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O §607A DA REPUBLICA COMO INTRODUGAO AO
TIMEU

FABIOLA MENEZES DE ARAUJO'

RESUMO

Na Republica Platéo teria chegado ao cume de uma querela antiga (diafora palaias): a que
envolve a poesia e a filosofia. No §607b vemos a poesia ser expulsa da polis. O verbo de
que o filésofo se utiliza ndo deixa duvidas: trata-se da expressdo apostelemon ek, onde
ek desempenha a fungéo de advérbio de lugar — para fora. “Ek tes poleus apestelomen”
pode significar “banir para fora da cidade". Diz Sdcrates entdo: "Deve ser rememorado
(anamnesteisin) que a poesia deve ser expulsa da polis: pelo Adyog.”(§607a) Na frase seguinte
a famosa expulsédo, no entanto, o fildsofo reconsidera. Diz que se acaso os amantes da poesia
puderem defendé-la, em sendo esta defesa “sagrada (6oiov) e verdadeira” (6AnB¢g)” a poesia
podera ser acolhida (katadéyopal) em Kallipolis.

Palavras-chave: Poesia. eidolon. eicon. logos. nous.

INTRODUGAO: POESIA VERSUS FILOSOFIA

No §607b da Republica? aparece a questado de que se a poesia deve
ser expulsa de Kallipolis. Sécrates diz na ocasido: "Deve ser rememorado
(avauvnoBeiolv) que a poesia deve ser expulsa da polis (€K TAG TTOAEWS
atreoTéAopev): pelo logos (Adyoc)’(§607a). Na frase seguinte a expulsdo, no

' Pos-doutoranda na ECO- UFRJ. Doutoranda pela PUC - Rio em Filosofia Antiga. E-mail:
confabulando@gmail.com.

2 Tradugdo de Carlos Alberto Nunes. 4 ed. (rev. e bilingue). Belém/PA: Edufpa, 2016. Daqui por
diante referida apenas como Platéo, 2016.


estagio_publicacoes
Texto digitado
DOI 10.53000/cpa.v23i32.3677

estagio_publicacoes
Texto digitado

estagio_publicacoes
Texto digitado


Fabiola Menezes de Araujo

entanto, o filésofo reconsidera; diz que, ndo os poetas, mas se os amantes
da poesia puderem defendé-la, em sendo esta defesa “sagrada (6oiov) e
verdadeira (GAn6£g)” a poesia podera ser acolhida na cidade mais bela. Nos
termos de Sécrates, trata-se de uma diafora palaia® — querela antiga —
perante a qual talvez estejam a um sé tempo juntas e separadas: poesia e
filosofia. O filésofo ainda impde um ultimo critério ao qual a poesia devera
atender para ser re-admitida naquela espécie de Pasargada — a cidade
ideal: ser Util, proveitosa (w@eAiun, §607c).

N&o deixa de ser curiosa a reflexdo ou inflexdo socratica acerca
da possivel impertinéncia da poesia para a cidade — pois nao seria um
exagero dizer que Platdo ele mesmo talvez se utilize da linguagem dos
tragicos* — mimética, imaginativa — em quase todas as suas obras. Talvez
seja até impossivel distinguir nesta obra uma linguagem que nao faga uso
de imagens, e, nesta medida, que ndo se faga poética®. Por vezes a poesia

3 Socrates faz uso da palavra palais na passagem seguinte: “6TI TaAaid pév TIg dlapopd
@Ihocogia Te kai ToINTIKR” (palais men diafora filosofia te kai poietique) (Pl., R. 607b);
esta « diferenga entre a filosofia e a arte poética » ndo é uma simples diferenca
eidetica ou conceitual, mas uma verdadeira disputa, como se pode compreender pelos
multiplos sinais citados pelo filosofo: seis exemplos de injurias reciprocas das quais
ndés nao conhecemos as fontes.” Disponivel em: <http://www.perseus.tufts.edu/hopper/
text?doc=Perseus%3Atext%3A1999.01.0167%3Abook%3D10%3Asection%3D607c>).” Acesso
em 29 de julho de 2018. CONSTANTINIDES (2013), faz-nos lembrar do argumento de Nietzsche,
que defende que Platdo teria expulso sim a poesia, e isto para ser melhor do que os demais
poetas da Helade. Cito: “E preciso considerar Platdo: ele nega toda outra grandeza! Homero,
os artistas plasticos, a prosa, Péricles — e, para suportar Sécrates, ele o transforma! ” (Nachlass/
FP 1883 8[15], KSA 9.386-7, apud CONSTANTINIDES, Yannis. Os legisladores do futuro. As
afinidade dos projetos politicos de Platdo e de Nietzsche. Cadernos Nietzsche 32, 2013, p. 122).
4 A poesia é celebrada sobretudo em seis dos didlogos platénicos, a saber: Lisis; Hipias Maior
e Hipias Menor; Fedro; Leis e lon — e é tida como capaz de trazer entusiasmo ja em sua
simples evocagé@o. Ha nestas obras fortes indicios de que a dialética deva estar a servigo da
piedade, isto é, a servigo de um plano onde os mortais fiquem a servigo dos imortais. PLATAO.
Platonis Opera. BURNET, John (ed.) Platonis Opera. Tradugdo do grego: Projeto Perseus,
1903. Oxford University Press. 1903. Disponivel em: <http://www.perseus.tufts.edu/hopper/
text?doc=Perseus:text:1999.01.0167> Acesso em: 05/07/2017. Daqui por diante referida apenas
como Platédo, 1903.

5 A linguagem matematica — dianoia — talvez pudesse ser lembrada como uma linguagem

108 Revista Est. Fil. e Hist. da Antiguidade, Campinas, n° 32, jan-dez 2018



O §607a da Republica como Introdugdo ao Timeu

surge inclusive como consumacdo do pensamento socratico®. Mas se a
questao da pertinéncia da poesia é colocada pelo fildsofo, talvez seja porque
a investigacdo mesma seja capaz de nos levar a algum lugar. Pensemos:
apos questionar a validez da poesia no Livro X, o que mais na /éxis” vem a
ser dito sobre o fendmeno da poesia? Que ascender ao plano do sagrado
e do verdadeiro € uma prerrogativa de que todos aqueles que ousem sair
em sua defesa ndo poderao prescindir. Mas como ser divinizado, como é
possivel isto? A seguinte questao se faz pertinente: como realizar a ascensao
ao sagrado e ao verdadeiro seguindo os designios platonicos? Na prépria
investigacao talvez se anuncie um principio de método capaz de ser a/ na
ascensao, a saber: o dialético; método, alias, indicado pelo autor, e isto
performaticamente: primeiro aventa-se a hipétese do ‘néo ser’ da poesia; que

pode tornar possivel a investigagcao; depois, pelo método, pergunta-se mais:

ndo poética, se o seu campo de atuagdo, desde muito antes de Pitagoras, ndo se separasse
da musica e, logo, da poesia. Além disto, sobretudo a matematica se utiliza de imagens, a
exemplo de na geometria e na estereometria, que s6 podem ser compreendidas como artes nao
poéticas se acaso ndo nos pautarmos no sentido originario de poesia, segundo o qual o poético
seria simplesmente o feito. Segundo o dicionario Beekes (BEEKES, Lucien van. Etymological
Dictionary of Greek. Leiden, Boston: Brill, 2010): poieo (Troicw) € “fazer”: A 2 criar, trazer a
existéncia.

8 A despeito do Sol na Republica ser referido como parte de um pensamento ndo imagético,
e assim como que sendo o nous ele mesmo, a palavra-imagem do Sol ndo deixara de servir
de metafora do Bem, ou mesmo do nous (Platao, 2016, §509a) e, logo, de uma imagem que
se realiza poeticamente. No grego: “6¢ kai dAnBeiav, WoTTep €KeT PG TE Kai OWIv NAIOEIDA pEV
vouigeiv 6pBdv, fAiov &’ nyeiobal ouk 6pBQG Exel, oUTw Kai Eviaiba ayaboeIdn pév vopidelv TaiT’
AaueoTEPa 6pBOBY, ayabov &¢ nyeiodal OTTOTEPOV AUTWY OUK OpBAV, AAN’ €T HeIlOVWG TIUNTEOV THV
100 ayoBod £¢iv” (Platdao, 1903, §509a).

" Segundo Benoit (2017) a léxis pode ser rastreada junto aos simbolos referenciais do sentido da
obra (sobretudo as datas) colocadas pelo préprio pensador grego ao longo de toda a sua obra.
E empregada na lexis, segundo Benoit, uma purificagdo tanto da cidade quanto do discurso
que tera lugar nesta: “O programa de educagéo dos guardides comega com o estudo dos mitos
produzidos pelos poetas. (...) Mas, para isso, sdo fixadas regras precisas na instancia da lexis
(deve-se reduzir o carater mimético) e na instancia do conteudo (ndo se devem descrever agdes
mas ou indecorosas, sobretudo, quanto aos deuses). Os guardides terao, assim, como primeira
educagdo as imagens poéticas que ndo enganam, imagens cujo carater de simulacro ja foi
dominado e submetido as regras do logos.” (Benoit, 2017, p. 127).

Revista Est. Fil. e Hist. da Antiguidade, Campinas, n° 32, jan-dez 2018 109



Fabiola Menezes de Araujo

como e quando se realiza a poesia, ou até, o ser da poesia é prestavel para
que afinal? Propondo seguir a lexis (A£€Ig) platdnica, Benoit? (2017) nos levou
a supor que apos a expulsdo da arte poética de Kallipolis ha um ato poético
radical: colocara ai, na lexis, mais precisamente no interim entre a Republica
e o Filebo, nada menos do que uma rapsodia® (pawwdiag, 2003, §21b). Apds
instar a querela acerca da impertinéncia da poesia na polis, na e pela lexis,
teremos sendo o maior dos atos poéticos : a poesia da criagdo do cosmos, e
talvez também do tempo. Agora veremos como esta modalidade de dialética
— do 'ndo-ser para o ser' da poesia — pode favorecer, sendo uma ascensao
a outro plano, certamente uma possibilidade tdo divina quanto, a saber: a
de descobrirmos no que consiste o sagrado e o verdadeiro para o filésofo

grego'.

A RAPSODIA DE SOLON ATENDE AOS CRITERIOS DISPOSTOS NO LIVRO X DA
REPUBLICA?

Timeu é astrébnomo (Platdo, 2011", §27a) , e enquanto tal, péde
atender perfeitamente ao primeiro critério disposto por Sécrates no §607
como qualidade imprescindivel aos amantes da poesia (@IAotroinTai) que
quiserem defendé-la: ndo serem poetas. Ademais, ao falar da poesia de

8 Cf. também capitulos 8 e 9 da Odisseia Platénica (Benoit, 2017, p. 139-180); quem leu esta
obra podera notar como ela nos serve de referéncia constante.

¢ Rapsodia é o termo arcaico para a poesia que, no ambito, grego, é transmitida de forma oral e
se realiza de maneira performatica, sendo acompanhada de musica. A musica, em solo grego,
sempre se realiza junto a poesia. (Cf. Torrano, 2013)

© Os capitulos 8 e 9 da Odisseia Platénica (2017, p. 139-180), sobretudo, nos serviram de guia
para a presente pesquisa. Agradecemos ao prof. Hector Benoit, além da escrita, a acolhida,
assim como os comentarios tecidos a nossa pesquisa a partir da comunicagéo realizada no
XIV Coloéquio Internacional do CPA em setembro de 2018 na Unicamp realizado sob sua
organizagao.

" Timeu-Critias. trad.: Rodolfo Lopes. Coimbra: Imprensa da Universidade de Coimbra, 2011,
daqui por diante referida apenas como Platéo, 2011.
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Salon a partir do §21b do Timeu a personagem homoénima trata de garantir, a
um s6 tempo, sua fala como sagrada e verdadeira: por um lado, a narrativa é
contada a partir do nous (Platao, 1903, kata volv, §17c'?), isto &, a partir do
pensamento ou inteligéncia capaz de enxergar o d&mbito do eterno sagrado,
invisivel a maioria; por outro lado, Timeu apresenta uma narrativa que se
pretende histérica (ueydAa kai BaupaoTd, §20e') ou estoérica', e verdadeira
(Travtamaci ye unv aAnbodc, §20d10-11"%). Cito Benoit (2017, p. 144):

“Socrates ressalta considerar importante que se esteja
recorrendo a um discurso verdadeiro e ndo mitico. Como diz
ele literalmente: ‘além disso, € de consideravel importancia que
ndo se trata de um mito fabricado (1o 1€ pun TAaoBevTa puTov),
mas sim de um discurso verdadeiro (aAnTivov Aoyov)'®. E ainda
reafirma: ‘como e onde encontrariamos outros caminhos, se
abandonamos este?’ (§26d).”

Para alcangcar o discurso verdadeiro, propriamente histérico, o
astrbnomo sera perpassado pelo trabalho de “penetrar a natureza do todo

2 Sobre o0 nous ou a ndesis, Benoit comenta: “Dominio do puro inteligivel, dominio da ciéncia
suprema, a dialética. Aqui, as hipéteses ndo sdo mais consideradas como principios, mas, sim,
como simples hipoteses. As hipoteses se tornam degraus (empaoeig) e impulsos (opuag) para
algar-se, para alar a diandia, a racionalidade analitica, e se elevar até ‘o que nao é hipotético, o
avuttébeTov, isto é, aquilo que nada pressupde, aquilo que ao contrario é pressuposto de tudo,
pois é o principio e o poder de tudo (Tnv Tou TavTog dpxnv) (Republica, §510b, apud. Benoit,
2017, p. 129).

s Platao, 2011, p. 79, Cf. nota 17 “trata-se de uma expressado formular do proprio discurso
histérico.”

14 Estérica na medida em que herdada de uma antiga tradigdo (6d¢ olv fuiv Adyov ionyrioaTto
¢k TTahaids akorig, §20d).

' E ainda: “Conta desde o principio o que relatou e como relatou Sélon e da boca de quem ouviu
como sendo verdadeiro” (Platao, 2011, p. 81, “Aéye &€ apxfig, i &' ¢, “Ti T Kai TGS Kai TTapd
Tivwy wg aAndi diaknkowg EAeyev 6 ZOAwv.”1903, §21d)

6 Em grego: “¢1mi TaAn0ig Selipo Bgopey WG ékeivnv TAVDE olaav, Kai TOUS TTOAITag ol SiEvood
@ricopev £keivoug TOUG GAnBIvVOUG gival Trpoyovoug UV, oUg EAeyev O iepels. TTAVTWG GpudCoOoUTI
Kai 0UK TTao6pEBa AéyovTeg auToUG Eival TOUG sv TQ TOTE OVTAG XPOVW. KOIVH| OE 6la)\au[3avov1£g
&rmravteg TEIpacueBa TO TTpéTov €i¢ dUvapv oi¢ EméTagag ammodolval. okoTTeiv olv 8 Xpr, W

JWKpaATeg, i kata volv 6 Adyog nuiv” (Platdao, 1903, §26d).
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(Trepl @uoewg 100 TravTog) partindo da génese do cosmos (ato TAg TOU
K6aopou yevéoewg)” e de terminar seu discurso “com a natureza dos homens
(€ig avBpwTwV @UOIV) (§27a).” (Benoit, 2017, p. 144).

Por meio do que fora transmitido a Solon por sacerdotes egipicios
(iepéwv éuTreipoug, 1903, §22a), e deste ao avo de Critias, podemos nos ater
a poesia defendida no Timeu como capaz de marcar o inicio' dos que agora
nela habitam, isto é, dos descendentes de Solon. Antes disto, conquanto, se
faz oportuno que nos atenhamos ao modo como esta narrativa devera ser
lida seguindo-se a lexis, isto €, segundo-se o ato de fala do préprio filésofo.

A RAPSODIA DE SOLON COMO UM DISCURSO ICONICO

Primeiro, é preciso acentuar que a poesia recitada por Timeu trabalha
com um modo de exposicao de imagens que ja vinha sendo exercitado
durante toda a Republica, ai as imagens sao referidas como devendo ser
nao eidolon mas eicon’®; sobre isto Benoit assevera o seguinte: “(Ha que se
fazer a) distingdo entre o que significa discursar a respeito de uma imagem
(eidolon) e o que significa fazer um discurso sobre um modelo (eicon)” (2017,

p. 146; acréscimos nossos entre parénteses'’®). Had muito de surpreendente

7 “a génese histérica dos homens ideais, na qual se entrecruzariam os cidadaos da Republica
com o passado de Atenas descoberto por Sélon entre os sacerdotes egipicios” (BENOIT, 2017,
p. 144)

8 Aqui cabe um paréntese: a palavra aletheia, segundo Heidegger (2012) traria consigo a
mesma carga semantica - de desvelar-se em se velando. Cabe aqui mais a possibilidade de nos
elevarmos ao poder ou a possibilidade de ouvirmos/vermos fendmenos (phainomenon) como
divinos ou como possibilidades de um vir-a-ser especifico : 0 que habita por detras das imagens
a que temos acesso e que deve poder ressoar desde a seguinte pergunta — desde onde e
de que modo cada imagem acontece? Tratar-se-ia de uma aposta na postura fenomenoldgica
que trata os problemas filoséficos e as imagens que servem a estes problemas como aquilo
realmente se pode ser.

9 “Timeu discute qual o tipo de modelo contemplou o autor do mundo para produzi-lo. Responde
(...)algo idéntico, uniforme, eterno, algo que é objeto de reflexéo e de intelecgdo (§29a).” (Benoit,
p. 146). E ainda, sobre eikasia, cito Benoit, 2017, p. 128: “é o saber que se sabe como nao saber.
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na diferenciagdo entre eicon (de onde advém a palavra “icone”) e eidolon
(de onde advém a palavra “idolo”). Sobrinho (20162°) comenta que enquanto
o termo eicon (que Benoit traduz por modelo) sinaliza para o que ha ‘por
tras’ da imagem, o termo eidolon fixa o movimento da visdo. Tratar-se, por
conseguinte, do modo de exposicdo que pauta-se pelo eidolon de uma
imagem capaz de manter o encoberto disponivel para ser descoberto. Ja
na exposicdo da imagem enquanto eidolon o olhar ficaria refém do que
vé, fixando-se, a exemplo do que acontece nos casos de idolatria. Nesta
perspectiva, ‘um icone’ nunca seria ‘em si mesmo’ mas sim por referéncia a
outro ou outros fendbmenos que podem ser desvelados junto & imagem em
questao.

Na lexis platénica, antes mesmo da polémica acerca da impertinéncia
da poesia para a polis, 0 modelo (eicon) sera diferido como capaz de causar
um /ogos inquebrantavel, cito Benoit: "Seguindo a imutabilidade de um modelo
eterno, o discurso e os raciocinios séo fixos e inquebrantaveis.” (2017, p.
146).” Somos levados a perguntar qual a necessidade de um modelo capaz
de alicercar um logos inquebrantavel, e qual seria 0 modelo em questao no
ambito da lexis. A pertinéncia de um modelo sob o signo do eicon seria a de
fazer valer o discurso poético, ou, ao menos, icbnico, como capaz de causar
um pensamento inquebrantavel, e, assim, talvez de uma filosofia primeira.
Benoit ratifica a diferenga entre estas duas espécies de discurso: “No caso do
logos sobre um modelo (eicon), estamos no dominio do ser e da verdade, ao
contrario, no caso do logos sobre uma cépia (eidolon), estamos no dominio

do devir e da crenga" (2017, p. 146). A descoberta, conquanto, deste logos

Corresponde, na educagéao, a poesia.”

20 SOBRINHO, Rubens. Deus sem Ser e Ser divino. Educagéo e Filosofia, v. 30, n. Especial, p.
151-167, 2016. ISSN 0102-6801. DOI: <http://dx.doi.org/10.14393/REVEDFIL.issn.0102-6801.
v30nEspeciala2016-p151a167>. Acesso em 11/12/2108.
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capaz de causar o inquebranto do corpo do cosmo como um todo?' se dara
apenas no Timeu. Se se trata, no discurso que tem lugar ai, de ser marcado
por icones; resta resta saber em que medida este discurso, referido como
inquebrantavel, sera capaz de causar também inquebrantos. Tentemos agora
pensar em que medida vem a ser preterido, no Timeu, o discurso idélatra em
prol de um /ogos iconico.

Estamos vendo que, na /éxis, a distingdo entre o logos que permite
o ser e a verdade e o0 que ndo os permitem nasce muito antes da polémica
acerca da impertinéncia da poesia para a polis. E possivel encontrar-se,
segundo Benoit (2017, p. 146), inclusive, uma similitude, uma homologia
entre o referido no Livro VI da Republica acerca da problematica eidolon
versus eicon e o modo como sera tracada a rapsédia de Solon no Timeu.
Nisto, inclusive, volta a pertinéncia da nogdo de mito, cito: "as mesmas
distingbes feitas por Sécrates na narragao da Republica, aquelas da linha do
conhecimento (Livro VI), afirma Timeu: isto que o ser (oucia) € para o devir
(yeveoiv) a verdade (aAnBeia) é para a crenga (mioTiv)"(§29¢c, apud Idem)
arremeda o pensador brasileiro no sentido de evidenciar que na evolugao da
lexis tratar-se-a de ter lugar o ser e a verdade, ainda que, neste momento,
seja acirrado ndo somente a dialética mas, sobretudo, um discurso iconico
ou modelar. A homologia entre a alegoria da linha e a recitagcdo da rapsodia
de Solon se daria ndo apenas a medida que, em ambos, ha o predominio
da imagem enquanto modelo (eicon) em detrimento da imagem vazia que
transparece a nogao de eidolon; mas sobretudo no sentido de que, nos dois

mitos, ha o favorecimento do primeiro. E se assim o é ndo sera por outro

21 Cf. Trindade, José. Alma no Timeu. Eikasia. Revista de Filosofia, 12, Extraordinario | (2007).
Disponivel em: <http://http://www.revistadefilosofia.org/12-6.pdf> Acesso em 11/12/2018. Nao é
desprovido de interesse que ‘causar inquebrantos’, em bom portugués, diz fechar o corpo, e ter
corpo fechado ser livre de mau olhado, dentre outras qualidades.
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motivo sendo o de que, por meio dos icones miticos da linha e da rapsodia
temos oportunidade de favorecer o exercicio do nous divino por parte dele

mesmo:

"Posto isso, afirma Timeu que ‘segundo o discurso verossimil
(kata Adyov TOV €ikdTa), € preciso dizer que o nosso mundo, que
€ um ser vivo dotado de uma alma provida de intelecto ({Wov
guwuxov €vvouv), na verdade, foi engendrado apds a decisdo
reflexiva de um deus.” (§30b-c).??” (Benoit, 2017, p. 146-147,
grifo nosso.)

E afirmado que se trata de uma alma provida de nous (évvouv) que
foi engendrada apds uma decisao antecipativa deste mesmo deus ou desta
mesma alma. Trata-se de uma 6tima definicdo de nous: uma reflexao divina
acerca do realizar-se de sua prépria divindade. Assim, a homologia referida,
entre a alegoria da linha e o Timeu, é consumada sobretudo no seguinte

sentido:

“Timeu parece estar de acordo com Sécrates quanto a oposigao
radical entre ser (ouoia) e devir (yeveoig), quanto a diviséo entre
inteligivel e sensivel e quanto ao processo de participagao entre
as ideias e as coisas sensiveis a partir de uma relagdo mimética,
ou seja, (tendo) a ideia como paradigma e o ente sensivel como
copia” (Benoit, 2017, p. 145).

22 No grego, o §30b: “Moyioduevog olv nipiokev &k TV katd QUCIV 6paT@V OUSEV GvénTov
100 voiv £xoviog 6Aov 6Aou kaMov £oeaBai Trote Epyov, volv &' al xwpig Wuxic aduvaTov
TrapayevéaBal Tw. did 3 TOV AoyIopov TOVOE VOOV pEV év WUXT, Wuxnv &’ év owHaTI OUVIOTAG TO
TIAV OUVETEKTAIVETO, OTTWG OTI KAGAAIOTOV €in KaTA QUOIV EPIoTOV TE EPyoV ATTEIPYOOUEVOG. 0UTWG
oUv 1) katd Adyov TOV €ikdTa ST Aéyelv TOVOE TOV KOOMOV {Mov Epguxov Evvouv Te Tf aAndsia
O1G TV 10U B€00.”
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Para onde a evolugdo da lexis se encaminhara, contando com a
suposicado de que podemos participar do inteligivel a partir de uma relagéo
mimética, ou seja, (tendo) a ideia como paradigma? Supomos que direta-
mente para o encontro do lugar de onde provém as ideias. E que lugar sera
este sendo o lugar engendrado apés a decisdo reflexiva de um deus — as

ideias, no nous pelo nous?

DO LIVRO X AO ADVENTO DO DEMIURGO: AS PISTAS DA LEXIS

Platao, em sua obra, chegara trazer o advento de um deus, mas para
isto o fildsofo faz questédo de frisar, como estamos vendo, a distingdo entre o
discurso verdadeiro de outro, em que vigora apenas o eidolon. No Livro X n&o
sera diferente. Ai, a distingdo entre uma poesia que dista "trés pontos” tanto
da physis (1piTog TIC ATTO BACIAEWG Kai THG dANnBeiag Trepukwg, §597e) quanto
da verdade (tpitov pév Ti éoTiv Ao TAG AAnBeiag; §602¢) de uma outra, que
se encontra na natureza, obra de deus (pia uév f év 1A @Uoel o0oa, fv PaTueV
&v, g éyQual, Bedv épydoacBal, §597b) é mais uma vez retomada. E se
esta distingado se faz tdo imperiosa é exatamente porque entre um discurso
verdadeiro, capaz de se sintonizar com o préprio advir do cosmos, de outro,
incapaz de fazé-lo, ha ndo apenas uma distancia grande mas um perigo
enorme: esta em jogo a possibilidade de tornar o proprio discurso filoséfico
atento para a sua propria disposicado divina. A expulsdo da poesia, neste
sentido, além de um movimento dialético deve ser compreendida como um
movimento retoérico. Esta expulsao € para valorizar a arte poética que vem
a tona em seguida, mediante a qual pode ter nascimento n&o apenas um
logos mas um deus capaz de se articular na reunido entre nous e physis. De
outro modo, é porque a verdade nasce mediante esta reunido — entre logos,

nous e physis — que a critica a poesia se faz tdo fundamental: sera a critica

116 Revista Est. Fil. e Hist. da Antiguidade, Campinas, n° 32, jan-dez 2018



O §607a da Republica como Introdugdo ao Timeu

que viabilizara a unidade; de outro modo, sera a analise que viabilizara a
sintese®.

No Livro X sédo deixadas algumas pistas que apontam no sentido de
antecipar a concepc¢ao da verdade como reuniao entre /ogos, nous e physis.
E dito, por exemplo, que o nous (évvogig, 611a5) é instado a investigar se as
almas vém a ser varias, poucas ou apenas uma, e em que medida ai vem a

ser também uma entidade ‘mortal' necessaria para tornar tudo ‘imortal’. Cito:

"Has de compreender que as almas terdo de ser sempre as
mesmas, pois ndo poderdo diminuir em nimero (...) Bem sabes
que, se alguma coisa nova se tornasse imortal, teria de provir do
que é mortal, acabando tudo por tornar-se imortal (¢ T00 BvnToU
av yiyvoito kai Tavta av €in TeAeut@vta abdvata)’®. (Livro X,
§611a, 2016, p. 827)

Podemos ver que, ja no Livro X, é apontada a necessidade de que
exista uma entidade “mortal”, proveniéncia de tudo o que vira a ser elevado
a imortalidade. Ousamos ler que a physis tem lugar exatamente nesta
conjungdo — mortal / imortal — que ira ser reunida pelo logos poético no
Timeu-Critias, e isto seguindo-se o nous. Mas como, exatamente, se realiza
esta conjungdo? Serdo eleitas algumas entidades?®, no Timeu, destacadas
como mortais e também femininas, e que serdo tomadas como proveniéncia,

origem, da conformagdo do cosmos. A medida que estdo a disposigao do

2 De outro modo, a critica ou a andlise nao fara sentido /éxico se ndo tiver sido compreendida a
poesia enquanto capaz de ser na verdade.

24 No grego, o §611d: “oikeiou urte &AAoTpiou, SfiAov 6T dvdykn auTod acl dv givar: €i &' dei Bv,
&6dvaTov. Avaykn, Epn. To0To PV Toivuy, AV 3’ &yw, oUTwg éxéTw: & &’ Exel, évvoeic 8T dei Gv
giev ai alTai. olTe yap v TTou EAGTTOUC YyévoivTo undepidic amoAupévng, olte al TrAcioug: ei
yéip 6100V TGV aBavatwy TTAéov yiyvorto, 0iaB’ 6T ék Tol BvnTol av yiyvorto kai Tavta av €in
TeEAeUTOVTA GBAvaTa.”

25 S&o precisamente cinco nogdes, que, por habito, sdo resumidas na nogao de Khora. Cf. §50c2;
§50d2-3; §50d3; §51a5; §88d7)
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Demiurgo séo capazes de tornar tudo, ou mais precisamente a alma, imortal.
A nogdo de hypodoché (Utrodoxnyv, §49a6%), por exemplo, desempenhara
exatamente esta fungdo: enquanto entidade mortal, sua fungao pode ser tida
como de ser causa 'mortal' do advento da reflexdo do Demiurgo capaz de
engendrar o cosmos.

Pode ser que ndo sejam as entidades femininas apontadas como
dispostas ao Demiurgo, o sentido de seu trabalho: as Formas, que também
sdo passiveis de estar a disposigdo do Demiurgo, sdo o reduto desde sentido.
O Ser (§40b) e o tempo? seriam advindos na obra em questéo, sobretudo
como divinos, porque as Formas conformam Khora sempre. A imortalidade
da alma, assim compreendida, é fruto do seguinte advento: a partir da morte
da entidade mortal temos a alma inaugurada como imortal.

Precisamente depois da incitagdo a defesa da poesia, € ainda no Livro
X que sera instada na prépria alma, e logo na propria lexis, ja ‘consciente’ de
sua prépria imortalidade uma purificagdo muito semelhante a que se mostrou

viabilizada pela hipostasia da poesia:

“‘que a alma, por conseguinte, & imortal € o que nos forca a
admitir o nosso argumento (...) Mas, para sabermos o que ela
é verdadeiramente (éoTiv T dAnBeiq), serd preciso contempla-
la ndo como o fazemos presentemente, deformada pela unido
com o0 corpo (OWwMaTog Kolvwviag) e com tantas misérias;
ndo: em sua esséncia purificada (kaBapov), como ela é em si
mesma € que devemos contempla-la atentamente com os olhos
da razéo (GoTrep VOV fUEG BewpeBa, AAN’ 0i6V 0TIV KaBapoOv
ylyvoéuevov, Tolodtov ikavg Aoyiou® diabeatéov, §611c). (...)
O que falamos de verdadeiro refere-se as presentes condi¢des

2% §49a: “olv £xov dUvVapIV kai PUAIV aUTd UTTOANTITEéOV; TOIAVDE PAAIGTA: TTAONG EIVAI YEVETEWG
Utrodoynv auTnv olov TIBAvVNV. gipnTal YEv oV TAANBEG, BT O¢ évapyéaTepov eitTeiv TTepi alTol”.
27 Nao por coincidéncia tomados como formas a priori por alguns pensadores.
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(vOv B¢ eimopev pév &Andf Trepi auTod, olov &v TG TTapdVvTI
@aiveran).” (Platdo, 2016, p. 829, pequenas alteragdes nossas).

E, pois, dito que teremos que contemplar a alma ‘verdadeiramente' para
saber o que ela é. 'Deformada pela unido com o corpo’ ndo &, conquanto, ainda
possivel esta contemplagao: sera preciso purificar a alma para que o ato de
contemplar seja possivel. Na frase que se segue na lexis ha uma afirmagao
enigmatica. Reflitamos: que verdade havera nas “presentes condi¢cdes”? Que
‘presentes condi¢des’ serdo estas afinal, capazes de alicergar a contemplagao
da alma quando purificada? Ai esta a chave que mais nos comove em diregéo
a necessidade de postar o Timeu como consumagéo das reflexdes apontadas
ao longo do Livro X: porque sera impossivel compreender as condigdes em
questdo sem antecipar o Timeu. As condi¢cdes sdo as seguintes: de um
"demonio marinho" que tem quebrados todos os segmentos do corpo e que

muito se assemelha a ‘Glauco’. Cito:

“Contemplamo-la (a alma agora) no estado que muito se
assemelha ao de Glauco, o deménio marinho (BaAdTTiOV
Aalkov), em que néo é facil reconhecer sua primitiva natureza
(apxaiav @UaOIv), pois ndo apenas tem quebrados todos os
segmentos do corpo, ou desgastados e desfigurados pelas
ondas, como novas partes se lhes acrescentam: conchinhas,
algas e seixos, de forma que mais parece (um) monstro (Bnpiw)
do que mesmo o que é por natureza: dessa forma é que a alma se
nos apresenta, desfigurada por males sem conta (¢oikévai i) oiog
Av @Uoel, oUTw Kai TAV YuxAv NUEC BewPeda DIOKEINEVNY UTTO
HUPIWV KaKGV. AN SeT, G MAalkwy, ékeioe BAéTav).” (Platdo,
§611d, 2016, p. 829, acréscimos nossos entre parénteses).

Se a alma, neste momento, ainda se encontra desfigurada por

males sem conta € porque neste momento ainda n&o surgiu 0 que servira
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a conformagao do cosmos via protagonismo do Demiurgo. Trata-se do
hypodoché, que permite que nos apoiemos nas Formas eternas para ver a
alma, corpo do cosmos sendo feito. Este Glauco todo quebrado cheio de
"conchinhas, algas e seixos" ndo é um exatamente um Posséidon, mas os
elementos maritimos que nele fulguram bem parecem antecipar o deus dos

mares tal como este emergira no Critias.

O DEMIURGO E A TECITURA DO TEMPO

Na rapsddia de Solon, o tempo ele mesmo (ayon conjugado “aei” no
§36e-37a) surge mediante céu (Uranos); enquanto sempieternidade®®. Mas
para este advento ter lugar, quem cuidara da alma de modo que ela possa
renascer toda, cheia, plena, a exemplo de Poseidon, disposto a fundar Atlantis
(AtAavTikOv AexBév, §114a, 2011, p. 2312%)? Nisto, a relagdo entre o ato de
receber (§50b8-c6) da hypodoché (Urodoxryv, §49a6%*), origem feminina e
mortal do cosmos e o advento do tempo como que se articula por si mesma: O
recipiente, receptaculo, vaso, abrigo ou utero (Benoit, 2017, p. 254) ocupara
um papel central pois sera ele ndo apenas causa da alma tornada novamente
una (Timeu, 2011, §34c-35a), mas causa também da sempieternidade em que
sera conformada a genesis do cosmos. O advento do cosmos perfaz-se na
sempieternidade — e para isto é condigdo de possibilidade, como destacado
desde a Republica X §611a que, o hypodoché, em sua proveniéncia, seja
mortal e possa ser trabalhado no sentido prouver a divindade do Demiurgo.

Cito comentario de Benoit (2017, p. 155) acerca do lugar do hypodoché

na obra platénica estudada:

28 Cf. §81, Heidegger, 2002, nota 116.

29 Cftambém: , §116d, p. 236, §119c, p. 242.

% 849a: “olv Exov dUvapiv kai UCIV auTd UTTOANTITEOV; TOIAVDE WANIOTA: TTAONG EIVAI YEVESEWG
UTrodoxnv auThv oiov TIBAvVNV. gipnTal uév olv TaANBEg, BeT B¢ évapyéoTepov eitrelv TTepi aUTol”.
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“Mas, exatamente aqui entra a fungdo da nova espécie de
género (...) Essa espécie é o ‘em que’ (ev w) se abrigam e se
nutrem as qualidades tais e tais dos elementos. (...) Para explicar
melhor em que consiste esta espécie de género, Timeu faz a
seguinte suposicdo. Se um artista modelasse com ouro todas
as figuras possiveis e néo cessasse de transformar, de maneira
permanente, uma na outra, quando alguém lhe perguntasse,
diante de uma dessas figuras, “que é isto”, a resposta mais
correta seria: ‘isto € ouro’. E comenta Timeu a sua suposigado
acrescentando: quanto a figura triangular e a todas as outras
figuras que puderam nascer neste ouro, ndo podemos jamais
as designar como seres (wg ovTta), ja que se transformam no
momento mesmo que sado postas (§50b)".

Vimos até aqui que a retdrica platbnica se encaminha no sentido de
prouver um modelo (eicon) que torne o logos capaz de causar inquebrantos.
Vimos também que a unido da alma, o ato de deixa-la una, se realiza no
mito que envolve a figura do Demiurgo. Nao apenas o Demiurgo, mas o mito
como um todo serve como uma espécie de ponte mével ou modelo capaz de
fazer com que contemplemos o nascimento da propria alma como reduto da
verdade que se realiza como reunido de logos, physis e nous. O advento do
logos inquebrantavel, sob esta perspectiva, se alicer¢ca na hypodoché aurea
que aparece sob a figura do Demiurgo, dando o que a ele? A palavra grega
tem duas conotagdes: o vazio®, a partir do qual ele pode trabalhar, e o calor, o
aconchego necessario para que este trabalho possa ser realizado. O sentido
originario de hypodoché talvez possa nos ajudar aqui: trata-se de um termo

que também serve para referir o vaso em que o fogo central da polis queima.

3 Sendo o vazio causa, € passivel que sua fungédo seja semelhante a de Pénia, divindade da
falta que inebria Poros e tem com ele um filho — Eros. Trata-se de uma causa que preza pela
auséncia capaz de gerar o amor.
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Referenciado como simbolo da deusa Hestia, este fogo, que também habita
em cada casa (eicon) grega, nao deve ser apagado, sob o risco de impiedade,
e serve sempre para acolher quem chega (Stephanides, p. 198-200%).

O DEMIURGO COMO HOMOLOGO A POSSEIDON

Benoit analisa o mito da linha como homologo a rapsdédia de Solon no
Timeu no ambito da diferenciagéo entre eidolon e eicon. Agora, analisemos o
mito que envolve a figura do Demiurgo em homologia ao mito de Posséidon
narrado no Critias. Lembremos um pouco do que se passa no mito em
questéo: Posséidon encontra uma mortal, Cibele, se encanta e tém relacgéo,
dai o deus se vé em débito com a mortal, na obrigacao de construir Atlantis.
Cito:

“Foi o préprio Poseidon que organizou o centro da ilha —
facilmente, pois era um deus —, fazendo surgir de debaixo da
terra duas nascentes de agua — uma quente, outra fria — que
corriam de uma fonte e fez brotar da terra alimentos variados e
suficientes (Critias, 2011, §113e).

No Critias, assim como no Timeu, ndo se deixa de instar uma entidade
feminina na origem do cosmos, assim como nao deixara de instar um deus
trabalhador como capaz de conformar este mesmo cosmos. A diferenga talvez
seja que, no segundo caso, o deus seja mais voluptuoso — o deus dos mares,
no centro, experiente de delicias aquaticas e terrestres®, tera varios filhos —

mas nunca deixara de ser consciente de seu débito para com a mortal que o

%2 Stephanides, Menelaos. Teseu, Perseu e outros mitos. Trad. Janaina R.M. Potzmann. Sao
Paulo: Odysseus, 2015.

3 Cito: “Foi o proprio Poseidon que organizou o centro da ilha — facilmente, pois era um deus
—, fazendo surgir de debaixo da terra duas nascentes de agua — uma quente, outra fria — que
corriam de uma fonte e fez brotar da terra alimentos variados e suficientes (Critias, 2011, §113e).

122 Revista Est. Fil. e Hist. da Antiguidade, Campinas, n° 32, jan-dez 2018



O §607a da Republica como Introdugdo ao Timeu

levou as tais delicias. Poseidon constréi a mais incrivel das cidades, Atlantis
(BENOIT, 2017, p. 172-173) — trata-se de um labirinto aquatico feito pelo
préprio deus Poseidon morar, ou namorar. A palavra labirinto ndo é estranha
ao universo platdénico: Sécrates tem o seu pensamento concebido como um
labirinto em algumas obras. Terminamos pois com uma pergunta: sera que a
lexis platénica ndo € um labirinto capaz de divinizar, isto &, eternizar no tempo

que agora se faz histoérico?

CONCLUSAO

Tomando por base a Odisseia platénica (2017) chegamos a hipdtese
de que, se a poesia é expulsa no Livro X da Republica, é para ser readmitida
no Timeu. Nao foi sem surpresa que descobrimos haver no Timeu justamente
uma rapsoédia cuja defesa se pretende sagrada e verdadeira. Abordamos
brevemente como ai surge o tempo — o Demiurgo trabalha, e sob ele a mortal
hypodoche é a origem de sua imortalidade e também da sempieternidade. A
partir desta experiéncia, vé-se como a histéria mesma pode ser a partir desta
mesma experiéncia, a saber: de conformacao e de re-articulagdo temporal
em que tiveram lugar algumas entidades femininas, a exemplo da articulacéo
histérica sobre a qual nos fala Critias e em que Posséidon ganhara relevo.

A rapsdédia a que Timeu d& voz, assim, p6de ser apreendida como
prestavel por atender ao apelo destacado no §607c da Republica. A defesa
da poesia pode ser consumada, e permitiu que possamos ler os dialogos em
sua inteireza.

Seguindo a linha de pensamento trazida por Benoit (2017) talvez
possamos chegar a conclusdo de que nao apenas Platdo repita na sua obra
a estrutura mitica que herda da linguagem mitica grega, mas também que o
fildsofo "revisa" esta mitologia, subvertendo-a em nome de um pensar onde o
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sagrado e o verdadeiro sejam, felizmente ou infelizmente, a servigo do logos
ou da dialética. Assim, se a filosofia por vezes fala a mesma linguagem dos
tragicos — mimética e imaginativa — na filosofia a poesia veio a ser a servigo
do pensar. Tratou-se de colocar em evidéncia uma dialética em que ganhou
relevo se ndo tanto o logos que se opde ao dos sofistas talvez o Eros a
partir do qual pode nascer a filosofia em toda a sua divina radicalidade. E
se Platdo considerou a linguagem poética como necessaria para trabalhar
estas questdes, talvez seja porque ele jamais tenha duvidado do poder ser
do poético como necessario ao pensar. E se para alcangar este pensar &
preciso estar atento para o modo como o deus conhece "e aqueles de quem,
entre os homens, ele (é) amigo” (Platdo, 2011, §53e, acréscimo nosso entre
parénteses) tanto melhor para nés que amamos a poesia, e saimos em sua

defesa.
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