatuto da esposa resignada. Tecer, para a
mulher, era uma forma de comunicagdo, onde ela poderia expressar-se tecendo as tramas de seu
cotidiano, dilemas e preocupagdes.

Lessa (2011) compreende a tecelagem no mundo antigo como uma sophia € uma techné
essencialmente femininas que possibilitavam, para além da prosperidade doméstica, uma
comunicagao restrita aos grupos de mulheres, seja falada ou figurativa. O historiador langa mao
de duas importantes narrativas miticas para embasar sua relagao entre tecelagem e expressao:
o mito de Filomela e Procne?®, bem como o Mito de Aracne.*

O mito de Filomela e Procne, para Lessa (2011, p. 145), revela uma forma de
sociabilidade feminina ligada a tecelagem, ja que Filomela narra através do tapete a violacao
de Tereu, e Procne canta as dores de sua irma, havendo “uma espécie de complementariedade,
isto porque, enquanto uma tece a outra canta”. A vitoria de Aracne sobre Atena também
demonstra a existéncia de uma narrativa implicita no ato de tecer, ¢ diferente da atribuicao
masculina de narrar discursivamente, caracterizando-se como uma narragao figurativa. Nos
dois mitos trazidos por Lessa, a fiagdo e a tecelagem aparecem como atividades restritas as
mulheres.

Retomando o contexto aristofanico, ¢ valido pontuar que, embora Aristofanes tenha
subvertido os limites dos papéis femininos, nos versos 565- 572 o comediografo também aponta
a fiacdo e tecelagem como um saber genuino das mulheres e que pode, inclusive, ser

instrumentalizado para a governanga, tal como se pode ver a seguir:

IIpo6poviog

3 Para melhor compreender o argumento de Lessa, € importante tomar como contexto o estupro de Filomela por
seu cunhado, Tereu (rei da tracia, que havia recebido de Pandion a promessa de casamento com a irma de Filomela,
Procne, apds sair vitorioso de um conflito contra Tebas). Para que Tereu nao fosse descoberto, ele corta a lingua
de Filomela, restando-a tecer um tapete para narrar a irma o ocorrido. Procne, ciente da transgressdo de Tereu,
mata seu proprio filho e oferece a Tereu como refei¢do. Apos ser descoberta, Procne e Filomela sdo cacadas e
transformadas em passaros, Procne em rouxinol e Filomela em andorinha. Esse Mito ¢, inclusive, enunciado por
Penélope no canto XIX da Odisséia, quando a rainha lamenta a triste sina, a auséncia de Odisseu e Telémaco,
comparando suas afli¢des agudas ao canto do rouxinol (Procne) lamentando o filho assassinado.

4 0 contexto ¢ o de disputa entre Aracne e Atena. Aracne habilissima na tecelagem ndo suportava que sua arte
fosse atribuida como uma dadiva da deusa Atena, oferecendo-lhe, entdo, um concurso. A deusa, para frear a hybris
de Aracne, metamorfoseando-se em ancid aconselha maior respeito as potestades, apds ser expulsa por Aracne
com insultos, Atena aceita a disputa. Atena tece sua vitoria sobre Poseidon para tornar-se protetora da cidade de
Atenas e Aracne tece o cotidiano dos deuses masculinos. Atena nao encontra defeitos no trabalho de Aracne e da-
lhe a vitdria, em contrapartida, a transforma em uma aranha, para que teca obcessivamente.
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TS 0OV VUELC Suvortod TadCOL TETOPOYHEVE TPy ILOTO TOAAN
&V Talic dporg Kol Stoddoor;

AvoleTpatn

POOAMS TAVV.

Ipépoviog

TG, Amdoe&ov.

Avolotpdtn

dhomep Khootiip’, dtov Mpiv 1 tetapaypévoc, dde Aafodoa,
VIEVEYKODOML TOIGV ATPAKTOLS TO PEV EvTonbol 10 & €xelok,
oUT®G Kol TOV TOAELOV TODTOV SHADGOUEY, IV TG €00T),
dleveykovoar 510 TpecPeldv TO pEV Evianbol 10 & ékeloe.
IIpépoviog

€€ €plav o1 Kol KAMOTHPOV Kol ATPAKTOV TPAYLLOTO SEWVHL
TaOGEY 0iecd’ @ avonTot;

AvoleTpdrn

KOV DUV v’ €l Tig Evijv voig,

€K TV Eplmv TAV NUETEPOV EMOAMTEVESD GV dmavTa.

CONSELHEIRO — Como vos entdo sereis capazes de reter tanta desordem nas
cidades e nela por fim?

LISISTRATA — De modo muito simples.

CONSELHEIRO — Como? Mostra.

LISISTRATA — Como um fio, quando esta embaragado, como este, tomando-
0, puxando-o com fusos deste lado e daquele outro, assim também esta guerra
acabaremos, se nos deixarem, desembaracando-a pelos embaixadores, deste
lado e daquele outro.

CONSELHEIRO - Das las, dos fios e dos fusos negocios terriveis presumis
cessar? Que tolas!

LISISTRATA — E se houvesse algum bom senso em vos, das nossas las
administrarieis todas as coisas.

Dessa maneira, embora houvesse institucionalmente uma orientagdo para um padrao de
comportamento feminino, isto ¢, a identificagdo do siléncio como maior virtude de uma mulher,
elas participavam indiretamente da vida politica, tal como podemos observar tantos nas
comédias aristofanicas, quanto nos coros femininos das tragédias. Barbosa (2007, p. 354) expde
com clareza a relagdo da mulher com a politica: “Indiferentes a vida privada, eles dedicam-se a
vida publica, da qual elas nao participam. Se a invadem, eles alarmam-se, como se fora uma
desordem.”.

Segundo Saxohouse (1986), o mundo dos homens era permeado pela gloria, poder e
acdo, ao discutir nas assembleias estes cidadaos definiam os valores da cidade, as mulheres
gregas, entretanto, ndo compunham este mesmo circulo. Para a autora, um dos poucos locais
onde representagdes femininas poderiam ser vistas era no teatro, € embora estas nao pudessem
assistir as pecas, completa Saxonhouse, “o enclausuramento das mulheres no lar ndo impedia a

sua existéncia na consciéncia poetas homens ou dos cidaddos homens para os quais eles
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escreveram”™ (Saxonhouse, 1986, p. 404). A chave interpretativa da autora sobre a presenca
feminina nos enredos teatrais ¢ pensar o confronto proporcionado pela diversidade frente a
uniformidade do mundo masculino. E possivel depreender da afirmacgdo da autora, que as
mulheres tragicas sao um constante apelo a alteridade e a complexidade que transcende a fungao
reprodutiva.

Para Saxonhouse, ¢ a presenga de personagens femininas no teatro que faz com que o
herdéi volte a realidade empirica e reconhega a incapacidade humana de controlar tudo através
da racionalidade, “o homem no palco grego que tenta viver sem reconhecer a mulher ¢ a
diversidade que ela revela encontra a tragédia™®, pois o aparecimento da diversidade traz a tona
o fracasso da onipoténcia masculina ao expor o limite da razdo humana. A tragédia, explica a
autora, ¢ uma falha do her6i, que ao excluir a negatividade do outro corr6i a si proprio.

Dessa forma, o modo como a mulher habita a cidade grega revela uma exclusdo que ndo
¢ apenas juridica e institucional, mas também tange o acesso ao proprio logos e a racionalidade
politica. Mesmo que possamos identificar redes de comunicacdo indireta entre as mulheres —
nas atividades de tecelagem — tais praticas ndo rompem com a estrutura hierdrquica de
silenciamento. Nesse sentido, devemos encarar a adog@o de praticas inclusivas no que tange as

mulheres por Platdo enquanto uma reorganizagao filoso6fica do modelo aqui exposto.

1.2. O IMAGINARIO SOBRE O FEMININO

Com efeito, as heteras nds a temos para o prazer, as
concubinas para o cuidado diario do corpo, mas as
esposas para que tenham filhos legitimos e mantenham
a guarda fiel da casa. (Apolodoro, [D] 59. 122)

Hé diversas fontes que nos permitem entrever o imaginario que os gregos possuiam da
figura feminina, com o fito de demonstrar como as mulheres estavam submetidas a um ciclo
que oscilava entre a adequagdo as normas e violacdo destas, utilizamos trés registros textuais:
filosofico (Xenofonte); juridico (Apolodoro) e literario (Tragédias). Os dois primeiros cotejos
sao de importancia impar, uma vez que, respectivamente, definem o modelo normativo da
oikonomia como esfera feminina e distinguem as mulheres por sua fun¢@o sexual e reprodutiva.

Em ambos os testemunhos, convém ressaltarmos, paira o conceito de funcionalidade sobre os

> Tradug@o nossa do original em inglés em From Tragedy to Hierarchy and Back Again: Women in Greek Political
Thought: “The closeting of women in the home did not shut out their existence from the consciousness of the male
poets or the male citizens for whom they wrote”.

6 Original: “The male on the greek stage who tries to live without acknowledging the female and the diversity she
reveals encounters tragedy”
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papeis sociais desempenhados pelas mulheres, matriz que Platdo reorganizard para os fins
desejados de sua pdlis perfeita.

Com efeito, a construgao das personagens femininas na literatura grega nos entrega além
do que apenas uma descricdo de mulheres desmedidas e afoitas por justica, mas propicia
também o conhecimento de como as mulheres eram frequentemente representadas pelos
homens e de como eram sensiveis aos mandatos masculinos e a auséncia de participagdo nas
decisoes politicas, que as relegavam a margem da cidadania. Pretendo aqui fazer um recorte de
alguns personagens que explicitam o imaginario acerca da mulher, tanto na literatura, quanto

na filosofia.

1.2.1. REPRESENTACOES FILOSFOFICAS E JURIDICAS SOBRE A MULHER

Iniciaremos com Xenofonte, nascido no demo de Erquia, entre os anos 430-425 a.C,
pensador oriundo de familia economicamente abastada. Além de sua produgdo intelectual,
Xenofonte participou diretamente de conflitos politicos, entre os quais constam sua relagdo com
Ciro, o jovem; Tibron ¢ Agesilau. A obra de Xenofonte possui complicada cronologia e
classificagdo literaria, mas entre o que se convencionou nos estudos de antiguidade, suas obras
sdo classificadas em: escritos histdricos e escritos pedagdgicos-éticos e técnicos. Pela qualidade
historica de seus escritos, Xenofonte ¢ frequentemente associado a autores como Tucidides e
Herodoto, dado o potencial de reconstitui¢ao historica em suas obras.

O Economico, obra que nos deteremos a partir deste ponto, faz parte de seus escritos de
influéncia socratica, onde o autor mescla lembrancgas de alguns ensinamentos de Sdcrates com
convicgdes proprias em obras ficticias, mas que buscam a verdade preservando o método
dialético empreendido nas investigagdes socraticas. Segundo Prado (1999), no prologo ao
Economico, a obra ¢ um tratado politico sobre o lar, ou melhor, um logos oikonomikos, onde o
personagem Socrates enuncia ideias do proprio Xenofonte. Prado enfatiza que o autor delineia
os contornos do que ¢ privado e daquilo que € publico, pois a tarefa de Xenofonte é encontrar
um bom administrador do patrimonio familiar, do mesmo modo como se espera obter no &mbito
publico uma pdlis bem dirigida, harmonica e sadia.

Conforme Santos (2024, p. 14), o contexto sociohistérico do Economico ¢ de
estereotipacdo de géneros, apresentando um binarismo que circunscreve os papéis de género ou
ao espago publico ou ao privado, como ¢ possivel observar no discurso de Iscomaco (X, Oec.
VII, 3): “Bem, Socrates! disse, quanto ao que perguntas, de maneira algum passo meu tempo

dentro de casa, pois minha mulher ¢ capaz de cuidar pessoalmente das coisas de minha casa”.
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A partir deste ponto, Sécrates desejara saber se fora Iscomaco que educou sua mulher de tal
modo ou se ela ja havia vindo treinada da casa de seus pais.

O centro da analise de Xenofonte na segunda parte do tratado (VII-XXI) passa a ser,
inicialmente, o governo da dona de casa, bem como ter conhecimento dos motivos que fazem
Iscomaco ter fama de kalos kai agathos anér. Convém, a presente discussdo atentar as ligdes
de Iscomaco a sua esposa, i. €., os modos de governo da casa e o papel socialmente concebido
ao homem e a mulher. Por outro lado, deveremos explicitar que Iscomaco nao desmerece o
trabalho de sua esposa no interior do lar, nem considera inferiores as suas ocupacdes, mas
destaca a relevancia de suas fungdes para a complementariedade natural entre servigos de
homem e de mulher.

Sécrates deseja saber o que Iscomaco faz para ser considerado belo e bom (X. Oec. VII,
2), no que seu interlocutor responde que de maneira alguma passa o seu tempo dentro do lar,
uma vez que sua mulher cuida inteiramente da casa. A devolutiva socratica consiste em saber
se a esposa do vardo ja lhe foi entregue desta maneira ou se ele proprio precisou instrui-la nos
deveres do lar. Iscomaco explica que, em razdo da pouca idade em que a esposa lhe foi entregue,
muito pouco sabia e ndo bastavam apenas os conhecimentos de tecelagem, mas que, quanto ao
controle da alimentagdo, ja veio bastante instruida.

Iscomaco narra que antes de educar sua mulher nas tarefas que lhe cabia, ambos
ofereceram sacrificios aos deuses para que ele pudesse ensinar e ela, aprender. Sécrates, como
um bom investigador, quer saber qual foi o primeiro ensinamento do marido a mulher e seu
interlocutor se surpreende que tal assunto seja mais interessante do que o hipismo ou, até
mesmo, a ginastica. No que segue, [scomaco narra que, ao sentir-se confortavel para conversar
com a esposa, alega que ela lhe foi dada e por ele escolhida para que pudessem estabelecer o
melhor para a casa e para os filhos. E interessante pontuar que aqui, Iscomaco caracteriza a
propriedade da casa como comum entre eles, assim como tudo o mais que possuirem no interior
dela, sem que precisem calcular a contribuicao individual de cada um, como podemos observar

a seguir:

€Yo te yap 6co pot EoTv Amavta €ig TO KOOV dmoaive, o 1€ doa NVEYK®
mévta €ig TO Kowov KoTEONKaC. kol ov TtodTo Oel AoyileoOat, mOTEPOG dpal
apOu® mheim couPEPANTAL UMY, BAL éKkeivo b eidévau, 8Tt 6MOTEPOC GV UGV
Beltimv kovmvog 7y, o0tog T Asiovog dE1 GLUPBGALETOL.

Eu declaro que ¢ de nds dois tudo o que tenho e tudo o que trouxeste puseste

em comum. E ndo devemos ficar calculando qual de ndés contribuiu mais em
quantidade. Ao contrario, é preciso que saibamos bem que, dentre nods, o que
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for melhor parceiro, esse € quem contribuirda com o que ¢ de maior valor. (X.
Oec. V11, 13)

A esposa de Iscomaco questiona qual seria o seu papel no crescimento do patrimdnio e
Iscomaco afirma que serd realizar tudo da melhor maneira possivel, tal como uma abelha-rainha
preside a colmeia, enquanto ele ficaria responsavel pela providéncia fora do oikos. Estas tarefas,
as do interior e as do exterior, aponta o marido, exigem zelo de ambas as partes, de maneira que
as duas detém sua importancia. Os deuses, aponta Iscomaco, moldaram a natureza do homem
para suportar as atividades exteriores — segundo esta no¢ao, suportariam melhor o frio e o calor,
assim como caminhadas e campanhas bélicas —, enquanto impuseram tarefas internas as
mulheres, adequadas a sua natureza mais fraca (X. Oec. VII, 23). Na descri¢do que Iscomaco
realiza, as mulheres sdo associadas a esteredtipos comuns, como possuidoras de temor e de uma
poc¢ao maior de amor pelos filhos.

Por ndo serem ambos naturalmente dotados para tudo, aponta Iscomaco, o casal precisa
encontrar vantagem em tal unido, sendo um qualificado naquilo que falta no outro. Desta
maneira, a mulher, pela lei dos deuses e dos homens, cabe ficar em casa e cuidar do que ha nela,
enquanto para o homem ¢ vergonhoso permanecer na casa, devendo cuidar dos assuntos
externos. No prosseguimento da descricdo das licdes de Iscomaco, aparece novamente a
associagdo da mulher enquanto abelha-rainha, que deve zelar para que as abelhas nao

permanegam ociosas, assim como distribuir a cada um a pog¢ao que lhe € justa.

olpon pev Eymye, Epnv, od T hayictov &, el P mép ye Kol 1) &v 16 cpnvel
Nyeuomv péMtta €n’ layiotov atiowg Epyolc €péotnkev. €uol yap tol, £
pavoLk ol ol Oeol, & yovar, dokodot oA Sieckeppévag pdioto t (edyog
10010 cuvTebetcévar O kodeltar OfjAv kol Eppev, drmg TL dpeAudToTOV | AT
glg Vv xowoviay. TpdTOV UEV Yap To Un EkAmelv (omv yévn todto 0 {edyoc
Keltal PeT GAMA®V TEKVOTOLOVUEVOV, EMEITO TO Ynpofockovg KektijoOot
£00TOIG €K TOVTOL TOD {gVYOVC TOiG YOOV AvBpmmolg mopiletar: Emeita 08 Kai 1)
dlarta 1oilg avOpmToLg 00) BoTeP TOIg KTVESTY £0TIV &V VIaibp®, ALY 6TEYDY
detron dfjAov OtL. del pévror Toig péAdovaty avlpamolg sy 6 T1 eicpépwaoty gig
10 GTEYVOV TOD €pYacOpUEVOD TAG &V T VTTaBp® Epyaciog. Kol yop veatog Kol
omopog Kai puteia kol vopol vraifpio tadta Tavia Epya éotiv: €K TOOTOV O T
gmndetoytyvetat. Sel & av, énedav tadta eiceveydi €ic 10 otEYVOV, KOi TOD
oMGOoVTOG ToDTA, Kol ToD £PpYacoUévoy & & TV oTeyviv Epya de0UEVH EOTL.
oTEYVAV O¢ OeTTaL Kol 1] TV VEOYVAV TEKVMV TOO0TPOPia, oTEYVAV O Kol ol €
K T0oD Kopmol oltomotion d€ovtal: MGaVTOS 0& Kai 1 Thg §60TTog €k TdVv épimv

épyooia. €mel 8" apedTepa TadTo Kol Epyv kal EmueAieiog deitatl T t€ Evoov
kol T0 £€®, Kol TNV @Uoty, edval, evfig Tapeskedacey 0 0g0g, Mg Enol SoKel,
TNV P&V TG Yuvaukog €mi T EvOov Epya kol EmpeAnpota, <tnyv 8¢ 100 avopog
émi T EE>.
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Julgo que ndo sdo tarefas de pequeno valor, disse eu, se ¢ que, numa colmeia,
ndo sdo de pequeno valor as tarefas a que a abelha-rainha preside. Eu penso,
minha mulher, ele contou-me ter dito, que os deuses formaram esse casal de
fémea e macho, como ¢ chamado, com muito critério para que tenha 0 maximo
de vantagens na convivéncia. Em primeiro lugar, para que nao pereca a raca dos
seres vivos, esse casal permanece unido gerando filhos; em segundo, a partir
dessa unido, eles, os homens pelo menos, podem ter amparo em sua velhice; em
terceiro, os homens nao vivem ao ar livre como os rebanhos, mas precisam de
teto, € claro. Mas, para terem o que levar para o interior dos abrigos, os homens
precisam de quem faga as tarefas ao ar livre. Ora, lavra, semeadura, plantacdo e
pastoreio, tudo isso ¢é feito ao ar livre e é dai que vém os viveres. Depois que
sdo levados para o interior do abrigo, ainda € necessario que haja quem os
conserve e realize os trabalhos que exigem lugar coberto. Precisam de lugar
coberto os cuidados com os filhos recém-nascidos, o preparo do pao a partir dos
graos e o feitio das vestes com fios de 1a. J4 que ambas as tarefas, as do interior
e as do exterior da casa, exigem trabalhos e zelo, desde o inicio, na minha
opinido, o deus preparou-lhes a natureza, a da mulher para os trabalhos e
cuidados do interior, a do homem para os trabalhos e cuidados do exterior da
casa. (X. Oec. VI, 17-22)

A mulher, portanto, deve vigiar o trabalho dos servos internos e mandar que saiam de
casa os servos cujo trabalho for externo, além de separar devidamente tudo o que entra e sai da
casa em termos alimenticios, evitando desperdicio e consumo excessivo da despensa. A mulher
cabe recompensar e castigar, respectivamente, os bons e maus servos, para que seja merecedora
de apreco.

Tendo ensinado estas coisas, Iscomaco ainda busca incentivar sua esposa a manter a
ordem na casa, alegando que a desordem tanto em exércitos quanto em matéria doméstica pode
ser desagradavel, posto que € preciso ter a mao tudo o que se faz uso cotidianamente, i.e., 0
marido ensina sua esposa que ha um local apropriado para tudo e que € belo e util manter em
ordem todas as coisas, a fim de acha-las com mais facilidade e rapidez. Convém, portanto,
arranjar os utensilios domésticos, segue narrando o marido, assim como sandalias ou panelas,
em um conjunto harmonioso (X. Oec. VIII, 19).

E necesséario que os itens do mobilidrio conforme o seu género, continua, estejam
dispostos de maneira excelente, assim como as atividades internas e externas estejam
organizadas conforme a natureza. Quanto a governanta (X. Oec, IX, 11), € preciso manté-la a
par do crescimento patrimonial, nela inculcando a virtude da justica e mostrando a
superioridade em matéria de felicidade daqueles que a praticam. A mulher, guardia das leis da
casa, nao deve manter-se sobrecarregada, mas distribuir os encargos aos servos.

ApOs esta narragao de Iscomaco, Sdcrates sugere a virilidade da mente da esposa de seu
interlocutor, uma vez que pela grandeza de sua alma, seu marido ndo precisou repetir tais

ensinamentos, ja que eles foram acatados imediatamente. Além destas prescri¢des pedagdgicas
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referentes ao lar, Iscomaco relata que certa vez, ao observar sua esposa com a face coberta de
alvaiade (para parecer mais branca) e carmim (para parecer mais corada), perguntou a ela se
seria digno mostrar-se portando aquilo que, na realidade, ndo possuia, dando como exemplo
colares dourados, dinheiro falso e mantos.

A esposa, em devolutiva, afirma que ndo, no que Iscomaco relembra que um casal, além
de partilhar a vida um do outro, deve também compartilhar os corpos. Com esta observagao, o
marido considera que a satde e o vigor devem ser oferecidos de verdade e nao buscando
ofuscar, através da aparéncia, aquilo que € natural, nem buscar enganar aquele com quem tem
vida em comum. Dadas estas sugestdes, Iscomaco diz que sua mulher ndo veio a repetir
semelhante comportamento, mantendo-se bela de verdade e sem artificios (X. Oec. X, 9).

Mafra (2024), inicia o artigo Lugar de atuacdo e tarefas das mulheres: a natureza
(pboig) como justificativa dos costumes (vouoi) no Econémico, de Xenofonte, a partir das
reflexdes de Jean-Pierre Vernant (1990) acerca da grande estatua de Zeus e dos 12 deuses, em
Olimpia. Vernant questiona qual seria a justificativa para Fidias localizar os deuses Héstia e
Hermes lado a lado, uma vez que em suas genealogias ndo ha parentesco sanguineo, nem
casamento ou qualquer lagco de dependéncia pessoal, sugerindo que este arranjo se deve a
complementariedade de fungdes entre estes deuses. Enquanto Héstia reside, sobretudo, na casa;
Hermes estaria para as relacdes externas, representando o movimento, as mudancas de estado,
as transigdes, 0s contatos entre elementos estranhos (Mafra, 2024, p. 04).

O casal Héstia-Hermes representa, segundo Vernant, a polaridade e uma tensdo tipica
na representacao arcaica do espago, que pode ser associada a formagao do oikos, uma vez que,
assim como Héstia, a mulher pertence ao espaco doméstico; e 0 homem, tal como Hermes, ¢
destinado a realizar suas atividades fora da casa. O homem e a mulher, aponta Mafra, foram
dotados de naturezas (quanto ao corpo e a alma) contrérias pelos deuses, isto significa que,
dentro do contexto de O Economico, a mulher realiza a economia doméstica, ao passo que ao
homem cabe a aquisi¢dao dos bens.

O manejo do texto do helenista por Mafra se da em razao da afirmagao de que Xenofonte
expressa em O Economico um “‘sentimento comum” (Mafra, 2024, p. 06), ao indicar que a
divindade atribuiu naturezas opostas ao homem e a mulher, naturalizando os papéis sociais
femininos e apresentando-os como decorrentes daquilo que ¢ natural, protegendo-os da
argumentacao que aponta estes papéis como construgdes sociais € passiveis de alteragao.

Mafra (2024, p. 07) assinala, a luz dos trabalhos de Etienne Helmer, que o que
Xenofonte chama de ¢@doic pode ser interpretado enquanto um “recurso discursivo para

justificar um costume comum”, salientando que Xenofonte afasta criticas ao atribuir, em certo
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sentido, poder e autonomia a esposa na esfera doméstica. Helmer expde que hd em O
Econoémico uma nogao de paridade entre homens e mulheres, relativa as tarefas, embora esta
ndo seja reciproca. Esta falta de reciprocidade, argumenta, ndo se da em virtude de uma
inferioridade natural das mulheres, mas ao proprio sistema patriarcal que molda sua educacio’.
Mafra prossegue indicando que, muito embora Xenofonte ndo enuncie a inferioridade da
mulher em relagdo ao homem, ele trata da diferenca sexual natural® e a pde como uma
justificativa para o atual estado de coisas (a delimitagdo dos locais de atuacdo de ambos os
SEX08).

Xenofonte toma o dom natural dos deuses aos homens e mulheres sem qualquer
questionamento, enfatizando que o costume reforga tal designio, porém o que Mafra argumenta
¢ que embora o elemento natural pareca ser anterior ao costume, este lhe ¢ anterior € o que
temos em Xenofonte ¢ um sistema cujas diferencas bioldgicas atuam em uma espécie de
determinismo para a psicologia individual. Desta maneira, tanto os aspectos bioldgicos quanto
psicologicos atuariam em consonancia para reforcar as atribuigdes de mulheres e homens em
suas fungoes (Mafra, 2024, p. 13).

A virilidade da mulher de Iscomaco ¢ apontada por Socrates (X. Oec. X. 1) para
manifestar a aprovacdo de sua conduta, sempre temente ao marido e as regras da casa. Neste

ponto, Xenofonte, por intermédio de Socrates, reforca que a exceléncia da mulher’ estd na

7 Sobre a educacdo das mulheres moldada pelo sistema patriarcal, o historiador Plutarco também possui reflexdes
acerca da educagao feminina para o casamento. O historiador dedica o tratado Preceitos Conjugais aos seus jovens
discipulos Poliano e Euridice, que contrairam um recente matrimoénio. O objetivo de Plutarco neste tratado ¢
oferecer conselhos praticos para a manutengao da felicidade no casamento. A importancia de Preceitos Conjugais
para debatermos a educacdo feminina reside na reproducdo de valores morais e sociais da elite da antiguidade,
valores associados tanto ao casamento quanto a dinamica familiar. As sugestdes de Plutarco dirigem-se as altas
classes, uma vez que os ensinamentos filos6ficos e musicais eram cultivados pela aristocracia. Assim como
Xenofonte enuncia através dos ensinamentos de Iscomaco, Plutarco também busca ensinar quais sdo os métodos
para harmonizar o convivio do casal. Nesse sentido, Silva (2019, p. 10) aponta que o cunho educativo se mantém
em Preceitos Conjugais, uma vez que Plutarco busca mostrar “a utilidade da filosofia na vida cotidiana” e a
maneira pela qual a filosofia pode auxiliar na unido entre um homem e uma mulher. A musica € um dos elementos
que o historiador considera necessario cultivar no casamento, ja que € essencial tanto na celebragdo do himeneu,
quanto propicia a harmonia na convivéncia diaria através do aprendizado das notas e do par harmonico (Silva,
2019, p. 13). O passo 140 e-f de Preceitos Conjugais expde o paralelo tragado por Plutarco entre a cidade e o
casamento, dado que, como aponta Silva (2019, p. 16) a cidade ¢ uma unidade constituida por “um coletivo de
familias estas constituidas por meio de casamentos” e cuidar da prole seria uma maneira de proporcionar a
continuidade da cidade. Da mesma maneira o faz Xenofonte a partir da analogia entre a casa e a cidade, enfatizando
que a ordem desejada no ambiente doméstico deve ser tal qual a ordem necessaria a cidade.

8 Mafra salienta que Platdo, embora imerso neste mesmo sistema patriarcal, ndo privou as mulheres dos guardides
de receber educacdo semelhante, assim como o fez Xenofonte.

? Sobre a conduta das mulheres, o tratado Preceitos Conjugais delineia brevemente a classica diferenciacdo entre
mulheres legitimas e concubinas (144f), presentes em diferentes ocasides e preenchendo diferentes “lacunas” do
cotidiano masculino, pois embora toda mulher seja a mesma quando a lamparina é apagada, a mulher legitima nao
deve ser semelhante a mulher do acaso. O historiador utiliza essa dualidade da vida do homem para exemplificar
as caracteristicas que o marido deve compartilhar com sua esposa, entra as quais constam o respeito e o pudor,
embora um mesmo homem “na sua vida privada, imoral e dominado pelos prazeres” (PC, 140b) possa,
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obediéncia irrestrita. Na descri¢do que se segue, sobre a maquiagem utilizada pela esposa de
Iscomaco, Mafra destaca que a adverténcia do marido enuncia um preceito comum a postura
da mulher, onde sua beleza “esta estritamente ligada a realizacdo de todas as tarefas do lar
mencionadas” (Mafra, 2024, p. 18).

Nosso cotejo do Econdémico, de Xenofonte, encontra sua razao de ser a partir do trecho
a seguir:

810t 82 10 TV @OV | PO MAVTA TOHTA APPOTEP®VY £ TEQUKEVAL, S0 TODTO
Kol 6€ovtatl PaAAov GAMA®VY Kol TO (eDYOC MPEMUDTEPOV EQVTD YEYEVNTOL, O
10 £tepov éMheimeton 1O Etepov duvdpevov. Tadto 88, Epnv, del Hudc, ® yoval,
€10010C, 0 EKATEPO UMV TPOCTETAKTOL VTTO TOD Be0D, TElpdobal Onmg g PEA
TIOTO, TG TPOCNKOVTO, EKATEPOV UMV dlompdrtecOal.  cvvemawvel 68, Eon
Qavat, Kol 6 vouog adtd, culevyvig dvopo Kol yuvaika: Kol KOmvoug homep
TV TEKVOV 0 Bg0¢ €moinoev, oVt Kol 0 VOUOG <ToD 0iKOL> KOW®OVoDg KabioT
not. kai kadd 82 elvar 6 vopog dmodeicvooty <> kai 6 0£0¢ Epuoey EkdTepov
udAlov dvvacHart. T PEV Yop yovauki kKdAAov Evoov pévely 1 BupavAety, T 6
& avopi aioyov &voov pévew 1j Tdv E€m Empueleioar.

E, pelo fato de que, por natureza, ambos nao sdo igualmente bem-dotados para
tudo, precisam muito um do outro e a unido ¢ mais 1til ao casal quando um ¢
capaz daquilo em que o outro ¢ deficiente. Sabendo, minha mulher, disse-lhe
eu, os deveres que a cada um de nés foram determinados pelo deus, é preciso
que tentemos, cada um de nos, leva-los a termo da melhor forma possivel.
Aprova-o, disse-me ter dito, também ao fazer conjuges o homem e a mulher. E,
como o deus os fez parceiros quanto aos filhos, assim também a lei os instituiu
como parceiros na casa. E a lei declara nobre aquilo para o que os fez mais
capazes por natureza. Para a mulher ¢ mais belo ficar dentro de casa que
permanecer fora dela e para o homem ¢ mais feio ficar dentro de casa que cuidar
do que esta fora. (X. Oec. VII, 28-30).

embriagado, agir com licenciosidade e desmedida, sendo preferivel que cometa estes erros com as concubinas. A
auséncia de amigos particulares das mulheres ¢ também uma das sugestdes plutarquianas aos recém-casados,
devendo cultivar apenas amigos comuns ao esposo e considerar os deuses como primeiros ¢ maiores amigos (PC,
140d). O tratado estipula um padriio de comportamento as mulheres invocando as leis, dotes, estirpe, carater e
virtude, mencionando que a esposa que cultiva todas essas caracteristicas possui a afeicdo do marido. No passo
141d, Plutarco recorre a figura de Socrates para relacionar beleza/vicio e feiura/virtude a mulher, argumentando
que para a causa do amor pela mulher feia ndo ¢ a beleza, mas o carater, confirmando a parafrase que faz de
Olimpia, esposa legitima de Felipe II, que afirma que nio se deve casar por meio dos olhos. Em seguida, no passo
142b-c, o historiador corrobora a tese da dominagao da esposa violenta ou severa pelo marido, considerando que
a mulher deve se acostumar aos modos de vida do esposo, afastando-se da ostentag@o, de amigos ou mesmo da
vida publica, pois é preciso que “ela demonstre pudor e seja precavida quando desnudar sua palavra para um
publico externo” (PC, 142c). A esposa deve ser dominada pelo marido assim como a alma coordena o corpo,
cuidando dele para que “nao seja escravizado pelos seus prazeres e desejos” (PC, 142¢), da mesma maneira como
as mulheres estdo sujeitas ao luxo, as pulseiras, vestimentas purpura e pérolas. Sobre o amor aos adornos (PC,
145b), ndo é possivel acabar com os gastos oriundos do luxo feminino quando a mulher vir que ndo € negligenciada
pelo marido nessa empresa. E preciso, no entanto, que este inicie no filosofar e adorne seu carater a partir da
demonstragdo e da argumentacio, definindo o que € util a si e a sua mulher, acostumando-a também nos melhores
discursos, ja que além de marido, ¢ também pai, mae, irmao, filésofo e “professor das coisas mais belas e divinas”.
As licdes que o esposo compartilha com a mulher, tal como as Iscomaco para com sua esposa, possibilitam que
ela se afaste das agdes mais absurdas, pois “aprendendo geometria sentira vergonha de dancar, e ndo admitira
pocdes encantadoras, seguira encantada pelas palavras de Platio e Xenofonte” (PC, 145c). E preciso, Plutarco
direciona a Euridice, que a mulher esteja sempre a par dos “preceitos dos sabios e dos bons” (PC, 145¢) e que
utilize adornos com refinamento e notabilidade, sem que se considere em alta conta pela grande quantia gasta em
futilidades, mas que seja superestimada por alegrar-se com a educagdo e a filosofia (PC, 146a).
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Nesse sentido, a nogao de natureza parece atuar como principio originario da distingao
sexual e o costume age instrumentalizando os aspectos praticos de tais capacidades naturais.
Para que a casa prospere ¢ preciso que cada um esteja incumbido daquilo para o que a sua
natureza mais esta propensa, i.e., € preciso que cada um realize seus papeis sociais de acordo
com o que os deuses designaram a cada sexo. Como podemos observar, no Econdmico,
portanto, convergem natureza, costume e utilidade, dado que ¢ a eficiéncia que harmoniza a
ordem natural e a ordem social. Posteriormente visamos argumentar que, em A Republica,
Platdo langa mao deste mesmo panorama ao indicar que o modelo de divisdo de mulheres e
criangas € o mais util para a cidade.

De modo a complementar a analise documental da obra de Xenofonte, recorremos ao
discurso Contra Neera, atribuido a Apolodoro (180-120 a.C), que apresenta uma imagem
bastante vivida da vida cotidiana das mulheres atenienses. Apesar de se tratar de um discurso
juridico, € possivel encontrar elementos da vida privada que interferem nos relacionamentos
entre cidadaos e, por sua vez, na execugao das leis e valores de Atenas. Conforme Curado
(2012) Apolodoro apresenta a familia de Estéfano ndo apenas com o objetivo de tornar publicos
os seus despudores, mas também visando punir como, até entdo, Neera havia se comportado,
para evitar que esse comportamento licencioso fosse incorporado por outras mulheres, além de
evitar o descontentamento das esposas.

Parece relevante observar que ao tornar publicos os despudores, se repete um padrao
nas fontes antigas, isto ¢, a figura feminina ¢ textualmente inserida para alertar dos riscos da
transgressao das normas sociais, de modo contrdrio, quando cumpre o papel esperado, nao
parece necessario adiciona-la em grandes obras. Nesse sentido, ¢ possivel afirmar que a
visibilidade documental de Neera ¢ gerada pela violagdo da norma, tal qual evidenciaremos no
caso de personagens tragicas.

A riqueza textual de Contra Neera € pré-anunciada nas Notas e Introducdo realizadas
por Curado (2012, p. 14) ao distinguir expressoes do feminino (Gyne, Pallake, Hetaira) que
contribuiam para a relagdo do homem dentro e fora do casamento, fundamentais para a
compreensdo da problematica que ¢ levantada pelo discurso de Apolodoro. Curado considera
importante distinguir a area de atuacdo de cada uma dessas mulheres para situar Neera, uma
vez que esta incorporou os direitos de uma mulher ateniense indevidamente, tanto por sua
condi¢do de hetaira, quanto por ser estrangeira (xéné€) essa maneira, conhecer as categorias de

mulheres ¢ relevante, pois:
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O inventario das identidades femininas gregas e dos papéis que lhe estdo
associados permite conhecermos os diferentes tipos de mulher ao dispor de um
homem comum dos séculos V e VI a.C. e como é que esse homem encara a
realidade feminina. (Curado, 2012, p. 16)

Embora o casamento e a familia constituissem a maior parte da vida da esposa e cidada
ateniense, para o homem as relagdes ndo se limitavam a estas instituigdes. Era comum,
argumenta Curado, que os homens socialmente ativos dispusessem de outras figuras femininas
em seu cotidiano para a realizagdo de necessidades ndo supridas pela esposa. A mulher legitima
(Gyne) desempenhava o papel de reproducao, responsavel por dar descendentes ao homem,
agindo como canal de legitimagdo social e publica. Curado completa, que devido ao local
sensivel ocupado pelas esposas, isto €, o de cuidado do oikos, responsavel por sua reclusdo,
seria impossivel que elas pudessem desempenhar todos os papéis necessarios na vida dos
homens (parceira amorosa, amiga, confidente e companheira de banquetes), seria, portanto,
necessario a existéncia de outro tipo de mulheres (Curado, 2012, p. 14) para preservar a
felicidade masculina.

A partir desta necessidade, temos a existéncia das hetairas e pallakes que, segundo a
defini¢do de Apolodoro no passo 122, a primeira € uma cortesd, que vive a margem da lei como
prostituta, vendendo seu trabalho sexual aos homens; ja a segunda ¢ uma concubina que cuida
das necessidades fisicas masculinas. Ha um debate em torno da liberdade gozada por estes dois
ultimos tipos de mulheres que, muito embora fosse limitada, era maior em comparagdo com a
da gyne. Além da prestagdo de servigos sexuais, as hetairas eram solicitadas para acompanhar
os homens (politicos, fildsofos, intelectuais, homens de negdcio) em festas e em banquetes, por
1ss0, € possivel, como argumenta Curado (2012, p. 15) que este contato tenta possibilitado uma
formacgao cultural, social e humana a estas mulheres.

A hetaira era uma acompanhante de luxo, entretanto, afirma Curado (2012, p. 16),
também era dotada para as artes, seja a musica, a danca ou mesmo a leitura de poetas. Ja a
pallake, estava localizada entre a prostituta e a esposa, neste estatuto intermediario, continua
curado, ela ndo se identifica com nem uma das duas, mas mantém relagdes conjugais com um
homem, sem, no entanto, ser a sua esposa legitima, mas aproxima-se da gyne por habitar
diariamente na casa do homem.

A proposito, Neera— que anteriormente teria sido escrava de Nicareta, uma espécie de

cafetina — ¢ caracterizada como hetaira, no entanto apds tonar-se amante de Estéfano passa,
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entdo, a ser sua pallake, ja que também passa a habitar a casa de Estéfano a semelhanga de uma
esposa. Curado aponta que a maior semelhanca entre uma gyne e uma pallake residia no
reconhecimento do filho de ambas como filhos do homem, porém sem que os filhos da pallake
portassem os mesmos estatutos de legitimidade que os filhos legitimos paridos pela gyne.

A principal diferenca entre a pallake e a hetaira, aponta Curado, consistia na duracao
do relacionamento com o homem, a primeira mantinha uma unido informal com o homem,
mesmo ndo sendo sua esposa, isto ¢, sem a institui¢ao de qualquer processo “juridico formal
expressamente criado para este efeito ou sem uma cerimonia que assinalasse o inicio dessa
unido” (Curado, 2012, p. 19). Apesar de coabitar a casa do homem com a esposa legitima, nao
ha motivos para acreditar que essa espécie de relacionamento tivesse o mesmo status que o
casamento formal, entretanto, conforme sustenta Curado, era protegido por lei o direito do
homem poder relacionar-se com esse tipo de mulheres.

Curado (2012, p. 18) menciona que tanto as hefairas quanto as pallakes eram
provenientes da pobreza (livre) ou da escraviddo e que os servigos oferecidos eram uma forma
de hipotecar o futuro destas mogas, em contrapartida, as mogas ricas ou nobres nao recebiam
permissao paterna para exercer o concubinato, uma vez que o prestigio ndo era o mesmo de um
casamento formal e poderia haver de perder sua cidadania uma mulher ateniense que exercia o
concubinato, pois o casamento € a reproducao eram os graus maximos de desempenho perfeito
da cidadania feminina.

O que definia a escolha de um homem por uma unido estavel com sua concubina era o
prazer derivado da sexualidade, ¢ apontado por Curado que um mesmo homem podia ter uma
ou varias concubinas € heferas, mas apenas uma esposa legitima, uma vez que a monogamia
eraregra em Atenas. A hetera possuia muito mais liberdade do que a esposa legitima, chegando
a ser caracterizada como uma mulher de “amores livres”, embora o termo hetera abranja o
universo das relacdes amorosas extraconjugais, hd ainda uma outra designacao que diferencia
o publico destas mulheres: porne. Enquanto a hetera pode ser definida como uma prostituta de
luxo e mantinha relagdes mais elitistas, a porne € uma prostituta comum e, normalmente,
prestava servicos em um bordel comandado por cafetdes ou cafetinas a troco de pregos baixos
ou nas ruas (Curado, 2012, p. 22).

Embora a prostituicao fosse legalizada, estas mulheres portavam ma reputacdo e seus
trabalhos eram mais requisitados se elas eram livres ou, em rarissimos casos, cidadas, entregues
a prostitui¢do devido a morte do marido e o surgimento da pobreza e miséria. Era comum as
heteras, como modo de selecionar suas companhias, cativar uma clientela mais elitista através

do desenvolvimento de caracteristicas pessoais, entre os quais Curado aponta nao apenas a
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beleza, mas também a leitura, a escrita, a graciosidade e a cultura, elementos importantes para
manter uma conversa com um homem e capturar a sua aten¢do e, consequentemente, o
pagamento por sua companbhia.

Como as heteras nao possuiam obrigagdes domésticas, a vida pelas ruas recheada de
passeios era comum a estas mulheres, muito diferente da reclusdo habitual que estava submetida
a esposa legitima e ¢ justamente esta liberdade que faz com que elas estejam presentes como
companheiras em banquetes e preenchendo lacunas eroticas € emocionais deixadas pelas
esposas na vida dos homens (Curado, 2012, p. 25). 25). Nao era raro que as heteras recebessem
orientacdes de uma mulher j4 muito experiente na prostituicdo, guiando-as tanto no
desenvolvimento cultural, quanto na escolha de amantes ricos que fossem capazes de lhes
proporcionar prosperidade.

Diante disso, convém observar que os trés tipos de mulheres eram essenciais para a
manuten¢do da tradi¢do, uma vez que faziam parte da vida privada ou publica dos homens em
circunstancias diversas. Por intermédio deste documento, nos ¢ possivel conhecer as
performances sociais das mulheres atenienses, performances estas que nos auxiliam a conhecer

um pouco mais de como viviam.

1.2.2. O IMAGINARIO LITERARIO A PARTIR DAS TRAGEDIAS

Elencamos nesta subsecao testemunhos tragicos que colaboram para a confirmacao de
nossa hipdtese por serem capazes de evidenciar que o imaginario grego, antes mesmo de Platdo,
ja concebia o feminino como figura ambigua, associada a desmedida e ao caos politico. Essa
construgdo simbolica anterior a discussdo platonica nos fornece um panorama cultural para
entender posteriormente por que a proposta platonica foi considerada radical, mesmo sem, em
seu gérmen, pretender libertar politicamente as mulheres da submissao habitual.

Um dos testemunhos de grande relevancia ¢ a constru¢ao de Medeia por Euripedes, que
delineia tragos de personalidade ambiguos que revelam, em primeira instancia, ndo apenas uma
estrutura psiquica abalada com os ardis de Jasdo, mas também que explicitam sua relagao
privilegiada com o divino, ja que esta ¢ filha de Eetes e neta do sol. Apesar de, em seu pais,
gozar de posicado privilegiada pelo lugar social que ocupa, a saber, de princesa e de sacerdotisa,
em sua migracdo para solo grego depara-se com situagao dessemelhante, porque mulher,
estrangeira e feiticeira. Deixada a sua propria fungdo por Jasdo, esta vé-se desamparada em
terra alheia com dois filhos e sob decreto de exilio por Creonte. Uma realidade vivida devido

aos multiplos esforcos em favor do argonauta que ndo lhe corresponde com reconhecimento.
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E expurgando sua dor frente aos desmandos de seu marido e clamando aos Deuses, que
ela reclama vinganca e justiga, no entanto, os meios de que utiliza para tal intento perfazem o
caminho inverso, o da injustica, transportando a personagem da posi¢do de vitima para a de
algoz dos filhos, do rei e amante de seu marido. A evocagado aos deuses torna evidente, segundo
Jaa Torrano (1991, p. 36), que “a sacralidade da justica social transcendia o carater civel das
a¢des ao envolver o proprio cosmos e suas forgas produtivas e fecundantes”. E importante
lembrar que na partilha de bens realizada por Zeus, narrada na Teogonia, cada deus recebeu
para si um ambito de poder, o que, na pratica, reafirma o carater transcendente da justica e de
outras relagdes cotidianas e que torna compreensivel o pedido de justica de Medeia diante da
quebra do pacto conjugal com o hero6i.

Em segunda instancia, para pensar as dualidades presentes nesta tragédia, ¢ necessario
observar que as multiplas transgressdes realizadas por Medeia, estdo pautadas em uma légica
social construida por e para homens, onde o ferimento ao leito; instituicdo da familia, ao oikos—
ambitos proprios ao feminino — sdo tomadas em menores propor¢des quando postas de frente
com problemas que assolam o ambito masculino, remontando, portanto, o panorama politico
em que Euripides viveu.

Filha de uma construgdo politica e sacerdotal diversa da vigente em solo grego, Medeia
mantinha uma relagdo diferente com as esferas de poder. Nesse cenario privilegiado, vivenciava
vantagens em diferentes escalas, além de exercer as atribuigdes politico-religiosas de maneira
diversa. O justo vivido por Medeia na Colquida, dizia respeito a sua posi¢do social e ao
exercicio de seu poder, modelo que era estabelecido na terra de Eetes. Prerrogativas que ndo
dizem mais respeito a princesa depois que sua fuga com o argonauta causou tanta dor, seja pelo
roubo da pele sagrada do velocino, seja pelo assassinio de seu irmao por suas proprias maos. A
concepcao de justi¢a reivindicada por Medeia em solo grego, ndo era a mesma que a Corinto
de Creonte dispunha, uma vez que esta era exercida de maneira oposta a de sua antiga urbe. O
que a Grécia tinha a oferecer a uma mulher, estrangeira e feiticeira, escapava dos limites do que
a personagem entende como um ato justo.

Entretanto, sua experiéncia com o modelo de organizag¢do social da Célquida, aliada ao
desejo de exigir justica diante da quebra do pacto conjugal por Jasdo e seu ulterior desdém pela
situacdo em que se encontra com os filhos, fortalecem as resolucdes de retaliagdo que aplicara
aos falsos amigos. Pode-se observar ainda, que a revelacdo de aspectos ambiguos estd em
conformidade ao enfrentamento de uma “barbara”, cujos costumes se davam de forma

incongénere aos do mundo “civilizado”, e este, que portando uma imagem carregada de
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estereotipos e intolerancias, outorga o exilio sem cleméncia e um caminho no qual lhe restava
apenas transgredir.

Olga Rinhe (2017) explica em seu livio A Reden¢do do Feminino Sombrio como
Simbolo de Dignidade e Sabedoria, que Medeia passou a empregar seus poderes magicos a
malvadez, a perfidia e a crueldade, que advinham do 6dio e do ciime, deteriorando-se em sua
liberdade e mergulhando cada vez mais no papel de esposa dependente e entregue a fantasias.
Nos versos 160-165 da trama, Medeia inflama seu 6dio e reclama a seus deuses reparacao diante

das penosas nupcias que contraiu com o argonauta:

Magna Témis, Artemis augusta

notai o que padeco

eu que me vinculei com juras magnas

a um horror de homem!

Ainda me seja dado vislumbra-lo,

a ele e a sua donzela,

ambos derruidos no castelo!

Quem, antes, ousou desonrar-me?

pai, patria de onde parti com estigma de oprébrio,
algoz do proprio irmao!

o peybha O ki OV Aptepn,
Aevooed’ & mhoyw, peydrotlg 6pkolg
EvOncauéva TOV Katdpatov

noow; 6V ot £Ym voueov T écidoly’
a0TolG HEAABPOLG OLOKVOLOUEVOLG,

ol &g mpocbev TOMUDG™ AdIKETV

A dualidade ¢ revelada diante de situacdes decisivas em que Medeia esta inserida,
deixando-se transitar entre os limites da justica e da piedade e, em seguida, transgredindo-os,
assumindo um carater oposto do adotado inicialmente, a saber, o julgamento do injusto.
Coincidentemente, a ambiguidade da natureza psiquica da personagem, esta também, segundo
Rinne (2017, p. 13), associada ao tratamento que Euripides lhe d4, uma vez que através do teor
politico da tragédia, era possivel inserir criticamente os aspectos cotidianos e relaciona-los aos

mitos:

Euripides € reputado o primeiro autor a defender os direitos da metade oprimida
da humanidade. Servindo-se do exemplo de Medeia, apresentou, de forma
modelar a situacdo das mulheres de sua época, pouco diferente da condicdo de
escravas. Inicialmente o poeta desperta compaixdo e simpatia por Medeia, que
surge como vitima do egoismo masculino e dos privilégios da dominagdo
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masculina. Depois, no entanto, mostra Medeia como uma furia delirante. Em
sua luta contra a injustica, ela ultrapassa todos os limites da condi¢do humana.
(Rinne, 2017, p. 13)

A colera de Medeia diante das invectivas de Jasdo a sua honra ndo desencadeia debates
e sangdes em solo grego, devido ao tratamento que as mulheres recebiam. Em um territério em
que a justica ¢ feita apenas para atender as necessidades masculinas atreladas ao poder e honra,
resta aquela que nao suporta o peso do escarnio, ser injusta e impiedosa, pois 0s instrumentos
da lei ndo estdo a seu dispor. Rinne (2017) aponta que a situagdo legal e social das mulheres
nas cidades-estados da Grécia de Euripides revela uma negagdo de cidadania e influéncia

politica:

Para as sociedades da Grécia “classica” o valor da mulher residia, antes de tudo,
no fato de que, sendo a mée dos filhos do homem, dava continuidade a sua
estirpe. Na vida social, a mulher representava um papel subordinado; ela nio
participava da vida social do homem e de seus amigos, permanecendo nas
dependéncias destinadas as mulheres. (2017, p. 81-82)

Consciente de seus esforgos para reconquistar Jasdo e da condi¢do injusta em que esta
inserida, Medeia protesta por uma justica diferente da que vigorava em solo grego, em outras
palavras, protesta tendo em vista uma conjuntura vigente em seu pais, em que o estabelecimento
da justica estava aliado ao seu status politico e sacerdotal. A rejei¢do ao modo de vida grego,
dito civilizado, ¢ reiterada a seguir (v. 598-599): “Desdenho a vida prdspera, se triste € a
cintilancia, se ela amarga o espirito”. Sem os recursos legais e convencionais que a auxiliassem
pela busca da justica, Medeia vé-se entregue ao seu animo, assim utiliza de suas proprias
habilidades com ervas e com as palavras para ludibriar e persuadir a Jasdo e Creonte, de modo
que ela possa praticar seus planos dentro das escassas possibilidades que lhe restaram, uma vez
que ndo tinha mais patria para voltar, pois seus concidaddos a abominavam e a cidade de
Creonte a repudiava, com medo do que poderia fazer para vingar-se das novas bodas contraidas
pelo Argonauta.

O morticinio, no entanto, ndo recorre de todo a selvageria e incivilidade, percorre
também a via de um discurso multifacetado, que justificara a violéncia ulterior. A “barbara”
instrumentaliza um elemento caro ao mundo grego, a retdrica, para manipular aos que imolara,

recorrendo, por vezes, a sutis palavras que serdo metamorfoseadas em momentos oportunos.

35



Nos versos a seguir, os ouvidos frageis de Jasao deixam-se persuadir pela fala dissimulada de

Medeia (v. 908-913):

aiv®d, yovat, Tad’, 000’ Ekeva UEUPOLLOL
€lKog yap opyag Oijiv moigichon yévoc,
YOLOVG TOPEUTOADVTOS GAANAOVG, TOGOL.
AL €g TO AoV ooV peBéotniey kéap,
£Yvag O€ TNV VIKAGAV, GAAL TQ XPOVD,
BovAnv: yovakdg Epya Tadto GOPPOVOC.

Sou s6 louvor, mas nao desdenho o que antes
pronunciaste, pois ¢ normal a furia

se nupcias de outra ordem se oferecem

ao marido. Teu cora¢do, maduro,

se metamorfoseia: vés quem pensa

melhor, sinal de sensatez.

E diante desse cendrio, que sua estrutura psiquica se mostra tomada por uma dicotomia
que envolve dividida entre a civilidade e incivilidade; medida e desmedida; justiga e injustica;
piedade e impiedade, elementos que se alternam em Medeia, constituindo uma personalidade
inquieta a arquitetar o dano de seus inimigos. E através da cilada de sua fala que camufla os
reais intentos e que se da a barbdrie, praticando a injusti¢a e a impiedade, contrarias ao que
reclama para si. O prejuizo de seus inimigos, portanto, € o que deseja a protagonista, como se

pode testemunhar a seguir (v. 807-810):

unoeic pe eavAny kdobevi] vopulétm

und’ novyoaiov aAida Batépov tpdmoOL,
Bapeiav £x0poic kol piloicty edpevil:
OV yop T0100TOV g0KAEEGTATOG PloC.

Nao queiram ver em mim um ser fleumatico
ou flébil. Tenho outro perfil. Amor

a0 amigo, rigor contra o inimigo;

eis o que sobreglorifica a vida!

A atmosfera ambigua exalada por Medeia ¢ uma caracteristica propria de personagens
tragicos e revela mais do que simplesmente sua personalidade, deixa visivel, sobretudo, as
incongruéncias politicas existentes no periodo de constru¢io da personagem pelo tragediografo.
Conforme explica Dagios (2013), no artigo Aspectos Politicos da Tragédia Grega: a

importdancia do concurso e do mito, as contradicdes presentes nas tragédias refletem as
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condi¢cdes juridicas e politicas do local em que foi ambientada, de forma que a tragédia
reinterpreta o mito e insere o conflito vivenciado pelos cidaddos nesse universo repleto de
contradigoes.

A princesa estrangeira revela-se capaz de transitar entre as diferentes dimensdes de agao,
assumindo uma postura fragil, assim como também se metamorfoseia energicamente quando
lhe ¢ propicio, deixando-se controlar pela desmedida. Nos versos 869-878, a princesa articula

um discurso bastante conveniente para dissuadir o marido traidor:

Retrato-me da ofensa que te fiz:

0 amor que entre nds preexistiu
talvez torne meu surto palatavel.
Ralhei de mim para comigo: Es tola,
a furia do teu delirio te domina,
zangada contra quem sopesa tudo,
avessa a quem comanda este lugar

e ao teu marido, sabio no que faz

a ti mesma, casando com princesa,
mae dos irmaos de quem és mae!

‘Taoov, aitodpai o€ TV gipnuévav
oLYYVOuOV Elvar TG 8 uig Opydg PépeLy
€lkog o”, Emel vV WOAL" vreipyoosTot Qiha.
Eym & £uanti) 510 AOYy®V AQIKOUNY
KkdAowopnoa- Zyetiio, Ti poivopat

Kai Suopevaive Toict PovAedovsty e,
€xOpa 8¢ yoiag Kopavolg kadicTapon

nooel 0, 0g Ui 6pd Td CLUPOPHDTOTA,
YOG TOPOVVOV KOl KAGTYVITOVG TEKVOLG
€uoic putedmv;

Nos versos anteriores, Medeia dissimula civilidade e sensatez, enquanto em 969-975
revela suas reais inteng¢des, enviando seus filhos que, portando roupas envenenadas, entram no

lar de Creonte:

Entrai no lar dos plutocratas, filhos,
pedi & noiva de Jasdo a re-

versdo da decisdo que vos desterra,
dando-lhe o cosmos dos adornos. Eis
o capital: que suas maos os colham!
Rapido! E, no retorno, anunciai

0 cumprimento, anjos, do meu sonho!

AN, ® TéKV', loeNDOVTE MAOVGioVG SOpOVG
TATPOG VEAV YOVOIKD, OECTOTIV & EUNY,
iketevet’, éEanteiobe un eevyew ¥B6va,
KOGOV 0100VTEC, TODOE Yap UAAIOTO OET,

&G xelp’ €xelvny ddpa dé€acBat Tade.
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0 g Téyotar pNTpi 8 OV Epdl TUYETY
e0Gryyelot yévorsbe mpa&avtes Kahds.

Medeia ainda delibera entre os versos 1021-1080 sobre a morte de seus filhos,
demonstrando plena consciéncia da impiedade que simboliza a morte dos seus e por vezes

hesitando, rogando piedade a si propria (v. 1077-1080):

Nao € que ignore

a horripilancia do que perfarei

mas a emogao derrota raciocinios

e ¢ causa dos mais graves maleficios.

olo. te TrpOg VACT, GAAA VKGO KOKOTC.
Kad povOave pev ota Spav pLEAA® Kakd,
Bopog 0¢ Kpeicowv TV Eudv fovievudtov,
Oomep peyiotov aitiog kak®v Ppotoig

Embora sua resolucao (v. 1237-1241) seja pautada por uma ag¢ao injusta:

Esté tracado, amigas: mato os filhos

e apresso a fuga. Nao existe um ser

- um ser somente! — que suporte ver

o braco bruto sobre os seus. Nao tardo:

o fim dos dois se impde e a mae os mata,
se € isso o que ha de ser.

¢eilat, 6£30KTAL TOVPYOV OG TAYIGTA 1ot
7oidag ktavovon Thod” apopudcdot xovog,
Kol Pt oYoANV dyovcav kdodval TEKVa,
AN povedoat duopevesTépa xepl.

VTG 6" dvdykn kotbavelv: €mel 08 ypn,
NuUeig ktevodpev, oinep E€epioapey.

Os versos supracitados revelam a constante alternancia entre modos de agir
contraditorios entre si, norteando as agdoes de Medeia, levando-a a cometer atos tdo
monstruosos, conforme Rinne (2017) explica, quanto as condi¢des em que vivia.

No terceiro capitulo da coletanea Women in the Classical World, intitulado Mulheres na
Atenas Trégica: heroinas e donas de casa, hd um resgate do contexto da tragédia Medeia de

Euripides, indicando a necessidade de toda mulher ateniense respeitavel de tornar-se esposa ao
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mesmo tempo que expde a condi¢do feminina privada de direitos. A questdo que parece estar
inerente a tragédia euripidiana, conforme aponta a coletanea, ¢ até que medida a mulher pode
contar com o amparo legal quando for vitima de uma injusti¢a?

Em As troianas, Euripides dramatiza o destino das mulheres da recém caida cidade de
Troéia, pondo em cena vivéncias ofuscadas pelo teor heroico da narrativa épica e mostrando o
que acontece com as mulheres apos a perda de seus maridos, filhos e da hegemonia de sua
cidade. Um caminho comum para estas mulheres era a sujei¢do, concubinato e a escravidao,
para Hécuba, mae de Heitor e mulher de Priamo, ndo seria diferente, a rainha idosa coube ser
escrava de Odisseu. Nos versos a seguir (v. 474-484), observamos os males padecidos pela

rainha e suas lamentagdes diante do destino nefasto de Troia:

Rainha, me casei e procriei

aqui a prole egrégia, ndo um mero nimero,
mas os males inclitos da Frigia, que nenhuma
troiana, grega ou barbara, dird um dia

ter orgulhosamente dado a luz. Eu mesma

os pude ver tombando sob a langa grega

e pus as mechas dos meus cabelos sobre as tumbas,
e Priamo chorei, ndo por ouvir falar

sobre seu fim, mas porque o vi eu mesma sobre
a lareira do altar em casa, degolado,

e a urbe subjugada.

MUEV TOPAVVOL KAC TOPAVY' EyNUapmY,
Kavtadh’ aplotevovt’ Eyevauny Tékva,

oVK apBpov GAA®G, AAL™ dreptdtovg PpuydV
obg Tpwag ovd” ‘EAAnvic 008¢ BépPapog

yovn) tekoboo Koundoelev dv note.

KAKEIVA T €100V Sopi 1ec6ve' EAANVIKD
Tplyag T ETUnONV Ta0dE TPOG TOUPOIS VEKPDV,
Kai 1oV gutovpyov [piapov odk GAL®V Tapa
KMovs” Ekhavca, Toicde & ldov dupacty
b KoTooQayévt €0  pKei® Topd,

oA 0° dAodoav.

Hécuba, no desenvolvimento da tragédia, relata um desencantamento da vida apds suas
perdas, isto ¢, com a queda de sua urbe e, consequentemente, de seus homens, a melhor saida
para a rainha ¢ o suicidio. Embora este suicidio pensado ndo ocorra, podemos observar no
drama uma negacao de si mesma, oriunda da perda total de sua posi¢do real. A lamentacao,
como podemos observar no discurso de Hécuba ndo era apenas um gesto pessoal de demonstrar
dor, mas um ato cultural e ritual desempenhado principalmente pelas mulheres. Nos versos 474-
484 podemos observar uma relagdo intrinseca entre lamentagdo e status social, pois Hécuba
reflete bem o estatuto das mulheres nobres e reais, que lamentavam nao apenas pela quebra de

sua linhagem, mas pelo fim da hegemonia politica.
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Outra face da lamentagdo feminina desempenhada por personagens euripidianas ¢ o
questionamento da brutalidade das guerras e destrui¢des empreendidas pelos homens, sem levar
em conta o destino de suas mulheres, que apos a morte das tropas ficavam a mercé dos inimigos.
O discurso de Hécuba expressa, segundo Lima e Silva (2015) a dor da realidade dos vencidos
ao perder o dominio de si e da pétria. E caracteristico das pecas de Euripides uma argumentagao
que responsabiliza o homem por seus atos, mostrando que os elementos subjetivos interferem
nos atos que compdem o destino do homem, diferente do que observamos nas narrativas épicas
e, principalmente, no discurso de Helena, na pega em questdo, que responsabiliza os deuses por
sua fuga e retira de si propria toda autonomia.

H4 de se pontuar, rapidamente, uma diferenga entre as lamentagdes'® das mulheres

gregas de outras polei com a postura militarizada da mulher espartana'!, pois enquanto as

10 Este ponto tem uma importancia impar para a nossa dissertagdo, pois ao descrever como os guardides da cidade
devem ser educados (Rep. II1, 387e-388d), Socrates critica os poemas de Homero que mostram herois em postura
de lamentagdo exagerada ¢ tomados pela dor, afirmando que essa ¢ uma postura propria das mulheres. Na cidade
em formacdo, especificamente no livro V, Socrates descreve as mulheres guerreiras livres do “peso” das
lamentagdes e do fluxo das emogdes femininas.

"'No tratado Adaxavév amopBéyuara, traduzido como Ditos das Laconias, podemos observar a conduta rigida das
mulheres espartanas para com a educagao de seus filhos, bem como entrever a internalizagdo de um modelo voltado
para a valorizagdo da cidade em detrimento do individuo. Segundo Silva (2020, p. 66), estd ausente nestas mulheres
o sentimento de posse individual, de modo que podemos percebé-las, de certo modo, orgulhosas por “sua
contribui¢@o na geragdo de homens valorosos a Esparta”. O excerto a seguir demonstra como a mulher espartana
localiza a patria acima de seus lagos familiares. O episodio narra o rigor com que a mae trata o filho, chegando a
mata-lo por ter desertado em seu posto militar:” (241A) Outra laconia matou o filho que havia abandonado seu
posto no exército, porque foi indigno da patria, disse: “o rebento ndo ¢ meu”. Sobre ela, a epigrama ¢ esta: Vai,
mau rebento, pela escuriddo, que pelo 6dio o Eurotas para covardes cervos ndo corre. intitil despojo, ma parte, vai
para o Hades, vai! Nada que ndo seja digno de Esparta pari.” A mée espartana, como podemos observar nestes
epigramas, ¢ responsavel tanto por louvar a bravura de seu filho, quanto por censura-lo, esta fungdo pedagdgica
assumida pela mulher é demonstrada no trecho a seguir, em que a espartana rejeita e reprova a desonra trazida por
seus filhos a patria: “(241B) Outra, quando seus filhos fugiram da batalha e se apresentaram diante dela, disse:
‘para onde viestes depois de terdes fugido, maus cativos? Ou tens a intencao de vos esconder aqui de onde saistes?’
Entdo arregacou as mangas e mostrou-lhes o seu ventre.”. Observar o locus ocupado pelas mulheres nas
constitui¢des Espartana e Ateniense ¢ de fundamental importancia para entendermos o quanto Platdo foi
influenciado pela forma de organizagdo civil dessas duas pdlei e quais caracteristicas ele preserva na criagdo de
sua cidade. Antes de estabelecermos quais sdo os pontos de convergéncia entre a Kallipolis e as constituigdes
mencionadas, precisaremos observar as peculiaridades de Esparta. Para tanto, a analise de Spartan Women, de
Sarah B. Pomeroy, ¢ imprescindivel, uma vez que a autora faz um apanhado historico sobre as mulheres espartanas
e sobre a dificuldade de constituir uma imagem realista sobre os seus modos de vida, pois, conforme Pomeroy
(2002), em comparagdo com as evidéncias atenienses, o que temos de Esparta ¢, de fato, muito escasso e sdo
moldadas as perspectivas tanto de Xenofonte quanto de Plutarco, contendo mais informagdes sobre educagéo,
reprodugdo e religido do que quaisquer outros aspectos de suas vidas (Pomeroy, 2002, p. vii).

A diferenca entre o curriculo ocidental moderno de educagdo e a maneira pela qual se dava a educagdo na
antiguidade esta na maior ou menor influéncia que o Estado exerce sobre a escolaridade, em Esparta os pais eram
responsaveis pela educacdo dos filhos, enquanto o curriculo moderno ¢é regido por uma série de designacdes
estatais. Dessa maneira, o papel da mulher dentro do lar ndo é apenas relativo a economia doméstica, mas também
carrega um potencial educador que deve ser transmitido aos filhos, especialmente as filhas, uma vez que o filho
menino desde cedo era entregue as obriga¢des militares. Conforme Pomeroy, a maior parte das espartanas era
responsavel por tarefas pedagogicas, mesmo quando frequentemente os poetas estrangeiros itinerantes
desempenhavam este papel. De toda maneira, a educacao das garotas em Atenas era intensamente mais vigiada do
que a das garotas em Esparta, esta possuia um certo privilégio em relagdo a supervisao, uma vez que a atengao
estava voltada a ardua educacdo do garoto. As garotas estavam em casa, junto da mae e de outras mulheres que
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primeiras enxergavam na lamentacdo uma fungao ritualistica essencial para honrar os mortos,
as espartanas consideravam desonroso chorar a morte de um filho ou marido que dedicou sua
vida ao ideal espartano. Dessa maneira, os lagos de lealdade a pdlis transcendiam os interesses
de pequenos grupos familiares, € ao invés de lamentar a morte de seus homens, estas mulheres
celebravam!'? a coragem e o sacrificio dos guerreiros. Assim, a fungio do luto para Hécuba e as
demais mulheres troianas € honrar os mortos, expressando intensamente a dor pessoal e coletiva
publicamente, de tal modo que as mortes sejam entendidas como tragédia comunitaria.
Hécuba diante de Menelau, assim como Medeia diante de Creonte, reclama justiga em
seu discurso, apontando a injustica na defesa que Helena faz de si, que culpabiliza as deusas
(Hera, Palas Atena e Afrodite) por sua desventura. A rainha mostra em sua argumentagao que
a culpa da guerra repousa nos exageros luxuriantes (v. 997) cultivados por Helena, nos versos
abaixo (v. 1.010 -1.030), podemos verificar a rainha desmentindo as napcias que a filha de Zeus

diz ter sido for¢ada a contrair:

E vens dizer que pretendias fugir das torres
usando cordas, como se for¢ada a aqui

ficar? Alguém te surpreendeu afiando a espada,
algando o lago, como uma consorte nobre

faria por querer o esposo que partira?

deveriam lhe transmitir as competéncias adequadas a vida adulta (Pomeroy, 2002, p. 03). Havia poucas razdes
para o letramento feminino em Esparta, uma vez que as mulheres ndo compunham o governo, em contrapartida,
na educacdo dos homens, centrada em seu aspecto militar, ndo havia tempo habil para o aprendizado das artes
liberais, por esta causa, argumenta Pomeroy (2002, p. 07), é possivel que o nivel cultural das mulheres tenha
superado o dos homens. No entanto, as mulheres ndo estavam alheias as atividades fisicas, ha evidéncias
arqueologicas e textuais do atletismo praticado pelas mulheres espartanas e, completa Pomeroy (2002, p. 12),
provavelmente tal envolvimento foi o inico em todo mundo grego, devido a forte ligagdo das atividades atléticas
aos festivais religiosos. Xenofonte documenta a institui¢do do treinamento fisico as mulheres operada por Licurgo,
compreendendo tanto a corrida quanto provas de forca, semelhante aos exercicios masculinos, mas de forma mais
seletiva e menos ardua. Além disso, era habitual a autonomia das mulheres espartanas na equitacdo, em virtude da
possibilidade de inspegdo de propriedades, esta mesma habilidade ndo possuiam as mulheres atenienses, uma vez
que as leis e regulamentos proibiam o aparecimento publico (Pomeroy, 2002, p. 21). Pomeroy através de Tucidides
atesta que a nudez atlética também era permitida entre as mulheres espartanas, uma vez que a execugdo perfeita
do exercicio se da sem o uso de roupas. O segundo capitulo de Pomeroy oferece um complemento interessante a
instituicdo dos exercicios para as mulheres, intitulado “Tornar-se Esposa”, analisa a dieta e a pratica dos exercicios
fisicos como fundamentais para a mulher em idade reprodutiva gerar filhos fortes.

12 No trecho a seguir, vemos uma particularidade das mulheres espartanas diante da morte de entes queridos,
novamente demarcando uma ideologia que prioriza, sobretudo, a patria e a superagao do luto em prol da gloria na
batalha, evitando demonstrar fraqueza em lamentagdes extremas: “Uma mulher enviou seus filhos, que eram cinco,
para a (241C) guerra nos arredores da cidade, partiu porque esperava com impaciéncia o resultado da batalha; e
quando alguém chegou e lhe informou, ap6s sua pergunta, que todos os seus filhos estavam mortos, disse: ‘mas
ndo lhe interroguei por isso, mau cativo, mas sobre como a patria estd atuando.”, e depois que lhe respondeu que
ela venceu, disse: “alegre, entdo, aceito também a morte dos meus filhos’”. A lamentagdo das espartanas era
reprimida para demonstrar for¢a e superioridade moral, de modo que o foco nio estd na perda pessoal, mas no
ganho coletivo, como podemos verificar a seguir: “‘Uma mulher estava enterrando o seu filho, quando uma humilde
velhinha se aproximou dela e disse: “6 mulher, que desventura! Ela respondeu: ‘ndo, pelos dois deuses, mas que
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ventura, certamente! Pois eu o pari para que morresse por Esparta e isso me aconteceu’”.
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Nao uma vez, inimeras, te repreendi:

“Vai, filha, embora! Meus meninos achardo
outra mulher. Te propicio a fuga oculta

em nave argiva. Cessa a guerra entre nos

e gregos!” Mas te amargurava o que eu propunha.
Agias com empafia no solar de Paris,

querendo s6 que os barbaros te idolatrassem,
motivo de autorregozijo imenso. E ainda
movias o corpo enfeitado, ousando olhar

0 mesmo céu que o esposo, sua despudorada!
Impunha-se que viesses em humildes peplos,
tremendo de pavor, com os cabelos curtos,
exibindo modéstia mais do que imprudéncia
pelos equivocos outrora cometidos.

Ouve o desfecho, Menelau, da minha fala:
coroa a Grécia, mata Helena da maneira

digna de ti, impde as outras esta lei:

morra a mulher que ousar trair o proprio esposo!

KATELTO TAEKTOIG CAOUO GOV KAETTELY AEYELG
TOpy®V KoOIEls , dG HEVOLG™ AKOVGIMG;
7od ST EMEONG 7| PpOYovS ApTmUEVN

1l edoyavov Onyovs’, d yevvaio yovi
dpdoelev v moboboa TOV Tapog TOCLY;
Kaitol 6~ évouBETouy ye TOAAN TOAAGKIG:
Q OOyatep, EEMD’- 01 & Epol moddeg Yapovg
GAlovG YooDoL, 6€ & €Ml vaig AYotikag
TEUY® GUVEKKAEYOO: Kol TaDoOV Héymg
"EAAvac fuéc te. 6AAYL 6ol 108 v mkpov.
&v toig AAe&avdpov yop BPpileg dOUOIC

kol TpockvveicBot PapPapwv br’ fj0ekec:
HeydAa yop MV cot. KA Toi60E GOV SEpog
£ENADeg doknoaca Kapreyag ToOceL

TOV a0 TOV 0i0ép°, ® KUTATTVGTOV KAPQL-

fiv xpfiv Tomevny &v TEmAmv Epemios,
epikn Tpépovcay, kpdt' dnecKvOIGUEVTY
ENDELY, TO odPpoV Ti|g avardeiog TALov
gyovoav £mi Toig Tpochev HUapTUEVOLS.
Mevéla', v’ €idiig oi TeAevTHo® AdYOV,
oteavocov EALGS” d&img tNvde KTavav
covTod, VOOV 08 Tdvde Toig dAlaiot Beg
yovan&i, Bvioke fiTig v Tpod@d TOcLv.

O discurso de Hécuba dirigido a Helena pode ser lido enquanto uma censura moral, que
acusa a filha de Zeus de adornar-se e agir de forma provocativa durante uma guerra infligida
por ela propria, que ndo demonstra arrependimento, além de criticar seu orgulho, vaidade e o
gozo da adoragdo recebida em Troia. No trecho final dos versos elencados, podemos observar
como a rainha incita a Menelau a puni¢do de sua mulher para dar bom exemplo as demais,

oferecendo uma alternativa patriarcal que responsabiliza Helena pela desordem social e politica
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da guerra, além disso exemplifica os padrdes de comportamento e submissdo da mulher:
humildade, pavor e reclusdo, nao seguidos por Helena.

E interessante observar a contraposi¢do de figuras como Helena e Andromaca, a
primeira como anti-exemplo para as mulheres (v. 1.056) e a segunda que mantém a reputagcdo
que alcanca a tropa aqueia (v. 657), isto €, enquanto Helena representa a esposa ambivalente
que foge a norma, traindo seu papel de esposa e mae; Andromaca encarna a figura da esposa
leal, virtuosa, sensata (v. 653) e zeladora da ordem doméstica. Podemos notar como Euripides
deposita o ideal de mulher grega sobre Andromaca, frequentemente retratando-a como fiel e
devota a Heitor e simbolo de sofrimento pela perda familiar.

Neste contexto, Helena pode ser considerada um exemplo de desobediéncia feminina
que pode encaminhar uma polis para a sua completa destrui¢cdo, enquanto Andromaca pode ser
interpretada enquanto um modelo a ser seguido pelas mulheres, ambas revelam a complexidade
da condigdo feminina em solo grego. A analise do imaginario tragico revela que a exclusao
feminina ndo estava restrita ao plano juridico, mas estava encrustada nas representagdes
simbolicas, associando as mulheres as lamentagdes ¢ constante instabilidade emocional.
Portanto, reconhecemos que este panorama cultural da tragédia nos comunica que Platdo ndo
rompe com estes pressupostos, mas os reorganiza, tentando disciplinar e tornar o mais racional

possivel aqueles elementos capazes de desestabilizar a ordem politica da Kallipolis.
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2. O ARGUMENTO POLITICO E ONTOLOGICO DA INFERIORIDADE FiSICA E
MORAL DA MULHER

Na obra Literatura Grega: Irradia¢oes (2018), Donaldo Schiiler reserva aos Sofistas;
Sécrates; Platdo e Aristoteles a alcunha de “Pensadores do Estado”, caracterizando-os enquanto
frutos do ruir da aristocracia e da apressada democratizagdo de Atenas apos as batalhas de
Maratona e Salamina. Schiiler (2018, p. 162) aponta que, em virtude das questdes praticas
impostas pelo regime democratico, as decisoes autoritarias no ambito estatal cederam lugar ao
didlogo e ao consenso enquanto ferramentas de coesdo social. Neste cenario repleto de
modificacdes, surge a figura dos sofistas que monetizam o saber através da “sedugdo do
discurso”.

No entremeio das praticas retdricas e sofisticas, ha a figura de Socrates (470-399 a.C)
que, apesar de envolto neste panorama de intensas modifica¢des sociais, ndo deixou registro de
seus pensamentos, 0 que nos resta conjecturar aspectos de sua atuagdo filosofica através de
testemunhos de seus discipulos, entre os principais constam: Xenofonte e, principalmente,
Platao.

Schiiler (2018, p. 165) expde que Sécrates mantém um contato direto com os sofistas,
enfrentando de maneira critica tanto a tradi¢do filosofica, quanto a conduta destes pensadores.
Tal contexto de intensos debates, especialmente no que tange a linguagem e a verdade, observa-

se que:

Aberta no século V — a época de Socrates e Platdo, que foi também a dos
sofistas, — a discuss@o em torno da origem das proprias palavras, que podiam
ser vistas como produto da natureza (physei) ou da convencao (thesei), levaria
a discutir-se, sob o mesmo prisma, a origem das leis. Na atmosfera conflitiva
da crise, que reclamava os titulos de legitimidade de novos e de velhos
conceitos, o exame contraditdrio da dialogagdo alcangou a fungdo magisterial
da pdlis — a sua paideia ou educagdo — convertida em objeto de inquisi¢do
critica. Cena desse conflito que Sdcrates e Platdo se movimentaram, a polis foi
entdo de lugar de confronto entre a sofistica e a filosofia. (Nunes, Benedito,
2016, p. 35, introdugdo A Republica).

Platao (429-348) pode ser considerado um dos discipulos mais produtivos de Socrates
devido ao elevado nimero de obras compostas que eternizaram didlogos de Sdcrates com
grandes personalidades de Atenas. Na primeira fase de escritos auténticos de Platdo, intitulada
Fase Socratica, constam: Hipias Menor (o falso); Laques (a coragem); Eutifron (a piedade);

fon (a inspiracdo); Protigoras (os sofistas); Cdrmides (a sabedoria prdtica); Apologia de
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Socrates (a defesa de Socrates); Criton (o dever),; Lisis (a amizade); Gorgias (a retorica);
Menexeno (a oragdo funebre); Eutidemo (a eristica); Ménon (a virtude) e Cratilo (a justeza
dos nomes).

Esta divisao dos dialogos platonicos — geralmente dividida em trés fases — ¢ amplamente
adotada na tradi¢do interpretativa, conforme apontam estudiosos como Gregory Vlastos, um
dos mais influentes estudiosos de Platdo no século XX. No periodo das obras auténticas da
maturidade temos: Fédon (a imortalidade da alma); Banquete (o amor); A Republica (a justi¢a)
e Fedro (amor e retorica). No que se convencionou a chamar periodo da velhice, entre as
auténticas constam: Teeteto (conhecimento); Parménides (o uno), Sofista (o sofista),; Filebo (o
prazer),; Politico (a arte de governar); Critias (atlantida); Timeu (a cosmologia) € As Leis (a
legislacgdo).

Para discutirmos o projeto politico-pedagdgico da comunidade de mulheres e filhos, nos
deteremos na obra 4 Republica que, conforme nos adverte Benedito Nunes (2016, p. 27), foi o
“horizonte moral e politico das utopias” uma vez que edificou ousados aspectos em seu plano
politico envolvendo desde a propriedade coletiva e educagdo comum até o governo dos mais
sdbios. Nunes (2016) explica que A Republica pode ter aparecido entre 375-374 a.C. No
entanto, hd uma discrepancia cronoldgica oriunda do alto nivel de elaborag@o no intercurso de
duas décadas, constituindo, completa Nunes, a completude de um ciclo de atividade criadora
do filésofo.

Nao pretendemos fazer uma descricdo exaustiva do inicio de 4 Republica, mas
reconhecemos ser necessario contextualizar o nascimento da discussdo através de uma
reconstrugdo argumentativa sobre a posse comum das mulheres e dos filhos. E interessante
pontuar que a descrigdo dos livros iniciais, € crucial dado que explicam certas nogdes caras ao
livro V, isto €, percorrendo este caminho poderemos perceber em que momento as necessidades
vitais passam a se complexificar a ponto de Sécrates distinguir uma cidade de porcos de uma
cidade inchada devido a especializacao de funcdes.

Desta maneira, a relevancia de progredir entre os livros I, II, IIl e IV € que neles
percebemos um intuito socratico de ensinar aos homens a limitar suas necessidades e educar
seus apetites, aspecto que assume grande peso na formagao dos guardides. Além disso, com a
reconstru¢do dos fundamentos da Kallipolis torna-se possivel mostrar o desdobramento 16gico

de um modelo orientado pela necessidade e pela racionalidade utilitaria'®.

13 Chamaremos de racionalidade utilitiria 0 modo pelo qual a pdlis platdnica organiza seus membros a partir do
critério da necessidade, da funcionalidade das naturezas e¢ da subordinagdo dos individuos a cidade, sem, com
isso, imputar a Platdo qualquer adesdo ao utilitarismo moderno.
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2.1.0 NUCLEO FILOSOFICO DE A REPUBLICA

Em sua descida ao Pireu, Socrates ¢ convidado para a casa de Polemarco, filho do ancido
Céfalo, este encontrando-se com Socrates e desenvolvendo um breve didlogo, faz uma relagao
entre a auséncia de prazeres no corpo com a necessidade de conversar em coloquios. Socrates,
apos um elogio da experiéncia dos que t€ém idade avangada, interpela a Céfalo se a velhice “¢ a
fase mais dificil da vida, ou como a consideras?” (Rep. 1, 328¢). A resposta do ancido ¢é breve
e define a velhice como um periodo de paz e liberdade, fazendo valer a resposta de Sofocles,
para quem as paixoes sao turbas de tiranos enfurecidos.

A devolutiva socratica se direciona para o questionamento de se Céfalo suporta bem a
velhice ndo por seu temperamento, mas por seus recursos avantajados, a discussdo caminha
para saber se a heranca do ancido foi herdada ou adquirida para, desta forma, saber qual ¢ sua
relacdo com a riqueza e qual foi a maior vantagem que ela lhe proporcionou. Céfalo prossegue
afirmando que quando se estd proximo da morte a questdo da injustica passa a ter maior
relevancia para o homem, devido ao tormento que as fabulas de castigos no Hades causam na
alma, ¢ por isso que € preciso, manifesta o ancido, relembrar-se das injusticas cometidas em
vida, para passar ao Hades “sem receio de haver mentido, embora involuntariamente, e de nao
ter ficado devendo sacrificio a nenhum dos deuses, nem devendo dinheiro a ninguém.” (Rep. I,
331b) e nisso tudo, ajuda bastante a posse das riquezas.

A questdo da justica comega a ser esbocada em 331c, quando Socrates avalia a
afirmacdo de Céfalo de que ¢ justo restituir a cada um o que lhe € proprio e dizer a verdade.
Esta primeira defini¢do de Céfalo ¢ facilmente contradita por Socrates através do exemplo da
arma e, em seguida, o ancido abandona a conversa para dedicar-se aos sacrificios, deixando
como herdeiro da discussdao seu filho Polemarco, que ndo concorda com a constatagdo de
Socrates a respeito do que seu pai definiu como justo, mencionando a pericia de Simonides ao
falar de justica. Apds a explicagdo de Sdcrates, de que ndo se deve restituir o proprio aquele
que se encontra fora de seu juizo, Polemarco reformula o dito de Simonides para “bem aos
amigos e mal aos inimigos” (Rep. I, 332a) e, em seguida, identifica essa reformulagdo com o
conceito de justiga.

A entrada de Trasimaco da-se em 336b de maneira bastante conturbada e critica a

respeito do método socratico, o sofista impde a si mesmo a missdo de dar uma defini¢dao de
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justica superior a todas as outras ja enunciadas e cobra para que o seu conhecimento seja
transmitido, Glauco e os restantes comprometem-se com o pagamento para que a discussao nao
seja prejudicada. Apos a acusagao levantada por Trasimaco, indicando que Socrates além de
proceder de maneira ir6nica, ndo oferece pagamentos pelo que aprende com os sabios, o sofista
enuncia o seu conceito de justo em 338c, indicando que o justo é nada mais do que a vantagem
do mais forte.

A defini¢ao de justica dada por Trasimaco como vantagem do mais forte revela uma
no¢ao fundamental que, ao longo do didlogo, Socrates tentard solucionar, isto €, evitar que os
interesses individuais fragmentem a po6lis, a ponto de sugerir que o estado deveria manter o
controle sobre instituicdes privadas (familia). Trasimaco utiliza como exemplo as leis
promulgadas pelos governos aristocraticos, democraticos e tirdnicos para calcificar seu
argumento de que a lei ¢ de vantagem para aqueles que detém o governo, os mais fortes.

Sécrates pede uma explicagdo mais detalhada a Trasimaco sobre o que seria “o mais
forte”, este, por sua vez, define aquele que ¢ mais forte enquanto capaz de executar sua “arte
sem erro” (Rep. 1, 341a), segundo a qual o governante ou médico verdadeiros ndo erram em sua
arte, € sim atuam em vantagem propria. Socrates, em seguida, interpela o sofista sobre a fung¢ao
de cada arte, da o exemplo da medicina, na acepg¢do rigorosa do termo, cujo compromisso €
com a cura dos corpos doentes, alcancando sua finalidade (342c). Portanto, completa Socrates,
a finalidade de cada arte ndo estd em si mesma, mas no objeto para o qual estd direcionada'®,

como podemos entrever a seguir em 342d:

0VK (pa EMGTAUN YE 0VOEUIN TO TOD KPEITTOVOG GVUPEPOV GKOTETODD
EMUTATTL, AAAG TO TOD TTTOVOC TE KOl APYOUEVOL DTTO EAVTHC. GCLVMOUOAOYNOE
pev Kol TadT o TEAEVT®V, Emeyeipet 8¢ mepi adTapdyechat: Emeldn 8¢
OHOAOYNGEY, HALO TLOVY, IV &’ €yd, 00&laTpdc 0vdelc, kad’ dcov laTpdc, O
@ laTp® cVUPEPOV GKOTTETODS ™ EMITATTEL, OAANL TO TM KAUVOVTL, OUOAOYNTOL
yap O dpPRcioTpog copdTov vl dpxmy 6AL" 0O YpPNUATICTAG. f
oVYOUOAOYT T,

Por conseguinte, nenhuma ciéncia procura ou determina o que ¢ de vantagem
para o mais forte, mas para o mais fraco e por ele governado. Sobre isso,
também, ele acabou por concordar, muito embora ainda procurasse discutir.
Depois de haver cedido, voltei a falar: — Nao ¢ verdade, também, que nenhum
médico, enquanto médico, nada investiga ou prescreve de proveito para o
médico, porém o que é de vantagem para o doente? Ja admitiste que o médico
no sentido rigoroso da expressao ¢ senhor do corpo, ndo homem de negocios.
Ou ndo admitiste? (Rep. 1, 342d)

14 ¢f 374a
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Embora a argumentagdo de Socrates tenha chegado a conclusio acima, Trasimaco ainda
insiste em afirmar que ha maior vantagem do homem injusto sobre o justo, seja nos contratos
particulares, relagdes com a cidade ou em cargos publicos, em tudo, afirma o sofista, o justo sai
em desvantagem, enquanto com o injusto da-se o contrario, pois € habil em obter vantagens. O
maior exemplo de vantagem da injusti¢a, conforme Trasimaco, ¢ a tirania, que as claras age
violentamente e obtém para si, as maiores vantagens, tanto nos assuntos sagrados ou profanos,
quanto publicos ou privados (344b). Esse homem, na figura do tirano, ¢ considerado venturoso
e abengoado pelos inferiores, devido a grandiosidade de seus crimes.

E com base na argumentagéo anterior que Trasimaco define a justi¢a nio como um bem
desejado por si mesmo, mas em virtude de seus resultados, ¢ apenas com o temor de ser
vitimado pela injustica que se louva a justi¢a. Apds a tentativa do sofista de saida da conversa,
os presentes pedem uma demonstragdo cabal do argumento da justica como a vantagem do mais
forte, Trasimaco demonstra sua tese a partir do argumento do pastor e suas ovelhas (345 c-d),
procurando sustentar que ndo se obtém vantagens na execucao da arte para outros. Socrates, em
seguida, levanta a questdo da remuneracdo como beneficio aos profissionais por direcionarem
suas artes aos mais fracos.

Finalizada a enumeracao das vantagens da justica sobre a injustica empreendida a partir
de 348b, Socrates acredita ter demonstrado a identificacao da justica com a sabedoria € com a
virtude, bem como a sua superioridade em relag¢do a injustiga. Esta identificagdo ¢ interessante
ao conferirmos o passo 352e, que contém um apelo aos sentidos e as funcgdes proprias
desempenhadas por eles — o ato de ver dos olhos e o escutar dos ouvidos enquanto virtudes
proprias dos 6rgdos — dessa maneira, o que Socrates esta querendo dizer € que os Orgaos
virtuosos desempenham bem suas fungdes, enquanto os viciosos desempenham mal e com
vicio. Logo, esta identificacdo da justica com a virtude, bem como do vicio com a injustica
revelam o grau de felicidade ou infelicidade do homem, sendo o justo feliz e o injusto infeliz
(356e).

Embora a discussao tenha instituido algumas constatagdes, Socrates nao fica satisfeito
com o seu resultado, pois ainda desconhece o que seja a justica, Glauco, por sua vez, considera
os argumentos deficitarios e deseja ouvir a exaltacdo da justi¢a em si mesma (Rep. 11, 358d). O

livro II porta o inicio da defesa de Socrates e conta com o recurso fabular ao anel de Giges'?,

150 anel de Giges ¢, conforme argumenta Eduardo Giannetti (2020, p. 07), um salvo-conduto da invisibilidade
que através da transparéncia fisica e nudez moral, demonstra o homem livre de receios e ameagas da sang@o por
seus atos injustos. Em seu livro O Anel de Giges, Giannetti aborda a descri¢do feita tanto por Herodoto (4s Guerras
Persas) quanto por Platdo (4 Republica), e afirma que, embora tenha nascido de uma adaptagcdo de Herodoto, o
Giges de Platdo fala por si proprio e ndo precisa de referéncias externas para ser compreendido. Her6todo narra a
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no entremeio desta discussdo surge a questdo do ser e do parecer na figura do homem injusto,
pois “a mais consumada injustica ¢ parecer alguém justo sem o ser” (Rep. II, 361a). A esta
altura do didlogo, Glauco sugere que se suprimam as diferencas aparentes entre o homem justo
€ 0 injusto para que seja possivel investigar se o justo assim o ¢ “por amor a justi¢ca ou por causa
dos presentes e honrarias” (Rep. 11, 361c).

Pensamos que o mito do anel de Giges pode exemplificar como, desde o inicio do
didlogo, Platao deixa vestigios do célculo da utilidade politica, isto ¢, conforme nos mostra o
mito, o homem decidiria entre 0 mais vantajoso — mesmo que fosse reprovavel — caso nao
fosse responder pelas consequéncias de sua injustica. Desse modo, se a natureza humana tende
a injustica, o mais acertado deveria manter a vigilancia sobre a instituigdes sociais. A
invisibilidade de Giges traz a tona o debate acerca do célculo racional da utilidade a nivel
individual, mas Platdo opera a nivel coletivo na arquitetura da Kallipolis. Os produtos deste
calculo na cidade podem ser elencados da seguinte maneira: 1. Comunidade de Bens, Mulheres
e Filhos; 2. Censura Poética, 3. Casamentos Sagrados e Reproducdo Eugenista.

Aquele que possui fama de justo, conforme a descricdo de Glauco, colhera todas as
vantagens decorrentes de sua condi¢do, seja o posto de cargos de maxima importancia ou a
participagdo em familias ilustres, este, por saber “tirar proveito de tudo” (Rep. I, 362¢) colhera
resultados muito melhores que o do homem que ndo apenas parece, mas € justo em sua esséncia.
Apos o discurso de Glauco, Adimanto toma para si a palavra alegando que a educagdo que
exalta o justo elogia, por sua vez, os beneficios proporcionados e ndo a justica em si mesma, de
maneira a reforcar o argumento de seu irmao.

Parecer justo, explica Adimanto, € como tragar um simulacro da virtude carregando a

astucia de uma raposa (Rep. 11, 365¢), sendo dificil camuflar-se por muito tempo e, sobretudo,

trama de Giges contra Candaules (monarca da Lidia, localizada na Asia Menor), Giges era um dos guardas
preferidos da guarda pessoal do rei, a quem ele confiava louvores a sua bela esposa, Candaules prop6s um plano
a Giges que consistia em observar a rainha despida em total sigilo, afinal Giges precisava confirmar o que
Candaules havia lhe cofiado. Giannetti narra que Giges, no primeiro momento, nega e atesta a imoralidade do ato,
no entanto o rei ordena que ele execute o pedido. Na mesma noite Giges pode observar a rainha nua pela fresta da
porta, mesmo com a total discrigdo de Giges, a rainha percebeu que tinha sido violada, dado o carater sagrado da
nudez para os lidios. Regicidio ou sua propria execugdo € o que a rainha propde a Giges na manha seguinte, e apos
vacilar em sua resposta opta por executar o rei, desposar a rainha e usurpar o reino da Lidia. Herodoto se detém
da narragdo do acontecimento, enquanto Platdo instrumentaliza a historia de Giges para fundamentar sua
investigagdo. Na versdo de A Republica, Giges ndo ¢ guarda de Candaules, mas um camponés que pastoreava nos
campos da Lidia, muito menos tinha acesso ao rei. Conta Socrates a partir de 359a, que Giges, durante o pastoreio,
foi surpreendido por uma forte tempestade que causou um terremoto ao ponto de abrir uma fenda na terra. Curioso,
Giges decide descer e ver o que tinha abaixo da fenda, encontrando um cavalo oco de bronze, ao observar pelas
janelas que o cavalo continha, percebeu a existéncia de uma ossada humana desproporcionalmente grande e com
um anel de ouro no dedo. Apo6s retornar a rotina, Giges percebeu o poder de transparéncia do anel e empreendeu
o regicidio, adultério e o golpe de estado (Giannetti, 2020, p. 21). A pretensdo de Sécrates com a fabula é, segundo
Giannetti, afastar as razdes para agir eticamente com base em vantagens e beneficios.
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escapar aos deuses, embora com preces possamos convencé-los a ndo punir as faltas cometidas.
Assim, ndo temendo a punicdo divina e resguardando a aparéncia perante o povo, ndo ha
ninguém que nao escolha as inimeras vantagens oriundas da injustica, dado que so6 se escolhe
0 seu contrario por “pusilanimidade ou velhice ou qualquer outra debilidade, isto €, pela propria
incapacidade de pratica-la” (Rep. 11, 366d).

Surge, no limiar da exposi¢ao de Adimanto, a necessidade de saber como a justica ¢ a
injusti¢a atuam na alma dos homens, Sécrates sugere que a questao seja investigada a partir da
analogia entre letras pequenas e letras grandes, ou melhor, entre o individuo e a cidade (Rep.
I1, 368e), pois sendo a cidade maior que o individuo e possuindo caracteristicas mais alargadas,
¢ mais facil de identificar a justi¢a, bem como comparar os menores € maiores tragos.

Na formacdo de uma cidade, Sécrates aponta, vemos nascer tanto a justica quanto a
injustica, tal formacdo deriva da insuficiéncia humana de prover-se de tudo aquilo que precisa,
isto é, “por serem multiplas as necessidades de cada um” (Rep. II, 369c) os individuos
amontoam-se € prestam auxilio entre si. Neste sentido, Platdo deixa claro que a cidade nasce a
partir da insuficiéncia humana, isto €, a associacdo responde a multiplas necessidades e rege a
divisao de fungdes.

Aqui percebemos o esboco de uma racionalidade utilitdria, na qual cada individuo
oferece suporte a comunidade, inaugurando uma organizacdo politica baseada na
funcionalidade das partes em beneficio do todo. A necessidade ordenard a composicao da
sociedade nascente, pois cada individuo ira realizar uma funcdo em decorréncia da privagao
alheia. E neste contexto que Platio introduz pela primeira vez a questio das diferentes

disposi¢des de natureza para a realizagdo de diferentes postos de trabalho:

8k On TovTV mMAeln T ExaoTa yiyvetol kol kGAMOV Kai piov, dTovelg v katdl
QOO Kol &V Koupd, GYOATNY TOV GAL®V dywv, TpdT.

TAVTATAGL LEV ODV.

TAEOVOV 1), O Adeipovte, ST ToMTdY T} TETTApOV &Ml TOACTUPACKEDAS BV EX
£YOLEV. 0 YOP YEDPYOGS, OC E0IKEV, OVK ODTOCOMGETOL EXVTG TO dpoTPOV, &l
HEMAEL KOAOV €lvatl, o0dE ouvimy, o0dE tdAda Spyave 8o mepi yewpyiov.
008" ol 6 01k0d6pOC: TOALGV 88 Koi ToVTM S&i. MouT®G & 6 VYAVTNCTE Koi O
GKLTOTOUOG: 1) OV;

[Socrates]: Por conseguinte, tudo se fara em maior quantidade, mais facilmente
e melhor quando cada pessoa puder trabalhar de acordo com suas aptiddes e no
tempo certo, e deixar tudo o mais de lado.

[Adimanto]: Sem davida

50


https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e%29k&la=greek&can=e%29k0&prior=a)na/gkh
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=dh%5C&la=greek&can=dh%5C0&prior=e)k
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=tou%2Ftwn&la=greek&can=tou%2Ftwn0&prior=dh/
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=plei%2Fw&la=greek&can=plei%2Fw0&prior=tou/twn
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=te&la=greek&can=te0&prior=plei/w
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e%28%2Fkasta&la=greek&can=e%28%2Fkasta0&prior=te
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=gi%2Fgnetai&la=greek&can=gi%2Fgnetai0&prior=e(/kasta
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=kai%5C&la=greek&can=kai%5C0&prior=gi/gnetai
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ka%2Fllion&la=greek&can=ka%2Fllion0&prior=kai/
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=kai%5C&la=greek&can=kai%5C1&prior=ka/llion
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=r%28a%3D%7Con&la=greek&can=r%28a%3D%7Con0&prior=kai/
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=o%28%2Ftan&la=greek&can=o%28%2Ftan0&prior=r(a=|on
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ei%28%3Ds&la=greek&can=ei%28%3Ds0&prior=o(/tan
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e%28%5Cn&la=greek&can=e%28%5Cn0&prior=ei(=s
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=kata%5C&la=greek&can=kata%5C0&prior=e(/n
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=kata%5C&la=greek&can=kata%5C0&prior=e(/n
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=fu%2Fsin&la=greek&can=fu%2Fsin0&prior=kata/
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=kai%5C&la=greek&can=kai%5C2&prior=fu/sin
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e%29n&la=greek&can=e%29n1&prior=kai/
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=kairw%3D%7C&la=greek&can=kairw%3D%7C0&prior=e)n
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=sxolh%5Cn&la=greek&can=sxolh%5Cn0&prior=kairw=|
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=tw%3Dn&la=greek&can=tw%3Dn0&prior=sxolh/n
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=a%29%2Fllwn&la=greek&can=a%29%2Fllwn0&prior=tw=n
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=a%29%2Fgwn&la=greek&can=a%29%2Fgwn0&prior=a)/llwn
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=pra%2Ftth%7C&la=greek&can=pra%2Ftth%7C0&prior=a)/gwn
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=panta%2Fpasi&la=greek&can=panta%2Fpasi0&prior=pra/tth|
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=me%5Cn&la=greek&can=me%5Cn0&prior=panta/pasi
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ou%29%3Dn&la=greek&can=ou%29%3Dn0&prior=me/n
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=pleio%2Fnwn&la=greek&can=pleio%2Fnwn0&prior=ou)=n
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=dh%2F&la=greek&can=dh%2F0&prior=pleio/nwn
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=w%29%3D&la=greek&can=w%29%3D0&prior=dh/
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=*%29adei%2Fmante&la=greek&can=*%29adei%2Fmante0&prior=w)=
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=dei%3D&la=greek&can=dei%3D0&prior=*)adei/mante
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=politw%3Dn&la=greek&can=politw%3Dn0&prior=dei=
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=h%29%5C&la=greek&can=h%29%5C0&prior=politw=n
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=tetta%2Frwn&la=greek&can=tetta%2Frwn0&prior=h)/
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e%29pi%5C&la=greek&can=e%29pi%5C0&prior=tetta/rwn
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ta%5Cs&la=greek&can=ta%5Cs0&prior=e)pi/
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=paraskeua%5Cs&la=greek&can=paraskeua%5Cs0&prior=ta/s
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=w%28%3Dn&la=greek&can=w%28%3Dn0&prior=paraskeua/s
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e%29le%2Fgomen&la=greek&can=e%29le%2Fgomen0&prior=w(=n
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e%29le%2Fgomen&la=greek&can=e%29le%2Fgomen0&prior=w(=n
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=o%28&la=greek&can=o%280&prior=e)le/gomen
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ga%5Cr&la=greek&can=ga%5Cr0&prior=o(
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=gewrgo%2Fs&la=greek&can=gewrgo%2Fs0&prior=ga/r
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=w%28s&la=greek&can=w%28s0&prior=gewrgo/s
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e%29%2Foiken&la=greek&can=e%29%2Foiken0&prior=w(s
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ou%29k&la=greek&can=ou%29k0&prior=e)/oiken
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=au%29to%5Cs&la=greek&can=au%29to%5Cs0&prior=ou)k
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=poih%2Fsetai&la=greek&can=poih%2Fsetai0&prior=au)to/s
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e%28autw%3D%7C&la=greek&can=e%28autw%3D%7C0&prior=poih/setai
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=to%5C&la=greek&can=to%5C0&prior=e(autw=|
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=a%29%2Frotron&la=greek&can=a%29%2Frotron0&prior=to/
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ei%29&la=greek&can=ei%290&prior=a)/rotron
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=me%2Fllei&la=greek&can=me%2Fllei0&prior=ei)
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=kalo%5Cn&la=greek&can=kalo%5Cn0&prior=me/llei
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ei%29%3Dnai&la=greek&can=ei%29%3Dnai0&prior=kalo/n
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ou%29de%5C&la=greek&can=ou%29de%5C0&prior=%5d
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=sminu%2Fhn&la=greek&can=sminu%2Fhn0&prior=ou)de/
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ou%29de%5C&la=greek&can=ou%29de%5C1&prior=sminu/hn
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ta%29%3Dlla&la=greek&can=ta%29%3Dlla0&prior=ou)de/
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=o%29%2Frgana&la=greek&can=o%29%2Frgana0&prior=ta)=lla
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=o%28%2Fsa&la=greek&can=o%28%2Fsa0&prior=o)/rgana
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=peri%5C&la=greek&can=peri%5C0&prior=o(/sa
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=gewrgi%2Fan&la=greek&can=gewrgi%2Fan0&prior=peri/
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ou%29d%27&la=greek&can=ou%29d%270&prior=gewrgi/an
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=au%29%3D&la=greek&can=au%29%3D0&prior=ou)d%27
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=o%28&la=greek&can=o%280&prior=au)=
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=oi%29kodo%2Fmos&la=greek&can=oi%29kodo%2Fmos0&prior=o(
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=pollw%3Dn&la=greek&can=pollw%3Dn0&prior=oi)kodo/mos
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=de%5C&la=greek&can=de%5C0&prior=pollw=n
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=kai%5C&la=greek&can=kai%5C0&prior=de/
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=tou%2Ftw%7C&la=greek&can=tou%2Ftw%7C0&prior=kai/
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=dei%3D&la=greek&can=dei%3D0&prior=tou/tw|
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=w%28sau%2Ftws&la=greek&can=w%28sau%2Ftws0&prior=dei=
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=d%27&la=greek&can=d%270&prior=w(sau/tws
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=o%28&la=greek&can=o%281&prior=d%27
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=u%28fa%2Fnths&la=greek&can=u%28fa%2Fnths0&prior=o(
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=te&la=greek&can=te0&prior=u(fa/nths
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=kai%5C&la=greek&can=kai%5C1&prior=te
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=o%28&la=greek&can=o%282&prior=kai/
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=skutoto%2Fmos&la=greek&can=skutoto%2Fmos0&prior=o(
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=h%29%5C&la=greek&can=h%29%5C0&prior=skutoto/mos
https://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ou%29%2F&la=greek&can=ou%29%2F0&prior=h)/

[Socrates]: Entdo, Adimanto, precisaremos de muito mais do que quatro
cidadaos para as necessidades que enumeramos. Pelo que vemos, o agricultor
ndo ird preparar o seu proprio arado, se tiver este de sair bem feito, nem sua
enxada e os demais utensilios para trabalhar a terra; o pedreiro, também, ndo
fabricara seus instrumentos de trabalho, e sdo varios os de que ele necessita, o
mesmo acontecendo com o teceldo e o sapateiro. (Rep. 11, 370c-d)

Se por um lado a cidade de porcos (I1, 372d) deixa de ser suficiente, por outro Sdcrates
leva a termo um aumento progressivo da cidade, baseado no rebuscamento de necessidades que
ndo mais primarias, uma vez que sera preciso aumentar a divisao de trabalho e, por conseguinte,
estratificar cada vez mais as func¢des de cada trabalhador, surgindo o que sera caracterizado
como cidade luxuosa. O inchago da cidade fard emergir a necessidade de guerrear (II, 373e),
em virtude da pequena pog¢ao de terra para numerosos cidaddos, ao passo que também se tornara
cada vez mais cobicada pelos inimigos, necessitando, desse modo, de um exército para
defender-se.

Adimanto indaga a Socrates se ndo ¢ possivel que os proprios cidaddos sejam
incumbidos da defesa da cidade, mas o filésofo nega relembrando que ndo ¢ possivel exercer
variadas atividades com maestria, afinal as atividades relativas a guerra precisam ser realizadas
“com a maior eficiéncia possivel” (II, 374c). E neste contexto de expansao territorial que nasce
a figura do guardido profissional, do qual se exigird tempo livre, habilidade, aplicacdo e,
sobretudo, aptiddo natural'®. Sécrates compara a natureza propicia do guarda a do bom cio,

como podemos verificar no passo a seguir:

16 Seguindo nas linhas de influéncia platonica, Plutarco teceu considera¢cdes em Da Educagdo das Criangas, de
modo a enfatizar que a boa origem ¢ apenas um terreno fértil, mas que néo frutifica sem o empenho do aprendiz
no processo de aprendizagem. Silva (2021), afirma na introdug@o ao tratado Da Educacdo das Criangas, que
Plutarco encontra em Platdo a inspiragdo para a defini¢do de homem virtuoso e elabora a maior parte de sua
concepgdo educacional a partir de obras como A Republica e As Leis. Plutarco seleciona as virtudes mencionadas
por Platdo — Sabedoria, Coragem, Temperan¢a ¢ Justiga — no passo 427d-e, mas substitui a Sabedoria pela
Inteligéncia, sem que possamos supor que ambas se correspondam (Silva, 2021, p. 14). O historiador serve-se da
classica analogia que Platdo faz entre o homem e a cidade, reforgando a relagdo entre as virtudes citadinas e as
humanas para expressar que ndo ha distingdo entre os dois, ja que a cidade ¢ uma associacdo de homens unidos
pela necessidade de cooperagdo (Rep. 111, 396a). O apelo ao tratado Da Educag¢do das Criangas € motivado tanto
por sua proximidade com algumas tematicas desenvolvidas por Platdo nos primeiros livros de A4 Republica — a
saber, qual educagdo os guardas devem receber e quais elementos precisam cultivar em seu oficio — quanto por
demonstrar a relevancia da escolha da companheira correta para a procriagdo, bem como revelar o lugar da
mulher/mae na educagdo das criangas, uma vez que o sucesso na educacgio da crianca depende nio s6 da qualidade
de seus preceptores, mas também da boa origem familiar (Silva, 2021, p. 25). Plutarco preserva o cunho didatico
no presente tratado, buscando instruir os pais na geragdo dos filhos, assim como desenvolveu em Preceitos
Conjugais, mas mudando o foco do casamento para a educagdo, motivo pelo qual podemos considera-los tratados
complementares. Antes de receber a educacdo formal, a crianca deve, como parte fundamental do processo
educativo, desenvolver lagos afetivos com a mae através da amamentagdo, pois a afei¢do aos pais fard com que a
crianga ja crescida acate de bom grado os mandamentos e ensinamentos dos tutores “porque gostam deles; caso
contrario, dardo ouvidos aos que fingem afei¢do por interesse.” (Silva, 2021, p. 28). A seguir, no passo 3¢, Plutarco
desenvolve a relagdo entre alimentacao e afei¢cdo: “Como eu posso dizer, as proprias maes devem amamentar seus
filhos e que os amamentem; elas os alimentardo do modo mais compassivo e atencioso, como se do intimo, como
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olov 6EDV T ToL Sel aTolv EKdTEPOV £IvoL TPOG aicONG1Y KoiEAAPPOV TPOG T
0 aicBavopevov dtokadelv, Kol ioyupov av, £avoin EAOVTa dapdyesbor.

Sl yap odv, Epn, TAVIOV TOVTOV.
Kol UV avapeidv ye, elmep €0 poysito.

[SOCRATES]: E que ambos precisam ser incisivos para descobrir e velozes
para perseguir o inimigo, bem como suficientemente fortes para lutar com ele
quando capturado.

[ADIMANTOY]: Sim, precisardo possuir todas essas qualidades.
[SOCRATES]: E também coragem para lutar bem. (Rep. 11, 375a)

A natureza concomitantemente mansa e agressiva do guarda ¢ comparada a do cdo que,
por natureza, possui um temperamento manso para com seus familiares e agressivo para com
os estranhos, entretanto a natureza da fun¢ao de guarda necessita, além destes aspectos, aponta
Sécrates, de uma disposicdo filosofica que diferencie o seu oficio do conhecer/desconhecer a
fisionomia como o faz o cdo, mas que o permita ser desejoso de saber (376b).

Em seguida, apds fazer uma descri¢do das qualidades necessarias ao guardido, Socrates
questiona o interlocutor qual seria, entdo, a maneira correta de educar esses homens (376d),
indicando que no decurso do tempo, ndo ha outra educagdo melhor do que aquela que ¢
composta pela musica e pela ginastica, esta para o corpo e aquela para a alma. O inicio do
processo formador se dé pelo ensino da musica, subtendendo o ensino do discurso!”. Socrates
e Adimanto asseveram que deva existir, nesse sentido, um controle sobre as fabulas durante a
educacdo infantil, uma vez que ¢ nesta fase que a crianga recebe na alma as nog¢des de beleza e

justica. Visando imprimir um ideal de virtude em cada um dos educandos, € necessario censurar

se diz, desde as unhas, amassem seus filhos. As amas de leite e as amas tém falsa e fingida benevoléncia, porque
gostam do salario. A natureza mostra que as proprias maes que os geraram devem alimenta-los; por isso todo
animal que pari € provido de alimento lacteo com sabedoria, a Proneia colocou dois seios nas mulheres, para que,
ainda que parissem gémeos, tivessem duas fontes de alimentagdo. (...) E as amas de leite e amas ndo devem ser
escolhidas ao acaso, mas devem ser aprovadas porque sdo as mais sérias do momento.” (Plutarco, Da Educagdo
das Criangas, 3c-d). Ainda que Plutarco considere Platdo um enviado dos deuses e tenha sido fortemente
influenciado por suas formulagdes filosoficas, o que é apresentado no passo anterior estd em desacordo com a
maneira pela qual Platdo define como devem ser alimentadas e criadas as criangas.

70 termo mousiké (musica) em Grego Antigo deriva de wodvoa (sing. Musa, pl. Musas, filhas de Zeus e
Mnemosine), este termo possui um amplo sentido, abrangendo a sonoridade e elementos filosoficos, possuindo
uma intima relagdo com o termo Adyog (palavra/discurso), que pode representar a capacidade humana de
compreender e expressar-se dentro de certos padrdes de pensamento e linguagem. A musica e o discurso
representavam faces fundamentais do processo paidéutico, auxiliando no desenvolvimento moral e intelectual dos
cidaddos.
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as fabulas perigosas, esperando que o jovem ndo cometa as maiores iniquidades espelhando-se
em exemplos de deuses e herdis (378 a-c).

Desejosos de evitar as impressoes indeléveis acerca da caréncia de virtude e beleza
divinas, Sécrates e seu interlocutor afirmam que devera ocorrer, da maneira mais til possivel,
a acomodagdo da mentira com a verdade (11, 382d), de modo que os deuses ndo sejam retratados
como mentirosos e portadores de paixdes humanas. Desse modo, prossegue Socrates, quanto
mais belos e adornados poeticamente forem os versos, menos indicados deverdo ser aos
aprendizes. Em seguida, o terceiro livro da Republica continua a discussao acerca da vigilancia
sobre os fabulistas, a utilidade da boa mentira ¢ a educacdo que deverd ser oferecida aos
guardas.

Sobre a utilidade dos contos, Socrates considera que “¢€ possivel que semelhantes contos
sejam de alguma utilidade noutras conexdes; mas receio de que os nossos guardas se tornem
efeminados com tais abalos ¢ mais excitaveis do que convém.” (Rep. IlII, 387c), nesse sentido,
o filésofo assume que as fabulas contribuem para uma postura inadequada dos futuros
combatentes frente ao temor da morte. Estes, por conseguinte, ndo devem queixar-se ou
lamentar sobre o seu corpo, tal como as mulheres, mas suportar tudo com moderagao. A esta
altura do texto, Platdo introduz a figura da mulher como portadora das lamentacdes, exceto as
de “maior merecimento” (Rep. 111, 388a).

O objetivo socratico ndo € apenas educar, mas moldar a natureza dos futuros guardas
desde a mais tenra infancia

No passo 395¢, Socrates tece consideragdes acerca da imitagdo prolongada, assinalando
que, no caso de os educandos virem a imitar, que sejam protdtipos de coragem, temperanca,
santidade e liberdade, evitando imitar aquilo que nao for nobre, uma vez que a imitagao torna
o habito uma “segunda natureza”. Platdo regressa ao trato feminino, indicando que estes futuros
combatentes ndo devem, de modo algum, imitar as mulheres doentes, amorosas ou em trabalho
de parto. Portanto, os guardas devem limitar-se a imitar a firmeza e a sabedoria.

Apos aprenderem a mousiké, os jovens devem deter-se a ginastica — irmd gémea da
musica —, pois assim como o aprendizado de belas fabulas proporciona o regramento da alma,
a boa dieta influencia na constitui¢do fisica e na saude do futuro guarda. Os guardas sdo
comparados aos atletas, por isso, Socrates indica que lhes seria indicado o mesmo regime de
vida, embora mais rebuscado, pois o regime de vida dos atletas ¢ bastante prejudicial a saude
(Rep. 111, 404a), quando, mesmo que por pouco tempo, estes se afastem de suas atividades.

Pela importancia de seu oficio, os guardas ndo podem apresentar uma satide muito

delicada, mas possuirem a versatilidade de estarem constantemente expostos a diferentes
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condi¢des de comida, bebida, verdo ou inverno. Embora existam algumas restricdes aos textos
homéricos, had de se aprender com as descrigdes que o poeta faz da dieta oferecida aos herois
nos banquetes, conforme aponta Sdcrates em 404c. Os guardas devem abster-se da variedade
das cozinhas siracusana ou siciliana, uma vez que tal variedade, assim como as multiplas
melodias no aprendizado musical, “produz desregramento; aqui doengas, ao passo que a
simplicidade da musica deixa a alma temperante e, na ginastica, o corpo em boas condi¢des de
saude” (Rep. 111, 404¢), dessa forma, a simplicidade deve nortear a conduta dos guardas tanto
na musica quanto na ginastica.

Ainda investigando acerca da saude, Sdcrates inicia suas consideracdes acerca da
medicina e da organizacdo da vida, uma vez que o filésofo considera vergonhoso recorrer
constantemente a medicina “nao por cauda de um ferimento eventual ou por essas doengas que
todo ano nos visitam, mas por indoléncia ou pelo regime de vida” (Rep. III, 405d). Socrates
esta criticando a negligéncia da saude em virtude de um estilo de vida desregrado, que torna
alguns individuos excessivamente dependente de cuidados médicos, haja vista o
estabelecimento de maus hébitos ou da preguica. A medicina, sugere o filésofo, deve ser
utilizada para tratar doencas pontuais, € ndo para manter um estilo de vida negligente ou
postergar artificialmente a vida de doentes cronicos.

Asclépio, deus da medicina, € citado por Socrates, para fundamentar a nocao de que a
medicina deve servir para manter vivos aqueles que podem cumprir suas fungdes sociais, bem
como aqueles cidaddos tteis para a pdlis. Além disso, o filosofo realiza uma critica contundente
ao estilo de vida heddnico excessivamente preocupado com a saude corporal de alguns
membros da elite, a medida que ao evitar esforgos, tornam-se improdutivos e preguicosos, isto
¢, incapazes de cumprir seus deveres sociais. Esta preocupag¢do demasiada ¢ vista de modo
prejudicial a vida civico-militar, uma vez que a verdadeira exceléncia ndo reside no corpo, mas

na alma. Portanto, o papel da medicina na cidade em criagdo seria a de cuidar:

oUKoDV kol iaTpikny, olav eimopey, HETA THG TOLNTNG SIKUGTIKTG KOTO TOAY
vouoBETHGELC, o TAV TOAMTAV GOl TOVG UEV EDQVEIC TO COUOTH Kl TOC YUXAS
Oepamedoovot, Tovg 08 urf, O0col pEV KaTO odua TowovTol, Omobviiokew
£460V01V, TOVG O KOTA TNV YUYV KAKOPVELS Kol AVIATOVS aDTOl ATOKTEVODGLY;

TO YOOV dplotov, £pn, aOTOIG T€ TOIC TACYOLGLY Kol T TOAEL OVTOTEPAVTOL.

(...) Do corpo e da alma dos cidaddos bem constituidos; dos outros, nao:
deixardo perecer os que apresentem defeito fisico e determinardo a morte dos
que se revelarem com alma viciosa e irremediavel.

E a melhor solugdio — observou — tanto para os doentes, quanto para a cidade.
(Rep. 111, 410a)
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Sobre a necessidade de juizes, Sécrates argumenta que diferente dos bons médicos que,
desde a mais tenra idade, examinam corpos com toda espécie de doengas, os bons juizes nao
podem ser mogos, posto que a natureza destes deve manter-se pura e afastada dos vicios, para
sentenciar nao conforme a experiéncia individual e o conhecimento intimo dos crimes, mas por,
j4 em idade elevada, aprendizado e observacao do que ¢ devidamente a injustica (409 a-c).

Em seguida, apos delinear os tragos gerais de seu plano de ensino, Sdcrates examina
quais dentre os cidaddos devem comandar e quais t€m de obedecer, no que fica evidente que
aos velhos cabe comandar, enquanto os jovens devem obedecer (412 b-c). Dentro deste
esquema, o filésofo considera que a escolha dos guardas deve ser direcionada pela philia, tendo
em vista o que se configura como proveitoso para a cidade, observando de modo constante a
conduta dos guardas, em todas as idades, para garantir que zelem pelo bem comum, em
detrimento de seus interesses individuais.

Testar a fidelidade dos guerreiros aos principios expostos ¢ a maneira que Socrates
encontra para realizar a escolha dos dirigentes da cidade, denominados guardas perfeitos
(414b). A fundamentagdo desta distingao € exposta a seguir em 415a, com a descri¢do do mito
dos metais, segundo o qual, a divindade misturou ouro & composi¢ao daqueles que possuem
habilidades para o comando; prata aos auxiliares; ferro e bronze aos agricultores e artesdos. A

hierarquia entre os metais atuara também em funcao da classe, desta maneira:

E, no caso de seus proprios filhos trazerem mistura de ferro ou de bronze, de
nenhum modo deverao apiedar-se deles; mas, como prova de respeito a natureza
deles mesmos, serdo transferidos para classe dos artesdos ou para a classe dos
agricultores, como também o inverso: os filhos de qualquer destes que
revelarem tracos de ouro ou de prata, em homenagem ao seu valor, terdo de ser
promovidos para a classe dos guardas ou dos guerreiros, conforme o caso, em
obediéncia as determinagoes do oraculo. (Rep. 11, 415 a-c)

A utilidade deste mito, conforme Socrates, ¢ gerar maior devotamento dos cidadaos uns
com 0s outros, assim como com a polis. Deste ponto em diante, assentadas as bases da educacao
e da descendéncia, surge a discussdo acerca dos acampamentos dos guardas aliada a nogao de
propriedade individual, dado que tanto a moradia, quanto os pertences nao devem prejudicar os
guardas no exercicio de suas fungdes (416d). A moradia dos guardas, portanto, deve ser
regulada pela lei, de modo que estes ndo possuam nada mais do que o estritamente necessario,
nem moradia prépria e nem celeiro. Quanto a alimentagdo, sera provida em forma de

gratificacdo e na quantidade correta pelos demais cidadaos, em virtude os servigos prestados
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pela comunidade. E interessante salientar que tais medidas — evitar o contado com ouro e prata
em qualquer espécie, seja nas vestes ou em recipientes de beber (Rep. III, 417a) ou adquirir
propriedades — visam afastar os guardas da propriedade privada, para ndo incitar neles virtudes
contrarias a sua natureza, assim como nao os tornar avidos em possuir.

Adimanto questiona Socrates acerca da felicidade destes homens, indicando que ndo
tiram proveito de nada, tal como os outros cidaddos “que possuem terras, constroem moradias
belas e espagosas, mobiliadas por eles com capricho” (Rep. IV, 419a). Em sua defesa, Socrates
argumenta que na institui¢ao da cidade em questao, ndo havia a pretensao de felicidade de classe
alguma, mas apenas o objetivo de promover a felicidade méaxima da cidade e, provavelmente,
encontrar a justica (Rep. IV, 420 b-c). A esta altura do didlogo, podemos destacar que Platao
ndo pensa uma cidade de individuos com desejos particulares, mas segundo aquilo que cada um
pode oferecer ao todo. Utilizando a pintura de uma estatua como exemplo, Socrates assevera

que:

Koi Of kol vOv un avaykale Mudc towwtnv evdoupoviay Tolg eOAaSL
TPOGATTEWY, 1| Ekeivovg iy pdAlov > drepydoetat §j O aKag. Emotapedo yap
Kol TOVG YEOPYOUS EVOTIONGC AUPESAVTES KOl ¥PLCGOV TTEPIBEVTEG TTPOG N|OOVIV
€pyalecBon kelevew TV yijv, Koi TO0G KEPOUENG KOTAKAIVOVTEG €Ml deE10 TTPOC
70 TOP SATIVOVTAS TE KOl EDWYOVUEVOLS, TOV TPOYXOV TopabEUEVOVG, OGOV GV
EMOLUDGCL KEPAWPEVELY, KOl TOVG BAAOVG TAVTAG TOOVT® TPOT® HoKopPiovg
ToLElY, tva 01 6AN 1 TOAIC €0SaUOVT]. GAL™ MUdG ur obt vovbétel: ag, Gv oot
neldmpeda, odte 0 YeOPYOS YE®PYOS * E0TOl 0UTE O KEPOUUEDG KEPAUEDS OVTE
8ALoc 00dgig 0VSEY Exv oYU & OV mOMG YiyveTal.

A mesma coisa acontece agora: ndo forces a atribuir aos nossos guardas uma
felicidade que fara deles tudo, menos verdadeiros guardas. Sabemos muito bem
de que jeito poderiamos vestir os lavradores com roupagens solenes e enfeita-
los com ouro e determinar que sé lavrassem a terra como e quando lhes
parecesse; como também nos fora possivel permitir que os oleiros se deitassem
do lado direito a volta do fogo, a se banquetearem, tendo a mao a roda de oleiro
para fazé-la girar s6 quando lhe aprouvesse. Dessa maneira poderiamos deixar
venturosas todas as classes, para que a cidade inteira vivesse na mais completa
felicidade. Mas néo insistas conosco nesse sentido, porque se te obedec€ssemos,
nem o lavrador continuaria sendo lavrador, nem o oleiro, oleiro, nem ninguém
mais preencheria as condi¢des que tornam possivel a sobrevivéncia da cidade.
(Rep. 1V, 420e — 421a)

Os bens deverdo ser distribuidos de modo que tudo seja posse comum de todos e aos
guardas cabera inibir a insinuagdo de males como a riqueza e a pobreza, posto que a primeira
causa luxtria e a segunda torna escrava a alma do homem. Se a cidade assim se mantiver

temperante, ndo apenas em aparéncia, sera sempre a melhor (Rep. IV, 423a), preservando sua
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unidade para que ndo seja nem muito menor, nem muito extensa, evitando a multiplicidade.
Embora a riqueza e a pobreza sejam um problema em si mesmas, pois ambas podem corromper
a natureza dos guardides, Socrates questiona como a cidade poderd travar combates ou
defender-se caso nao disponha de recursos necessarios para enfrentar cidades mais ricas e
poderosas.

A resposta esta na ideia de que os guerreiros versados em filosofia € no combate t€ém
vantagem natural contra aqueles que apenas acumulam riquezas. Para reforcar este argumento,
o filésofo utiliza como metafora a figura do pugilista experiente, sugerindo que a experiéncia e
preparo do combatente € superior a riqueza em matéria de guerra. Dessa maneira, mesmo que
a cidade ndo possua riquezas, podera vencer, desde que seus guerreiros sejam bem treinados.

No prosseguimento do livro IV, Socrates indica o surgimento de uma importante
questdo: a posse comum das mulheres, o casamento e a procriagao dos filhos (Rep. 1V, 424a),
indicando que quanto melhor forem a educacdo e a instru¢ao, melhor sera a constitui¢do e, no
tocante a procriagdo, as geragdes tornam-se ainda melhores. Neste ponto da discussdo, Socrates
comega a esbogar o valor da procriacao na cidade, tem que serd mais bem discutido no livro
posterior.

Platdo adverte que € necessario o cuidado com a procriacdo, tal como se observa nos
animais, exemplificando a inovagdo musical como potencialmente perigosa para as leis da
cidade, sinalizando que, a fim de preservar a estabilidade social e politica da polis, € necessario
que a musica seja harmonica. Em seguida, Socrates preconiza o respeito para com os ancidos
como parte da ordem da cidade, indicando que o respeito aos mais velhos faz parte de um
processo ¢tico e educativo, além de atestar a autoridade moral daqueles que se encontram em
idade avancada (Rep. IV, 425b).

Dessa maneira — prossegue SOcrates —, a cidade em processo de criagdo ¢ perfeita, uma
vez que “foi constituida como devia ser”, i. e., sabia, valente, temperante e justa, mas esta
sabedoria nao pode ser aquela oriunda de artes como a carpintaria ou a agricultura e sim
proveniente da prudéncia na vida publica, do conhecimento proprio para aconselhar, que €
identificado com o conhecimento dos guardas perfeitos (Rep. IV, 428 a-e). Esta classe, por
conseguinte, naturalmente pouco numerosa, detém a sabedoria, uma das quatro virtudes.

A segunda virtude, a coragem, ¢ encontrada na parte da cidade onde reside o poder e &,
por natureza, “uma espécie de salvacao” (Rep. IV, 429c), pois preserva, através do processo
educativo, crencas sobre o que deve ou ndo ser temido. Para ilustrar seu pensamento, Socrates
langa mao da analogia do tingimento de tecidos, exemplificando que, assim como os tecidos

devem previamente ser tratados para receber a purpura, também os guardas, através da
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educacdo (musica e gindstica), precisam ser preparados para que suas convicgdes sejam
indeléveis. Portanto, a educagao atuaria com a finalidade de fortalecimento moral e psicologico,
tornando os guardas resistentes aos prazeres, dores ou ao medo (Rep. IV, 430 a-b).

Antes de encontrar a justica, SOcrates considera preciso ocupar-se com a temperanga,
que ¢ “uma espécie de ordem — continuei — e dominio sobre os prazeres, o que em geral se
define pela expressdo ‘Ser senhor de si mesmo’” (Rep. IV, 430e). Neste contexto, Platao
enuncia a triparti¢ao da alma (racional, irascivel e apetitiva), sinalizando que na alma do homem
“ha um principio melhor e outro pior” (Rep. IV, 431 a-b), quando o melhor (razao) governa o
pior (os desejos e apetites), o homem ¢ considerado superior a si mesmo, por outro lado ¢é
inferior a si mesmo quando as paixdes inferiores assumem as rédeas. Sdcrates indica neste passo
que a multiplicidade e variedade de paixdes sdo encontradas, de regra, em criangas, mulheres'
e escravos, sugerindo que estes grupos t€ém maior suscetibilidade de serem comandados pelas
paixdes, além de preservar, hierarquicamente, o governo de si a uma minoria intelectualizada.
Esta no¢do de superioridade daqueles que possuem o dominio de si e daqueles que sdo

governados por seus desejos pode ser verificada no passo 431 c-d elencado a seguir:

TOG 0 ye AmMAGG T Kol PETPlag, ol On petd vod Te Kol d6&ENG opbTig Aoyloud
dyovtar, v OAlyolg te €medén Kol tolg PéATiota pev @dotv, Péltiota 6
noudevdeiow.

aAnom, Eon.

ovKkobv Kol Tadta 0pdg Evovta Got &v Tf] TOAEL KOl KPUTOVHEVOS 0DTOOL TAC
Embopiag tag &v toig ToALOIC TE KOl ovA0Lg Vid Te TOV EmBLIGY Kal THC
QPOVNGEMG TTiG &V TO1G EAATTOGT TE KOl EMEIKEGTEPOIS;

Porém os desejos simples e moderados, sempre dirigidos pela razdo e pela
opinido justa, € 0 que encontrards em muito poucas pessoas, precisamente as de
natureza superior € de melhor educagao.

E certo — observou.

E agora, ndo v€s o que se passa em nossa cidade, em que as paixdes das
multidoes inferiores sdo dominadas pelas paixdes e pela inteligéncia de uma
minoria de cidaddos prestantes? (Rep. IV, 431 c-d)

18 Platdo associa a noc¢ao de inferioridade moral & mulher em Rep. IV, completando esta caracterizacdo em Rep.
V, ao indicar que sua inferioridade também se revela no aspecto fisico. Dessa maneira, temos claro, a partir deste
ponto, que a questdo em torno da inferioridade ndo € apenas moral, mas ontoldgica — porque estd baseada na
propria estrutura do ser feminino enquanto inferior, entdo, se ¢ menos racional, logo € ontologicamente inferior —
e, sobretudo, politica, uma vez que justifica a organizagao e a hierarquia da cidade. Para Platdo, a cidade deve ser
um reflexo da ordem do ser, dessa maneira o fildsofo ndo estd apenas descrevendo um sistema de desigualdades,
mas justificando a partir de um modelo ontologico.
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Esta nogdo de superioridade na obra de Platdo estd intimamente ligada a concepgao de
alma (individual) e a estrutura da cidade (coletiva), assim quando a razdo estd a frente das outras
partes da alma, diz-se que o individuo ¢ superior. De maneira andloga, a cidade reflete a
estrutura hierarquica da alma triadica, e ¢ dita superior quando o governante-filosofo (razao)
lidera a frente dos guardas (coragem) e dos produtores (desejos).

A temperanga, por conseguinte, deve estender-se por toda a cidade, promovendo acordo
entre os cidadaos superiores e inferiores. O filésofo concebe a temperanga enquanto virtude
politica essencial a estabilidade e funcionamento correto da cidade, permitindo que diferentes
grupos possam cooperar “para decidir quem deve governar na cidade e nos individuos” (Rep.
IV, 432a).

Socrates e Glauco chegam, finalmente, a tratativa acerca da justica, mas “como as
pessoas que, por vezes, se pdem a procura do objeto que tém em maos” (Rep. IV, 432¢), ndo
percebem que ha muito ja definiram o que era a justiga quando conceberam o carater prévio de
fundamento de sua cidade. A justica, nesse sentido, é entendida enquanto cumprimento do
dever, onde cada um faz o que lhe ¢ devido, sem que seja preciso entregar-se a multiplas
ocupagdes, ao passo que da sustentagdo para que as demais virtudes possam florescer. Por
conseguinte, a injustica ¢ definida por Socrates como o impeto de querer ocupar-se com tudo,
gerando a desordem das partes € um conjunto de vicios (Rep. IV, 444b).

Estabelecemos, portanto, o nascimento da cidade a partir do critério da necessidade,
bem como a sua organizagao através da divisao funcional, que define o que cada um deve fazer
conforme a sua natureza. Se a cidade ¢ organizada tendo em vista a utilidade das naturezas,
entdo a exclusdo das mulheres passa a constituir um problema politico, que Platdo levaréa aos
limites de sua racionalidade utilitaria, como um desdobramento necessario da concepgao de
justica desenvolvida até aqui. Estes movimentos de Platdo subordinam o individuo a cidade e

fazem com que a fung¢@o atribuida as mulheres decorra diretamente destas diretrizes.

2.2. A NEUTRALIZACAO POLITICA DA DIFERENCA SEXUAL ENTRE OS
GUARDIOES

E no livro V da Repuiblica que Platdo desenvolve a tematica da comunidade de mulheres
e filhos, precisamente a partir de 449d, onde Adimanto acusa Sécrates de ter obliterado esta
tematica introduzida no passo 424a. No desenvolvimento argumentativo, SOcrates investiga,
junto de Polemarco, Glauco e Adimanto — seus interlocutores a esta altura do didlogo —

inicialmente se ha semelhanga ou diferenga entre as naturezas feminina e masculina. A seguir,
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veremos como Sdcrates faz uma analogia com os cdes (Rep. V, 451d), em que as atividades sao
todas feitas em comum entre o macho e a fémea, sendo possivel por serem criados e alimentados

da mesma forma:

0de. Tog Onheiog TBV GUAGK®Y KLVEV TOTEPA GLUPVAATTEWY 010UEDa Seiv Bmep
v ol 8ppevec PLAATTOGL Kol GuVONPEDEY Kai TEAL KOWT) TPATTEWY, T TAC UEV
01KOVPETY EVOOV MG AdVVATOVG 010 TOV TOV CKVAGK®MVY TOKOV T€ KOl TPOPNV, TOVG
0¢ ToVETV e Kol ooy Empedetoy EYE mePL TO TOTUVINL,

Kowfy, £pn, TAvTo: TANY O¢ dcbevestépaig ypoueda, Toig 8¢ MG ioyVPOTEPOILC.

016V " 0DV, Eeny &y, &mi & ot YpficOoi Tvi (O, Ay um TV oOTV TPOPHV
T€ Kol Tondeiov AmodtdQmc;

[SOCRATES] E o seguinte: admitimos que as fémeas dos cdes devem vigiar
com estes os rebanhos, ir a caca ao lado dos machos e fazer tudo em comum;
ou dar-se-a, pelo contrario, que tenham de permanecer em casa, por incapazes,
a ndo ser para a procriagdo e dire¢ao dos filhos, ficando exclusivamente para os
machos o trabalho com o rebanho?

[GLAUCO] Nao — respondeu -; tudo terd de ser feito em comum, com a
diferenga de que a uns devem ser atribuidas tarefas mais pesadas e a outros,
mais leves.

[SOCRATES] E sera possivel — perguntei — empregar diferentes animais em
trabalhos idénticos, se ndo os alimentarmos e criarmos da mesma maneira?
(Rep. V, 451d-e)

E a partir dessa analogia que Platdo introduz a discussio acerca da educacio das
mulheres, ja que se “tivermos de empregar as mulheres nos mesmos trabalhos que os homens,
terdo de receber educacdo igual” (Rep. V, 451e). Dessa maneira, se a educacdo masculina
compreende a musica e a ginastica, estas duas artes também deverdo ser ministradas as
mulheres, bem como a arte da guerra, que devera obedecer aos mesmos principios de execugao
(452a). As mulheres deverdo, portanto, de encontro aos costumes, exercitar-se nuas € na
companhia dos homens, tanto os jovens quanto os mais velhos.

Socrates faz uma importante observacdo em 453b, relembrando que o principio
fundacional da cidade ¢ aquele desenvolvido em Rep. 11, 374 b-c, isto ¢, cada um devera exercer
a atividade para a qual € mais apto, com inteira folga das demais, uma vez que “¢ impossivel a
qualquer pessoa exercer com perfeicao muitas atividades” (Rep. 11, 374a). Assim, prossegue
Socrates, se homens e mulheres diferem em aptidao para determinadas artes, ¢ preciso atribuir
a cada um a pog¢ao que lhe ¢ devida (454¢), mas se a diferenca consistir apenas na gravidez, ndo

poderemos inferir que suas naturezas diferem uma da outra.
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Se a mulher deixa de ser a unica responsavel pelo cuidado do lar e passa a realizar
atividades publicas, € preciso saber se a sua natureza difere ou se assemelha a do homem, dado
que:

TO U1 TNV a0tV eUoY 8Tl 00 TdV aNTdV Oel EmndevpdTv TVYYAvVELY TEVY
avopeimg e Kol EPIOTIKAG KaTd TO Gvopo dubkopev, Emeckeyauedo 8¢ ovd’
omodv i gldoc 10 T £Tépag e Kai THG AT PVGEMC Kal TPOC Ti TEIVOV
wp1iopeda tote, 6te TO EmndevpaTo AAAN @Oost GARa, Tf] 6& avTi TG avTd
amedidopey.

0V yap obv, &N, Sneckeyauso.

Torydptotl, eimov, Egotv Nuiv, O¢ Eotkev, Avepwtdv Nudg odtodg &l 1 adTh
@UO1C QOAOKPOV Kol KOUNTAV Kol ovy 1 évovtia, Kol Eneday OpoAoY®DuEY
gvavtiay &tvor, £0v QoAaKpol ckvtoToudoty, un &av Kountag, &av & om
KOUTTOL, UT| TOVG ETEPOVG.

yelolov pevtav in, £on.

dpo kot’ BALO T, Elmov &Ym, yeAoiov, fj 6Tt TOTE 0D TAVTIME THY AVTHV KOi THY
Etépav euoty £T10éueda, GAL’ Ekeivo T £180¢ TG AALOIDGENDG T Kai OLOIDGEDG
HOVoOV EQLAGTTONEV TO TPOG AT TEIVOV TO EmTndedpaTo; 010V 10TPIKOV pEV
Ko iaTpkny Ty yoynv dvia v adtnv evo Exev EAéyopev: | 00K oiet;

[SOCRATES]: Naturezas diferentes nio devem ocupar-se com as mesmas
coisas, foi o que afirmamos com decisao e espirito de polémica, depois do que
comecamos a discutir, porém com base apenas numa palavra, sem nos
determos, um momento sequer, em considerar o sentido de igualdade e
diferenga de naturezas e na razdo de as distinguirmos, quando atribuimos
diferentes ocupacdes a naturezas diferentes e ocupagdes iguais a naturezas
também iguais. (Rep. V, 454b).

[GLAUCO]: Realmente — disse — ndo consideramos este ponto.

[SOCRATES]: Por conseguinte — continuei — estavamos livres de formular a
pergunta se os individuos calvos e os de cabeleira vasta t€m a mesma natureza
ou se sdo de natureza contraria, e depois de havermos concordado que sdo de
natureza contraria, no caso de exercerem os calvos o oficio de sapateiro, ndo
deixar que os de cabeleira o exergam, e vice-versa.

[GLAUCO]: Seria mais do que ridiculo — respondeu.

[SOCRATES]: E por que ridiculo — perguntei — se ndo for pelo fato de ndo ter
sido nossa intengdo estabelecer a diferenca ou identidade das naturezas em
sentido absoluto e de s6 termos, entdo, em mente o conceito de identidade ou
diferenga com que se relaciona as ocupagdes? Essa a razdo de havermos dito: o
médico e o individuo dotado de espirito médico tém a mesma natureza. Nao
pensas do mesmo modo? (Rep. V, 454c¢-d)

Este passo ¢ de extrema relevancia para o nosso debate acerca da identidade-diferenca,
uma vez que Sdcrates corrige o proprio método ao deixar claro que, no que tange aos oficios,
ndo ¢ a diferenga sexual enquanto tal que importa, mas apenas aquela que interfere na execugao

da tarefa. Nesse tocante, o exemplo dos calvos ¢ fundamental, pois Socrates afirma que a
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calvicie ndo € um critério valido para excluir alguém do oficio da sapataria, logo, a diferenca
corporal ndo deveria fundamentar a divisdo funcional. O préximo movimento ¢ aplicar este
raciocinio ao sexo, mostrando como a diferenca sexual ndo ¢ uma categoria politica relevante.

Em suma, o que Socrates nos convida a perceber ¢ que a distingdo de naturezas deve
operar exclusivamente no que tange a execu¢do adequada da fungdo. Este argumento neutraliza
a diferenca sexual como critério funcional, pois ndo ¢ mais a constitui¢do corporal que orientara
a aptidao para o exercicio da fungdo. Neste ponto, podemos perceber novamente a racionalidade
utilitaria que Platdo langa mao, uma vez que ampliada a eficiéncia funcional, a cidade tera seus
ganhos politicos ao realizar um maior aproveitamento de seus corpos e aptidoes, isto é, evita o
desperdicio de talentos, sem que — como na analogia aos cdes — as fémeas permanecam em
casa.

As aptiddes naturais, conforme a investigagdo empreendida no livro V, sdo distribuidas
igualmente nas mulheres e nos homens, de modo tanto um quanto o outro podem, por natureza,
exercer qualquer funcdo, posto que ndo ha fungdo que seja privativa as mulheres enquanto
mulheres, nem aos homens enquanto homens. Por conseguinte, o que vemos ¢ que ha mulheres
que s3o naturalmente dotadas para a medicina, para a filosofia, outras para a musica e para a
ginastica, assim como hd mulheres que ndo apresentam estas aptiddes (455¢). E como na
escolha dos guardas a propensao natural foi determinante, o mesmo critério serd aplicado a
guardia. Este modelo, conforme Platdo, mostra-se util e vantajoso para a cidade. Desse modo,
o emprego da musica e da gindstica oferece as melhores mulheres e homens uma certa
superioridade frente aos demais cidadaos.

Ao final da primeira onda (Rep. V, 457b), Socrates postula o pertencimento comum das
mulheres a todos os homens, para que estes ndo venham a formar casais. Os filhos, neste
contexto, também seriam uma propriedade e todos, de modo que aos pais ndo fosse permitido
saber quem era o seu filho (457d). As prescri¢des legais de Sécrates reconhecem a necessidade
natural de unido dos corpos, mas indicam que o legislador, no exercicio de sua fungdo, devera
instaurar casamentos sagrados temporarios utilizando a semelhanga como critério da unido (458
c-d).

Assim como no acasalamento de passaros de fina qualidade, cdes de raga e cavalos
(459a) deve-se ter em vista aqueles que sao melhores € mais novos, para que a reproducao nao

venha, a0 invés de beneficiar, degenerar a raga'® (459b). Estas medidas também sdo vélidas

1 . f s ~ o

oA seguir, trazemos o modelo da mulher espartana como um precedente empirico & proposta de Platdo, admitindo
que sdo os habitos destas mulheres que nos ensinam acerca nao s6 dos exercicios fisicos e alimentagdo, mas da
concepgao e criagdo de futuros combates. Para Pomeroy (2002), as mulheres espartanas combinavam uma rotina
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para a espécie humana, conforme o que Socrates indica, pois os melhores homens devem, no
maior nimero de vezes, unir-se as melhores mulheres, ao passo que aos individuos inferiores
esta relagdo € praticamente indesejada (459 d-e).

Os dirigentes definirdo a recorréncia e a quantidade destes casamentos, a fim de que a
cidade nem cresca de forma desordenada, nem venha a definhar, mas mantenha sempre o
mesmo numero de homens (460a). O uso da boa mentira a esta altura servird para que os
cidadaos inferiores acreditem no carater casual destas unides, utilizando como pretexto que a
unido carnal com uma mulher serd obtida por aqueles que se sobressairem nas guerras,
juntamente com recompensas € honrarias.

Quanto aos filhos das unides dos guardas, a medida que forem nascendo, serdo
encaminhados a comissdes de homens e mulheres que os encaminharao ao redil, onde serdo
entregues as amas. Em relacdo aos nascidos de pais inferiores, assim como aqueles que
apresentarem alguma malformag¢do (mesmo que nascidos de pais superiores), serdo escondidos
em locais inacessiveis, para que a geracao nao venha a se corromper e permanega sempre limpa
(460c).

A politica reprodutiva de Platdo prevé ainda que os filhos devam ser concebidos por

individuos no vigor da idade, corpo e entendimento, indicando que a mulher deve comecar a

composta de uma alimentagdo generosa com a pratica de exercicios fisicos, enquanto em outros estados gregos, a
alimentag@o feminina era bastante modesta, privando-se de guloseimas e vinho (ou misturando-o na dgua). Devido
a extrema atencdo direcionada a maternidade e as relagdes conjugais, podemos observar que no seio das relagdes
familiares havia a autoridade do estado tanto sobre as mulheres, quanto sobre os homens, isto é, os bebés homens
eram, desde o nascimento, examinados conforme um padrio eugénico. Nesse sentido, podemos observar a
influéncia do modelo espartano sobre a proposta de Platio, ja que o Esparta detinha o controle sobre o casamento,
reprodugdo e paternidade. Tais principios de eugenia desenham a maior parte da demografia espartana ao eliminar
bebés deficientes (Pomeroy, 2002, p. 36). Reconhecidamente, os espartanos transferiam para a criagdo de seres
humanos as mesmas nog¢des usadas para a criagdo de cdes de guarda excepcionais e cavalos de corrida — tal como
Platdo o faz no passo 459b —, é em virtude deste ideal de guerreiro invencivel que é depositada uma negacdo
sobre o corpo da crianga fraca. Pomeroy cita A Constituicdo dos Lacedemonios de Xenofonte para realgar o papel
de Licurgo na institui¢do da paternidade partilhada e do compartilhamento de esposas, dessa forma o estado exercia
uma autoridade ndo apenas sobre o casamento (fornecendo incentivos para a sua realiza¢do), mas também sobre a
producdo de bons filhos (retirando do homem a autonomia de escolher com quem casaria e definindo a idade que
deveria ocorrer esta unido). “Os espartanos ndo estavam preocupados com o nascimento legitimo” (Pomeroy,
2002, p. 41), por isso ¢ comum vermos a pratica da poliandria (duplicagdo do marido/parceiro
masculino/monogamia ndo exclusiva), mas ndo devemos inferir que tal pratica se dé pela escassez feminina. Os
incentivos pro-natalidade funcionavam como um sistema de recompensas ao pai, mas estavam em desacordo com
as necessidades economicas da familia espartana que “tinha capacidade limitada de expansdo” uma vez que sua
subsisténcia era baseada na agricultura (Pomeroy, 2002, p. 55). Na secdo Mothers and Sons: Ideology of
Motherhood, Pomeroy destaca o papel indispensavel da mae no despertar da coragem no filho, a mae precisava
encarnar as atitudes corretas e sacrificar seu filho em nome do estado, € uma das caracteristicas principais destas
maes ndo lamentar pela morte do filho, mas orgulhar-se da bravura deles. A maternidade, neste sentido, parece ser
uma experiéncia gratificante para as mulheres (Pomeroy, 2002, p. 60), uma vez que a gloria de seus filhos bem
instruidos lhes regozijava. Portanto, ndo ¢ incorreto afirmar que aqui reside uma das principais diferengas entre
como uma mulher espartana encara a morte diferentemente de uma mulher ateniense, que lamenta a morte de seus
homens. Esta experiéncia, afirma Pomeroy, pode contribuir para a autoestima da mulher, bem como lhe conceder
prestigio nos ambitos familiar e estatal.
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gerar a partir dos 25 anos até os 40 e o homem até os 55 anos (460e). Conceber fora deste
periodo determinado era considerado injusto e impio, embora Sdcrates sugira que mulheres e
homens que passassem da idade reprodutiva estariam livres para contrair unido com quem quer
que fosse, desde que nao fossem ascendentes ou descentes e que tomassem as precaucoes
necessarias para nao gerar nenhum filho (461c).

Glauco interpela Socrates, em 461d, de que maneira estes homens e mulheres que
ultrapassaram a idade reprodutiva serdo capazes de reconhecer seus pais ou filhos e a devolutiva
de Socrates ¢: “ndo poderdo conhecé-los — respondi —; mas todas as criangas que nascerem no
décimo ou sétimo més, a contar do dia em que determinado cidaddo foi permitido procriar,

serdo consideradas como filhos” (Rep. V, 461d).

2.3. INFERIORIDADE POLITICA E ONTOLOGICA DA MULHER

Como ja elucidamos anteriormente, este argumento que ¢ tanto politico quanto
ontoldgico implica em uma inferioridade em dois niveis: fisica e moral. A paridade de func¢des
descrita pelo filosofo nao elimina a distingdo entre mulheres ¢ homens na politica, pois ao
descrever a physis da mulher, o filésofo a considera mais fraca e como uma versao inferior do
tipo humano completo, o homem — a isto conceituamos inferioridade fisica e moral, posto que
a mulher ¢ considerada abaixo do homem tanto em suas virtudes (arefai) quanto no seu corpo
fisico (soma). Tanto a inferioridade fisica quanto a moral sdo instrumentalizadas enquanto um
argumento politico que langa mao de justificativas presentes no plano ontolégico para legitimar
estas diferencas, motivo pelo qual Platdo instaura um controle sobre a sexualidade e a
reproducao.

Para Forde, em Gender and justice (1997), apesar das maneiras distintas que a proposta
de Platdo tenha sido vista, seja como satira ou como recomendagdes praticas totalmente sérias,
ha seriedade na defesa que filosofo faz da igualdade entre os sexos, mas ndo tem havido uma
compreensdo correta no que diz respeito aos seus fundamentos e consequéncias.

O autor evoca diferentes compreensdes de varios comentadores — contidas nas obras
Women in Western Political Thought (1979) e Women in the History of Political Thought
(1985) — tais como: Susan Moller Okin para quem Platdo € pioneiro na ideia de igualdade,
mas sob a condicao politica do comunismo; Arlene Saxonhouse, que pensa o estabelecimento
da igualdade a partir da dessexualizagdao da fémea.

J& Jean Bethke Eistain — em Public Man, Private Woman: women in social and political

Thought (1981) — que acredita que Platio racionaliza a vida politica estabelecendo a igualdade
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de género ao destruir as identidades masculina e, sobretudo, a feminina, aniquilando o privado
e expulsando o ndo-racional. Julia Annas, em An Introduction to Plato’s Republic (1981) que
rejeita a ideia de que o filosofo possa ser tomado como qualquer espécie de “feminista” a partir
de suas reflexdes em A Republica, mas que ele estabelece a igualdade para que este conjunto
de talentos esteja a servigo da cidade; Allan Bloom, em The Republic of Plato, que afirma que
a introducdo das mulheres na classe dos guardides se trata de uma falsa premissa de igualdade
pelo bem politico, isto é, para manter o processo reprodutivo entre os melhores.

Forde (1997) afirma que tem havido uma tendéncia nos estudos platonicos de tratar
isoladamente as propostas acerca das mulheres e da familia, presentes no livro V do restante da
obra, embora as propostas nao possam ser devidamente compreendidas sem levar em conta o
argumento geral da Republica, pois, completa Forde, a Republica ndo se trata apenas de uma
investigacdo sobre a natureza da justica, mas percorre a no¢do do prego que se teria de pagar
para alcancgé-la, pois a partir da maneira como Socrates concebe a cidade a comunhdo de
mulheres e filhos torna-se necessaria.

Desde o livro I, argumenta Forde, Sécrates conduz sutilmente seus interlocutores para
longe de uma compreensdo masculina da exceléncia para um entendimento que abrange a
humanidade mais amplamente, falando de “virtude humana” ao discutir o carater de exceléncia.
Portanto, se existisse tal virtude, ela seria, por defini¢do sem género, tal como na analogia aos
caes.

Muitas feministas modernas, segundo Forde (1997, p. 660) concluiram que igualdade
requer uma “separacdo da biologia”, uma abstragdo do corpo semelhante a que ¢ operada por
Socrates na Republica, pois “parece que a igualdade humana, ao contrario da canina, terd de
abstrair de forma bastante implacavel do corpo”. A diferenga corporal € o locus da diferenca de
género que, portanto, deve ser contornada e desconsiderada a fim de estabelecer a igualdade
entre homens e mulheres. Dessa maneira, o género seria irrelevante para a justica, na medida

em que a natureza humana pode ser purificada para o racional/intelectual. A seguir, Forde?’

o) artigo de Forde (1997) continua ainda trazendo diferentes aspectos do lugar que a mulher ocupa nas obras de
Platdo, ¢ nesse sentido que ele também desenvolve uma reflexao sobre As Leis. Para o autor, devemos observar
com atengdo a diferente intengdo entre 4 Republica e As Leis, principalmente no que diz respeito & comunidade
de mulheres e filhos, pois nessa nova constitui¢éo, as familias permanecem privadas e as mulheres ndo recebem
os mesmos papéis que os homens, além de ndo ha argumentos a favor da igualdade (Cf. 781b, 802¢, 917a). Forde
acredita que a discussao que permeia As Leis ¢ a da relagdo entre natureza/habito, isto €, se a natureza € natural ou
se ela é forjada como produto da cultura. No entanto, longe de um entendimento acabado, As Leis representam
uma incerteza sobre o estatuto da natureza em geral (p. 662), principalmente a partir de 794d com o elogio da
ambidestria. Em contrapartida, as virtudes masculinas como coragem e magnificéncia parecem ser cultivadas tanto
pelas mulheres quanto pelos homens, o Estrangeiro de Atenas afirma que a cidade fara de cada um bom Homem,
incluindo as mulheres (Cf. 770d). Essa leitura comparativa entre as duas obras € importante, ja que, para Forde,
ndo se reconhece nem em Leis nem na Republica que as caracteristicas fisicas femininas sdo completamente
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explica mais detalhadamente duas naturezas, o que podemos enquadrar no que Marques, em
Platdo: pensador da diferenca (2006), definiu como uma natureza dividida (onde residiriam as

diferencas) e uma unificante (humana):

O seu argumento a favor da igualdade sexual ndo €, portanto, que ndo existam
diferengas entre a natureza masculina e feminina, mas que, em comparacdo com
a natureza interpretada como arte ou intelecto, essas diferengas ndo sdo mais
significativas do que aquelas entre carecas e calvos. (Forde, 1997, p. 660)

Da primeira a terceira onda, a argumentacao comeca envolvendo a igualdade sexual e
culmina na filosofia, argumenta Forde (1997, p. 661), a medida que opera um movimento de
afastamento do corpo em direcdo a uma natureza racional, sendo um inicio do processo de
purificagao da natureza humana cidade luxuosa. Em contrapartida, esta mesma purificagao,
segundo Forde, encontra um empecilho a partir da segunda onda, em que ha o estabelecimento
de casamentos sagrados e atenc¢do especial as relagdes erdticas.

Com a politizagao do Eros e da reprodugdo, ha uma descaracterizacao intensa do Eros
em si mesmo, que ¢ fundamentalmente atracdo e apego. For¢cando o erotismo, Socrates
aparentemente dissolve a diferenga entre Eros e sexualidade puramente fisica, mas Forde
argumenta que, na verdade, essa forma nao particularizante ¢ a mais elevada do Eros, e que esta
purificagdo do erotismo ¢ uma preparagdo para a vida filosofica.

Ainda seguindo na linha de Forde, para quem um dos méritos da segunda onda é mostrar
o que significa a abstragdo do corpo, sem negligenciar totalmente certas necessidades fisicas
inevitaveis, como a reproducdo, mas sim regular, restringir e suprimir tanto quanto for
adequado. familia, ligagdes erdticas e gé€nero sdo os primeiros aspectos da vida humana a entrar
neste processo de regulagdo, isto €, s3o os primeiros aspectos ndo-racionais a serem abstraidos
para que a natureza humana comum (racional) se exponha.

A sexualidade, na pratica, gera a diferenca de tratamento entre o homem e a mulher,
segundo o comentador, e € por esta razdo que na cidade perfeita as pessoas serdo sexuadas por
exclusiva necessidade reprodutiva, mas sem a performance de género, uma vez que seus efeitos
poderdo ser sentidos na organizagao politica, sendo fonte de injusticas. A argumentacao final
de Forde reflete sobre exclusdao do género — enquanto fator gerador de desigualdade — para o

estabelecimento da justica enquanto igualdade.

naturais ou produtos da conven¢ao, o que o comentador sugere ¢ que nas Leis, Platdo reconhece a natureza nao
racional como mero habito, enquanto na Republica esses mesmos elementos irracionais fazem parte da natureza.
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Para expandir a discussdo erdtica em A Republica, selecionamos brevemente a
dissertacdo de Alves (2022) que defende a existéncia de trés tipos de Eros (Pedagdgico, Politico
e Sexual) que permeiam a formag¢ao do homem grego tanto no ambito privado quanto publico.
O autor sugere que as diversas ocorréncias de Eros ora enquanto amor, ora desejo em diferentes
obras de Platdo existem em decorréncia da riqueza semantica, alegando ainda que Eros pode
ter algumas conotacdes em relagdo de sinonimia a depender do contexto, entre elas: epithymia;,
philia; himeros e pothos.

Epithymia, explica Alves (2022, p. 26), ¢ uma busca pela sabedoria onde ocorre a
interagdo erotica entre amante e amado, assim o eros age tal qual uma “mola desejante” numa
complexa relacdo entre descendéncia e transcendéncia, isto é, comegando através da visdo dos
belos corpos e culminando na contemplagao filoséfica inspirada pelo discurso erotico que age
como condutor das almas (Psicagogia).

A Philia, continua o autor, “seria esse eros que abraga, acolhe, possuindo a alma a tal
ponto que proporciona uma hospitalidade, a intimidade de alguém que ¢ da casa” (Alves, 2022,
p. 29), apresentando a caracteristica da amizade que ¢ o distanciamento sexual. Himeros pode
ser definido enquanto anseio amoroso, capaz de inspirar desejo e atracdo, ao passo que Pothds
¢ também um desejo sensual, mas mais direcionado para um desejo de alguém ausente, isto €,
um “sinal de saudade” (Malhadas; Dezotti; Neves, 2022).

O tema do desejo amoroso ¢ um ponto culminante das discussodes acerca de alma e sexo,
conforme nos explica Thomas Robinson (2004), no artigo Platdo. sobre alma, corpo, sexo e
género, em que o autor discorre acerca da dificuldade de compreensao que se tem a respeito da
nocao platdnica de corpo e sexualidade, bem como a rela¢do destes com a alma. O autor procura
demonstrar em seu texto que esta relagdo ¢ bem mais complexa do que se mostra, para tanto
utiliza o contexto de 3 didlogos: A Republica — para explicar a triparticdo da alma e a tensao
entre suas partes —, Timeu — para verificar a diferenciagdo feita entre corpos masculinos e
femininos — e F'édon — para analisar a tensdo corpo/alma.

Além disso, analisa rapidamente outros didlogos que tangenciam a tematica, tais como
Fedro e Banquete, onde temos, respectivamente, as questdes do amor entre homens e do amor
em sua forma pura e transcendental. Outro didlogo elencado é As Leis, que confirma, segundo
Robinson (2004, p. 98), que Platdo ndo mudou um iota, referindo-se ao passo 944d em
comparagao com a posi¢ao defendida anteriormente nos passos 90e-92¢ do Timeu.

H4, conforme Robinson (2004, p. 96), um “dualismo psicofisico”, entre os didlogos em
questdo, isto €, uma tensdo entre a Republica e o Fédon no que concerne o corpo, dado que na

Republica o corpo ndo ¢ mais um elemento passivel de supressdo como no Fédon, mas sim
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conduzido a corrigir a instabilidade causada pelos desejos (comida, bebida e sexo) e orientado
a manter o equilibrio, de modo que seja ttil para a pélis. Para o autor, talvez a convergéncia
perfeita entre estas concepgdes esteja no Timeu (87b-d), em que a vida boa € descrita enquanto
uma consonancia entre corpo ¢ alma.

Embora a alma para Platdo parega algo neutro, ao lermos didlogos como Fedro,
Republica e Banquete encontramos uma defesa das praticas homossexuais € uma adequagdo do
sexo a vida virtuosa (Robinson, 2004, p. 97). Da mesma maneira, no Timeu Platdo indica a
existéncia de almas masculinas encarnadas como homens, estas almas vivendo e morrendo
diferentemente sdo premiadas ou ndo, no porvir, pela vida que levaram. Levando uma vida de
honrarias e virtude, reencarnariam como homens, por outro lado, a puni¢do por uma vida
moralmente vergonhosa seria retornar no corpo feminino.

Para Robinson, o que se pode depreender com alguma clareza desta teoria, ¢ que Platdo
considera como estagio inicial e superior as almas masculinas, motivo pelo qual provavelmente
teria direcionado sua teoria do amor no Banquete ¢ no Fedro apenas a homossexualidade
masculina. A fim de provar este posicionamento, Robinson recorre ao passo 944d do didlogo
As Leis, que reforca a concepgao do Timeu — tida por muitos como mitoldgica ou fortuita —,
segundo a qual Platao alega que a puni¢ao adequada para um covarde que abandona suas armas

¢ a transforma¢do em uma mulher, como podemos constatar a seguir:

£01m Oikn PLpbévimv, T 6¢ elpnuévne Eumpocbey 6 dikalwv un auereito ok
OTELY. TOV Yap KooV del SeT kohdletv, v’ dpeivov 1, o0 TOV SuoTuyh: o0&V ¥
ap mAgov. {nuia oM T@® TNV To1d TV ApvvTnpiny dTAov gig Todvavtiov ApévTt
dvvapy Tig dpa yiyvort” Gv mpdG@opog; o yap duvatov avOphTm Spdv Tovva
vtiov (¢ mote Bedv paot dpacat, Kawéa tov OeTToldv €K YOVoIKOG HeTaBaAd
VIO €1G AVEPOC PUGIV: TV Yap Gvdpi PLydomidt TpOTOV TV TPEMOVGO. TAGHY 1L
dAota 1) 'ketvn Th yevéoet Evavtia YEVeats, €ic yuvaika &€ avopog petafarodo
o, THOPIo TOLTO YEVOUEVN.

No que concerne aquele outro que as perde, conforme antes referimos, nunca
devera o juiz examinar as circunstancias em que tal sucedeu — na verdade, sera
sempre necessario que o cobarde seja justamente punido, a fim de que se
emende, e de modo nenhum assim proceder para com aquele que ¢ infeliz, ja
que nao se ficaria a ganhar absolutamente nada com isso. Qual sera a pena mais
conveniente a infligir a quem perverte a finalidade defensiva das armas?
Infelizmente nd3o saberia o homem produzir em sentido inverso essa
transformacgdo que — conforme se diz — tera o proprio deus produzido, no
momento em que transformou em homem a mulher que era Ceneu da Tessalia.
No entanto, a mais apropriada de todas as penas, para 0 homem que assim langa
fora suas proprias armas, seria fazé-lo de alguma maneira passar por essa
transformacao no inverso; se tal fosse possivel, que entdo passasse de homem
a mulher. (Leg. 944d-e)
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Esta alegacdo de Platdo no T7imeu ¢é vista como antagdnica em relagdo a posicao
defendida na Republica, a este respeito Robinson realiza uma distingdo entre graus éticos e
graus de talento, afirmando que a inferioridade moral atribuida a mulher ¢ ética, dado que sua
inclinacao ¢ para a imoralidade e covardia, por outro lado, o filésofo ainda prossegue com a
cartilha de educacdo igual para homens e mulheres em sua ultima grande obra. A prescri¢ao da
moralidade no campo sexual ocorre também na relacdo Fedro-Leis, conforme argumenta
Robinson (2004, p. 99), pois em contraposicao a defesa explicita ocorrida no Fedro do amor
homossexual entre professor-pupilo, nas Leis “Platdo cede a concepgao da ‘natureza em seu

modo procriativo’”’.
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3. DO PROTOFEMINISMO AO UTILITARISMO POLITICO: MULHERES E USO
ESTATAL DOS CORPOS UTEIS

O pensamento utilitarista foi concebido por Jeremy Bentham (1748-1832), tendo em
vista o calculo da utilidade para a vida pratica. Posteriormente, John Stuart Mill (1806-1873)
apresenta algumas corregdes que lhe pareciam relevantes ao pensamento benthamiano, uma vez
que os dois pensadores ndo compartilhavam a mesma nogdo sobre o que seria, de fato, o
conceito de util. A principal diferenca entre estes dois pensadores estd no objeto da utilidade,
se para Bentham o util é o prazer, para Mill o util ¢ a felicidade. Conforme Godoi (2017),
embora os pensadores divirjam quanto ao objeto da utilidade, eles partem dos mesmos
pressupostos, quais sejam: “a natureza volitiva da moral, o procedimento de deliberagdo e a
defesa negativa do principio da utilidade” (Godoi, 2017, p. 08).

O afastamento da dor e a aproximagdo do prazer — caracteristicas principais do
hedonismo Epicurista — podem estar vinculados ao nascimento da nog¢ao ética utilitarista, ainda
que esta se distinga por seu carater coletivo. O hedonismo deixa, entdo, de ser uma pratica
individual e ¢ reformulado em uma ética universal, cujo critério normativo passa a ser a
maximizac¢do do bem-estar do maior nimero de individuos.

E evidente que nio podemos classificar Platdo enquanto um pensador do utilitarismo
moderno, tal qual Bentham ou Mill, sem cair em um profundo anacronismo. Entretanto
podemos apontar que, em Platdo, a submissao das partes ao todo, isto €, a instrumentalizacao
dos individuos em beneficio da pdlis funciona analogamente enquanto um critério de utilidade
politica.

Nesse sentido, interessa-nos a estrutura do pensamento utilitarista, ou seja, a
funcionalidade que o individuo desempenha diante do todo. Enxergamos, em 4 Republica, um
plano politico-teleologico que obedece ao principio que aproxima os conceitos fungao (érgon)
e natureza (physis), principio este que persegue a maxima estabilidade do corpo politico da
cidade.

De modo anélogo, utilizamos o utilitarismo enquanto uma estrutura de racionalidade
que atribui valor aos corpos ndo por sua realizacdo pessoal/individual, mas a partir de sua
utilidade para a cidade. Acreditamos que este aproveitamento integral dos recursos humanos
disponiveis para a defesa da polis é, na verdade, uma estratégia politica e ndo um
reconhecimento da igualdade moral ou ontoldgica entre homens e mulheres.

E precisamente a partir desta estrutura de raciocinio politico que gostariamos de inserir

a paridade funcional entre homens e mulheres, apresentada no V livro de 4 Republica, uma vez
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que Platdo redesenha a politica interna da cidade ao permitir que mulheres sejam admitidas na
classe dos guardides, bem como a educagdo em comum, a comunhdo entre mulheres e filhos e
a politica reprodutiva assistida pelo estado. Como j& acreditamos ter exposto, esta
reconfiguragdo nao ocorre em virtude de uma aceitagao de igualdade entre homens e mulheres,
mas visa a producao de corpos tuteis, disciplinados e inteiramente entregues ao projeto de
lapidacdo estatal proposto pelo filésofo. De todo modo, ndo ha superagdo da tese da
inferioridade fisica e moral, uma vez que, mesmo ocupando posi¢des de destaque, Platdo afirma
no passo 455¢ que as mulheres sdo mais fracas que os homens.

Valendo-nos da circunstancia de que, a primeira vista, tratar de utilitarismo e feminismo,
enquanto racionalidade, em Platdo seja considerado um anacronismo, precisaremos, antes,
examinar a complexa argumentagio desenvolvida por Etienne Helmer (2021) na obra La Part
du Bronze: Platon et 'Economie’!. Este texto nos auxilia substancialmente a sustentar nossa
hipotese da leitura utilitdria, uma vez que a obra de Helmer nos possibilita discutir a
ambivaléncia da economia a partir do nascimento de interesses privados no interior do seio
familiar, além de mostrar a sugestiva sutileza com que Platdo desnaturaliza convengdes sociais
quando oportuno, enquanto preserva hierarquias, isto €, com bases fincadas no presente estudo,
buscamos mostrar como Platdo manipula algumas nog¢des para fins utilitaristas.

Conforme Montoya, prefaciando Helmer, o conceito de economia que possuimos
atualmente nos faz questionar se, de fato, Platdo pode ser imputado enquanto um dos primeiros
filésofos da antiguidade a vislumbrar a proximidade entre a economia e os planos
antropologico, metafisico, ético e politico. Embora a economia, argumenta Montoya (2021, p.
04) a luz de Helmer, nem sempre tenha tido o mesmo sentido que hoje lhe imputamos, € possivel
achar de modo disperso nos Didlogos, uma teoria filosofica da economia.

Conforme Helmer, a obra em questdo ndo intenta trazer uma concepg¢ao definitiva sobre
o termo economia e suas implica¢des na filosofia platonica, mas suscitar o debate acerca de
uma teoria que nao estd organizada de modo sistematico, mas na forma de uma reflexdo
espalhada por entre as obras de Platdo. Nesse sentido, a economia platonica, defende Helmer,
seria uma concep¢ao filosofica integral ao abarcar todos os aspectos da vida. O primeiro
capitulo corresponde ao que Helmer chama de “ambivaléncia” da economia, que ¢ a sua dupla
possibilidade de erguer ou desagregar as cidades.

Nesse sentido, a economia seria capaz de unir os homens diante de divisdes que ela

propria suscita quando entregue a si mesma (Helmer, 2021, p. 10), esta dupla faceta pode

21 Utilizamos a tradugdo em lingua espanhola, traduzida e prefaciada por Marfa Del Pilar Montoya.
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impulsionar os homens a associa¢ao tendo em vista as necessidades materiais, em contrapartida
pode também inflamar o conflito de interesses quando exposta a regimes politicos imperfeitos,
isto ¢, regimes politicos que sdo incapazes de conter a propensao avassaladora do homem a
pleonexia. Estas duas facetas da economia sao extensdes do que o autor chama de antropologia,
isto ¢, a ambiguidade da economia deriva da ambiguidade do ser humano.

No retrato das atividades economicas da cidade, a oikovouia estaria, neste cenario,
imbuida de uma significagdo negativa, ao passo que representava os interesses egoistas e
privados??, contrarios a tendéncia comunitaria tio cara a Platdo. A administragdo do patrimonio
familiar, a medida que deseja sempre obter mais do que ja possui, € uma atividade incompativel
com a disposic¢ao filoséfica, uma vez que o desejo de riquezas e o reconhecimento social seriam
prejudiciais para a cidade.

Portanto, as duas atividades corresponderiam a principios opostos na alma: a filosofia
representaria a razdo e o desejo de harmonia e unidade, ao passo que a oixovouio. seria a
representacdo da dissidéncia e submissdo da razdo aos apetites (Helmer, 2021, p. 11). Esta
andlise de Helmer ¢ decisiva para o nosso argumento, posto que a eliminacdo da familia
corresponde a um calculo politico de maximizagdo do bem coletivo, uma vez que esta
institui¢do produz divisdes internas na cidade.

Tao perigosa quanto a administragdo do patrimdnio familiar € a pratica comercial,
Helmer aponta que Platdo critica em diversos didlogos as praticas dos comerciantes e artesaos,
posto que “desconhecem o que ¢ bom e mau para o corpo, limitando-se a oferecer-lhe o que
satisfaz seus prazeres.” (Helmer, 2021, p. 11). Tais oficios, além de serem considerados servis
e subordinados, também prejudicam a alma e o corpo, dado que fazem crescer o desejo de
enriquecimento ilimitado, além de alimentar a rivalidade dos cidadaos entre si. Apesar de
critica-las, Platdo as considera legitimas dentro de uma cadeia hierarquica, em que cada um faz
aquilo para o qual sua natureza mais ¢ apta. Nesse sentido, assim como a economia nao traz,
intrinsecamente, a bondade ou a maldade; o comércio também ndo o traz, mas reflete a indole
daquele que a pratica.

E interessante pontuar que a anlise deste autor sugere que Platdo instrumentaliza
questdes econdmicas para fins politicos, ao passo que pode sustentar nossa hipotese ao nos
mostrar que as consideragdes da racionalidade utilitaria de Platdo produzem consequéncias
“feministas”. Mesmo que, fundamentalmente, seu projeto de estado nao vise a igualdade como

produto primordial, as consequéncias que chamamos cuidadosamente — dado o anacronismo —

22 Aqui Helmer chama aten¢do para a defini¢do que IscOmaco faz no Econdmico, Xenofonte, em que o objetivo
da economia domeéstica seria o enriquecimento do patriménio familiar.
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de “feministas” emergem porque: 1. Platdo critica a economia doméstica; 2. Desnaturaliza a
no¢ao de inferioridade feminina — indicando que as diferencas entre os sexos sdo contingentes;
3. Com o fito de otimizar seus recursos humanos para o beneficio da cidade, o fildsofo
reconhece a capacidade das mulheres e as concede a operacao de funcdes tradicionalmente
masculinas.

Acreditamos que estes apontamentos ndo surgem como reivindicacdes de justica de
género — uma vez que em outros didlogos (e at¢ mesmo em A Republica) Platao revela
posicionamentos dissonantes da proposta da paridade de fun¢des — mas como um caminho a
ser percorrido para encontrar a benesse da cidade através da racionalidade utilitaria. Desse
modo, esta racionalidade utilitaria permite-nos tratar de temas como a eliminagdo da familia;
controle da reproduc¢do; regulagdo do comércio e hierarquia funcional a partir de uma logica do
calculo politico que prevé a gestdo racional da cidade.

Seria entdo a auséncia da economia uma condigdo para a felicidade? E o que Helmer
procura entender quando traz ao contexto da obra o mito do politico, em que a auséncia da
economia da época de Cronos, ¢ marcada pela inexisténcia da economia geral e doméstica, e,
“por conseguinte, pela auséncia do trabalho, das trocas e da vida familiar” (Helmer, 2021, p.
14). Esta inexisténcia, argumenta o autor, nos induz a associar a prosperidade reinante como
consequéncia da auséncia da economia, muito embora esta fortuna seja oriunda muito mais da
auséncia do desejo de posse, responsavel tanto pelo nascimento da economia quanto de sua
faceta antipolitica.

O trabalho, portanto, no tempo de Cronos nao seria necessario, ja que se o basico brota,
por consequéncia a agricultura — uma das técnicas que fundam a cidade — ndo seria sequer
precisada. Nesse sentido, munidos de tudo que advém da terra, as principais atividades
econdmicas careceriam de utilidade. Segundo Helmer, este tipo de vida ¢ marcada pela auséncia
do desejo de “conforto e posse, assim como a tendéncia a acumulagdo dos produtos essenciais
que conduzem a inflamagao da cidade.” (Helmer, 2021, p. 14). Neste sentido, o autor argumenta
que a coexisténcia pacifica da época de Cronos ocorre em virtude de uma satisfagcdo total das
necessidades animais.

A seguir, podemos entrever como Helmer destaca que em razdo da geragdo autdctone,

os lacos sanguineos, bem como as relagdes familiares eram inexistentes:

A auséncia do apetite de posse repercute igualmente sobre dois aspectos
fundamentais da economia doméstica pensada em sua dimensao humana: a vida
familiar e a sexualidade. Na época de Cronos, a geracdo dos seres viventes se
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efetuava por autoctonia. Em consequéncia, a familia, como estrutura de
parentesco sobreposta a consanguinidade bioldgica, ndo existia, entdo nao
existia a posse de mulheres e criangas, termo que na lingua grega designa
propriedade juridica, assim como a posse fisica. Veremos que para Platdo, o
sentimento de pertencimento e os lagos que unem os membros de uma mesma
familia no seio do oikos convertem esta instituigdo em um obstaculo para a
edificagdo de uma cidade unida. Assim, a época de Cronos parece estar
protegida contra a forga antipolitica que o mundo privado da familia opde ao
mundo da cidade. (Helmer, 2021, p. 15)

Utilizando o didlogo O Politico, o autor pretende mostrar que Platdo ndo considera que
a auséncia da economia seja uma condicdo para a felicidade, nem que seja boa ou ma em si
mesma, mas que a felicidade da cidade ¢ determinada pela presenca da filosofia. Neste sentido,
a abundancia econdmica nao seria a conditio sine qua non para a verdadeira felicidade, mas sim
o cultivo e o exercicio do pensamento filoso6fico.

Apbs este breve cotejo sobre O Politico, Helmer inicia o cotejo da economia centrado
no livro I1 da Republica, analisando o nascimento da cidade sa, a partir de 369b, e a sua posterior

degeneracdo, neste sentido:

Essas ideias, que em principio tém a aparéncia de uma evidéncia, s@o
discretamente questionadas no texto, com o propdsito de mostrar que toda
descricdo da natureza humana, sem ser arbitraria, ¢ necessariamente
contingente, pois depende de uma decisdo ou eleicdo de uma determinada
concep¢do de homem e wuniverso vinculado a outros aspectos
fundamentalmente metafisicos, do pensamento do filosofo. (Helmer, 2021,

p.18)

Platdao estaria, segundo Helmer alude acima, questionando a pleonexia como um
elemento natural e inevitavel, que demonstraria como a cidade saudavel, necessariamente, se
torna enferma. A descri¢cdo da natureza humana, dessa maneira, seria contingente, pois estd
entrelagada por questdes politicas e, até mesmo, metafisicas. Esta construcdo da nogdo de
“necessidade” ¢ um movimento circular que aparece também na desnaturalizagdo dos papeis
sexuais que Platdo realiza no livro V.

A esta altura do didlogo, em que Soécrates descreve a origem da cidade a partir da
multiplicidade de necessidades, sdo utilizados termos como: ‘“associa¢do”, “caréncia” e
“comum”, todos baseados na relacdo de outridade dos cidaddos entre si. Segundo Helmer,

Socrates, ao aludir que as necessidades sdo o principio motor das relagdes sociais, estaria
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inaugurando a figura do homo aeconomicus®, ja que estaria “motivado pelo interesse pessoal e
comprometido com relagdes puramente utilitarias com seus semelhantes” (Helmer, 2021, 20).

Nesse sentido, podemos afirmar que Platdo estaria inaugurando um pensamento
econdmico, ja que estaria abordando a economia a partir do aspecto geral (pdlis) e ndo a partir
da particularidade dos oikoi. A economia tradicional (doméstica) cede lugar a economia
politica, dado que ““ao substituir a pluralidade dos oikoi por uma cidade concebida como um s6
oikos” (Helmer, 2021, p. 21), o filosofo muda radicalmente a fung¢ao inicial da economia, isto
¢, da gestdo de unidades habitacionais para a troca de producdao entre os membros da
comunidade. A estabilidade das relagdes da sociedade criada por Socrates e Adimanto repousa
no desempenho correto das fung¢des produtivas de cada grupo funcional, de modo que a
totalidade dos cidadaos atue e participe ativamente na unidade da cidade.

Helmer argumenta que o principio de especializag¢do individual das func¢des descrito por
Platdo ¢, de maneira erronea, considerado um predecessor da divisdo social do trabalho

conceituada por Adam Smith, pois:

(...) Os fundamentos, tanto como a finalidade do primeiro, indicam que,
contrariamente ao principio de Adam Smith, o principio platénico ndo ¢
puramente econdmico, mas politico, embora tenha importantes repercussoes
sobre o plano economico. Duas diferencas principais separam os dois
principios: a primeira € que os gregos conhecem a realidade antropoldgica e
social da divisdo do trabalho, mas ndo com a divisdo econémica do trabalho,
que s6 surgiu no século XVII como resposta a demandas mercantis especificas.
Baseada na distingdo entre habilidades individuais naturais, a divisdo das
profissdes de Platdo tem como propdsito exclusivo a distribui¢ao adequada das
operagdes necessarias a sobrevivéncia da sociedade. Para os economistas

23 O nascimento da nogdo de homo economicus pode ser compreendido a partir de uma definigdo moderna que
emerge no século XIX, no contexto da revolugdo Francesa. Nessa defini¢@o inicial, o sujeito se transforma em um
sujeito juridico de direitos (homo juridicus). Cerca de cem anos depois, com o desenvolvimento da nogdo de
economia politica através de pensadores como David Ricardo ¢ Adam Smith, o homem deixa de ser apenas um
ser juridico para se tornar também econdmico. Qual é o propoésito dessa transformagdo? Com o avango da gestdo,
da economia politica e das ciéncias do Estado, elabora-se uma concepgdo de que o homem possui, antes de tudo,
uma natureza econdmica. A partir da economia politica, torna-se possivel compreender como funcionam as
relagdes humanas no ambito da politica. Em suma, podemos definir esse processo como o avanco da ciéncia do
mercado liberal (liberalismo classico), representado por figuras como David Ricardo e Adam Smith. A ciéncia do
mercado emerge como o centro de organizacdo da vida, propondo a liberdade total do mercado como
autorregulador, em contraposi¢do aos séculos de interferéncia estatal na economia. A modernidade pode ser
definida como o século da burguesia, culminando com o surgimento das industrias, € com a entrada do século XX
e as guerras mundiais — particularmente a Primeira Guerra Mundial, caracterizada como uma guerra por mercados
¢ matérias-primas —, 0s maiores economistas se reuniram em coloquios para discutir os rumos do liberalismo no
mundo. O entendimento que emergiu foi de que o liberalismo autorregulador havia levado o mundo as guerras e
causado problemas de ordem mundial e humanitaria. Essa no¢do de homo ceconomicus ndo poderia mais seguir a
mesma linha. O homo economicus torna-se uma racionalidade na qual toda a subjetivagdo do ser humano gira em
torno do dinheiro e da loégica mercantil. A economia passa a compor as areas mais intimas da vida através de
investimentos e disputas, representando uma mudanca de perspectiva em relacdo ao liberalismo classico. Assim,
0 homo ceconomicus vem a definir o préprio modo de viver e a subjetividade humana, transformando-se em um
paradigma que ultrapassa os limites econdmicos tradicionais para moldar a experiéncia humana como um todo.
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europeus em geral, e para Adam Smith em particular, a divisao do trabalho era
um instrumento destinado a organizar a produg¢ao a fim de produzir em maiores
quantidades e a custos menores do que os concorrentes, vender mais do que
eles e a pregos mais baixos. A diferenga das habilidades naturais certamente
entra em jogo, mas aparece subordinada aos imperativos do mercado. O
principio platénico organiza a cooperagdo social, o principio de Smith a
concorréncia. (Helmer, 2021, p. 23-24)

As implicacdes econdmicas do arranjo de Platdo sdo inegaveis, aponta Helmer, porém
diferente de Smith, Platdo ndo objetiva o enriquecimento da nagdo com sua divisao de fungdes,
mas assegurar o poder politico dos filésofos. Quanto a regulagdo do mercado, que para Smith
¢ uma peca fundamental, contrariamente Platdo argumenta que a economia ¢ heterdbnoma,
portanto incapaz de autorregulagdo (Helmer, 2021, p. 24). Neste sentido, o carater heteronomo
da economia explica o motivo pelo qual para Platdo a reprodugdo precisa ser seletiva e
reguladas politicamente pelo estado, pois entre as fun¢des mercantis o desvio ndo parece
exercer tanta diferenca quanto nas fungdes politicas.

A leitura proposta por Helmer permite-nos compreender a reorganizacdao politico-
econdmica operada por Platdo: de dentro para fora, do microcosmo para o macrocosmo, do
individuo para a cidade. Todos os passos de Platdo = a dissolugdo da familia; a comunhao de
mulheres e filhos e a admissdo das mulheres na classe dos guardas — tém em vista 0 mesmo
objetivo: eliminar o interesse privado e redistribuir fun¢des conforme a utilidade, maximizando
seus recursos humanos para a conservagao do estado. Acreditamos que este calculo utilitario se
revela conivente ao projeto politico da cidade, ao passo que a paridade redesenha e reinscreve
a hierarquia ontologica entre os sexos no dominio do estado, deixando de ser restrito as paredes
do oikos.

Se a economia doméstica ¢ percebida como contraria aos interesses publicos, entdo a
reorganizacao da polis ndo pode deixar que a mulher permanega como um corpo de uso privado
que visa exclusivamente o prazer e a reproducdo. De maneira oposta, este corpo feminino deve
ter suas fungdes bioldgicas subtraidas para que se produza um corpo que sirva a cidade. Nesse
sentido, acreditamos que Platdo, ao gerenciar as concepgdes € nascimentos, funda uma politica
reprodutiva que age como um desdobramento da racionalidade utilitaria aplicada a cidade, uma
vez que anula a geracdo humana espontanea e gerencia corpos Uteis para os interesses publicos.
E por este motivo que afirmamos que a neutralizagdo da diferenca sexual como critério de
aptidao funcional ndo elimina a hierarquia do masculino sobre o feminino, mas desloca uma
dominagdo que antes estava restrita ao lar e a reorganiza como dispositivo — tecnologia estatal

— de dominacao.
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Este dispositivo de controle estatal pode ser observado a seguir, no passo 460a:

TOMTEOL TOIG NUETEPOLG TTOMNTOIG TPETOVTES TOIG YIYVOUEVOLS YApOLG: TO O
TAT00¢ TV YAV Ml TOTG dpyovot TOMGOouEY, Tv' Mg LaAMoTa S10e®MImGt TOV
aOTOV APLOUOV TV AVOPAV, TPOG TOAELOVGS TE Kol VOGOUG Kol TAVTO TG, ToladTa
GTOGKOTOVVTEG, KOl UNTE HEYOAN MUV 1] TOMG KATA TO SUVATOV UNTE GLUKPO.
yiyvnrol.

opbdg, Eon. N

KATpOL 01 TIVEG 01O TONTEOL KOUWOi, DoTE TOV PODAOV EKETVOV aiTidcBon £¢°
£KGOTNG SVVEPEEMG TOYNV GAAG LT TOVG pYOVTaG.

SOCRATES: Por isso mesmo, regulamentaremos o uso de algumas festas em
que se reunirdo mogos € mogas, com sacrificio e hinos que encomendaremos
ao0s nossos poetas, apropriados a cerimonia dos casamentos. Fica a cargo dos
dirigentes determinar quantos casamentos devem ser celebrados, levando-se em
consideragdo as guerras, doencgas € outras ocorréncias da mesma natureza, para
que o numero de homens se mantenha sempre igual, e se evite, na medida do
possivel, que a cidade venha a crescer demais ou a minguar.

GLAUCO: Tens razdo — me falou.

SOCRATES: A meu ver, precisaremos também inventar alguma modalidade
engenhosa de loteria, para que os cidaddos inferiores atribuam ao capricho da
sorte a responsabilidade de cada casamento, ndo ao arbitrio dos dirigentes da
cidade. (Platao, Rep. V, 460a)

A passagem acima evidencia o que chamamos de politica reprodutiva, uma vez que
demonstra como o tema da reprodugdo estd envolto em uma racionalidade utilitaria que busca
preservar nao so a estabilidade demografica da cidade, mas também a pureza entre as classes.
Esta loteria, da qual fala Socrates, ¢ uma estratégia de manipulagdo dos casamentos que visa a
eugenia, isto €, a um controle deliberado com o objetivo de “melhorar” e selecionar os melhores
e excluir os inferiores, aplicando critérios ja debatidos em 459a acerca da “fina qualidade” dos
péssaros, em que se tem o zelo pelo acasalamento e procriagio das boas ragas. E preciso, afirma
Socrates, que necessariamente, o acaso bioldgico seja substituido de modo sutil, e
completamos, pelo célculo racional.

Este principio eugénico culmina na descri¢do feita por Socrates no passo 459, onde
Socrates reforca o carater instrumental da politica reprodutiva da Kallipolis ao utilizar o termo
“rebanho”, deixando claro que a criagdo e manuten¢do desta classe deriva de um critério

andlogo aquele aplicado aos animais, como podemos ver a seguir:

Sel pév, elmov, &k TV Groloynuévev Todg ApicTovg Toig dpictolc cuyyiyvec
01 MG TAELGTAKLG, TOVC 0& POVAOTATOVG TOAC PAVAOTATALS TOVVOVTIOV, KOl TRV
L&V & EKyove TPEPEY, TV 08 UM, el péAdet TO moipviov 8Tt dkpdTaTov stva, Kk
oi TadTa TAVTaL Yryvopeva AavOdvety TAY odTodg TOVG Bp(ovTog, €1 o 1) GyEL
N T®V PLUAAK®OV OTL LAMOTO A0TUGINOTOG E0TAL.
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SOCRATES: De acordo com os principios estabelecidos — continuei —, sera
preciso que os melhores homens se unam o maior nimero de vezes possivel as
melhores mulheres, e os individuos inferiores de um e de outro sexo s6 muito
raramente o facam, devendo ser criados os filhos nascidos da unido daqueles,
porém nao os destes ultimos, se quisermos que o rebanho se mantenha sempre
em excelentes condi¢des. Todas essas cautelas s6 devem ser conhecidas dos
governantes, para que o rebanho de guardas se conserve, tanto quanto possivel,
imune de rebelides.

A dissolugdo da filiagdo privada (461d-e) ¢ um dos desdobramentos mais eficazes da
politica reprodutiva desenhada por Sdcrates contra os interesses privados oriundos da formagao
familiar, dado que controla o (i)reconhecimento da descendéncia. Dessa forma, ao dissolver a
filiagdo, pretende-se dissolver ndo apenas a instituicao familiar, mas os seus interesses privados
¢ a dominagdo, que devera passar a ser estatal.

Entendendo a politica reprodutiva como um de seus melhores dispositivos (461¢) e
inteiramente de acordo com o restante da constitui¢do ja elaborada, Socrates traz a tematica da
comunhao de dores e prazeres (462b) como consequéncia da comunidade de mulheres e filhos,
dado que a dissolucdo da instituicdo familiar torna possivel a unificacdo afetiva através do
sentimento de pertencimento politico. Ao invés de um corpo politico fragmentado, repleto de
familias com interesses diversos, a kallipolis agora responde como um s corpo, com apenas
um interesse: o bem da cidade. Dessa maneira, ao converter os vinculos naturais em funcoes
publicas, Platdo reorganiza a reprodu¢do e também reconfigura os afetos.

A comunhao de dores e prazeres (464a) traz a luz o conceito de analogia entre 0 homem
e a cidade — o individuo e o cosmos —, posto que a cidade deve ser ampliacdo da alma do
individuo, ao passo que “qualquer cidade, por conseguinte, em que a maioria de seus membros
se exprime do mesmo modo com relagdo as mesmas coisas e digam isto € meu, ou isto ndo ¢
meu, terd de ser a mais bem organizada” (Rep. V, 462c). Essa estrutura de unidade politica
produz uma configuracdo que deve espelhar, necessariamente, a unidade e a ordem da alma,

assim como no cosmos. Podemos entrever esta metafisica da unidade no passo a seguir:

Kai fTig 8m &yyvtata £vog avOpdmov Exel; olov dtav mov MUV SAKTLAOG TOL
TNYN, TAoU 1 Kowmvia 1 Kot T0 6duU TPOG TNV YuYNV TETANEVN €ig piov
ovvtaly v 100 Gpyovrog &v avtii Nobetd te kol mioa Guo cuvnAynoev
HEPOVG TOVHGAVTOG OAT, Kol oVT® o1 Aéyopev &1L 0 GvBpmTOg TOV SAKTVAOV
GAyel: Kol tepi A0V 0TOLODV TAV TOD AVOPOTOV O ADTOC AOYOC, TEPT TE AVTING
TOVOOVTOG UEPOVS Kol TTEPL NdoVTi¢ pailovTog;

£vOg 81 olpon TaoyovTog TdY ToMT®Y 6TIodV T dyadov | Kakdv 1| Totan T TOAIG
uéMoté te Prosl éowtiig eivon 1O mhoyov, koi §| cvvnobcetol Gmaca §
GLAALTCETOL.
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SOCRATES: Como serd, também, a que mais se aproxima da condi¢do do
individuo. Quando, por exemplo, um de nos recebe uma pancada no dedo, toda
a comunidade do corpo ¢ da alma submetida ao comando unificador da parte
da alma que a dirige sente o traumatismo e se associa a dor do local ofendido,
motivo de dizermos que o homem sente dor no dedo. Da mesma maneira nos
expressamos com relacdo a tudo o mais do homem, tanto com respeito ao
sofrimento, quando alguma parte vem a ressentir-se, como a alegria, sempre
que se passa bem. (...) Por conseguinte, a meu ver, sempre que acontecer algo
bom ou mau para qualquer cidadao, a cidade organizada desse modo dir4, antes
de mais nada, que o fato se passou com ela e se alegrara ou sofrera juntamente
com o cidaddo. (Rep. V, 462d-e).

Estes desdobramentos da metafisica da unidade empreendida por Platdo no ambito
politico demonstram claramente que a divisdo das fungdes entre os sexos (466d) ndo ¢ uma
medida emancipatoria com finalidades altruistas para a condi¢do da mulher submetida ao jugo
masculino no interior do espago doméstico, mas, como ja acreditamos ter esclarecido, uma
medida politico-ontologica que leva em consideragdo um calculo de utilidade.

E, nesse sentido, que Annas (1976, p. 307) em Plato’s Republic and Feminism, busca
defender que nao ¢ correto afirmar que Platdo foi um “feminista”, muito embora suas reflexdes
em Republica V proponham tarefas compartilhadas entre homens e mulheres ¢ a aboli¢ao da
instituicdo familiar — ideia recorrente entre as correntes do feminismo radical como parte de um
programa de libertagdo feminina —, as bases da argumentagao de Platdo sdo outras e caminham
contrariamente as tendéncias modernas, quais sejam: autonomia, satisfagdo pessoal e justica de
género.

Annas sustenta que o argumento da paridade de fungdes estd muito mais proximo de
uma preocupagdo com o beneficio gerado pela unificacdo estatal e a eugenia do que qualquer
das aspiragdes feministas modernas, uma vez que o argumento nao se baseia nas necessidades
das mulheres, “nada ¢ dito sobre o fato de os papéis atuais das mulheres as frustrarem ou se elas
terdo uma vida mais satisfatdria como guardids do que como domésticas” (Annas, 1976, p. 310).
O fundamento das propostas de Platdo ¢ a utilidade para o estado, a medida que este se beneficia
da posse de cidadaos excelentes, ndo podendo arriscar-se em perder os que ficam em casa,
segundo Annas, este argumento estd longe de ser liberal e, em contrapartida, sua natureza ¢
autoritaria.

A autora analisa o passo 456¢, em que Socrates afirma que o atual estado de coisas ¢
contrario a natureza, o filosofo, nesse sentido, ndo procura denunciar o atual estado de coisas
onde a imposi¢do de papéis tradicionais deformava as vidas femininas, mas quer dizer, pelo
contrario, que elas ndo fazem o que sdo capazes de fazer (p. 312). Sobre o trabalho doméstico,

Annas sintetiza;:
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Para Platdo, a razdo pela qual o trabalho doméstico ndo ¢ uma ocupagdo real ¢
que ele ndo faz nenhuma contribui¢do insubstituivel para o estado e absorve
tempo e energia que poderiam ser colocados em um uso publicamente benéfico.
Ele estd completamente despreocupado com o tipo de objecdo que ¢ familiar
hoje em dia, a saber, que o trabalho doméstico é incapaz de proporcionar a uma
mulher inteligente uma vida satisfatoria e leva ao tédio, a neurose e a miséria.
(Annas, 1976, p. 312)

Além disso, Annas ressalta que o argumento platonico esta limitado por um recorte de
classes. O filosofo limita suas reformas as mulheres aristocratas e, embora ndo seja trabalhado
em A Republica, ndo ha, conforme a autora, “nada que sugira que a classe trabalhadora nio viva
como os gregos do século IV, com as mulheres em casa cozinhando e tecendo” (p. 315). Annas
defende que, se o argumento platdnico tiver tal abrangéncia, ele €, de fato, irrelevante para as
aspiragoes de igualdade surgidas na era moderna que tentam enxergar Platdo enquanto um
precursor da igualdade entre os sexos, j4 que tal argumento caracteriza-se a partir de uma
racionalidade utilitaria, alegando que as mulheres representam um grande potencial
inexplorado.

Nao ha, portanto, no debate nada sobre participagao feminina das classes consideradas
inferiores no projeto politico e ontolégico do rebanho guardido, isto €, as mulheres da classe
produtora permanecem sem instrucdes e reformas educacionais, nada muda. A estrutura
tripartite permanece a mesma, uma vez que mesmo a cidade passando por uma reconfiguragao
institucional, a estrutura doméstica na classe produtiva deve, necessariamente, permanecer
idéntica a si propria. Acreditamos que esta observacdo pode sustentar nosso argumento de que
a inclusdo feminina ndo deriva de um principio universal de justi¢a, mas faz parte do que ja
definimos ser a racionalidade utilitaria.

Em todas as obras de Platdo, prossegue a autora, hd uma abundancia de passagens de
desprezo pelo feminino, de modo que se torna dificil sustentar qualquer leitura “feminista” para
o filésofo. Mesmo que o acaso ou o descuido fosse o pretexto de tais passagens, ndo poderia
ser obliterado o passo 42e do Timeu, em que hd a menc¢do da natureza dupla e do nascimento
das mulheres que outrora viveram como homens maus e covardes. Concordamos com Annas,
uma vez que seria dificil encontrar outra passagem que revelasse mais claramente o desprezo e
a declara¢do de inferioridade da mulher.

A tese de Annas (1976, p. 319) parece querer afirmar que Platdo nao acreditava, de fato,

na semelhanca entre os sexos, mas que a proposta de paridade nasce em virtude de uma obsessao
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com a unidade e a estabilidade do estado, visando a utilidade a partir da inser¢do de corpos ¢
mentes que trabalhassem em beneficio da pdlis, entregando o eu profundamente nas ambigdes
da cidade, através de um dinamica de estatizagao dos sentimentos de prazer e dor (462b), que
podemos identificar na comunidade de prazeres e dores descrita por Socrates e seus
interlocutores.

Portanto, um Platdo “feminista”, conclui Annas, ndo passa de um mito, dado que o que
lhe importa ¢ a unificacao e a estabilidade estatal, a “libertacao” das mulheres e a dissolu¢do da
institui¢ao familiar apenas seriam meios para tal. A leitura de Annas encontra ressonancia em
interpretagdes que aprofundam o debate acerca da dimensdo familiar e reprodutiva da paridade,
entre elas, destaca-se o trabalho de Catherine Gardner, que investiga o papel das mulheres e da
eugenia em 4 Republica.

Gardner (2000), em The Remnants of the Famiy: the role of women and eugenics in
Republic V' — na mesma linha interpretativa que Annas — busca compreender as motivagdes de
Platdo ao operar esta mudanga radical no papel social da mulher, bem como a conexao entre a
educacdo feminina e a estrutura familiar. Conforme Gardner, as interpretagdes geralmente tém
duas variantes: ou Platdo ¢ caracterizado enquanto um “protofeminista”, ou a paridade de
género ¢ uma ferramenta do fildsofo para garantir a manuten¢ao reprodutiva da classe guerreira.

Gardner (2000, p. 219) compartilha da perspectiva de Annas ao identificar controvérsias
no discurso de Socrates. Embora para Platdo as diferencas entre a mulher e o homem sejam, em
grande parte, de ordem bioldgica basica, ele também afirma a superioridade masculina na
maioria das tarefas. Mesmo na Kallipolis, onde ha um desmantelamento da familia, persistem
elementos da familia nuclear patriarcal, por conseguinte, ndo podemos deduzir que esta
proposta platonica derive de um verdadeiro intuito “progressista”. Ainda em Republica V,
Platao nos prova que a igualdade de que trata ¢ funcional, ndo qualitativa e assimétrica; como

podemos comprovar a seguir:

aAnof, Eon, Aéyeig, 6TL TOAD KpoTeiTal £V Amacty ®¢ En0g eimelv 10 Y€vog T0D
YEVOLC. YOVOIKEG HEVTOL TTOALOL TOAADY AvOpdVY PeAdtiovg €ic moALA: TO 6€ dAov
EYEL G OV AEYELS.

00d&v Gpa dotiv, & ile, EmTNSeLp TAY TOMY S0KOVVI®MV YOVOIKOS S10TL
Yovi], 008" GvOpOg d1OTL Avip, GAA" OpoiG dlecTapuéval ol OCELS &V AUEOTY
Totv (DO, Kol TAVT®V HEV UETEYEL YOVT] EMTNOEVUAT®V KOTA UGV, TAVI®V O
avnp, énl maot 8¢ dobevésTtepov YoV avopog.

GLAUCO: Tens razdo — disse — em afirmar que, de modo geral, um dos sexos
¢ inferior ao outro. Embora algumas mulheres sejam superiores aos homens em
muitas coisas, de regra é como disseste.
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SOCRATES: Sendo assim, meu caro, nio ha ocupagdo especial na
administra¢do da cidade que toque apenas a mulher, na qualidade de mulher, ou
ao homem, enquanto homem; as aptiddes naturais sdo igualmente distribuidas
nos dois sexos, podendo exercer por natureza qualquer fungdo tanto a mulher
como o homem, com a diferenga de que a mulher ¢ mais fraca que o homem.
(Rep. V, 455d-¢)

A nocao de “Guardides de pedigree” ¢ empregada por Gardner (2000, p 220) para definir
o fruto da unido sexual entre os melhores guardides, pois o que Platdo sugere com a regulagdo
dos casamentos sagrados ¢ uma forma de eugenia, isto é, uma endogamia — reproducio de
individuos geneticamente semelhantes, que tem como resultado uma maior homogeneidade ou
pureza genética — assistida, sem ambicdo de formar familias nucleares na nova cidade. A
reproducado controlada do rebanho guardido e o desmantelamento da familia, para Gardner, gera
uma familia alargada, que redireciona os lagos de lealdade a comunidade, que antes estavam
restritos a familia, além de operar uma identificagdo da familia com o proprio estado. Esta
perspectiva refor¢a nosso argumento da racionalidade utilitaria, dado que dissolve os focos de
interesses privados e os redireciona a comunidade.

Embora as mulheres sejam libertas do trabalho de criagao dos filhos, ainda sdo obrigadas
a produzi-los, mas ainda hé alguns beneficios, dentre os quais a autora destaca: a preferéncia
pelo nascimento de filhos homens perde sua relevancia, ja que na Kallipolis, ndo ha nome de
familia ou propriedade que precisem ser repassadas, uma vez que tudo ¢ de todos (Gardner,
2000, p. 227). Dessa maneira, a mulher esta liberta da sujei¢do do marido, mas torna-se posse
do estado, que mantém os usos administrativos, a medida em que seu corpo € controlado pelos
governantes e age em beneficio do estado.

Por fim, Gardner (2000, p. 231) aponta que os casamentos sagrados entre os guardides
sdo extensdes dos casamentos contratuais atenienses, ao passo que partem do mesmo
pressuposto: a utilizagdo dos servicos reprodutivos das mulheres. Assim, ainda que mulheres
possam integrar o corpo de defesa militar do estado de Platdo, elas permanecem valorizadas,
sobretudo, por seus servigos reprodutivos, agindo como cimento social do oikos.

Portanto, a fim de defender que Platdo, nem mesmo de longe pode ser considerado um
precursor do feminismo na antiguidade, elencamos alguns pontos retirados da propria obra base
que podem corroborar que o corpo feminino € apenas transposto de uma logica privada para
um estatuto publico, sem, contudo, romper com a hierarquia que historicamente recai sobre ele.
A supressao da familia, a confec¢ao de casamentos “sagrados”, o controle reprodutivo assistido

e a comunhao de dores e prazeres nao podem ser tomados como um projeto emancipatorio, mas
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como um arranjo utilitdrio que utiliza estrategicamente a fragilidade social dos corpos

femininos para engendrar uma cidade “justa”.

4. CONSIDERACOES FINAIS

Esta dissertacdo teve como ponto de partida investigativo a marginalizagao cultural e
politica das mulheres, recuperando os testemunhos historicos, tragicos e filosoficos construidos
por um viés masculino, em virtude da presencga feminina obscurecida na historia da filosofia
antiga. O primeiro capitulo trata da constru¢do cultural da inferioridade a partir da tradigcdo
paidéutica homérica e da tradi¢do filosofica, juridica e literaria, que ao diferenciar quem
pertencia ao oikos ou a pdlis, construiu culturalmente o conceito de cidadania cuja prerrogativa
era a masculinidade. Nesse sentido, foi explanado que a subalternidade feminina ndo € natural,
mas um processo continuo de rebaixamento de papéis.

Em seguida, foi introduzido como Platdo concebeu o projeto politico da cidade justa,
percorrendo do livro I ao V, a fim de ndo comprometer o desenvolvimento argumentativo. O
segundo capitulo almeja, por meio da explicagdo do que ¢ a neutralizagdo funcional da diferenca
— isto €, a paridade de fungdes — mostrar que a comunidade de mulheres e filhos ¢ uma
necessidade que nasce dentro desse sistema politico, mas que Platdo ndo rompe totalmente com
a tradigdo anterior, uma vez que ndo dissolve por completo a inferioridade feminina, tampouco
abre mao da sustentacdo da existéncia de uma diferenga ontologica entre os sexos que estd
difundida entre suas outras obras.

Esta diferenca ontoldgica, como procuramos sustentar, implica em uma diferenga
também no ambito politico, caracterizando a mulher como moral e fisicamente inferior ao
homem, ou nas palavras de Platdo, uma versao inferior do tipo humano completo. As diferencas
corporeas (soma) e morais (aretai) derivam, portanto, de um plano ontolégico e se materializam
na esfera publica

O terceiro capitulo, sem pretensdo de anacronismo, atualiza o debate para o que
chamamos de “racionalidade utilitaria”, onde argumentamos que o corpo feminino € usado
como tecnologia politica por Platdo. Nao estamos falando de tecnologia no sentido cibernético,
mas como uma ferramenta de manipulagdo social para reorganizar e reaproveitar a0 maximo o
uso dos corpos uteis na cidade, sem que deixemos as mulheres exclusivamente para a
reprodugdo, mas utilizemos a sua forca produtiva para o beneficio do estado. Além de uma

interpretacdo que leva em conta o debate utilitarista, trouxemos contribuigdes de autores sob o
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viés feminista, que argumentam a favor da ndo caracterizagdo de Platdo enquanto um precursor

do que hoje ¢ chamado de feminismo.
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