CAPITULO 1
POLITICA E ATEMPORALIDADE

A politica, como conhecemos hoje, ¢ resultado de um processo histérico que
remonta mais de dois milénios de histdria e, embora a forma de exercé-la tenha so-
frido modificagdes e os agrupamentos sociais apresentem formatos distintos de
coexisténcia, é dificil pensar a convivéncia humana com algum grau de harmonia
sem a politica. E dentro dela que nascem as regras que afetam as mais variadas op-
¢oes de interacgdo e, por estar presente e ser bastante influente no cotidiano das
pessoas, desperta o interesse, como objeto de estudo, de varias areas do saber, como
a Filosofia, a Sociologia, o Direito, a Historia, a Economia, dentre tantas outras. As
possiblidades de andlises relacionadas ao tema “politica” sdo tao extensas que um
recorte necessario a produgdo de uma pesquisa nao é tarefa trivial e, talvez, esteja-
mos em um labirinto que torne improvavel a chance de chegarmos a um modelo que
caiba a pluralidade de perspectivas.

Em fun¢do dessa expressiva abrangéncia tematica, dois desafios sio impostos a
esta pesquisa para ndo cair na armadilha da superficialidade tedrica. O primeiro de-
safio estd associado as possiveis mudangas de perspectivas ocorridas ao longo do tem-
po. Cada pensador pertenceu a um periodo da historia e debateu a politica de acordo
com os problemas que estavam as suas voltas, ainda que tenham se valido das ideias
de seus antecessores como ponto de partida e, por isso, ndo encontraremos pensado-
res que abordem a politica com a finalidade de tdo somente buscar respostas diferen-
tes das enunciadas antes deles. O segundo desafio serd o de estabelecer uma perspec-
tiva de atemporalidade na politica para ser adotada por esta tese.

Em relagdo ao primeiro desafio, o trabalho serd o de verificar a ideia central de
politica de cada um dos autores estudados e marcar a mudanc¢a de perspectiva do
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sucessor sobre o antecessor. Sobre o segundo desafio, consideramos que, independen-
temente do periodo em que a politica foi debatida, houve uma instancia de poder, que
oscilou, ao longo da histdria, entre ser menos ou mais coercitiva. De toda forma, sem-
pre encontraremos a relagdo de quem governa com quem ¢ governado. Essa relagao foi
(e ainda ¢é) estabelecida, grosso modo, de duas formas: i) pelo uso da for¢a, da imposi-
¢do da vontade de muito poucos sobre a maioria; ou ii) pelo exercicio do discurso. Em
relagdo a primeira, nada nos interessa. A segunda, portanto, é a perspectiva que nos
propomos a pesquisar: como os fildsofos defendiam, sob a ética discursiva, a relagao
ideal entre os governantes e os governados, ou seja, de que forma entenderam o exer-
cicio da politica, dado que governar pode ser compreendido como uma atividade dis-
cursiva, de persuasao, de estabelecimento de acordos? E, uma vez entendida suas vi-
soes, verificaremos se hd algum aspecto que tende a permanecer no tempo.

Com mais de dois milénios de Historia, é fato que deixaremos de lado muitos pen-
sadores. Todavia, os recortes temporais foram realizados para possibilitar as andlises
em torno de questdes e valores similares. Trazer todos os grandes pensadores do mes-
mo periodo seria debater mais do mesmo. Entao, como essa pesquisa se enquadra na
area de texto e discurso, no programa de Lingua Portuguesa, nosso foco nio sera a
filosofia pela filosofia, mas a filosofia como discurso de politica ideal e, para isso, as
ideias de alguns dos pensadores de cada periodo, a nosso ver, sdo suficientes para de-
monstrar o contexto em que elas foram debatidas, a problematizacdo e as solugdes
oferecidas que nos possibilite encontrar uma perspectiva que tende a permanecer, isto
¢, uma visdao atemporal, um aspecto em que o homem por anos, décadas, séculos e
milénios ndo conseguiu alterar em relagao as questdes politicas.

Estruturamos este capitulo em cinco se¢des. As quatro primeiras sdo destinadas a
analise das ideias politicas presentes no pensamento de cada um dos filosofos citados.
Na quinta e ultima fazemos uma sintese das discussoes apresentadas e demarcarmos a
visao de atemporalidade na politica que essa pesquisa terd como perspectiva de estudo.

1.1 O PERIODO CLASSICO (508 A.C. —476 D.C.):* UMA PERSPECTIVA
GREGA

Esta pesquisa ndo tem pretensoes de aprofundar nem trazer visdes novidadeiras
sobre elementos histéricos e filoséficos que vigiam na Grécia antiga. Entretanto, para
demonstrar as razdes que garantem aos gregos o titulo de inventores da politica, pre-
cisamos trazer a tona o contexto retérico que langou discursos e os motivos outorgan-
tes do referido titulo.

*  As pesquisas em livros de Histdria revelaram muitas divergéncias em relagdo ao periodo da filosofia
classica. Para este trabalho, adotamos dois critérios em relacdo a periodizagio. Para a o periodo inicial,
508 a.C., valemo-nos do trabalho de Castro (2013). Para o periodo final, 476 d.C., adotamos o inicio da
filosofia medieval, periodo reconhecido — e com mais consenso — como de transi¢do de um ao outro.
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1.1.1 DO CEU A TERRA

E muito comum a propagagido da ideia de que a politica nasceu na Grécia antiga.
Livros didaticos de histdria e filosofia no ensino médio, sites que resultam da pesquisa
de buscador na internet e manuais sobre o assunto sio unanimes em afirmar que a Gré-
cia é o ber¢o da politica. Nao hd, todavia, por esses mesmos meios de transmissao de
ideias, uma visdo critica, tampouco investigativa, sobre qualquer possibilidade de refu-
tagdo dessa afirmacao. Ela é difundida como uma verdade que se impoe sem se deparar
com qualquer género de resisténcia. No entanto, de forma dissociada da discussao poli-
tica desse periodo, é possivel encontrar, em trabalhos de historiadores, civilizagoes an-
teriores a Grécia antiga caracterizadas como sociedades que continham politica em suas
relagdes internas, independentemente da visdo de politica que se adote.

Em Doberstein (2010), por exemplo, é possivel encontrar no antigo Egito, formas
de governo denominadas antigo império (2695 a 2160 a.C.), médio império (1991 a
1785 a.C.) e novo império (1540 a 1070 a.C.). O conceito de “império” esta atrelado a
“uma unidade politica que abarca um vasto territério ou numerosos territérios ou
povos, sob uma tnica autoridade soberana” (DOBERSTEIN, 2010, p. 58). Para nao
ficarmos s6 em um exemplo, Pozzer (2000) demonstra que o povo Sumério, no perio-
do neolitico (7000 a 4000 a.C., aproximadamente), deixou de ser ndmade e iniciou o
processo de sedentarizagao das comunidades, resultado do surgimento da agricultura
e da escrita. Notadamente, a criagdo de comunidades levou a necessidade de regras e,
por sua vez, ao surgimento de uma instancia de poder. Desde a pré-histdria, portanto,
muito antes da civilizagao grega existir, o homem ja se via diante da necessidade de
enfrentar os problemas relacionados a coexisténcia. Em livre associagdo, podemos
abonar a ideia de que problemas de coexisténcia sdo problemas politicos.

Seria possivel trazer muitos outros exemplos para justificar nossa indaga¢ao quan-
to a legitimidade da propriedade intelectual dos gregos sobre o inicio da politica, mas
o simples fato de os historiadores apresentarem a existéncia de civilizagdes, anteriores
as da Grécia antiga, que coabitavam, estimula nossa indagagao, pois nao ha evidéncias
de que os antigos gregos tivessem construido uma sociedade bem mais avangada que
a egipcia e a suméria, sob o ponto de vista socioecondmico, que pudesse sugerir uma
configuragao politica tdo especial, a ponto de o Ocidente, séculos depois, herdar seus
preceitos voluntariamente. De acordo com Vernant (1977), vemos que a vida social
dos gregos, no periodo micénico (1.600 a 1.100 a.C.), era centralizada na pessoa do rei,
que detinha o poder em todos os aspectos da sociedade: religioso, politico, militar,
administrativo, econdmico. Em Vidal-Naquet (2000), os “gregos das épocas arcaica
[900 a 508 a.C.] e classica [508 a 338 a.C.] ndo concebiam o tempo pré-politico. Eles
pensavam que os reis da Iliada estavam a frente de cidades inteiramente comparaveis
com as deles™ (VIDAL-NAQUET, 2000, p. 171).

Ainda na esteira dessa indagac¢do, podemos dizer que o prdprio grego antigo nao
se deu o status de inventor da politica. Em Aristoteles ([384-322 a.C.], 2019),

> As datas entre colchetes foram inclusdes nossas, baseadas no trabalho de Castro (2013).



20 Politica e atemporalidade

encontramos a célebre expressao: “o homem ¢é por natureza um animal politico”
(ARISTOTELES [384-322 a.C.], 2019, p. 33). Essa expressio traz, em primeiro lugar, a
associagdo do homem as suas caracteristicas naturais, ou seja, aquilo que existe em si
independentemente de suas agdes, aprendizados. E o lado inato. Em segundo, associa-
-0 a um animal. Aquele que vive instintivamente. Faz para satisfazer necessidades fi-
siologicas. Essa expressdo, portanto, da a politica uma existéncia natural. Conforme
afirma Wolff (2003), todos os povos viveram politicamente, logo, desde que houve
humanidade na face da Terra, houve politica. “Era, portanto, a natureza em geral, ou
pelo menos a natureza do homem, e nao ao génio grego em particular, que os pensa-
dores gregos atribuiram a invengao da vida politica” (WOLFF, 2003, p. 26). Nas pala-
vras do mesmo autor, “ser fiel aos gregos, a seu génio tnico, é dizer que o politico é
constitutivo do homem. Néo existem inventores do politico. Ele estd na natureza do
homem, que néo o inventou” (WOLFF, 2003, p. 26).

Ora, se ja existiam comunidades politicas antes da Grécia antiga e se os proprios
pensadores gregos atribuiam a politica um carater natural, ao qual o homem chegaria
por razdes de sobrevivéncia e nao de escolha, trazemos a questao elaborada por Lopes
e Estévao: o “que ha, pois, de tdo peculiar na concepgao grega daquela época que pode
marcar indelevelmente as nossas formas de pensamento?” (LOPES; ESTEVAO, 2021,
p. 21). Para responder a essa questdo, ¢ indispensavel entender o pensamento do ho-
mem grego antigo e as configuragdes da convivéncia em sociedade da época.

De acordo com o trabalho de Castro (2013), quando falamos de Grécia antiga, nao
nos referimos a uma estrutura social homogénea. Foram algumas fases e cada uma
delas “foi importante para a constitui¢ao da assim chamada ‘civilizagdo grega’, funda-
mental para a formagao cultural do ocidente, ja que moldou em boa medida o0 modo
de pensar do homem ocidental” (CASTRO, 2013, p. 5). Essas fases, conforme esse
mesmo trabalho, foram divididas em cinco periodos: micénico, obscuro, arcaico,
classico e helenistico e faremos alguns destaques importantes para demonstrar o con-
texto e a ldgica que regia a vida em sociedade em cada uma delas.

No periodo micénico (1.600 a 1.100 a.C.), a vida social girava em torno do palacio
e o rei regulamentava “minuciosamente todos os setores da vida econdmica, todos os
dominios da atividade social” (VERNANT, 1977, p. 16) e, a um s6 tempo, ditava todas
as regras da vida politica, religiosa, militar, administrativa e economica. Amparado
por uma corte de nobres, que eram guerreiros, estavam sempre em busca de maiores
riquezas e conquistas de novos territorios. “Nao sair a luta, a procura de grandes faga-
nhas, representava uma atitude indecorosa [...]. Era assim, através (sic) da guerra, que
eles conquistavam para si a honra e a gldria, os grandes valores da época” (CASTRO,
2013, p. 5-6). A honra era o componente mais importante enquanto o guerreiro estava
vivo. A gldria, quando morto. Eram os valores que moviam a sociedade. Pelas descri-
¢oes dos trabalhos de Vernant (1977) e Castro (2013), é possivel observar que, naquele
periodo, a politica era associada a uma instancia altamente centralizada de poder. As
relagdes se davam por meio da vontade do rei, ainda que determinados assuntos fos-
sem conflitantes por si s6, como religido e guerra. A guerra tem fim contrario ao da
religido. Mas, como explica André (2017, p. 158), embora os fatores que levaram a
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centralizagdo do poder na figura do rei ndo possam ser explicados de forma mono-
causal, ¢ indubitavel a conotagao sagrada na figura do rei. A politica, portanto, relega-
va-se ao plano da obediéncia. Era dogmatica, sem a possibilidade de questionamento.
O espirito do grego-micénico era servir ao rei em todos os aspectos, pois ele era o in-
termediario entre o povo e os deuses. A politica se resumia a acatar as ordens que vi-
nham do céu.

O fim do periodo micénico se deu com a invasdo da regido da Grécia pelo povo
Dério. De acordo com Castro (2013), o povo Dério, guerreiro e rude, invadiu a Grécia
e destruiu tudo. Desaparecem castelos, reis, nobrezas e toda a cultura existente do
periodo micénico. Inicia-se, entdo, o periodo obscuro (1.100 a 900 a.C.). Conforme
0 mesmo autor, nesse periodo, a Grécia viveu duas situagoes paradoxais. De um lado, o
que os historiadores chamaram de “periodo das trevas”, pois a baixa atividade cultu-
ral e econdmica, resultado da destruigdo pelos Ddrios, deixaram poucas evidéncias
para estudos. De outro lado, quase no fim desse periodo, aconteceu um fendmeno
chamado de sinecismo - a movimentagéo fisica de aldeias para formar agrupamentos
maiores. “Isso causou um ‘renascimento’ das atividades econdmicas e culturais, mu-
dando a configuracdo social e politica e introduzindo uma nova era no mundo grego
antigo” (CASTRO, 2013, p. 7).

E nesse movimento que se inicia o periodo arcaico (900 a 508 a.C.). A vida social
nao mais funcionava em torno dos paldcios. O que predominava eram as comunida-
des, em grego, poleis — maiores — em fungdo do processo de sinecismo - e possufam
seus proprios governos e leis. Segundo Castro (2013), uma das principais poleis, Ate-
nas,® assumiu um carater mais civil e os esportes e a literatura ganharam mais espago.
O esporte passou a ter o status social que antes tinha a guerra, logo, a honra e a gléria
para o grego arcaico passaram a ser a vitoria nas competices esportivas. Em relacao
a literatura, outros poetas surgiram com temas diferentes da Iliada e da Odisseia, que
relatavam as batalhas sangrentas do periodo micénico. A narrativa era sobre as guer-
ras e o tempo era passado. Os novos poetas, liricos, comprometidos com o presente,
reformularam o ideal homérico de homem - guerreiro - e, de acordo com Barros
(2020, p. 25), embora nao pudessem negar sua divida com Homero, relevaram tendén-
cias e inquietagdes de outra natureza: a reavaliacio do homem e da vida. “Na lirica,
opera-se uma transformacao de primeira ordem: o herdico (sic), pensando até entdo a
servigo da gloria pessoal, é repensado agora em func¢io da cidade-estado” (BARROS,
2000, p. 26). Um dos poetas liricos mais expressivos da época foi S6lon de Atenas que,
segundo a mesma autora, ndo era s6 poeta, mas também jurista, reformador, legisla-
dor; um estadista. Foi o responsavel por despertar o sentimento de cidadania em uma
cidade cujo processo de sinecismo gerou muitos conflitos. Conscientemente ou nao,
Sélon colocou a politica em outro paradigma: de dogmatica para reflexiva. Executou
a dificil tarefa de conciliar interesses individuais e sociais e colocou-a, segundo Barros
(2000, p. 56), a servigo da Eunomia (otkovoyia), termo que representa a ordem social,

¢ Duas importantes poleis da época foram Atenas e Esparta. Esparta manteve o espirito militar. E Atenas
que nos servira de modelo.



22 Politica e atemporalidade

a civilidade. Esse poeta mostrou aos atenienses que todos sdo responsaveis pela or-
dem, por guardar a lei e “ensinou a cidade até que ponto a ordem social é uma tarefa
humana, e de toda a sua politica fez uma pedagogia: uma dentincia de responsabilida-
des, uma demonstragdo de fé nas for¢as do individuo, um apelo ao espirito de solida-
riedade” (BARROS, 2000, p. 57). Em resumo, a politica desceu do céu a terra. Essa é
uma das primeiras caracteristicas que ddo aos gregos o titulo de inventores da politi-
ca. Ela ndo era mais dogmatica; deixou de ser fruto da vontade dos deuses. A politica
se transformou em citadina e passou a existir para resolver problemas de coexisténcia,
debatida de acordo com as vontades e interesses dos cidaddos que coabitavam.

Foi na administra¢ao de Sélon que se criaram as Ekklesias e, segundo Castro (2013,
p. 11), ficou conhecido como “pai da democracia”. Contudo, conforme o mesmo autor,
depois de Sélon, Atenas experimentou décadas de tirania, quando o tirano Pisistrato
tomou o poder pelo uso da forca. Com a morte desse governante,” houve a ascensao
de Clistenes, que tomou “medidas consideradas essenciais para o nascimento efetivo
da democracia em Atenas” (CASTRO, 2013, p. 12). E a partir dessa efetiva democracia
que nasceu o periodo chamado de cléssico (508 a 338 a.C.). Clistenes fortaleceu as
Ekklesias e criou o regime da isonomia (pelo qual todos tinham igualdade perante a
lei),® instituiu as elei¢des para cargo publico, criou o ostracismo (para os que atentas-
sem contra as institui¢des), e mudou a organizagdo social de Atenas: a cidade ficou
dividida em dez tribos e cada uma delas continha trés tritias que, por sua vez, eram
subdivididas em demos (as unidades politicas e administrativas das pélis), a menor
divisdo em que cada cidadao deveria ser registrado. Essa configuragdo enfraqueceu a
aristocracia e abriu espago para consolidagdo do povo no poder. Ninguém poderia ser
impedido de propor algo a cidade, falar nas Ekklesias e participar da votagdo. Essa
participagao ¢ outra configura¢ao que nos permite associar os gregos a génese da po-
litica. A voz dos deuses deu lugar as vozes sociais. Com isso, a Retdrica ganhou enor-
me espago, a ponto de a honra e a gléria (conquistados pela guerra no periodo micé-
nico e pelo esporte, no periodo arcaico) passarem a ser conquistadas pelo bom
discurso, que era o insumo necessario as vitorias nas Ekklesias. Porém, em 338 a.C.,
Filipe II, rei da Macedonia conquistou todas as cidades gregas e pds fim ao periodo
classico e todo regime democratico nele construido (CASTRO, 2013, p. 12-14).

Nasceu, entdo, o periodo helenistico (338 a 146 a.C.) em meio as guerras. O rei Fi-
lipe IT morreu e assumiu seu filho, Alexandre, o Grande, o qual deu inicio a expansao
de conquistas territoriais e imposi¢do da lingua e cultura gregas e, de acordo com
Castro (2013, p. 19), os valores — honra e gléria - voltaram a ser conquistados por meio
da guerra, como no periodo micénico. O fim do periodo helenistico se deu com a

7 Castro (2013, p. 11) afirma que apds a morte de Pisistrato, seus filhos assumiram o poder por mais
dezessete anos, mas nao governaram com a mesma eficiéncia que o pai e, com isto, foram destituidos
do poder.

& Deacordo com Lopes e Estevao (2021, p. 22), o termo “igual” se refere aos gregos livres, ou seja, eram
excluidos dessa lista as mulheres, as criancas, os escravos e os que ndo nasceram na cidade.
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conquista dos romanos, mas as ideias e os ideais gregos se mantiveram e moldaram,
profundamente, o pensamento no mundo ocidental.

Esse breve relato sobre a Grécia antiga foi importante para demonstrar as mudan-
cas de paradigmas dessa época. Inicialmente, a politica relegou-se a transmissao das
“vontades dos deuses” por intermédio de um rei a um povo de obediéncia cega. No
auge da implantagdo de um regime democratico, todavia, os assuntos da cidade pas-
saram a ser debatidos entre gregos, com base nos interesses dos gregos. A politica se
alterou para o exercicio da reflexdo, do convencimento, dos acordos, e, a0 homem
(ndo mais aos deuses), coube a responsabilidade de encontrar maneiras de coexistir
em grau de harmonia que ndo comportasse a guerra, a autodestruigdo. E verdade que
a democracia passou muitos contratempos e foi posta a prova varias vezes, mas 0s
pressupostos daquilo que foi debatido nessa época atravessaram todas as barreiras e
sobreviveram a todos os tiranos da histdria.

No entanto, o que demonstramos em relagdo a esses periodos esta associado as
mudangas estruturais: o processo de sinecismo, o declinio da figura do rei e a ascen-
sdo da democracia. Compete-nos, a partir de agora, introduzir a visdo de politica de-
batida na Grécia antiga. A ascensdo da democracia, inevitavelmente, colocou ideias
em conflito. Entender essas ideias e suas controvérsias é, a um s6 tempo, a possibili-
dade de trazer a tona o que passou a ser importante do ponto de vista da coexisténcia
e quais os ideais que norteavam as propostas de solu¢ao dos problemas gerados por
essa coexisténcia. E dessa maneira que pretendemos extrair a visdo de politica na
Grécia antiga. Para isso, tomaremos o periodo classico como referéncia, pois: a) foi o
periodo em que a democracia encontrou seu auge; e b) foi o periodo em que os pensa-
dores mais expressivos da Grécia antiga, Platao e Aristoteles, viveram.

Conforme nos ensinou Chaui (2002, p. 40), os eventos que justificaram o nasci-
mento da Filosofia estavam atrelados a criagao das poleis e as Cidades-Estados, além
do desaparecimento da figura do rei, e seus mecanismos de comunicagdo com os deu-
ses. Ou seja, a génese da Filosofia teve relacao direta e estreita com a criag¢ao da pratica
politica. Ainda de acordo com essa autora, o periodo classico foi palco de dois deslo-
camentos que modificaram a forma de pensar a Politica. O primeiro foi a mudang¢a
geografico-politica. O segundo, intelectual. Em relagao ao primeiro, a autora nos re-
mete, embora em outras palavras, ao processo de sinecismo ao qual nos referimos
anteriormente. Sobre o segundo, Chaui (2002) afirma que ha a mudanca do centro da
reflexdo filosofica. O debate deixa de ocupar-se com a natureza e se volta a formagao
do cidadao.

No periodo classico, entdo, a honra e a gléria, dois grandes valores para os gre-
gos, eram conquistadas por meio de bons discursos, especialmente porque eram
necessarios para vencer as disputas nas Ekklesias. Conforme revelam Lopes e Este-
vao (2021, p. 24), abriu-se um novo capitulo na histéria do espirito humano: os ar-
gumentos deveriam se sustentar apenas nas razdes que apresentavam. Os embates
dependiam de um bom processo argumentativo para sairem vitoriosos e nio demo-
rou para aparecer “profissionais do discurso” com o objetivo de vender seus servi-
¢os. Conhecidos como sofistas, orientavam a opinido dos julgadores de acordo com
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os interesses da pessoa ou grupo que os contratavam. Os pensadores da época dedi-
cavam-se a cosmologia; os sofistas a argumentacao. A pedagogia sofista, conforme
Pagni (2010, p. 3), era marcada pelo carater agonistico, fundada na ideia de oposigao
e luta dos contrarios. Aos sofistas foi atribuida a reinvengdo da paideia, que era a
formagao do homem grego a vida politica, ao exercicio do poder. Entretanto, nao
havia nisso uma visdo sobre politica, mas um aspecto pratico de como atuar politi-
camente de forma competente. Para os sofistas, uma forma de obter beneficios ma-
teriais. Para os contratantes, uma forma de aprimorar a capacidade de usar a forca
do logos sobre o outro. E nesse contexto que aparecem Platio e a primeira discussio
tedrica sobre o que era e o que deveria ser a politica.

1.1.2 PLATAO E O IDEAL DE POLITICA

Sécrates espalhou suas ideias e indagagdes por meio da oralidade. As suas falas
chegaram a nds por meio dos dialogos platdnicos, que, em sua maioria, possuem S6-
crates como personagem principal. Isso criou o imbricamento das vozes desses dois
tilosofos e ndo sabemos ao certo a real autoria. Contudo, niao é preocupagio deste
trabalho discutir o dono da voz. Se Platao foi um ghost writer de Socrates ou se Socra-
tes foi somente uma personagem dos livros de Platdo, nao ha alteragdo sobre a rele-
vancia e a contribuicdo das ideias contidas nos dialogos para o entendimento do que
era ou deveria ser politica no periodo classico da Grécia antiga. Portanto, quando nos
referirmos a Platio, referirmo-nos a esse imbricamento de vozes. Feita essa considera-
¢do, retornemos ao contexto: o bom discurso como fiador da honra e da gléria ao
grego da era classica.

E dificil determinar as relacdes de causa e efeito em um contexto de mudanca tio
radical, sob o ponto de vista intelectual, quanto a cria¢do das poleis, mas nao podemos
negar que os sofistas, embora as suas notoriedades nao tenham chegado aos dias
atuais com a mesma difusdo de Platdo, foram os responsaveis pelo inicio das questdes
racionais sobre a politica, pois, como afirma Russ (2017, p. 17), “sao os primeiros fun-
dadores do humanismo: concep¢ao segundo a qual o homem ¢é a fonte e origem dos
valores”. E, ainda de acordo com a mesma autora, “eles conseguiram extrair o sentido
do relativismo (o conhecimento é relativo ao homem) e a ideia de que o poder - em
particular, politico - exige o dominio da linguagem e da palavra” (RUSS, 2017, p. 17).
O filosofo Eduard Zeller (1814-1908) é ainda mais incisivo. “Da mesma forma que nos,
alemaes, dificilmente teriamos um Kant, sem a idade do Iluminismo, assim também
os gregos dificilmente teriam um Socrates ou uma filosofia socratica, sem os sofistas”
(ZELLER, 1892, apud GUTHRIE, 2007, p. 49).

E fato que os sofistas fizeram do discurso uma profissdo e seus métodos foram
criticados, pois: a) eram individualistas e competiam entre si para obter favor publico;
b) acreditavam na antitese entre a natureza e a convencao e, em relagdo a esta tltima,
podiam argumentar em favor ou contra a mesma situa¢io, em fungdo do interesse de
quem os financiassem; e ¢) tratavam a verdade como individual e temporaria, pois a
verdade era aquela de que podia o homem ser persuadido (GUTHRIE, 2007,
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p. 38-52). Contudo, Atenas vivia uma relacido ambivalente acerca deles. De um lado,
os “sofistas nao tinham nenhuma dificuldade de encontrar alunos para pagar suas
altas taxas” (GUTHRIE, 2007, p. 40). Por outro lado, “alguns mais velhos e conserva-
dores desaprovavam fortemente [...]. Esta desaprovagédo vincula-se, como Platdo mos-
tra, com o seu profissionalismo” (GUTHRIE, 2007, p. 41).

Os sofistas nao eram considerados uma escola de pensamento, pois cada um ven-
dia seus servicos a sua maneira. A politica, pela dtica dos “mercadores da palavra”,
limita-se ao dominio da linguagem com a finalidade de persuadir por interesse. Sem
compromisso com a verdade e a justica, incitaram a inquietacio Platonica. E a partir
dessa inquieta¢do que entraremos na primeira controvérsia racional - e teorizada -
sobre politica de que temos noticia no mundo ocidental.’

No entendimento de Pagni (2010), a visdo politica de Platao estava intimamente
ligada a Educacdo (paideia) e pode ser analisada por quatro perspectivas que demons-
tram a evolugdo de seu pensamento: a) a critica a paideia dos sofistas; b) a ideia de
justica que funda a paideia platdnica; c) os caminhos para a constituigdo de paideia
platdnica; e d) o programa educativo de Platdo. Passemos, entdo, a comentar cada
uma delas.

Sobre a primeira perspectiva, vale ressaltar que existiu um modelo anterior de
paideia. As criangas eram ensinadas as primeiras letras, era aprimorada a relagio com
a musica e com o esporte. O objetivo era a civilidade, a constru¢ao do carater, a parti-
cipacdo na sociedade com patriotismo, harmonia, cavalheirismo. Ndo havia uma pre-
tensdo intelectual nessa concepgao de paideia. Com a criagdo da pdlis e a ascensao da
democracia, emergiu a necessidade de uma educagao que superasse os antigos mol-
des. Era preciso formar o cidadao para a participagdo ativa na vida publica, pois, para
os gregos inseridos no espirito da pélis, “falar significava governar, fosse a cidade ou a
propria casa, o que implicava saber o que falar, como falar e quando falar” (CURA-
DO, 2010, p. 22). O comprometimento dos cidaddos com o destino da pélis era “indi-
cativo de seu valor e visto como fonte de virtude, honra e respeito dos pares. Por isso,
todos os cidadaos tinham uma grande afinidade com a pélis” (CURADO, 2010, p. 20).
Os gregos antigos fundiam seus destinos pessoais com os destinos da comunidade. Os
sofistas, portanto, ndo criaram uma necessidade. Criaram uma paideia que vinha ao
encontro dos anseios sociais que afloraram. Eles vendiam a “solu¢ao”. Utilizaram
suas habilidades discursivas para ensinar a antilogia, principio marcado pelo carater
agonistico, combativo, que exercitava em seus alunos a capacidade de defender pontos
de vista diferentes sobre 0o mesmo tema, sem perder a coeréncia em nenhum dos lados.
A antilogia era o combustivel da vida politica. A “imposi¢ao” da vontade perdeu a
relagdo com a forga fisica e mesclou-se com a for¢a do logos. Essa maneira de os sofis-
tas lidarem com a educacdo conflitava com dois aspectos essenciais para Platdo. O
primeiro é que nao se devia cobrar para ensinar, pois na esteira de seu mestre,

° A Republica de Platio foi a primeira obra a criar uma visao sobre politica como res publica. E a organi-
zagdo de uma sociedade, ainda que s6 pensada, por meio de conceitos que objetivam o bem comum.
E nesse sentido que Platdo inaugurou a Politica e a legou a0 mundo ocidental.
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Socrates, a célebre frase “so sei que nada sei” indicava a crenca na verdade unica. Se
algo pode ser defendido em dois sentidos diferentes, estd-se no universo da opinido
(doxa) e nao da verdade (epistéme) e a verdade era o método correto para uma peda-
gogia da razdo, do logos. O segundo é que os sofistas ensinavam um conhecimento
pronto, acabado e a marca platonica era a Dialética, pois a indagagdo, por meio do
langamento de contradigdes entre interlocutores, é o que criaria conhecimento. De
acordo com Pagni (2010), o objetivo da educagao para Socrates/Platao era o de gerar
um valor espiritual, por meio do qual se desenvolveria a ética como valor humano,
capaz de sustentar a agdo para a virtude, “emancipar a razao da tirania da natureza
animal do homem e estabilizar o império legal do espirito sobre os instintos” (PAGNI,
2010, p. 4) e, com isso, “conduzir todos os cidaddos a ‘virtude politica’ e & descoberta
de novos caminhos para se conhecer a sua verdadeira esséncia” (PAGNI, 2010, p. 4) e
ndo ensinar “apenas artificios de linguagem capazes de confundir e gerar assentimen-
to” (CURADO, 2010, p. 39). Sem muito esfor¢o, é possivel verificar objetivos distintos
nas pedagogias dos sofistas e de Platdo e, pela acepgdo da palavra sofisma, que deriva
de sofista, ser pejorativa, a histdria conferiu razdo a Platao. Contudo, de acordo com
Jaeger (1995, p. 25), a concepgao de educagao na Grécia antiga, seja ela qual fosse, es-
tava calcada na ideia de areté (virtude) e os proprios sofistas se autorrotulavam “mes-
tres da areté”. No entanto, ha contradi¢do na ideia de sofisma e virtude ao leitor do
século XXI. Como pode um grupo de homens agir sofisticamente, na acepgao con-
temporanea da palavra, e ser virtuoso? Como defende a tese de Curado (2010), o sen-
tido de areté era diferente aos olhos dos Sofistas e de Platdo. Para os Sofistas, a areté
estava associada a definigdo de Homero, isto é, no cumprimento das fung¢des do indi-
viduo para a sociedade, no carater heroico, combativo, que foi introjetado nas concep-
¢oes pedagogicas dos sofistas com as antilogias, @ medida que o discurso conferiria o
sucesso, a exceléncia ao individuo. Para Platio, o sentido de areté tinha de mudar de
lugar, pois a paideia sofista era “reflexo das varidveis externas e dos interesses politi-
cos particulares” (PAGNI, 2010, p. 5). Conforme o mesmo autor, o mestre de Aristd-
teles queria uma reforma moral e politica e, para isto, teria de trazer a tona uma dis-
cussao sobre justica. Essa visao é compartilhada por Curado (2010, p. 15), ao afirmar
ter havido uma nova concepgao de areté, mais proxima de dikaiosyne, conceito que
pode ser traduzido como conduta justa ou justica.

A justiga, entdo, é a pauta da segunda perspectiva. A paideia vigente a época, na
concepgao de Platdo, era um dos motivos da decadéncia moral e politica e sabia que
mudar essa realidade s seria possivel, de acordo com Pagni (2010), mediante uma
redefini¢do do conceito de justica, a qual podemos encontrar no didlogo A Republica.
Nao é nosso objetivo analisar a obra do ponto de vista filosofico, mas tdo somente
trazer a concepgao de justica definida, pois, como Platao argumenta, nao é possivel
agir de forma justa sem saber qual é a definicao de justica e, para entendermos qual é
essa definicdo, utilizaremos a visio de Marsola (2017). De acordo com esse autor, Pla-
tdo, na relagdo dialética com seus interlocutores, alegou que, para entender o que era
justica na alma de um individuo, seria necessaria a compreensiao em um plano mais
amplo, ou seja, no plano de cidade e convidou seus interlocutores a idealiza-la. A gé-
nese da discussao se deu pela necessidade de as pessoas se agregarem para satisfazer
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as necessidades basicas e, apds algumas discussoes, chegaram a divisao de trés classes
de pessoas, essenciais a satisfagdo das necessidades coletivas: a) artesdes e comercian-
tes (produziriam e venderiam os bens necessarios); b) guerreiros (protegeriam a cida-
de); e ¢) guardides (governariam a cidade). A harmonia entre essas classes, ou seja,
cada qual cumprindo a sua fungéo, de acordo com sua aptidao, resultaria no conceito
de justi¢a, no &mbito mais amplo, da cidade. No plano individual, da mesma forma
que a cidade estaria dividida em trés partes, a alma do individuo também, quais se-
jam: a) racional (razdo); b) apetitiva (desejos e emogoes); e c) impeto (agdo). A justica,
no individuo, de forma analoga a definida para cidade, seria a harmonia entre as trés
partes da alma. Na analise de Pagni (2010), Platdo considerou o homem justo aquele
capaz de controlar o apetite e o impeto por intermédio da razao, “justificada por uma
ética que consiste na libertagdo do homem dos vicios, nos quais estao imersos quando
se deixam conduzir por seus apetites, desejos e paixdes” (PAGNI, 2010, p. 7). A pai-
deia pleiteada por Platdo, de acordo com o mesmo autor, “compreenderia uma medi-
cina da alma, capaz de resistir a degenerescéncia do Estado” (PAGNTI, 2010, p. 8) e isso
s6 seria possivel quando o poder politico e o espirito filoséfico (razdo) coincidirem.

Dado o conceito de justica, entramos na terceira perspectiva, que analisou os ca-
minhos para se chegar a paideia platonica, quer dizer, a paideia justa. De acordo com
Pagni (2010), esse caminho seria trilhado pela teoria do conhecimento, criada pelo
proprio Platao, que consistiu no processo de ascensdo do mundo sensivel, pautado no
plano da opinido (doxa), para o mundo inteligivel, pautado no plano das ideias
(epistéme). Na mesma linha de pensamento, Marsola (2017) interpretou que aquele
que tivesse aptidao para governar deveria ter uma formagdo adequada e, para isto,
esta formacdo s6 poderia ser a filosdfica, a qual capacitaria o governante a contemplar
o conceito de “bem”, que ¢ a ideia maxima existente no plano das ideias. O “bem”
“permitiria que o pensamento humano contemplasse as ideias verdadeiras e conhe-
cesse cientificamente os objetos abstratos, tornando a conduta humana justa, sabia,
prudente e temperante” (PAGNI, 2010, p. 10). Todavia, esse processo de ascensdo da
ignorancia a sabedoria era penoso, pois demandaria muito esfor¢o, por muitos anos,
e so seriam filosofos e, por sua vez, governantes, os que resistissem a esse processo,
pois revelariam aptiddo necessdria para governar.

Entramos, entdo, na quarta e tltima perspectiva: o programa educativo proposto
por Platao. De acordo com Pagni (2010), Platdo almejava uma paideia diferente da
proposta pelos poetas e pelos sofistas, que implicaria na forma¢do do homem com
vistas ao governo da razao, capaz de suprimir as faculdades inferiores da alma e, ao
mesmo tempo, instigar as potencialidades racionais, com as quais todos os humanos
nascem. Para isso, transmitiria o conhecimento das ciéncias e da matematica, a qual
“faria se aproximar cada vez mais dos principios racionais, das formas logicas do pen-
sar e, por fim, das ideias contempladas pelo pensamento reflexivo” (PAGNI, 2010, p.
15). Por fim, quando destituido do desgosto das paixdes, o formado estaria apto a
governar e impulsionar o desenvolvimento da natureza humana.

Essas quatro perspectivas criaram a fusao da paideia com a politica. A educagao,
na Grécia antiga, ndo era um processo isolado, com objetivos individualizados. O
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destino do individuo e da cidade se imbricavam, da mesma forma que a educagao, em
sua plenitude, quer dizer, na sua concepgao filoséfica, se imbrica com a politica e dai
extraimos a primeira visdo de politica para este trabalho, ainda que essa cidade seja
pura e simplesmente idealizada nas ideias de Platao:

A politica é o exercicio do poder, por pessoas treinadas para esse fim,
com o objetivo de promover a harmonia social, baseada na ideia
do bem, mediante o uso da razdo para supressdo das paixdes, as quais

levam o Estado a degenerescéncia.

Para Platdo, portanto, a formagao filoséfica, em um movimento de transcendéncia
do mundo sensivel para o mundo inteligivel, retiraria o cidadao grego da ignorancia e
o levaria ao conhecimento, especialmente a ideia do sumo bem, fim ultimo do plano
das ideias e, automaticamente, ao conhecer o bem, os homens seriam bons e, por con-
sequéncia, seriam justos.

1.1.3 ARISTOTELES E O REAL DE POLITICA

Aristoteles foi discipulo de Platdo e, por consequéncia, exposto as concepcdes
dualistas de seu mestre, que foram alegorizadas no famoso Mito da Caverna, que
apresentou uma série de pares antitéticos, por exemplo, luz e sombra, liberdade e
prisao, verdadeiro e aparéncia, com a inten¢do de demonstrar a existéncia de dois
mundos: o das ideias e o sensivel. Ao primeiro mundo, sdo dadas as coisas as formas
perfeitas, que conferem, luz, liberdade, verdade. Ao segundo, sdo dadas as coisas as
formas imperfeitas, que conferem sombra, prisao e aparéncia. De acordo com Silva
(2004), o dualismo platdnico veio em resposta ao problema trazido pelo filésofo
Parménides e, traremos, brevemente, a ideia desse filésofo como premissa para en-
trar nas concepgoes aristotélicas.

E a deusa acolheu-me de bom grado, mdo na mdo direita tomando, e com
estas palavras se me dirigiu: “O jovem, acompanhante de aurigas imortais, tu,
que chegas até nos transportado pelos corcéis, Salve! Ndo foi um mau destino
que te induziu a viajar por este caminho - tdo fora do trilho dos homens -,
mas o Direito e a Justica. Terds, pois, de tudo aprender: o coragdo inabaldvel
da verdade fidedigna e as crengas dos mortais, em que ndo hd confianga
genuina. Mas também isso aprenderds: como as aparéncias tém de aparentemente

set, passando todas através de tudo”.

“Vamos, vou dizer-te — e tu escuta e fixa o relato que ouviste — quais os tinicos

caminhos de investigagdo que hd para pensar: um que é, que ndo é para nao ser; é
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caminho de confianga (pois acompanha a verdade); o outro que ndo é, que tem de
ndo ser, esse te indico ser caminho em tudo ignoto, pois nio poderds conhecer o que
ndo é ndo é consumdvel, nem mostrd-lo” (PARMENIDES, 2002, p. 2-3)

O discurso citado demonstra que a forma de chegar a verdade deveria ser centrada
na ideia do “ser”. Para esse fildsofo, o “ser” das coisas era o principio fundamental, aqui-
lo que era imutavel, imével, ou seja, aquilo que “era”. O movimento, que modificava o
“ser”, era apenas aparéncia, pois tirava-o de sua esséncia e transformava-o em “nao-ser”,
aquilo que oscilava, que ndo poderia ser explicado, isto é, aquilo que “nao-era”.

E possivel, entdo, relacionar o dualismo de Platdo como solucio ao problema trazi-
do por Parménides: seria o mundo inteligivel o lugar em que as coisas possuiam suas
esséncias — 0 “ser” —, pois apresentavam formas perfeitas, fixas, imutaveis. Seria o
mundo sensivel o lugar em que as coisas se movimentavam - o “ndo-ser” -, pois se
transformavam, seriam aparéncias de verdade, logo, nada que poderia ser explicado.

Legou-nos os livros de histéria que Aristoteles permaneceu na academia de Platao
por volta de vinte anos. Aprendia e ajudava a difundir as ideias que 14 aprendia. Con-
tudo, alegou Silva (2004), essa fase de aprendizado foi, a0 mesmo tempo, a possibili-
dade de amadurecimento de ideias originais e Aristdteles desenvolveu uma filosofia,
em muitos aspectos, diferente daquela que foi de seu mestre.

Em seu livro intitulado Metafisica, Aristoteles construiu uma critica a dualidade
platonica. Trouxe os motivos pelos quais considerou essa separagao - mundo sensivel
e inteligivel - uma teoriza¢ao que complicou a possibilidade de entender a realidade.
O estagirita concebeu o mundo sensivel como o tinico que estava a disposigdo da apre-
ciagao do homem e, por isso, era o lugar de onde deveria partir toda e qualquer inves-
tigagdo. Embora também tenha optado pelo processo de separagao do sensivel e do
inteligivel, ndo foi esquematizado pela duplicagdo, mas, como nos ensinou Silva
(2004), pela separagao entre a realidade sensivel e a logica que a governa, a partir da
qual nés podemos conhecé-la e deu outra solugiao ao problema de Parménides: ndo é
pela via do “ser” e “ndo-ser” que deveriamos observar a realidade, mas pela via da
mutacao, da contradi¢do, da experiéncia tal qual a realidade era apresentada.

Aristdteles partiu do principio de que o “ser” nao pode ser definido de uma tnica
forma. Se captamos a realidade pelos sentidos e a percebemos de modo variado, temos
de usar a légica para entender essa mudanga. A légica no sentido do inteligivel. Por-
tanto, também havia uma dualidade: a realidade - sensivel —, conforme nos era apre-
sentada, e a logica - o intelecto — como instrumento para entender as mudangas que
nela eram encontradas. O que Aristoteles teria trazido de novo foi a categorizagio do
“ser”. Para o discipulo de Platao, tudo que existia no mundo tinha dois tipos de cate-
gorizagdo: a primeira e as demais categorias.

A primeira seria marcada por um unico tipo, que era a substancia. A substincia
seria a defini¢do, a esséncia do “ser”, o que permaneceria estavel. As demais categorias
teriam varios tipos, como a quantidade, a qualidade, o lugar, dentre outras, que
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seriam acidentais e poderiam se modificar a qualquer tempo, sem que deixassem de
ser o que eram. A titulo de exemplo, uma cadeira — um “ser” — tem uma substancia e
uma série de atributos acidentais, como o lugar, a cor, o peso. Se essa cadeira fosse
pintada de outra cor, teria modificado um de seus atributos, mas nao perderia a sua
substancia, ndo deixaria de “ser” uma cadeira. Entao, conseguiu mostrar a possibili-
dade de encontrar, no mundo sensivel, tanto o aspecto da permanéncia (esséncia),
quanto o aspecto da mutac¢io (sensivel).

A partir dessa categorizagio, a preocupagao desse filosofo recaiu sobre o estudo da
mudanga, do movimento, por meio de uma analise das causas e dos seus efeitos. Para
conhecer a causa de um efeito, deveria ir em busca da causa anterior, que justificou
um efeito anterior, em um encadeamento que chegaria, necessariamente, a causa ini-
cial, a causa primeira. Esse movimento, de acordo com Aristdteles, permitiria chegar
a esséncia do “ser”, a verdade. A titulo de exemplo, o efeito “F” seria explicado pela
causa “E”, que levaria ao efeito “D”, que seria explicado pela causa “C”, que levaria ao
efeito “B”, que seria explicada pela causa “A”, a causa primeira, a original, a esséncia.'’
Todas as explicagoes, ressaltamos, seriam dadas pelo uso da razao, da logica.

Todavia, essa esquematizagdo entre causas necessarias para explicacdo do efeito se
daria no campo das ciéncias que hoje denominamos naturais. Por ser um filésofo rea-
lista, o fundador do Liceu percebeu que havia outro dominio da realidade que nao po-
deria ser explicado pelo estudo do movimento necessario entre causas e efeitos: o domi-
nio da pratica, das agoes humanas. Nas palavras do discipulo de Platdo, “estabelecemos
de antemao que toda teoria relativa a conduta se delimitara a um delineamento destitui-
do de precisio” (ARISTOTELES [384-322 a.C.], 2018, p. 83). Nesse campo, a liberdade e
a possibilidade de escolher uma coisa em detrimento de outra nao poderiam ser de-
monstradas em uma relagio necessaria, ldgica. Nas agdes humanas, sempre seria possi-
vel supor atos contrarios sem que houvesse algum tipo de contradi¢do logica. Ser um
discipulo de Platao, por exemplo, foi uma op¢ao de Aristoteles, mas, caso nédo tivesse
sido, nao haveria nenhum tipo de contradi¢ao. Haveria razdes de outra ordem, que ndo
as necessarias, logicas. E nesse campo de atuacio — em que as agdes ndo estavam em um
encadeamento necessario — que o estagirita concebeu sua teoria sobre a razdo pratica,
que abarca, simultaneamente, a ética e a politica.

« 7

E importante conceituar “ética”, na medida em que esse termo néo é autoexplica-
tivo ou, no minimo, nao ¢ dotado de sentido nico, especialmente em relagao ao hiato
cronologico entre a atualidade e a Grécia antiga.

Pertence a esséncia do homem viver na polis, do mesmo que, por seu lado, a polis
tem a incumbéncia de garantir uma vida comunitdria e individual boa. Quem

procura o poder e o prazer apenas para si € o tirano, que submete a totalidade do

10 As letras de “F” a “A” foram meramente exemplificativas. Aristételes nao definia a quantidade exata
de encadeamento entre causas e efeitos para chegar a causa primeira. Era a investigacdo empirica que
permitia esgotar a busca até a esséncia da coisa pesquisada.
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Estado a seus proprios objetos. O que Platdo e Aristoteles contestam ndo é que o
tirano ndo quer respeitar o direito dos outros a ter igualmente poder e prazer, mas
que seu comportamento se choca contra a sua propria natureza e a natureza da
polis, e com isso sua concepgdo de vida estd condenada ao fracasso, tendo como

consequéncia a propria infelicidade. (WOLE 2016, p. 13)

A ética, na leitura de Wolf (2016) sobre Aristdteles, estava associada a justica como
virtude de carater. Nao havia dissociagao entre ética e politica no mundo grego anti-
go, pois os gregos s6 concebiam a vida dentro da pdlis. Se a politica era concebida
como o ato de agir na e pela pdlis, o carater do homem grego era fundamental para o
exercicio da politica. Somado a isso, embora Aristételes entendesse que nao havia re-
lagbes necessarias entre causas e efeitos na conduta humana, ndo a concebia como um
campo de liberdade total e para isso, escreveu a obra Etica a Nicémaco como forma de
parametrizar as condutas desejaveis. “Toda arte, toda investigacao e igualmente toda
acao e projeto previamente deliberado parecem objetivar um bem. Por isso se tem
dito, com razio, ser o bem a finalidade de todas as coisas” (ARISTOTELES [384-322
a.C.], 2018, p. 46).

O “bem” ao qual Aristételes se refere tem significado peculiar. De acordo com Luz
(2014, p. 79), a ética do estagirita era teleoldgica, isto ¢, escrita com uma base finalista,
com o objetivo de determinar os meios e um fim ultimo para a vida humana. Para
esse filosofo, o fim ultimo para as agdes humanas era a felicidade (eudaimonia), mas
ndo a felicidade atrelada aos prazeres sensitivos, e sim a atividade da alma e como “a
felicidade é uma atividade da alma que se ajusta a virtude perfeita, é necessario exa-
minar o que ¢ a virtude, o que provavelmente nos ajudara a especular melhor a natu-
reza da felicidade” (ARISTOTELES [384-322 a.C.], 2018, p. 73).

O estudo sobre a virtude era a justificativa de Aristdteles para entender a parcela
que depende do homem para ser melhor, justo, bom, pois, em suas palavras, “ndo é a
natureza que produz nenhuma das virtudes morais em nds, uma vez que nada que
seja natural ¢ passivel de ser alterada pelo hébito” (ARISTOTELES [384-322 a.C],
2018, p. 81). Para nido desviarmos o assunto para o campo da filosofia pura, iremos ao
fim da discussdo: a virtude, na acepcao de exceléncia do ato, aquela que transformaria
0 homem em bom ser humano e o faria desempenhar bem a sua propria fun¢io, era a
justa medida. Era a capacidade de evitar os extremos (a falta e o excesso), na medida
em que ndo haveria uma quantidade exata de esforco, de dedicagao para aplicar as
situacoes e, além disso, uma determinada quantidade de esforco para um ato poderia
ser boa em um contexto e ma para o mesmo ato em outro contexto. Por isso, a capaci-
dade de exercitar a mediana, pelo exercicio da razdo, era o que tornaria o homem
virtuoso, justo, bom. Ofereceu-nos alguns exemplos de justa medida, como: a cora-
gem, entre o medo (falta) e autoconfianca (excesso); a generosidade, entre a mesqui-
nhez (falta) e desregramento (excesso); a magnificéncia, entre torpeza (falta) e vulga-
ridade (excesso).
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A ética tratada no campo individual foi, por Aristételes, levada também ao campo
do coletivo, isto é, da politica. Os mesmos pressupostos para designar um homem
virtuoso foram utilizados para caracterizar uma pdlis virtuosa. “E impossivel ter bom
éxito se ndo praticam belas a¢des; e nio existe obra bela nem do homem nem da cida-
de, sem virtude e prudéncia” (ARISTOTELES [384-322 a.C.], 2019, p. 281). Para o
discipulo de Platio, a felicidade de cada um dos homens e da cidade era a mesma. A
politica era uma forma de contribuir para que a pdlis fosse justa e boa, pois nao pode-
riam existir homens bons em cidades ruins nem cidades boas com homens ruins. A
ética e a politica eram, na visao aristotélica, intimamente complementares. Enquanto
a primeira visava a felicidade individual, a segunda se empenhava em descobrir qual
a melhor forma de governo para se obter a felicidade coletiva.

Todavia, Aristoteles nao tinha a utopia de seu mestre. Em sua obra Politica, exerci-
tou os pros e contras dos diversos regimes, como monarquia, timocracia, oligarquia,
democracia. Néo existia, na visdo do estagirita, um regime isento de faltas e excessos,
mas, em nossa interpretacao, se pudesse esse filésofo ditar uma forma de governo
mais adequada,' seria aquela governada por pessoas que exercem a justa medida,
aquela que comportaria, em mesmo grau de decisdo, pessoas que representassem o
carater capaz de entender a falta e o excesso, de produzir medianas, por meio do uso
da razdo, pois o inteligivel o e sensivel ndo deveriam ser colocados em oposi¢do, e sim
como componentes do humano, os quais deveriam ser articulados para encontrar a
virtude tipica desse mesmo humano, ndo de um Deus, ou de contextos de outros
mundos. Essa forma, portanto, seria a ideal para levar a cidade a felicidade, o fim ul-
timo desejado tanto pelo individuo quanto pela boa politica. Em consonancia com
essa ideia, temos a interpretagdo de Silva (2021), que diz:

[...] isso estd tao arraigado na vida das cidades, que até mesmo no proprio
governo isso aparece. E bem demonstrado. Uma cidade dominada pelos ricos,
certamente ndo serd uma cidade feliz, porque nela haverdo (sic) aqueles
dominados, os pobres. E esse conflito, latente ou real, entre pobres e ricos,
certamente acabard por levar a cidade a ruina. Mas uma cidade dominada
pelos pobres, também ndo serd feliz, porque ela serd dominada pela caréncia.
Se a cidade naturalizar a caréncia do pobre como seu status principal, ela néo
vai alcangar um equilibrio de felicidade. Portanto, uma cidade ndo deverd
ser governada nem pelos muito ricos nem pelos muito pobres. Por quem ela
deverd ser governada, entdo? Por aquela classe que, depois do decorrer de
muitos séculos, veio a ser entendida como sendo as classes médias, ou seja,

aquele individuo que ndo é nem extremamente rico nem extremamente pobre,
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mais adequada” equivale ao seu oposto “menos inadequada’, pois Aristételes nao enxergava a socie-

dade como um lugar isento de conflitos e ndo desconsiderava o fato de as paixdes existirem e serem
parte da vida em sociedade.
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mas que tendo consciéncia das duas coisas, tendo consciéncia da sua caréncia
e das suas necessidades, pode entdo equilibrar a cidade no sentido que ela
venha alcangar uma justa posi¢do que garanta um bem relativo para todos.
(SILVA, 2021, [10:47 - 12:23])"

Portanto, por esse ponto de vista, podemos considerar que, para Aristdteles, tam-
bém ha uma forma ideal de exercer politica, ainda que enxergasse, em maior ou me-
nor grau, deficiéncias em todos eles.

A politica é o exercicio do poder por pessoas virtuosas capazes de tomar
decisdes com justas medidas, inica forma possivel de alcangar o bem,

compativel ao humano e, por consequéncia, a felicidade, fim tltimo da pélis.

Para esse pensador, o plano sensivel ndo pode ser ignorado e, logo, a felicidade a
qual se refere é aquela possivel ao humano, dentro de uma pélis em que todas as vir-
tudes e vicios caminham lado a lado.

1.2 O PERIODO MEDIEVAL (476 — 1453): DEUS NA PERSPECTIVA GREGA

Entre o fim do que conhecemos como Grécia antiga (146 a.C.) e o inicio do periodo
medieval (476 d.C.) - um espago de mais de seis séculos — a Europa foi tomada por
governos tiranos; na maioria desse tempo, por governadores estabelecidos ao longo de
todo o Império Romano. O fim desse império marcou o inicio da Idade Média e dois
aspectos importantes emergiram na Europa dessa época: a) a Igreja medieval passou
a ter grande influéncia social; e b) o cristianismo ofuscou o politeismo e marcou a
visdo de mundo do homem medieval.

De acordo com o trabalho de Vasconcellos (2014), o cristianismo procurou trans-
mitir valores e crengas, mas tinha muito a aprender do ponto de vista doutrinal. A
medida que se expandia, necessitava de uma base tedrica mais soélida para dialogar
com as demais culturas, pois nao poderia ter a fé como tnico ponto de referéncia,
dado que ndo encontrava ressondncia nos interlocutores. A saida encontrada foi a
razdo humana e a expressdo da razao mais disponivel aos representantes do cristia-
nismo era a filosofia grega. Nasceu, disso, certa alianca entre a Igreja e a filosofia.
“Como isto foi possivel? Foi, porque o cristianismo, mesmo sem se confundir com
uma filosofia, procurou, desde seus primeiros tempos, ser uma religido que nao se
furtava ao dialogo com a razao” (VASCONCELLOS, 2014, p. 14).

Um dos exemplos trazidos por esse autor sobre o uso da razao no cristianismo,
desde o inicio, foi o prologo do evangelho de Sao Jodo, o qual diz que no “principio era

2 O excerto é um texto oral, extraido de uma videoaula. Foram subtraidas todas as interjei¢oes.
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0 Verbo e o Verbo estava com Deus e o Verbo era Deus. [...] E o Verbo se fez carne, e
habitou entre nés” (Jodo 1, 1-14, apud VASCONCELLOS, 2014, p. 15). Na interpreta-
¢do desse autor, o Verbo encarnado, Jesus Cristo, “¢é identificado com o logos, uma
nogao sumamente importante na filosofia grega” (VASCONCELLOS, 2014, p. 15).
Com a ascensao da Igreja, seus representantes fizeram uso da razéo (logos) como for-
ma de dar “as razoes da fé”, e um dos nomes mais significativos dessa empreitada foi
o de Santo Agostinho.”

1.2.1 SANTO AGOSTINHO: RELEITURA DE PLATAO

Para justificar a fé e a existéncia de Deus por meio da razao, uma das estratégias de
Santo Agostinho foi, a moda de Aristételes, retomar o problema de Parménides, mas,
embora reconhecesse a existéncia das paixdes, seguiu um caminho diferente, seme-
lhante ao de Platdo. Conforme demonstra Pessanha (1980), o filosofo Plotino (205-
270) era neoplatdnico e ampliou a teoria platdnica sobre a transcendéncia (do sensivel
ao inteligivel) com a nogdo de que havia graus de perfeicdio no mundo das ideias. Se-
guiria um trajeto em que transcenderia do sensivel ao inteligivel, como entendia Pla-
tdo e, uma vez no inteligivel, passaria por novo processo de transcendéncia, do multi-
plo ao unitario, que Plotino chamou de “uno”. Dito de outra forma, as ideias, para
chegarem a sua esséncia, ao “ser”, a parte estavel da ideia, acabariam, todas, em dire-
¢80 a uma unica ideia; aquela que representaria e explicaria todas as outras. “Bastava
dar mais um passo para se identificar o uno plotinianu com o Deus Cristao. Agosti-
nho deu esse passo e ligou definitivamente o pensamento cristdo a filosofia platonica”
(PESSANHA, 1980, p. 24).

Agostinho, portanto, partiu de Plotino para dar a sua primeira explica¢do racional
sobre a existéncia de Deus. O Deus que ¢ Unico, esséncia, causa de todas as coisas. Era
a formula ideal para fundamentar a equagdo entre a ideia de “uno” plotinianu e a de
Deus cristao. Todavia, essa explica¢do residia no campo da fé. Para dar razdes, preci-
sava ir além da crenca e, para isso, transformou o Deus cristdo “uno” em tripartite:
Pai, Filho e Espirito Santo. O Pai era a esséncia, aquela que, de forma analoga ao mun-
do das ideias de Platdo, representaria a imutabilidade. O Filho era o verbo, a razao, a
verdade, por meio do qual Deus se manifestaria e, por fim, o Espirito Santo era o
amor, sentimento pelo qual Deus daria existéncia a tudo.

De forma analoga aos filosofos do periodo classico, os filésofos medievais também
se vinculavam fortemente a determinados valores. Enquanto para os gregos a politica
ndo poderia ser desvinculada da ética, para os padres ndo poderia ser desvinculada da
teologia, tanto que a obra de Santo Agostinho em que mais podemos extrair seu

3 Oslivros de historia, especialmente os de ensino médio, trazem-nos a informagio de que os governan-
tes do Império Romano acusaram o cristianismo pelo declinio do império. O livro A Cidade de Deus,
de Santo Agostinho, é tido como as razdes para defender o cristianismo dessa acusagao. Em 2010, foi
lan¢ado o filme Santo Agostinho: o declinio do Império Romano, que detalha esse contexto. O filme esta
disponivel em: https://www.youtube.com/watch?v=holW-1sj73E.
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pensamento sobre politica, ou, especificamente, como deveria ser a relagao entre gover-
nante e governados, foi intitulada de A Cidade de Deus."* Nessa obra, o religioso filésofo
retomou, novamente, a dualidade platonica, mas o movimento de transcendéncia que,
em Platéo, ocorria do mundo sensivel ao mundo inteligivel; em Santo Agostinho ocorria
da Cidade dos Homens para a Cidade de Deus. O processo era 0 mesmo, mas o mestre
de Aristdteles dava explicagdes de ordem estritamente racionais. Como Santo Agosti-
nho precisava dar razdes a fé, dentro de um contexto de indissociabilidade entre politica
e teologia, transcendeu da Cidade dos Homens (mundo sensivel) para Cidade de Deus
(mundo inteligivel). E a partir do entendimento desse movimento de transcendéncia
que chegaremos as ideias politicas de Santo Agostinho.

Essas duas cidades ndo eram locais geograficos distintos, mas tao somente uma
abstragdo para segregar as pessoas que se enquadravam das que néo se enquadravam,
sob o ponto de vista teoldgico, no entendimento do que deveria ser a meta do homem.
Nas palavras do pontifice de Hipona, “neste mundo andam ambas misturadas e con-
fundidas uma com a outra” (AGOSTINHO [354-430], 2020, p. 30). O esfor¢o para
transcender de uma a outra, pela razao, requeria do ser humano uma altera¢ao de
conduta, pois o didlogo com Deus, na concepg¢ao de Santo Agostinho, nao se dava de
maneira similar ao humano, “sussurrando aos ouvidos corporais” (AGOSTINHO
[354-430], 2020, p. 30), mas em um trabalho de instrugéo e purificagdo dos vicios da
mente, que se dariam pela fé. “Sé existe um caminho muito guarnecido contra todos
0s erros, que seja alguém ao mesmo tempo Deus e homem: a meta, Deus; o caminho,
0 homem” (AGOSTINHO [354-430], 2020, p. 31). Diferentemente da ldgica filoséfica
aristotélica, teleologica, que buscava a finalidade das coisas, a teologia de Santo Agos-
tinho buscava dar razdes a finalidade. Buscou apresentar os meios, pois o fim ja esta-
va estabelecido: o Deus cristao.

Para justificar os meios, Santo Agostinho explicou o que eram as duas cidades por
ele teorizada. Utilizou os escritos sagrados cristaos e trouxe a famosa histéria de Caim
e Abel. Como nos conta a Biblia, em sua génese, Caim matou Abel, movido pela inveja
e, na visdo do tedlogo, “o sucedido entre Caim e Abel é reflexo das inimizades que
existem entre as duas cidades|...]. Em suma, que os maus lutam uns contra os outros
e, por sua vez, contra os bons” (AGOSTINHO [354-430], 2020, p. 213). Para esse filo-
sofo, a tensdo que vigia entre as duas cidades era a luta do bem contra o mal. A politica
seria o meio pelo qual os governantes deveriam estabelecer a paz e a justiga social para
a promo¢do do caminho de transcendéncia de uma cidade (dos homens) para outra
(de Deus), que seria alcancada pela “ordenada concdrdia entre governantes e governa-
dos” (AGOSTINHO ([354-430], 2020, p. 476).

Na mesma linha de pensamento de Oliveira (2021), entendemos que nio ha, em
Santo Agostinho, uma defini¢do explicita sobre como deveria ser a politica, pois a sua
obra A Cidade de Deus, era, sobretudo, uma apologia ao cristianismo, e nado um trata-
do para definir as bases de um sistema politico, como fez Platdo. Portanto, os temas

4 Essa obra nio se resume a questdo politica. A politica é um dos assuntos tratado por Sdo Tomas de
Aquino.
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politicos agostinianos sdo “levantados mais em func¢éo de seu escopo do que em fun-
¢do da elaboragdo de qualquer teoria politica mais bem organizada” (OLIVEIRA,
2021, p. 58). Entretanto, na concepgao do bispo de Hipona, o governante tem o papel
de criar uma cidade justa, a tinica capaz de gerar a paz necessaria ao cidadao e, com
isso, dar as bases para transcender a Cidade de Deus. De forma andloga aos gregos,
Santo Agostinho ndo separava o homem da cidade. Contudo, o sentido era outro.
Enquanto para os gregos o homem néo se enxergava fora da pélis, dentro de uma vi-
sao antropoldgica (o homem ¢ um animal politico), para o fildsofo religioso de Hipo-
na, o Estado seria justo, correto e provedor da paz se os homens que compusessem
esse Estado tivessem os mesmos valores, ou seja, fossem justos e corretos.

A politica é o exercicio do poder por pessoas justas e corretas
capazes de propiciar aos cidaddos uma cidade também justa e correta,
a qual ensejard a paz, condi¢do necessaria para o processo de transcendéncia

a Cidade de Deus, a finalidade dltima da politica.

A politica, portanto, era meio necessario para criar as condi¢oes de transcendéncia
da Cidade dos Homens para a Cidade de Deus. Nao ha na doutrina agostiniana uma
preferéncia por algum tipo de governo. Nao importava a esse filésofo se o Estado era
democritico, autocratico, tirano, déspota. Importava se a conduta de quem governava
fosse correta, servisse de exemplo aos governados e, com isso, instaurasse a paz, con-
dicao sine qua non para alcancar a cidade celeste. Portanto, a politica ndo era o fim,
mas o meio para se chegar ao fim: a Cidade de Deus.

1.2.2 SAO TOMAS DE AQUINO: RELEITURA DE ARISTOTELES

De acordo com Vasconcellos (2014), as ideias de Santo Agostinho foram bem re-
cepcionadas na era medieval e os historiadores enquadram-nas em uma escola filoso-
fica denominada patristica. Essa escola era composta pelos primeiros padres da Igreja
medieval, que se dedicaram ao desenvolvimento de uma filosofia associada a teologia.
Oito séculos depois, com a necessidade de formar novos lideres religiosos, a Igreja
impulsionou a criagdo das universidades cristas. Desse movimento, nasceu a escola
filosofica hoje denominada escoldstica, em razao de suas ideias sairem dessas univer-
sidades, das quais Sao Tomas de Aquino foi aluno e se tornou professor.

O pensamento filosofico-teologico patristico foi gerado com base nos estudos de
Platdo e dos fildsofos neoplatonicos. Uma das reviravoltas dessa época foi a retomada
dos estudos aristotélicos (VASCONCELLOS, 2014; OLIVEIRA, 2021). Tomas de
Aquino, entdo, a0 mesmo tempo que pertenceu a Igreja e herdou as ideias de Santo
Agostinho, foi académico e exposto as teorias de Aristoteles. De forma sintética, espe-
cialmente ao que estd associado as ideias politicas, podemos dizer que a teoria de Sao
Tomas foi resultado de uma fusao entre as filosofias de Santo Agostinho e de Aristo-
teles, com algumas discordancias a do Santo e algumas adaptagdes a do estagirita.
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Essas divergéncias remontaram, dentro da tentativa de dar razdes a fé, as mesmas
divergéncias tedricas entre Platao e Aristoteles.

O padre de Aquino, diferentemente do bispo de Hipona, ndo entendia a evolu-
¢do do ser como um movimento de transcendéncia do sensivel ao inteligivel, ou
seja, da Cidade dos Homens a Cidade de Deus. Para Sdo Tomas, @ moda de Aris-
toteles, o homem s6 intuiria o inteligivel por meio do sensivel. Havia uma separa-
¢do entre filosofia e teologia. Para esse pensador, a filosofia complementaria a
teologia. Seria por meio da filosofia que a teologia daria razdes aos seus movimen-
tos em diregéo a Deus.

Santo Tomds criou cinco vias de acesso a Deus (VASCONCELLOS, 2014, p. 78)
como forma de explicar sua existéncia por meio da razao. A primeira estava associada
ao estudo do movimento, causas e efeitos, das quais, Aquino dizia ser Deus o primeiro
motor, ou seja, 0 “ser” aristotélico, aquele que dava causa a todos os demais movimen-
tos; a parte estavel, imutavel, a verdade. A segunda via tinha relagdo estreita com a
primeira. No mundo sensivel, tudo sdio movimentos, causas e efeitos e, como esse
movimento ndo pode existir infinitamente, a primeira causa é Deus. A terceira, tam-
bém muito parecida com as duas anteriores, estava associada ao fato de que no mundo
sensivel as coisas poderiam ser ou poderiam nao ser, isto é, eram contingentes. Como
nao poderia ficar nesse movimento, ora ser, ora nao ser, infinitamente, deveria existir
um “ser” necessario em si mesmo, que movimentava os demais, e esse “ser” era Deus.
A quarta ja remonta a ideia agostiniana de graus de perfeigdo, dentro do mundo das
ideias. As coisas seriam mais perfeitas quanto mais préximas ao grau maximo possi-
vel de sua esséncia e esse grau maximo era Deus. A quinta e ultima aduz a ideia Aris-
totélica de finalidade. As coisas concorrem para um fim e isso ndo era um movimento
ao mero acaso. Para Tomds de Aquino, ha um ordenador que rege esse movimento.
Esse ordenador é Deus.

O padre de Aquino, portanto, é uma agremiagdo dos representantes de Hipona
(Santo Agostinho) e Estagira (Aristételes), pois utilizava as ideias do estagirita para
negar algumas ideias do hiponense, especialmente as segregacoes das cidades, ou seja,
ao fato de desprezar a eficacia do sensivel, ao tempo que utilizava as ideias do hipo-
nense para complementar as ideias do estagirita, especialmente a finalidade das coi-
sas, que Aristdteles nunca nomeou como Deus catélico, até porque essa alusdo nao
existia em sua época.

Ainda na esteira da finalidade, nas palavras do préprio Sao Tomas, “em todas as
coisas ordenadas a algum fim, em que se possa proceder de um modo ou outro, é
mister haver algum dirigente, pelo qual se atinja diretamente o devido fim” (AQUI-
NO [1225-1274], 2021, p. 130), pois os homens agiam “de modos diversos em vista do
fim, o que a propria diversidade dos esforcos e agdes humanas patenteia. Portanto,
precisa o homem de um dirigente para o fim” (AQUINO [1225-1274], 2021, p. 130).

Na mesma linha de Aristoteles, o padre de Aquino entendia o homem como
um animal politico e havia uma ligagao especial com a cidade, na medida em que
a cidade representava a prdpria natureza do homem, em funcio da
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impossibilidade de o homem subsistir sem o outro. A politica, para esse pensador,
“é o resultado de um ajuste promovido entre a natureza, o intelecto e a vontade
humana: seu objeto é o estudo racional da cidade, o tipo ideal de todas as comu-
nidades humanas” (OLIVEIRA, 2021, p. 61). Como seria, entdo, pensar racional-
mente o bem da cidade?

De forma analoga a Santo Agostinho e de acordo com as cinco vias de acesso a
Deus, Tomas de Aquino nao deliberava sobre o fim, porque ja tinha Deus como resul-
tado. A questdo era a ordenagdo. Como fazer que a cidade atingisse seu fim, que era a
felicidade?"” Para o escolastico, a moda de Aristoteles, era por meio da virtude. Uma
cidade s6 seria justa se seus habitantes agissem virtuosamente. O papel do governan-
te, entdo, era o de “conduzir o que é governado para o fim que lhe é adequado” (OLI-
VEIRA, 2021, p. 63), ou seja, conduzi-lo as suas virtudes. Todavia, o bom governante
ndo era aquele limitado ao bem comum, mundano, relativo a cidade, mas aquele que
propiciasse o encontro com o sumo bem: Deus. A conclusdo ¢ muito proxima a de
Aristoteles, com a modificacdo de que o fim ultimo extrapolou os limites da razdo e
se entregou aos movimentos da fé.

A politica é o exercicio do poder por um governante que conduza
seus governados as virtudes necessarias ao bem da cidade que,

uma vez alcancadas, propiciardo o alcance ao sumo bem: Deus.

Havia, em Sao Tomas, a preocupagdo em analisar as vantagens e desvantagens dos
tipos de governo existentes, da mesma forma que fez Aristoteles em sua obra Politica,
mas, em linhas gerais, o bom governante utilizaria a coercdo do Estado, as leis, para
inibir a corrup¢ao, a usurpagiao de uns contra os outros, em um movimento que resul-
taria na paz necessaria ao exercicio das virtudes humanas.

1.3 O PERIODO MODERNO (1453 - 1789): SUBVERSOES A PERSPECTIVA GREGA

O fim da Idade Média e o inicio da Idade Moderna foi um recorte realizado
pelos historiadores com o objetivo de marcar mudangas relevantes no curso da
vida em sociedade desse periodo. De acordo com Dauwe (2008), na era medieval,
o uso da razdo objetivava justificar a fé, mas, com o tempo, ganhou adeptos de
outras areas, pois “o racionalismo passou a outros dominios do conhecimento e
deu origem a um método completamente racional e experimental de investigagdo
da natureza: a ciéncia” (DAUWE, 2008, p. 8). Paralelamente, conforme o mesmo
autor, o fim da Idade Média marcou, também, o fim da era feudal. O avango dos
métodos de produgido na agricultura propiciou a gera¢do de excedentes e mudou a
estrutura politica. Antes, o poder era descentralizado, exercido em varios feudos,

15 A felicidade aristotélica era mundana. Estava atrelada a realizacao dos deveres como cidadéo e parti-
cipa¢do na cidade. A felicidade tomista era o encontro com Deus.
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por varios grupos, sob forte influéncia da Igreja. Com o excedente da produgao
agricola, o comércio foi restabelecido e, com ele, a centralizagdo do poder, que,
aos poucos, culminou em formas de governos absolutistas, os quais, para garantir
a seguranga em Ambitos territoriais maiores, impuseram tributos e criaram ver-
dadeiros exércitos.

Diferentemente da Grécia antiga e da Idade Média, em que trouxemos os dois pen-
sadores mais expressivos de cada uma delas, a Idade Moderna foi mais frutifera em
quantidade de intelectuais que pensaram a politica. Entdo, para ndo tornar este capi-
tulo muito extenso, traremos as ideias politicas dos pensadores mais expressivos, sob
o ponto de vista da frequéncia de debates posteriores sobre as suas ideias.

Um dos pensadores é Nicolau Maquiavel, autor da obra considerada o marco da
politica moderna, O principe. Na sequéncia, traremos as ideias dos principais filésofos
das escolas conhecidas como contratualistas, liberalistas e moralistas.

1.3.1 NICOLAU MAQUIAVEL: SUBVERSAO A ETICA GREGA

Devemos, antes de tudo, trazer a luz determinadas distor¢des e visdes pouco autori-
zadas pelos fatos historicos. O sobrenome “Maquiavel” se tornou adjetivo “maquiavéli-
co”, dicionarizado com péssimas honrarias. De acordo com o dicionério online Dicio,'
esse adjetivo pode ser traduzido como: sem escrupulo, pérfido, astuto, esperteza, nega-
¢do de qualquer moral. Contudo, diferentemente dos pensadores que debatemos nos
capitulos anteriores, Maquiavel nao se prontificou a pensar em modelo politico ideal
frente as adversidades vividas em sua época. O pensador italiano se pds a pensar de
forma fria e objetiva as normas e as condutas na esfera publica “mais propicias a assegu-
rarem a conquista e a preserva¢iao do poder politico” (ESCOREL, 2014, p. 42).

Logo nas primeiras paginas de sua principal obra, O principe, Maquiavel deixou bem
claro que ndo passou de um presente ao soberano da entio Republica Fiorentina,
o Magnifico Louren¢o de Medici. Disse o filésofo que “costumam aqueles que desejam
granjear as gracas de um Principe trazer-lhes os objetos que lhe sdo mais caros ou com
os quais o veem deleitar-se” (MAQUIAVEL [1469-1527], 2015, p. 13) e, para justificar a
entrega da obra, prefaciou-a com os argumentos: “ndo achei, entre os meus cabedais,
coisa que me seja mais cara ou que tanto estime quanto o conhecimento das agoes dos
grandes homens” e que “nao lhe posso fazer maior presente que lhe dar a faculdade de
poder em tempo muito breve apreender tudo aquilo que, em tantos anos e a custa de
tantos incomodos e perigos, aprendi” (MAQUIAVEL [1469-1527], 2015, p. 13).

E certo que Maquiavel somente transcreveu as préticas politicas apreendidas com
a histdria e a vivéncia como servidor publico. Os adjetivos pouco apraziveis atrelados
ao seu nome nada mais sdo do que atos praticados por politicos, sobre os quais o filo-
sofo italiano se ateve a descrever. Maquiavel nao ditou uma ética politica. Ele trans-
creveu-a. Conforme mostra Escorel (2014), o “que Maquiavel fez, em suma, foi

16 Disponivel em: https://www.dicio.com.br/maquiavelico/. Consultado em: nov./2022.
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codificar e difundir as normas praticas que sempre regularam a conduta humana no
plano politico, ainda que frequentemente sob disfarces hipécritas” (ESCOREL, 2014,
p. 160) e, ainda complementa, convém, “porém, ter em mente que ha um falso ma-
quiavelismo, popularmente difundido em todo o mundo, fruto da deturpagao, da ma-
-fé ou da simples ignorancia, e com o qual nada tem a ver o pensamento de Maquia-
vel” (ESCOREL, 2014, p. 161). Ao falar sobre as ideias de Maquiavel, portanto, falamos
da politica como ela era.

Essas demonstragdes de repulsa pelas ideias contidas na obra O principe, as quais
motivaram a adjetiva¢ao negativa ao sobrenome do filésofo italiano, segundo Amaral
(2012), tém duas razoes essenciais. A primeira estd ligada ao extremo realismo. A se-
gunda ao estabelecimento de uma ética laica.

Em relacdo ao extremo realismo, Maquiavel rompeu com as tradi¢cdes prove-
nientes dos periodos classico e medieval, pois nao idealizava um modelo de politica
e ainda contrariava Aristételes sob a afirmativa de o homem ser um ser social, pois,
de acordo com o pensador de Florenga, os instintos humanos sio antissociais:
“egoista, ambicioso, invejoso, traigoeiro, feroz e vingativo, o homem s6 praticava o
bem ou se submete a lei movido pela necessidade de sobrevivéncia” (AMARAL,
2012, p. 28). Em relagao ao estabelecimento de uma ética laica, o autor de O principe
segregou politica de religido. Diferentemente dos pensadores classicos e dos medie-
vais, para os quais a ética se associava a uma conduta moral, um ethos virtuoso,
pertinentes as boas condutas, ao caminho do meio, Maquiavel desenhava uma ética
politica, aquela em que os fins justificam os meios, aquela que seria julgada pela
utilidade que traria ao grupo social.

A questdo que se levanta sobre essa ideia de ética é que, se os fins justificam os
meios, determinados comportamentos, como gerar uma guerra, cometer assassinato,
usar a for¢a de forma excessiva, poderiam ser taxados de éticos, o que, por si, gera
certo estranhamento.

A concepgdo de ética dos gregos e dos medievais pressupunham uma ideia de
bem associada a agdes justas, desprovidas da inten¢ao de prejudicar o outro ou a
sociedade. Era um juizo de ética a priori. O julgamento da agdo de um governante
era dado pelas mesmas virtudes atreladas ao homem: bondade, justa medida, sub-
missdo a vontade de Deus etc. O que Maquiavel subverte é essa logica. Nao ha,
para esse pensador, uma conduta boa ou ma, a priori. No campo politico, o ho-
mem nao tem de se submeter a um julgamento desatrelado aos fatos e as necessi-
dades. Nao tem que se submeter a qualificagdo de justa medida, a Deus. A virti,
cunhada por esse pensador, esta na capacidade de o governante avaliar uma situa-
¢do, escolher os meios adequados para garantir o bem da coletividade, sejam esses
quais forem. Logo, a boa conduta do governante deveria ser dada a posteriori, ou
seja, se os meios langados para manter a estabilidade da coletividade obtivessem
éxito, a conduta foi virtuosa. “O conceito maquiavélico de virtu [...], prescinde de
modo absoluto de qualquer critério moral de avaliacao da atividade humana”
(ESCOREL, 2014, p. 242).
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A politica é o exercicio do poder por um governante que tenha
uma virti capaz de garantir a estabilidade do Estado, mediante o uso de

toda e qualquer agdo que colabore para se obter o fim desejado.

O pensador florentino ndo era desprovido de moral. Para ele, imoral era aquele
que visava somente aos interesses particulares e egoistas. Na politica, com vistas ao
interesse coletivo, o que valia era a finalidade. Uma vez alcangada, a conduta seria
virtuosa. Portanto, as regras usadas para avaliar a conduta de um homem néo valiam
para as acdes de um governante.

1.3.2 OS CONTRATUALISTAS: SUBVERSAO AO ANIMAL SOCIAL

O periodo da Idade Moderna foi marcado pela incidéncia de regimes absolutistas.
Maquiavel, como um dos defensores da monarquia,'” em resposta aos constantes con-
flitos e guerras ocorridas na Italia, entendeu que a estabilidade social s6 seria possivel
se 0 monarca obtivesse todo o poder para si e regesse a sociedade com o uso de todo e
qualquer instrumento para manter o poder, a ordem, a pacifica convivéncia. Portanto,
a estabilidade seria condi¢do de um poder centralizado e forte, cuja base seria o pro-
prio monarca.

Da Italia para a Inglaterra, um século a frente, nasceu a escola denominada de
contratualista. Segundo Limongi (2021), esse termo “designa toda teoria que pensa
que a origem da sociedade e do poder politico estd num contrato, um acordo tacito ou
explicito entre aqueles que aceitam fazer parte dessa sociedade e se submeter a esse
poder” (LIMONGTI, 2021, p. 99).

Ha alguns pontos de contato com o pensamento de Maquiavel. Todos aceitam a
ideia da necessidade de um poder central como forma de criar uma sociedade me-
nos conflituosa. Contudo, mudam o foco dos agentes, base para a criagdo da estabi-
lidade. Enquanto para Maquiavel a supressdao dos conflitos seria regida pelo monar-
ca, para os contratualistas isso ndo seria possivel por meio de uma tnica pessoa.
Deveria haver um poder, racionalizado, regido por meio de regras, as quais todos
aceitariam se submeter.

O primeiro fildsofo que se pos a pensar sobre o contrato social foi o inglés Thomaz
Hobbes (1588-1679). Para esse autor, a natureza fez os homens todos iguais, fisica e
espiritualmente. Embora um possa ser mais forte de corpo ou mais vivo de espirito
que o outro, ndo conseguiriam obter para si qualquer beneficio que o outro também
nao pudesse almejar. Os mais “fracos”, por exemplo, poderiam se unir ou utilizar ar-
timanhas para dominarem os mais fortes. Como consequéncia, ndo haveria nenhuma
superioridade de um homem em relagdo ao outro se considerados os atributos

17" Escorel (2014) é enfatico ao afirmar que a defesa de Maquiavel pela monarquia era a resposta imediata
aos constantes conflitos sociais de sua época. Uma vez superados, a republica deveria ser estabelecida.
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concedidos pela natureza. “Desta igualdade quanto a capacidade deriva a igualdade
quanto a esperan¢a de atingirmos nossos fins. Portanto se dois homens desejam a
mesma coisa, a0 mesmo tempo que é impossivel ela ser gozada por ambos, eles tor-
nam-se inimigos” (HOBBES [1588-1679], 2022, p. 46).

Para Hobbes, os homens nao extraiam prazer dessa condi¢ao, na medida em
que viviam em constantes conflitos, ameagados e com medo. Outro ponto, con-
forme destacam Chevallier e Guchet (2020), ¢ o impedimento da prosperidade
pela guerra. A industria, a agricultura, a navegagéo, o conforto, a ciéncia, a litera-
tura; nada encontrava ambiente propicio ao desenvolvimento, além do temor con-
tinuo da morte violenta. E desse contexto que saiu a famosa expressdo populari-
zada por Hobbes:"® o homem é o lobo do homem. E é nesse contexto, também, que
nasceu a ideia do grande monstro, o Leviatd, a criagao do homem artificial, o
Estado. O homem, em estado de natureza, niao era, de acordo com o autor de Le-
viatd, contréario as ideias de Aristoteles, um homem naturalmente socidvel. A “na-
tureza ndo colocou no homem o instinto de sociabilidade; [...] a sociedade politica
é o fruto artificial de um pacto voluntario, de um calculo de interesseiro” (CHE-
VALLIER; GUCHET, 2020, p. 67).

A criacdo do Estado-leviata, portanto, editora de leis racionais, em que todos esta-
riam submetidos, sob pena da coagdo desse grande monstro, imporia os homens a
renuncia a um direito, a privar-se da liberdade de querer tudo a todo custo, contanto
que a ele também fosse dado algum direito. Na concepgao de Hobbes, essa transferén-
cia mutua de direitos é o que se denomina “contrato”.

Outro importante pensador do contratualismo foi John Locke (1632-1704). Embo-
ra um contratualista, era contrario a ideia de um poder centralizado. Para esse pensa-
dor, o Estado nao era produto de forca e violéncia para regular a vida em comunidade
para tao somente frear os homens que nao conheciam outras regras sendo a dos ani-
mais selvagens. Havia uma diferenga entre o estado de natureza e o estado de guerra.
Quando um homem tentava colocar outro homem sob o seu poder absoluto, entrava
em um estado de guerra contra ele. Homens que viviam juntos, segundo a razdo, sem
um superior para julgar entre eles, é que colocaria os homens em estado de natureza.
Todavia, se, a titulo de exemplo, um homem atentasse contra a vida ou a propriedade
do outro, sem que o outro pudesse chamar socorro a um superior comum, os coloca-
ria em estado de guerra.

Instaurou-se um paradoxo: se um homem coloca outro sob seu poder absoluto,
entra em estado de guerra. Deve haver liberdade entre eles. Contudo, se alguém vio-
lasse essa liberdade e ndo houvesse a quem reclamar, voltaria ao estado de guerra.
Para evitar o estado de guerra, portanto, é que, segundo Locke, os homens se uniram
em sociedade, com um poder que conseguisse suprimir ou reparar o abuso de um
contra o outro. Porém, nao era o poder de um monarca. Seria a cria¢gdo de um Estado

'8 Essa expressdo foi originalmente cunhada por Tito Mércio Pluto (205 a.C. - 184 a.C.), dramaturgo
romano, na obra Asinaria.
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pautado por leis, que funcionaria como juiz, que decidiria segundo uma regra prede-
finida, nao de acordo com a vontade de um soberano. Os membros desse Estado es-
tariam também sujeitos a essa lei e, poderiam, também, ser destituidos, quando hou-
vesse abuso. Esse é o conceito de contrato para John Locke.

Outro pensador do contratualismo, e ultimo para esta pesquisa, foi o suico Jean-
-Jacques Rousseau (1712-1778). De acordo com esse pensador, se é necessario obede-
cer pela forga, ndo é necessario obedecer por dever. Se a obrigagdo social se fundar na
autoridade de alguém nascido para comandar, estariam de frente a teses absolutistas.
Nas ideias do filésofo sui¢o, o pacto social legitimo derivava da livre dedicagao daque-
le que se obriga. Estabeleceria uma vontade geral. Mas ¢ necessario pontuar que essa
vontade geral nao seria a adi¢ao das vontades particulares. O “voto de uma proposta
de lei ndo tem na realidade por finalidade aprovar ou rejeitar esta proposi¢do, mas
dizer se ela estd conforme ou nao a vontade geral, a qual sera conhecida sendo depois
do voto” (CHEVALLIER; GUCHET, 2020, p. 149-150).

O homem entéo, apds o contrato, poderia ter dois tipos de vontade: a) a individual,
marcada pelo instinto natural, egoista e de interesses pessoais; e b) a social, marcada
pelo dever de sobrepor a vontade do grupo em detrimento a sua vontade particular. O
uso da forga seria legitimo somente quando alguém se recusa a se submeter a vontade
geral, pois é, de certa forma, for¢a-lo a ser livre, na medida em que se a lei prevalecida
fosse contraria a vontade individual, s6 provaria “que estava enganado e que aquilo
que eu julgava ser a vontade geral, ndo o era” (CHEVALLIER; GUCHET, 2020, p. 150).
Esse era o contrato social de Rousseau.

E possivel verificar que ha pontos de contato entre as teorias dos contratualistas.
Todos entendem a necessidade da existéncia de uma for¢a que coiba os excessos de
um contra os outros.

A politica é o exercicio do poder por um Estado, regido
por meio de regras racionais, capaz de garantir a coexisténcia pacifica dada

a incapacidade natural de o homem viver em harmonia em sociedade.

Embora cada um dos trés contratualistas citados nesta pesquisa vislumbre um Es-
tado com configuragoes diferentes, o pensamento de todos eles esta voltado para a
melhor forma de fazer um contrato social. E nesse sentido que entendemos a subver-
sao ao animal social grego. O homem, na concepcao desses pensadores, s6 se agrupa
por interesse, ndao pelo fato de a natureza o conceder um instinto coletivo.

1.3.3 OS LIBERAIS: SUBVERSAO A POLIS GREGA

Nio havia mais duvidas sobre a necessidade da existéncia de um Estado para frear
as paixOes do estado de natureza. Entretanto, a centralizacao do poder também con-
tinha alguns efeitos colaterais, por exemplo, a corrup¢ao e o excessivo controle do
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Estado nas atividades das pessoas. O liberalismo classico é um movimento que insur-
giu contra esses efeitos e advogou para um caminho inverso, isto ¢, limitar o poder do
Estado e, consecutivamente, ampliar a liberdade individual.

Um dos pensadores dessa escola foi o escocés David Hume (1711-1776). Suas ideias
politicas partiram da critica na relagdo do poder com ideias religiosas. Conforme de-
monstra Almeida (2007), o filésofo escocés entendia a existéncia de duas formas cor-
ruptas da verdadeira religido: a) a supersti¢do, a qual colocava as pessoas em um esta-
do temerario, com medo e melancolia, por razdes incompreensiveis atribuidas ao
desconhecido; e b) o entusiasmo, que, ao contrario da supersti¢do, gerava excitagdo e
transmitia as pessoas um cendario confiante, esperancoso e fantasioso, também colado
ao desconhecido. “Assim, a supersti¢ao torna mansos e abjetos os homens, enquanto
o entusiasmo é uma enfermidade propria dos temperamentos ambiciosos e ousados”
(ALMEIDA, 2007, p. 68).

A época de Hume, como nos mostra Palassi Filho (2019), havia duas facgdes poli-
ticas que se assemelham com o que conhecemos hoje como partido politico. Uma era
chamada de Whig e a outra de Tory. Ainda nas palavras de Palassi Filho (2019), a
primeira facgao advogava para uma Inglaterra de politica contratualista, mediada por
uma constituicdo que garantiria o direito do povo. A segunda defendia a monarquia
de direito divino. Hume associava os Tory a supersti¢do, pois o “supersticioso e aceita
a natureza das coisas, inclusive a existéncia de uma hierarquia natural” (PALASSI
FILHO, 2019, p. 69) e os Whig ao entusiasmo, porque defendiam as teorias contratua-
listas, as quais dependiam do consentimento do povo e favoreceriam “a prote¢do dos
direitos e liberdades individuais, em maior ou menor grau” (PALASSI FILHO, 2019,
p. 69). Curiosamente, embora seja considerado um liberal, ateve-se com mais veemén-
cia as criticas em relagdo aos Whig, especialmente pela ideia contratualista, dado que,
segundo Almeida (2007, p. 15), os Tory incomodavam menos em fungdo de que a
“crenga no direito divino e na obediéncia passiva tinha perdido espa¢o em uma situa-
¢do de maior progresso cultural e de liberdades”.

David Hume era um empirista. De forma andloga a Aristdteles, entendia que a
experiéncia sensivel era o tinico meio de adquirir conhecimento. Nada metafisico,
desconhecido e inacessivel aos sentidos poderia a razdo humana compreender. Por-
tanto, para esse filosofo, a razdo deveria ser escrava das paixdes. Se é por meio das
paixdes que apreendemos o mundo e é ela que nos move, o papel da razao seria tinico
e exclusivamente reger a melhor forma de satisfazé-la. Logo, o papel do Estado seria
somente frear o desrespeito as regras. As pessoas deveriam ser livres para seguir suas
paixdes. Além disso, os “vicios existem, e acabam tendo um papel positivo, principal-
mente no que diz respeito a melhoria das condi¢des de vida” (BRITO, 2001, p. 136).

Outro grande pensador dessa escola filosdfica, também escocés, foi Adam Smith
(1723-1790). O contexto desse fildsofo marcou muito a era de crescimento econdmico
pos-feudalismo. O aumento do comércio e o inicio das atividades industriais criaram
um forte movimento econdmico, mas o Estado intervinha constantemente, seja com
impostos, seja com dificuldades as liberdades individuais. Instigado pelo movimento
dos fisiocratas, grupo francés que nos legou a expressao “laissez faire, laissez passer, le
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monde va de lui méme”. Em uma tradugao literal, significa: deixe fazer, deixe passar,
que o mundo caminha por si mesmo.

Na esteira de David Hume, Smith também advogava para ideia de as paixdes mo-
verem a sociedade. Néo era, nas ideias dele, da benevoléncia dos homens que advinha
a riqueza de uma nagdo, mas do egoismo, da ganéncia, pois, ao lutar pelo seu préprio
ganho e orientar suas atividades para obter a maior renda possivel, contribuiria para
a riqueza da sociedade. Nas palavras do proprio fildsofo, ao “perseguir seus préprios
interesses, o individuo muitas vezes promove o interesse da sociedade muito mais
eficazmente do que quando tenciona fazé-lo intencionalmente” (SMITH [1723-1790],
1996, p. 438). Para esse pensador, o Estado ndo deixa de ter a fungao de regular as re-
lagdes entre os homens, mas tem de fazer o minimo possivel, pois os individuos de-
vem ser livres para trabalhar e comercializar de acordo com o préprio interesse.

Portanto, a riqueza de uma nagao viria dos esfor¢os individuais, da ganancia de
cada um, da vontade de obter maior lucro possivel. Na concepc¢do desse escocés,
“orientando sua atividade de tal maneira que sua produgdo possa ser de maior valor
[...], é levado, como que por méo invisivel, a promover um objetivo que néo fazia parte
de suas intengdes” (SMITH [1723-1790], 1996, p. 438).

A politica é o exercicio do poder por um Estado minimalista,
capaz de garantir a coexisténcia pacifica e tornar a sociedade um ambiente

propicio a exploragao das liberdades individuais.

Smith ndo era, necessariamente, contra o Estado. No entanto, achava-o pouco
eficiente, especialmente na Inglaterra. Defendia as liberdades individuais, pois en-
tendia que os interesses particulares eram mais bem administrados, seriam mais
présperos e, por consequéncia, a sociedade se beneficiaria. E nesse sentido que sub-
verteu a polis grega. O homem imbricado na cidade nao encontrava espago na filo-
sofia dos liberais classicos.

1.3.4 IMMANUEL KANT: SUBVERSAO A EUDAIMONIA

Immanuel Kant (1724-1804) foi um filésofo da antiga Prussia. E o pensador que fez
uma espécie de jungdo entre o Estado minimo, concebido pelos liberais, e o Estado
regido por leis, dos contratualistas. Porém, enquanto os contratualistas tinham a rela-
¢do entre o Estado e seu povo por meio da hierarquia, ou seja, a submissao do povo (os
contratantes) ao Estado (que ndo é parte do contrato), para Kant deveria ser fundada
na ideia de igualdade entre os contratantes.

A igualdade a qual o prussiano se referia nio coincidia com a igualdade da democra-
cia grega. Os gregos langaram mao, ao menos no plano discursivo, da ideia de isonomia,
que dava direitos iguais perante a lei aos nascidos em Atenas, adultos e do sexo mascu-
lino. Na Grécia, portanto, a igualdade era uma convengao sem relagao com o estado de
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natureza que verificamos na concep¢io do contratualista John Locke,
a qual foi o ponto de partida da ideia de igualdade para Kant.

Para o filosofo prussiano, em estado de natureza, todos eram naturalmente iguais
e livres, quer dizer, uma concep¢io da existéncia do homem antes de qualquer autori-
dade politica. Ninguém exerce poder sobre o outro. Todos sio donos de si. Segundo
Perez (2017), essa concepgao é contraria ao modelo monarquista, pois os homens nao
eram livres e iguais, mas submissos a um poder soberano, natural, enviado por Deus.
O rei era rei por mandado divino. Ninguém o escolhia.

Ainda no entendimento de Perez (2017) sobre as ideias de Kant, a concepg¢ao de
igualdade kantiana rompeu com esse modelo, pois nao havia motivo para se negar a
igualdade entre os homens. A partir disso, nasceria o principio de igualdade perante
a lei e, uma vez que a lei fosse imposta diante desse principio, surgiria um Estado de
iguais, em que qualquer um que dele participasse pudesse representar os demais, por
meio do que conhecemos hoje por elei¢do.

Naturalmente, entao, surge, para Kant, a questao sobre como se deve agir em um
cendrio de liberdade e igualdade, sem que um invada a liberdade do outro. Se cada um
age de acordo com suas paixdes, como universalizar as leis por um principio moral
amplamente aceito e, a0 mesmo tempo, nao tornar paradoxal a relacao de liberdade
(fazer o que quiser) com as leis (proibir, impor)? Porém, de acordo com Ramos (2021,
p. 150), a nogdo kantiana de “autonomia da vontade” ¢ regida pelo principio de que
obedecer “a lei moral nao deixa, contudo, de ser livre, pois obedece apenas aquela lei
que ela mesma se impos.

A moda de Aristételes, o filosofo prussiano entendia a vida em sociedade no cam-
po das agdes e pressupunha a necessidade da legalizacao da moral e, para ele, a liber-
dade seria a condi¢do necessaria. Sem a liberdade, seria imposi¢do. Na leitura de Ra-
mos (2021), a visdo kantiana de liberdade continha o império da razdo. A razao era a
base para determinar a vontade, que sdo principios praticos individuais e coletivos.
Quando individuais, servem as paixdes. Quando coletivos, servem as leis. Um princi-
pio que serve somente ao prazer, ndo poderia ser a base para uma lei designada a to-
dos. E a partir desse entendimento que Kant nega a visdo de eudaimonia grega. A fe-
licidade néo era a vontade tltima.

A partir disso, temos entdo a divisdo fundamental da Metafisica dos costumes.
O direito trata da justi¢a e a ética da virtude. O direito trata da coexisténcia
da liberdade de cada um com a de todos os outros; a ética trata da liberdade
que cada um dd a si mesmo. A forma tematizada pela doutrina do direito é
a limitagado reciproca das liberdades; a matéria da ética é o fim proposto pela
razdo, que ¢ ao mesmo tempo um dever. (RAMOS, 2021, p. 154)

Conforme demonstra Pellizzaro (2019), para Kant, era um dever moral o indivi-
duo abandonar o estado de natureza em prol da construgdo de um Estado civil,
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baseado em leis. Contrario aos contratualistas, que centravam, cada qual a seu modo,
a necessidade de salvaguardar a inseguranca do estado de natureza, Kant, sem nega-
-los, centrava na necessidade de criagao de uma republica, “pois é s6 numa republica
que se efetiva a razdo da cria¢do de um Estado pois nela um povo pode ser realmente
livre” (PELLIZZARO, 2019, p. 63).

A politica é o exercicio do poder por um Estado civil, regido
por leis racionais, de vontade geral, capaz de garantir

a independéncia, a liberdade e a igualdade de seus membros.

Kant entendeu que as paixdes existiam e ndo precisariam, necessariamente, ser
reprimidas. A medida que houvesse respeito as leis, fruto de um exercicio racional
sobre uma coexisténcia pacifica, todos contribuiriam para criar uma sociedade efeti-
vamente livre.

1.4 O PERIODO CONTEMPORANEO (1789 — ATUAL): UM RETORNO A
PERSPECTIVA GREGA

O ideal de liberdade e igualdade kantiana foi uma das fontes que inspiraram a re-
volugao francesa. Marcada pelo lema da liberdade, igualdade e fraternidade, essa
revolucdo estabeleceu, de acordo com o recorte dos historiadores, o inicio da Idade
Contemporanea. Um dos autores que inaugurou as ideias politicas dessa época foi o
alemao Georg Wilhelm Friedrich Hegel (1770-1831), conhecido como Hegel.

1.4.1 FRIEDRICH HEGEL: NOVA PERSPECTIVA SOBRE O IDEAL DE POLITICA

Hegel nasceu quarenta e seis anos depois de Kant, mas podemos dizer que foram
contemporaneos, pois em 1801, quando Kant ainda estava vivo, Hegel ja havia se ha-
bilitado como livre-docente na Universidade de Jena e teve as ideias kantianas como
ponto de partida de seus pressupostos politicos.

O pensador prussiano tinha como base a separacdo das ideias e das paixdes. O
Estado deveria ser formado por leis essencialmente racionais, as quais desconsidera-
vam as paixdes por estarem no plano da individualidade. Por analogia, voltemos aos
gregos, especificamente na dualidade “ser” e “ndo-ser”. O primeiro seria a esséncia e o
segundo o movimento. Platdo resolveu essa dualidade no conceito de transcendéncia.
O “ser” s0 seria alcancavel no mundo das ideias, pois no sensivel tudo seria uma cépia
malfeita. Aristdteles resolveu no estudo do movimento, em busca da causa anterior
até que se encontrasse a causa primeira, onde residiria o “ser”. Platdo, Aristoteles e
Kant, portanto, separaram o ser e 0 movimento.

A nova perspectiva hegeliana estava em negar essa dualidade. Para o pensador ale-
mao, o “ser” e 0 “ndo-ser” eram indissociaveis. Seu método dialético se comprometia em
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resolver a questdo das cisdes de sua época, como natureza e cultura, individuo e socie-
dade, fé e razdo etc. “A filosofia é necessdria para superar as oposicdes e restaurar a
unidade concreta. [...] Essas cisoes sdo frutos de um pensamento abstrato que analisa as
partes e desconsidera o todo” (RAMOS, 2021, p. 163). Em consondncia com essa con-
cepgdo, temos Trotta (2009). De acordo com esse autor, Hegel entendia que “ser” e pen-
samento nao se opunham. “Muito pelo contrario, é no pensamento que o objeto encon-
tra a sua dimensdo universal, sendo, portanto, concreto, enquanto o sensivel apenas
revela sua exteriorizacdo como percepcio da realidade” (TROTTA, 2009, p. 12).

A dialética hegeliana, portanto, considerava o movimento das coisas seja na di-
mensao sensivel, seja na dimensao das ideias. Imbricava o “ser” e o devir e se preocu-
pava em explicar o todo. “Somente o todo é verdadeiro, suas partes ou momentos sao
falsos quando isolados e afirmados como completamente independentes” (RAMOS,
2021, p. 165). E esse pensamento foi levado ao entendimento politico de Hegel, na
medida em que o “individuo é falso se é compreendido abstraido da sociedade que o
constitui. A sociedade néo pode ser abstraida do Estado que lhe d4 fundamento” (RA-
MOS, 2021, p. 165).

O movimento da dialética hegeliana ficou conhecido no esquema tese/antitese/sinte-
se. Na dinamica entre a tese e a antitese, o Estado faria o papel de sintese, ou seja, nas
contradi¢des entre uma ideia (tese) e outra (antitese), o papel do Estado seria o de levar
a razdo as contradigdes postas em discussao e, ao final, chegar a uma sintese que abar-
casse o todo, qual seja, uma condensagdo das contradi¢des em uma sintese que conside-
rasse os individuos envolvidos na contradicao.

Hegel ndo deixa de ser um contratualista, na medida em que também deposita nas
leis o alicerce da liberdade, mas elas ndo se constituirao como uma forma de governo,
mas tdo somente como um arcabougo juridico necessario ndo s6 para a solugao paci-
fica dos conflitos, mas também para suportar as novas configuragdes sociais que
emergiram apos a revolugdo francesa, como a mudan¢a de uma economia feudal para
uma capitalista. “As novas relagdes de producao, a expansdo da industria e do comér-
cio [...] aceleraram o sentido da lei como algo imprescindivel no mundo moderno”
(TROTTA, 2009, p. 19).

A politica é o exercicio do poder por um Estado constituido
por meio de regras constitucionais para servir de sintese as

contradi¢des sociais e garantir as liberdades individuais.

A classica separagdo dos poderes, Executivo, Judiciario e Legislativo, ndo fazia senti-
do naldgica hegeliana. Embora reconhega a necessidade da existéncia das fungoes exer-
cidas por esses poderes, entendia que a separacdo deveria ser inica e exclusivamente por
carater administrativo. O poder de sintese, de diluir as contradi¢des sociais pacifica-
mente deveria vir de um Estado tnico, soberano, sem fracionamento de poder.
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1.4.2 KARL MARX: NOVA PERSPECTIVA SOBRE O REAL DE POLITICA

Ha de se levar em consideragdo as mudangas sociais do periodo. Karl Marx (1818
- 1883) foi um filésofo alemao. Aluno e discipulo de Hegel, criticou com veeméncia o
capitalismo. O fim da Idade Média e o inicio da Idade Moderna se deram pelo movi-
mento renascentista. O fim da Idade Moderna e o inicio da Idade Contemporénea,
por sua vez, se deram pelo inicio do capitalismo industrial, que introduziu formas
precarias de subsisténcia. Para Marx, a exploragdo da classe trabalhadora pela classe
dos industriais abria um abismo intransponivel entre essas duas classes e tornavam os
ricos cada vez mais ricos e os pobres cada vez mais pobres.

O avango da industria gerou novas configuragdes nas relagdes sociais. Surgiu o
trabalho assalariado, a livre concorréncia, uma massa operaria, uma pequena burgue-
sia industrial, dentre outras situagdes que culminaram em grandes desigualdades so-
cioecondmicas entre os donos dos meios de produgéo e a massa operaria. Para Marx,
o crédito dessas mazelas residia na dinamica das relagdes entre as classes sociais no
mundo capitalista.

Conforme demonstra Medeiros (2021), muitos alemées dessa época acreditavam
na possibilidade de uma revolugao politica na Alemanha que fosse, de forma analoga
a revolucao francesa, capaz de diminuir os privilégios de uma minoria, oferecer uma
condi¢do menos desfavoravel as massas e regimes politicos menos autoritarios. O li-
beralismo que vigia a época era muito mais no campo econoémico do que politico e
assistia muito mais um pequeno grupo de donos de industrias do que os direitos civis
da grande massa operaria.

Marx se ocupou em criticar a dialética hegeliana. Para Hegel, o Estado, por meio
de sua imparcialidade e racionalidade, seria capaz de dar uma solugdo racional aos
conflitos, isto é, o Estado, uma institui¢cdo independente e superior, estaria apto a so-
lucionar todos os atritos sociais por meio de uma racionalidade que tudo solve. Resul-
taria na sintese de todas as controvérsias (tese — antitese). Na verdade, sustenta o
discipulo de Hegel, nos processos dentro do regime de producdo industrial, “sdao os
interesses e os antagonismos de classe que definem, no interior do capitalismo, a na-
tureza do Estado” (MEDEIROS, 2021, p. 178).

Definir o Estado como superior e imparcial, segundo Marx, foi a grande falha da
teoria de seu mestre. Ao desconsiderar a realidade, qual seja, as lutas de classes, Hegel
tornou-se para Marx o que Platdo foi para Aristdteles: um mestre que mereceu ser
reconhecido, porém, criticado. Para Marx, como para Aristételes, o conhecimento
perpassa o sensivel.

Portanto, para superar o absolutismo que vigia na Alemanha, a via de mudanga
nao seria pelo Estado civil nem pelas leis, ou seja, por meio de um liberalismo e um
individualismo regido por interesses pessoais. Seria necessario substituir a filosofia
politica e suas ideias sobre um Estado racional pela economia politica, porque essa
ciéncia, sim, seria capaz de entender a dindmica das rela¢des entre operarios e bur-
gueses. Era necessario um sistema que representasse o oposto do individualismo, o
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oposto da preocupagdo com as necessidades particulares, pois o capitalismo permitia
isso a poucos.

Contudo, considerava impossivel que a liberdade e a igualdade (lemas da revolu-
¢do francesa) fossem aplicadas na Alemanha se levado em conta somente a esfera do
Estado, porque o Estado seria somente o reflexo dos antagonismos de classe: burgue-
sia (tese), operarios (antitese). A revolugdo, portanto, seria a sintese do par antitético.
Se a massa operdria se tornasse a classe dominante, estabeleceria a sintese dentro do
processo dialético, na medida em que eliminaria as classes. “Sem classes, logo sem
antagonismos sociais, sem poder politico no sentido préprio, sem Estado” (CHEVAL-
LIER; GUCHET, 2020, p. 274).

A politica é o exercicio do poder pela massa operaria, que criaria uma
associacao de pessoas livres e iguais, na medida em que eliminaria as classes

sociais e, por consequéncia, todos os antagonismos advindos delas.

Conforme demonstrou Medeiros (2021, p. 191), em 1871, o império alemao foi pro-
clamado com a intengdo, a0 menos no plano discursivo, de ser um governo constitu-
cional, e esse mesmo império ndo hesitou em criar leis antissocialistas e banir a repre-
sentac¢do dos partidos socialistas.

1.4.3 HANNAH ARENDT: NOVA PERSPECTIVA SOBRE A ISEGORIA NA POLIS

A partir da segunda metade do século XIX, liderado pelo entao primeiro-mi-
nistro da Prussia, Otto Von Bismarck (1815-1898), o império alemdo angariou
para si o status de nagdo. Em vez de ser um conglomerado de reinos e ducados,
embarcou em um movimento de criacio de um Estado unificado, com coesdo
territorial, politica linguistica centrada na lingua germénica, dentre outras agoes
para dar corpo ao Estado Aleméo. Esse movimento nacionalista, de acordo com
Bentivoglio (2010, p. 7), percebeu que os ideias liberais, como as idealizados por
Hegel, por exemplo, ndo eram conciliaveis com um poder nacional, “pois as insti-
tuicoes e a propria sociedade estavam nas maos de uma elite senhorial militarista
e burocratica de forte tradi¢ao autoritdria”.

Essa necessidade de unificagdo estava associada ao ganho de forca para dispu-
tas de territorios, que culminaram na primeira grande guerra mundial, em 1914.
Em 1918, ao fim dessa guerra, a Alemanha saiu derrotada e assinou o tratado de
Versalhes, o qual lhe impds o 6nus das destruigdes geradas pelo conflito. Forcada
aarcar com o custo da guerra, a Alemanha entrou em grave crise nos anos seguin-
tes. Descapitalizada e desmoralizada, o pais virou alvo facil da agdo de grupos
extremistas. O mais expressivo deles foi o partido nazista, do qual emergiu Adolf
Hitler, genocida que dispensa apresentagdes.
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Foi desse contexto de sentimento nacionalista e de terreno fértil para instala-
¢do de regimes autoritarios que surgiram as reflexdes de Hannah Arendt (1906-
1975), filosofa alema de origem judaica e, pessoalmente, vitima do Nazismo. A
amarga experiéncia de Arendt com o regime nazista a fez levantar determinadas
questdes, até entdo, ndo feitas, como: tem a politica ainda algum sentido?

Em nossa leitura, essa autora ndo levantou essa questdo para respondé-la nega-
tivamente. Ela mesma afirmou que hd uma resposta simples e contundente: “o
sentido da politica é a liberdade” (ARENDT, 2020, p. 38). No entanto, ao tomar
como ponto de partida as catastrofes praticadas pelo homem no século XX, como,
primeira e segunda guerras mundiais, o holocausto, bomba atomica etc., e ter
como pressuposto que todas essas agoes lesa-humanidade foram autorizadas por
decisdes politicas, dizia a autora que o medo de “varrer-se da face da Terra por
meio da politica e dos meios de violéncia colocados a sua disposicao” fez com que
a humanidade almejasse ter “juizo e, em vez de eliminar-se a si mesma, eliminar
a politica” (ARENDT, 2020, p. 26).

Apesar de esse questionamento fazer sentido dentro de um contexto de guerras e
da perda de milhares de vidas, a autora entendia que havia uma confuséio entre o que
era a finalidade da politica com a pratica da politica. A finalidade da politica, para
Arendst, era: legitimar a pluralidade dos homens e tratar da convivéncia entre diferen-
tes, pois 0 homem, por si, é apolitico, na medida em que a politica nasce no intraespa-
¢0, no entre-os-homens, isto é, ela se estabelece na relagdo. Na leitura de Torres (2007),
para a fildsofa alema, a politica ndo deveria ser a relagdo entre governantes e governa-
dos nem baseada no uso da forga, e sim uma agdo de acordos, em conjunto, que refle-
tisse a condigdo plural dos que vivem em sociedade.

A politica é o exercicio do didlogo, com o objetivo
de promover acordos sociais que permitam a convivéncia pacifica

entre os diferentes, sem a necessidade do uso da forga.

Hannah Arendt fez um retorno a igualdade na pdlis grega, na medida em que de-
sejou suprimir a relagdo entre governantes e governados e idealizou estabelecer a con-
vivéncia por meio de acordos. Porém, diferentemente da isegoria grega, nao eliminou
ninguém da possibilidade de debater. Enquanto os gregos excluiram os ndo atenien-
ses, as mulheres, os escravos e as criangas, a fildsofa considerou toda a pluralidade de
raga, cor, credo; bastava ser humano.

1.4.4 JURGEN HABERMAS: NOVA PERSPECTIVA SOBRE A DEMOCRACIA

Embora seja uma autora contemporanea, Arendt trouxe uma visao mais preenchi-
da com o desejo de um fim para politicas totalitarias do que uma contribui¢ao pratica
para o exercicio da politica propriamente dita. O término de alguns regimes
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totalitarios ndo tornou desnecessdria a existéncia de um poder coercitivo, mesmo em
tempos de paz. Um cenario de infinitas necessidades e desejos, de um lado, e finitos
recursos, de outro, cria, invariavelmente, conflitos sociais, especialmente na atualida-
de, época em que, como disse Barros (2020), na introdu¢ao de seu trabalho: a huma-
nidade ja se tornou multidao.

Nessa linha de pensamento, Jiirgen Habermas (1929-hoje), trouxe uma nova forma
de enxergar a coexisténcia e adequou-a a realidade atual. Em linhas gerais, esse pen-
sador criticou a visdo cientificista, pois limitava a razdo humana ao conhecimento
instrumental, voltada ao mundo do trabalho, ao lucro e as relacdes de produgio e
consumo.

Esse autor niao desprezou a necessidade do mundo do trabalho, mas, ao introduzir
o conceito de razdo comunicativa, voltou sua preocupacdo ao que chamou de “mundo
da vida”, quer dizer, uma perspectiva fora do mundo do trabalho, em que os partici-
pantes de uma dada sociedade poderdo debater livremente, sem nenhum tipo de coer-
¢do, as formas de melhorar a qualidade de vida dos membros dessa mesma sociedade,
por meio de acordos que objetivem o ganho coletivo. Para isso, o regime democratico
¢ de suma importancia.

A democracia habermasiana, contudo, é conhecida como democracia deliberativa.
Ela diverge da democracia atual, em que as agdes do governo se dao por meio do voto.
De acordo com Faria (2000), para Habermas, o processo democrético deveria vir da
formacao da vontade e da opinido de todos em um esquema centro-periferia; no cen-
tro residiria a estrutura formal dos poderes institucionalmente constituidos (executi-
vo, judicidrio e legislativo) e na periferia residiria a esfera publica, composta por orga-
nizagoes formadoras de opinides, como sindicatos, associagdes, igrejas etc.

Habermas tinha ciéncia de que o poder formal instituido seria o unico com prer-
rogativas para agir em nome da coletividade. A periferia nao deliberaria para agir
diretamente, mas para influenciar as tomadas de decisdes. “A opinido publica, trans-
formada em poder comunicativo, segundo os procedimentos democraticos, ndo pode
reger o sistema administrativo, mas pode direciona-lo” (FARIA, 2000, p. 49). Seria na
inter-relagdo entre centro e periferia que se encontraria um governo legitimo.

A politica é o exercicio do didlogo entre o poder e a sociedade
com o objetivo de estabelecer as dire¢oes das acdes governamentais,
as quais terdo de ir ao encontro dos anseios e das opinides das

massas, intermediadas por agrupamentos sociais diversos.

H4, de certa forma, um retorno a democracia grega, na medida em que se estabe-
leceu a politica como um espago publico, voltado aos debates de ideias e ao estabeleci-
mento de acordos para a agdo do governo em prol do coletivo. No entanto, Habermas
tinha ciéncia de que a contemporaneidade ndo comportaria uma democracia direta, a
moda Grécia antiga.



Discurso politico e retérica 53

1.5 UMA VISAO SOBRE ATEMPORALIDADE POLITICA

Todos os povos viveram politicamente, independentemente da época, conforme
afirmou Wolff (2003). No entanto, antes do aparecimento do que os historiadores
chamaram de periodo classico (508 a 338 a.C.), as relagdes sociais se deram no plano
da estrita subserviéncia, pautadas pelas ordens de um rei, que detinha os poderes re-
ligiosos, economicos e militares.

A politica, como uma instincia publica, que levava em consideracao a vontade dos
humanos (e ndo de um Deus), é um produto fabricado na Grécia antiga. A um s6 tem-
po, os gregos deixaram de se relacionar subordinados a alguma autoridade sobre-hu-
mana, apegaram-se a razdo para a tomada de decisao das relagdes no ambito publico,
criaram a filosofia, a pélis e a democracia. A partir dessa eclosdao nio celestial, as
questdes de coexisténcia foram objeto de reflexdo e se, de um lado, a politica tornou-
-se mais humana, de outro lado, abriu um sem-fim de conflitos. Embora a figura do
rei como reencarnagao divina tivesse perdido sentido com a filosofia, a autoridade
nao deixou de ser prerrogativa de poucos.

Na Grécia antiga, por exemplo, Platdo e Aristételes, cada um a seu modo, teoriza-
ram sobre politica com o objetivo de encontrar a melhor forma de viver em sociedade.
No entanto, ha, entre esses dois fildsofos, alguns desencontros em suas ideias. En-
quanto Platdo definia o mundo inteligivel em oposigdo ao mundo sensivel, Aristoteles
os definia em processo de articulagao, de convivéncia. Cada um, portanto, seguiu seu
trajeto intelectual para definir os meios e o fim ideal. Entretanto, ao longo de seus
dialogos, obras e ideias foi possivel encontrar um ponto convergente que iremos ex-
plorar: havia uma superioridade do inteligivel sobre o sensivel e o exercicio dessa su-
perioridade era para uma minoria.

Na paideia desenhada por Platdao, embora o desejo fosse de que todos passassem
a controlar o impeto das paixdes por meio da racionalidade, o proprio professor de
Aristételes reconhecia que a totalidade do seu programa seria levada a cabo por um
nimero pequeno de pessoas. Dois sdo os motivos que nos levam a essa conclusao. O
primeiro esta associado a seu entendimento de que a sociedade deveria estar dividi-
da em trés classes: i) a dos filosofos, os dirigentes da cidade; ii) a dos guardides,
responsaveis pela seguranca; e iii) a dos produtores, responsaveis pela produgao.
Logo, dois tercos das classes estariam fora do programa, pois somente a classe dos
filésofos seria dada a formacao necessaria ao exercicio do poder. Em relagdo ao se-
gundo, o processo dessa formagao era extenso e penoso, o que nos faz crer que nem
todos chegariam ao final.

Para Aristoteles, que teorizou em cima da realidade sem duplicar as coisas do
mundo, a conduta correta estaria entre aqueles que fizessem uso da razdo para pensar
os atos na justa medida, ou seja, dentro da mediana entre a falta e o excesso. Contudo,
em sua obra Etica a Nicémaco, ao classificar tipos de vidas, mencionou a existéncia de
trés. Uma estaria ligada a vida de gozo, outra a da especulagéo e, por fim, a politica.
Independentemente da categorizagdo que deu as duas tltimas, foi enfatico em dizer
que o “grosso da espécie humana se revela inteiramente vil; sua preferéncia é por uma
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vida propria do gado, havendo alguma razdo em seu ponto de vista, porque muitas
pessoas eminentes compartilham das paixdes de Sardanipolo™ (ARISTOTELES
[384-322 a.C.], 2018, p. 51). Portanto, se o grosso da populagédo se vinculava ao mundo
sensivel, Aristoteles falava a uma parte muito pequena da pdlis ateniense.

Paralelamente, podemos observar as informagdes que dispomos sobre a democra-
cia ateniense. De acordo com Pessanha (1991), pela primeira vez na histdria, foi possi-
vel verificar a existéncia de um poder democratico, exercido pelo povo. Porém, havia
muitas restri¢des, como o fato de mulheres, estrangeiros e escravos serem excluidos
das decisoes politicas e, em consequéncia, o demos (povo) era constituido de uma
minoria. Além disso, segundo o mesmo autor, esse mesmo pequeno grupo que deti-
nha o direito de falar nas assembleias sofria restri¢des, pois as decisdes politicas fica-
vam restritas aos habeis oradores, conhecedores dos negdcios publicos, os quais im-
punham seus pontos de vista pela retorica.

Outro dado importante para nossa conclusdo de que a participagdo politica era
para um grupo restrito esta no fato de que uma atua¢ao minimamente significativa
requereria autonomia econémica. O trabalho “roubava” o tempo necessario as refle-
x0es e aos debates e, por consequéncia, limitava a disponibilidade para se apresentar
nas agoras, mas “a vida livre e ociosa dedicada a filosofia, a politica ou as festas era, na
verdade, um privilégio de uma elite que vivia, como se sabe, do trabalho dos escravos,
que constitufam a maior parte da populagao (RICCI, 2005).%°

Herdamos dos gregos a politica como um regime de convivéncia reflexivo, supera-
do de dogmas que vinham dos deuses mitolégicos. Foram magistrais na concepgao de
um sistema de pensamento que ndo possuia similar antes deles. A originalidade na
criagdo da democracia, ainda que tivesse sofrido altos e baixos, possibilitou pensar a
resolugdo dos conflitos para além da disputa fisica, da guerra. Platdo e Aristoteles
lancaram as bases para as discussodes politicas que se seguiram por séculos e, sob mui-
tos aspectos, podemos dizer que sao contemporéaneas.

Apesar disso, ainda que suas ideias contivessem a justica, o bem, a felicidade, a
preocupagao com a virtude humana como norte, o contexto em que falaram estava
muito longe de abranger uma parcela significativa dos seus contemporaneos. A poli-
tica, na Grécia antiga, embora fosse pensada para diminuir o uso da forga fisica e, de
alguma forma, equalizar os gregos quanto a suas cidadanias, abriu espago somente
aos dotados da possibilidade de uma formagdo adequada ao exercicio da intelectuali-
dade. A grande massa, pobre e de formagio limitada e/ou inadequada, ficou relegada
a vida laboral, necessaria a satisfacdo das primeiras necessidades. Essa massa era fa-
cilmente manipulada em suas paixdes, @ medida que subsistiam essencialmente para
servir e ndo para refletir e tentar, de alguma maneira, melhorar sua condigao de vida.

¥ De acordo com o tradutor da obra, Edson Bini, Sardanapolo foi um monarca assirio que representava
a vida devotada ao prazer.

2 O texto foi exposto na internet sem numeracdo. O excerto extraido estd no quinto paragrafo.
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Desde o surgimento da politica, portanto, foi possivel observar dois elementos
centrais em sua caracterizagao: a) o uso do discurso como instrumento legitimo para
exercer “a for¢a” sobre a massa, visto que a competéncia discursiva era privilégio de
poucos; e b) a existéncia de uma massa, uma maioria esmagadora de pessoas de uma
determinada unidade de poder, suscetivel a toda sorte de discurso.

De forma andloga a pratica politica na Grécia antiga, observamos um distancia-
mento entre um ideal de sociedade politica e o que de fato aconteceu na era medieval.
A comegar pelos proprios filosofos, Santo Agostinho fez uma releitura de Platao e nao
negou o entendimento de que o alcance do sumo bem dependia da razéo, e o éxito do
caminho a percorrer para esse fim era para poucos. Para tornar ainda mais seletivo,
conforme nos mostra Oliveira (2021), como a filosofia era o exercicio para a vida feliz,
Agostinho julgava que o estudioso s6 seria feliz se fruisse a Deus. Ou seja, ndo bastava
o exercicio da razdo para, por meio da politica, criar uma cidade de paz que possibili-
tasse seus cidadaos evoluirem a Cidade de Deus. Era necessario, além disso, que o
homem trilhasse um caminho em dire¢éo ao Deus catélico.

Sao Tomas de Aquino, por sua vez, ndo negava o pensamento de Aristoteles quanto
ao fato de que o grosso da espécie humana se revelava vil e tinha preferéncia a uma
vida de gado. Como nos mostra Oliveira (2021), em relagdo ao pensamento de Aquino,
proporcionar “a vida segundo a virtude é exatamente a tarefa do governante [...]. O
oficio do rei, portanto, é cuidar do bem comum da multiddo, ao qual se ordenam to-
dos os bens temporais” (OLIVEIRA, 2021, p. 63). O santo de Aquino, entdo, sabia que
o poder, na politica, era um exercicio de poucos sobre uma multiddo.

Embora ambos os pensadores fiassem e produzissem as ideias da Igreja e pro-
pagassem um discurso de um sumo bem (Deus) justo, amoroso, bondoso e tantos
outros bons predicativos, sabiam que grande parte da multiddo nao teria condi-
¢oes, por conta propria, de trilhar esse caminho. Por “sua propria natureza, o
homem jamais possuiu os principios necessarios para torna-lo capaz de alcangar
o sumo bem, necessitando para isso do auxilio da gra¢a divina” (OLIVEIRA,
2021, p. 60).

A Igreja, portanto, exerceu o papel intermediario entre a Cidade dos Homens e a
Cidade de Deus; a vida de pecados e a vida de virtudes. Todavia, como a histéria nos
evidenciou, qualquer excesso de poder carregou (e ainda carrega) toda sorte de abu-
sos. De acordo com Bedin e Copelli (2014), o fim do Império Romano provocou uma
descentralizagdo da estrutura do poder politico, uma vez que os grandes centros ur-
banos foram desfeitos em decorréncia do surgimento do feudalismo. As familias se
organizaram em pequenos nucleos rurais e passaram a viver em fung¢io da terra. Es-
ses pequenos nucleos geraram estruturas autdbnomas de poder, que “era exercido sem
um controle negativo - no sentido de limitar o poder —, de modo que nao havia impe-
dimentos a quem o detivesse” (BEDIN; COPELLI, 2014, p. 5) e o critério do que seria
justo e injusto ficava regalado ao interesse de poucos. Foi em razdo dessas cisdes do
poder que garantiu a “Igreja a supremacia moral, politica e religiosa do periodo [...]
com privilégios especificos e com forte autoridade e poder sobre a populagao” (BE-
DIN; COPELLI, 2014, p. 4).
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O que temos de mais conhecido sobre os abusos do poder politico da Igreja foi a
Santa Inquisi¢ao. Era um tribunal eclesiastico que julgava e punia todos que se langas-
sem contrarios aos dogmas defendidos pela Igreja catolica e foi palco das mais diver-
sas atrocidades contra a vida humana. Falseada como guardia da moral e dos bons
costumes, a Igreja catdlica implementou modelos de praticas politicas contrarios nao
s6 a democracia vigente na pdlis grega, mas também as ideias patristicas e escolasticas.
Seja pelo descolamento das ideias e da pratica, seja pela pouca efetividade das teorias
dos pensadores eclesiasticos dentro da propria Igreja, o periodo medieval, também
conhecido como “periodo das trevas”, foi o apice da divisao entre o poder de poucos
exercido sobre muitos. Os discursos da Igreja catélica tinham de ser seguidos sob
pena das mais diversas possibilidades de puni¢des. Depois de tantos séculos, a carac-
teristica de o poder politico ser exercido por poucos continuava a mesma. Ainda que
os pensadores estudados até aqui almejassem uma sociedade justa, governada por
homens bons e honestos, nada disso foi evidenciado na pratica.

Ja a Idade Moderna, ainda que datasse mais de um milénio apds o surgimento da
democracia grega, foi marcada pelos regimes absolutistas na Europa. A descentraliza-
¢do do poder que ocorreu na era medieval, distribuido em feudos, criou um extenso
namero de “governantes”, que reinavam em suas regides. Contudo, com o processo de
industrializagdo e a necessidade de comercializar excedente de produgao, os conflitos
se acirraram.

Nicolau Maquiavel, que teve seu sobrenome transformado em adjetivo pejorativo,
injustamente, foi o primeiro a defender a necessidade de um poder central. Tomado
pela experiéncia do medo da morte pelos numerosos conflitos, entendia que a unica
forma de tornar a sociedade um lugar menos tortuoso, era com a ascensiao de um
poder absoluto.

Os demais filosofos da era moderna, como os contratualistas, os liberais e Kant, sé fi-
zeram sugerir limitagdes a esse poder, mas, cada um a seu modo, entenderam a necessida-
de da existéncia de um poder que, por consequéncia, era sempre exercido por poucos.

Por fim, na Idade Contemporéanea, temos Hegel, que prop6s, na pratica, nada mui-
to diferente do que Kant. Por seu turno, Marx advogou pela estrutura de poder as
avessas. Com viés socialista, entendia o poder centrado nas maos da massa operdria
por meio de uma sociedade sem classes. Todavia, isso nunca aconteceu. Na linha de
tentar justificar a aboli¢ao do poder, Arendt, por razdes pessoais, embora justificadas,
na medida em que foi vitima do nazismo, propunha uma sociedade mediada pelo
dialogo. Uma espécie de aversdo ao poder. Porém, o que assistimos no século XX foi a
explosdo de duas grandes guerras mundiais e muitas outras segmentadas, como a
guerra fria, guerra do Vietna, guerra do Ira-Iraque etc. A histéria mostrou ser quase
improvavel a possibilidade da existéncia de sociedade sem uma esfera de poder.

Ja Habermas ndo rompeu com a légica grega, mas percebeu que a multiddo em que
nos tornamos inviabilizou a criacdo de uma democracia exercida diretamente. Sabe o
pensador que a administracdo da sociedade sera feita pelo poder instituido. A maioria,
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talvez — e no maximo - conseguird, de acordo com as ideias desse autor, reunir-se para
debater as necessidades e tentar direciona-las. Logo, o poder é o lugar de poucos.

Todo esse exposto nos leva a concluir que a politica, embora tenha sofrido modifi-
cagdes ao longo dos séculos, passado por periodos de maior ou menor participagao
popular, governos mais ou menos coercitivos, nunca deixou de ser o lugar em que o
poder é exercido por uma minoria para direcionar e regular a vida da maioria.
E essa a perspectiva de atemporalidade que adotaremos nesta pesquisa.








