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O CONCEITO DE JUSTICA NA REPUBLICA DE PLATAO

Antdnio Henrique Nogueira
Universidade Federal de Pelotas

Trataremos nesse artigo sobre o conceito de justica na Re-
publica, como ele surge no didlogo, quais os diversos sentidos dados
a ele, suas implicaces e, finalmente, quais os tipos de dificuldades de
se chegar a um acordo sobre o conceito de justica que possa orientar
0 agir humano.

O conceito de justica, como pretendemos abordar, leva em conta a
condicdo de ser Platdo um pensador situado na e comprometido com
o destino de sua cidade e com o mundo grego, no século IV a.C. e
que procura responder a questdes colocadas por outros pensadores
que o precederam no tempo ou gque viveram em sua mesma época e,
ainda, a outras questdes brotadas de sua propria experiéncia e da sua
atividade na Academia.

Os limites antropoldgicos do conceito de justica

No Livro |, Platdo coloca em discusséo conceitos de justica. Socrates,
personagem principal do didlogo narrado, analisa diversas propostas
pretendentes a definicdo de justica e ndo encerra a discussdo com
uma resposta que satisfizesse a pergunta “o que é justica?”.

Antes de entrarmos propriamente no tema em questdo, al-
gumas consideracdes ainda, sobre a relacdo entre o Livro | e os de-
mais.

Discute-se se o Livro | é ou ndo separado dos outros nove
que compdem a Republica, alguns autores afirmam que ele forma

Dissertatio (12), UFPel, pp. 1-146, Verdo de 2000



uma unidade em si mesmo e que teria o titulo de “Trasimaco™. Essa
discusséo se baseia na semelhanca de estilo com os didlogos socrati-
cos, e que teria sido escrito antes da primeira viagem de Platdo a
Sicilia. Para 0 nosso estudo, no livro | encontram-se o0s elementos
sobre os quais Platdo desenvolve o seu conceito de justica nos livros
I, 1l e IV. Portanto, trata-se, o Livro |, de uma introdu¢éo da Republi-
ca, em seu conjunto, no qual sdo examinadas as concepcdes de justi-
ca que serviam a Atenas classica. Pelo contraste do estilo em relacdo
aos demais livros, conclui-se que ha, de fato, mudan¢a de método
argumentativo, como se fosse o inicio, a partir do Livro Il, de uma
“outra segunda navegacdo”, porém no mar ético-politico, no qual o
bem pessoal implica “uma ordem social que ha de tirar de cada um o
melhor.”?2

Voltando ao conteddo do Livro |, 0 tema da justica surge a
partir do personagem Céfalo, que coloca a questdo da justica como
ela era entendida a partir dos costumes de Atenas. Figura veneravel,
Céfalo procurou pautar sua vida por principios que a tornaram reta e
que deu-lhe como vantagem poder desfrutar, na velhice, de uma
consciéncia tranqtiila, dos prazeres do dialogo, do convivio dos ami-
gos e sentir a seguranga de quem est& conforme com os costumes da
cidade e com os cultos religiosos. Esse tipo humano segue uma filoso-
fia natural de vida, que o torna superior aqueles que, por terem segui-
do descaminhos, ndo suportam, na velhice, os males do corpo e vi-
vem a culpar os demais pelos seus sofrimentos. Para Céfalo, os frutos
colhidos na velhice resultam das escolhas feitas na juventude e na
maturidade. Diz-nos o texto, na fala de Céfalo, aquilo que pode ser
entendido como sabedoria prética, segundo os costumes da convi-
véncia na Polis:

1 Ver a introdugdo de Maria Helena da Rocha Pereira a edigdo da Repdblica utilizada
neste trabalho, p. XVIIl e XIX

2, podemos recordar, a passagem, a hipétese de F. M. Cornford, seguida por outros,
de que é neste didlogo que se desenha a hifurcacéo entre o Método de Sécrates e o
de Platdo: no Livro | evidencia-se a faléncia daquele; a continuagdo mostra 0s novos
caminhos, segundo 0s quais ndo é cada um organizar a sua busca do Bem, mas a
ordem social é que ha de tirar de cada um o melhor.” (Idem, p. IX)



Quando as paixdes cessam de nos repuxar e nos largam, a-
contece exatamente o que Sofocles disse: somos libertos de
uma hoste de déspotas furiosos. Mas, quer quanto a estes
sentimentos, quer quanto aos relativos aos parentes, ha uma
sO e Unica causa: ndo a velhice, 6 Socrates, mas o0 carater
das pessoas. Se elas forem sensatas e bem dispostas, tam-
bém a velhice € moderadamente penosa; caso contrario, 0
Sacrates, quer e velhice quer a juventude, serdo pesadas a
quem assim nao for.?

Por outro lado, esta implicita, na concepgdo de justica, segui-
da por Céfalo, que velhice feliz implica ter algum dinheiro para torna-la
um fardo mais leve.

Ainda em torno de Céfalo, homem de experiéncia que percor-
reu um longo caminho de vida e por isto tem muito 0 que ensinar,
Platdo aproxima uma dimensao teleoldgica a sua concepgao de justi-
¢a, conforme era narrada pela tradi¢éo, e a influéncia do poeta Pinda-
ro na orienta¢do moral dos gregos:

Tu sabes, 6 Socrates, que, depois que uma pessoa se apro-
xima daquela fase em que pensa que vai morrer, lhe sobre-
vém o temor e a preocupacao por questdes que antes nao lhe
vinham a mente. Com efeito, as histdrias que se contam rela-
tivamente ao Hades, de que se tém que expiar la as injusticas
aqui cometidas, historias essas de que até entdo trogava, a-
balam agora sua alma, com receio de que sejam verdadeiras.
E essa pessoa..., seja qual for a verdade, enche-se de des-
confiangas e temores, e comega a fazer os seus calculos e a
examinar se cometeu alguma injustica para com alguém.4

O que cabe destacar nessa citagdo? A nocao de justica aci-
ma esta impregnada de elemento exemplar da experiéncia e de um
componente escatolégico. A tradicdo oral contribuiu para formar o
nucleo de sabedoria popular a qual o individuo, bem situado economi-

3 Platdo. Republica, 1, 329 ¢, d.
41dem, 1,330d-330e.



camente na Polis, como é o caso de Céfalo, recorre para avaliar sua
vida; nessa tradi¢do, a avaliagdo moral implica prémio e castigo que
acontece em um lugar ap6s a morte — 0 Hades. A imagem do Hades
tem um efeito antecipador de orientacdo da acdo moral pelo provavel
raciocinio do tipo se... entdo, portanto consequencialista; ha de certa
forma, uma consciéncia do que é justo e do que ndo é na cultura da
Cidade-Estado; ha, ainda, a consciéncia de que existe a virtude da
santidade, pela conotacdo do despreendimento em relacdo aos bens
materiais e do exercicio da caridade merecedora do prémio no Hades.
Alimentar a esperanga de que ha prémios e castigos apés a morte,
presentifica, de alguma forma, o fim da vida, pela esperanca nutrida e
pelo carater moral que Ihe é associado.

Qual a nogdo de justica de que fala o respeitavel Céfalo e
que aprendeu e cultivou em sua vida reta? A nogéo de justica, para
ele, compreende as relagdes interpessoais e se traduz por dizer a
verdade, ndo estar em divida de sacrificios para com algum deus ou
de dinheiro para algum homem. A partir dessa definicdo, Socrates
coloca em préatica seu método de investigacéo através de perguntas e
respostas, para esclarecer a definicdo de justica, explorando sua
extensdo, as contradicdes ou inconveniéncias da aplicacdo em situa-
¢do vivida, num modo semelhante a dos didlogos socraticos. Cabe
registrar, como foi dito, que, por esse método de investigagdo, o Livro
| se distingue dos outros nove, podendo ser considerado como obra a
parte. Se isto é verdadeiro ou ndo, ndo é relevante para 0 nosso estu-
do, pois a compreensdo do restante da Republica depende nédo s6 do
Livro I, como de todas as obras que a antecederam e daquelas que a
seguiram, por isso, a Republica serd tratada como um todo.

Voltemos ao elenchos socratico para nos determos nos pon-
tos de inflexdo do movimento do método socratico em busca do con-
ceito de justica.

A primeira inflexdo ocorre entre a refutacdo do conceito de
justica dado por Céfalo, em que Sdcrates conclui que a nogdo de
justica ndo se limita ao falar a verdade e devolver o que recebemos,
conforme a maxima do poeta Simonides, citado por Céfalo (pois ha
casos que ndo € justo assim proceder) e a interpretacdo dessa mes-
ma méaxima feita pelo seu filho Polemarco que afirma “ser justo é dar a



cada um o que se lhe deve”.> Aplicando o método de refutacdo a essa
segunda definicdo (que ndo é de justica mas do justo), Sécrates de-
monstra que em alguns casos é recomendavel ser injusto e nao justo,
portanto, ndo servindo como definicdo procurada. Ocorre a segunda
inflexdo no didlogo, ao considerar-se, em seguida, uma segunda in-
terpretacdo da maxima do poeta Simonides, dada por Polemarco: “o
parecer dele é que aos amigos se deve fazer bem e nunca mal.”s
Continuando na refutacdo dessa terceira definicdo, Sécrates substitui
0 “dar o bem” por “fazer 0 bem” e associa este “fazer” ao fazer da arte,
para extrair desse conceito a idéia de bem como proprio de toda arte e
distinguir o bem da arte € 0 bem daquele a quem a arte é aplicada.
Em seguida associa a idéia de bem da arte com o (til. Uma arte é (til
quando faz o bem e, indtil quando ndo o faz, isto €, quando ndo esta
sendo aplicada a algo. Com isso Socrates demonstra a dificuldade em
definir justica a partir da agdo. Pergunta Socrates: “Logo, também é
inatil o justo para quem nao estiver em guerra?”” Com a resposta
afirmativa de Polemarco, a segunda parte da definicdo (dar o mal ao
inimigo) é rejeitada como definicdo. Quanto a primeira parte da defini-
¢éo (dar o bem aos amigos) Socrates se vale do exemplo da arte de
lutar pela qual o mais destro em dar golpes numa luta, seja ela pugila-
to ou outra qualquer, o é, também, em defender-se, para afirmar que o
bem fazer a arte pode tanto fazer bem a outro quanto fazer mal. De
passagem, SAcrates faz dois tipos de critica, uma a Simdnides e outra
a Homero: a Simonides pelo seu modo enigmatico de se expressar,
com 0 uso de uma linguagem indireta, cujo entendimento exige o
auxilio de interprete. “Por conseguinte, Simonides falou, ao que pare-
ce, enigmaticamente, & maneira dos poetas, ao dizer o que era justi-
¢a..."8; a Homero, fonte da sabedoria grega, associou-o0 a Simonides,
colocando-os em descrédito para falar sobre justica:

Logo, 0 homem justo revela-se-nos, ao que parece como uma
espécie de ladrdo, e isso é provavel que o tenhas aprendido
em Homero. Efetivamente, ele tem grande estima pelo avd

5|dem, I,331e.
6]dem, I,332a.
"ldem, I,332e€.

8]dem, |,332c.
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materno de Ulisses, Autdlico, e afirma que ele excedia todos
0s homens em roubar e fazer juras. Parece, pois, que a justi-
¢a, segundo tua opinido, segundo a de Homero e a de Simo-
nides, é uma espécie de arte de furtar, mas para vantagem de
amigos e dano aos inimigos.®

Voltando a primeira parte dessa Ultima definicdo de justica,
em 334e Sdcrates investiga sobre a dificuldade em se conhecer a
natureza humana para poder afirmar o que vem a ser um amigo, para
além das aparéncias e, por conseqiéncia, definir justica pelo fazer
bem ao amigo. Ainda, Socrates refuta a definicdo de justica baseada
no fazer bem ao amigo, pela dificuldade em coloca-la em prética
quanto a identificar o que é amigo, para além da aparéncia. Na sua
Ultima tentativa de refutacdo, volta & segunda parte da definicdo (fazer
mal ao inimigo), afirmando que sendo a justica uma virtude da alma,
fazer mal ao inimigo é torna-lo injusto, 0 que ndo é possivel pois a
justica como virtude que &, ndo pode produzir injustica. Com isso a
defini¢&o fica completamente refutada.

Seguindo 0 movimento do didlogo sobre o conceito de justica
e, agregando a ele os conceitos de bom e de mau, combinados com a
capacidade de poder reconhecé-los ou de deixar-se enganar pela
aparéncia, decorrem, dai, combinacfes que tornam problematica a
aplicacdo da justica como a “arte de fazer o bem aos amigos e mal
aos inimigos”, pelo fato de ndo se ter certeza de quando é que se
pode afirmar que alguém é amigo. Socrates argumenta da inadequa-
¢ao de se tratar o homem justo como alguém que possa fazer mal a
alguém, mesmo a um inimigo, porque 0 homem justo deveria ser bom,
sempre, mesmo diante do homem mau. Aqui, pode-se dizer, encontra-
se a critica ao conceito de justica que a cidade de Atenas imperialista,
do séc. V a.C., aplicava aqueles que ndo se submetiam a sua vonta-
de, vinculando o comportamento dos que seguem este principio ao
comportamento de um tirano. Diz-nos Socrates:

91dem, 1,334 4a,b.
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“Mas sabes de quem me parece que é essa sentenca que diz
que é justo fazer bem aos amigos e mal aos inimigos? ... penso que é
de Periandro, de Perdicas ou de Xerxes, de Isménias de Tebas ou de
qualquer outro homem rico, que se tinha na conta de poderoso."o

Se justica ndo pode ser definida do modo dos poetas, pelo
tom enigmatico, ainda que sejam mestres da cultura, e por conse-
quéncia, ndo se sabe 0 que € justica, e por isso, ndo se pode ser
justo, segundo Sécrates. Por outro lado, a pratica exige que se dé um
fim a deliberacéo, logo, como agir com justica, ndo sabendo o que é a
justica?

Na seqiiéncia, Platdo introduz no didlogo o sofista Trasima-
co, caracterizando o seu jeito de ser e de atuar, com isso estabelece
uma mudanca brusca na discussdo em procura de uma definicdo mais
adequada de justica. Trasimaco critica 0 modo socratico de investiga-
¢do, considerando-o inadequado para a tomada de decisdes no cam-
po do agir e propde orientar-se segundo a regra: que “afirma que a
justica ndo € outra coisa sendo a conveniéncia do mais forte™:. Sécra-
tes interpela-o sobre o sentido dessa afirmacdo, perguntando-lhe a
quem ele se refere como forte. Trasimaco diz que pode se entender
como forte aquele que detém o poder de um governo e que, portanto,
pode ditar as leis que lhe convém.

Com a entrada do sofista Trasimaco no didlogo, é retomada
a questdo da justica, que ficara inconclusa, embora Sdcrates tenha
afirmado que a “definicdo de justica falhou™2. O tom do didlogo se
altera de acordo com a forte convicgéo de Trasimaco.

Sdcrates pde-se a investigar com o sofista sobre o sentido
pratico dessa defini¢do, tendo em vista a orientacdo para o agir. Os
exemplos de que o sofista entendia por forte foram tirados da experi-
éncia sobre diferentes tipos de governos; o mais forte é o governante,
seja ele tirano, aristocrata ou democrata, pois € forte porque faz a lei
que Ihe convém, tal que, cabe ao mais fraco cumpri-la. Justo &, por-

101dem, 1,336 a.
11dem, 1, 338¢c.
121dem, 1,336 a.
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tanto, cumprir a lei. Aquele que obedece a lei o faz por causa da justi-
¢a, e esta convém ao governante. Aqui, justica se confunde com lega-
lidade, segundo a compreensdo sofista.!3

Séo feitas investidas, por parte de Socrates, para refutar esta
definicdo quanto ao seu carater de universalidade. A primeira tentativa
de refutacdo refere-se a aceitacdo de falibilidade do governante que,
em se enganando, poderia ditar leis contrarias a seus interesses ou
mesmo que parecessem ser de seu interesse, e que nao seriam de
fato. O sofista ndo aceita essa refutacdo porque para ele o governante
nao se define a partir do erro, assim como, também, o médico, por
exemplo, ndo se define pelos seus erros. Portanto, para ele, o gover-
nante, enquanto governante, é infalivel.14

A segunda tentativa de refutacdo, Socrates novamente vai
busca-la ainda, no exemplo das artes. O justo, em qualquer arte, é
produzir segundo um certo bem préprio. E, baseando-se em exemplos
de artes Uteis, no sentido de produzir um certo bem a outro, Scrates
inclui entre essas a arte de governar e, por isso, o Util € o que convém
ao mais fraco.

Trasimaco propde, como alternativa & analogia de Sdcrates,
comparar a arte de governar com a de pastorear, como contraexem-
plo, para afirmar que, tal como nesta, em que o0 bem € de quem pasto-
reia ou de quem delega a funcéo de pastor, e ndo das ovelhas. Segue
dai, segundo Trasimaco, que o bem da arte de governar é do gover-
nante, e ndo do mais fraco.t

Nesse ponto, Trasimaco toma a iniciativa do didlogo, ndo se-
gue 0 método socratico e faz uma verdadeira apologia da injustica,
tomando exemplos préticos tanto dos negécios internos quanto os de
politica externa das cidades-estado e, conclui, afirmando que as criti-
cas contra a injustica nada mais sdo do que conseqiéncias do medo
de sofrer injustica e ndo poder dela se defender.16

B 1dem, 1,338 e-339c¢.
4 1dem, 1,340d - 341 a.
51dem, 1,343 b-344e.
16]1dem, 1,343 b-344e.



13

Sécrates retoma a iniciativa da discussao, procurando distin-
guir um outro aspecto da definicdo dada pelo sofista. Na verdade,
busca, novamente, saber 0 que todas as artes tém de comum. A isto
ele chega, distinguindo para cada arte 0 bem proprio da arte e 0 bem
do autor da arte. Este Ultimo € a remuneracdo a que cabe dar aquele
que por sua arte produz um bem a outro. Segue, dai, que, no caso do
pastoreio, ha o bem das ovelhas e 0 bem do pastor. Por analogia, na
arte de governar, ha o bem dos mais fracos e 0 bem dos que gover-
nam. Um bem ndo exclui o outro. Porém, com essa distin¢do, a tenta-
tiva socratica para refutar a definicdo dada ndo avanca.

Em 351c — 352a, Sécrates apresenta 0 argumento mais soli-
do para esclarecer a definicdo de Trasimaco e superar o dialogo que
parecia ser de surdos. Com esse novo argumento, Sdcrates transfere
o foco da discussao para um ponto, em que Trasimaco também ha de
concordar, onde ndo pode haver injustica. A partir do que, retoma a
discussao para descobrir qual sentido da definicdo que deve ser con-
siderado para orientar a agao.

Pergunta Sdcrates: “Mas faz-me o favor de responder ainda a
esta pergunta: parece-te que um Estado ou um exército, piratas, la-
drBes, ou qualquer outra classe, poderiam executar o plano ilegal que
empreenderam em comum, se ndo observassem a justica uns com 0s
outros?"7

A partir da resposta negativa de Trasimaco, Sdcrates modifi-
ca o carater do ser forte de um Unico, o governante, para 0 de um
grupo que detém o poder e isso leva a considerar o conceito de justica
como referido a justi¢a interna ao grupo e como condi¢do de possibili-
dade de ser forte e que implica a unido, a harmonia e a cooperagédo
dos componentes do grupo. As partes do grupo deverdo atuar entre si
de forma harmoniosa, sem ddio ou desavenca para que o todo obte-
nha aquilo que lhe convém. Da justi¢ca interna vem a concérdia e a
amizade e, do contrario, o 6dio e a desavenca viriam da injusti¢ca, que
ndo contribuiria para que o todo fosse forte.

171dem, 1,351 c.
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O conceito de justica fica delimitado em 351c, a regido inter-
na do grupo, como condi¢do necessaria para que possa levar com
eficacia até mesmo a acdo ilegal. E, por analogia, Sdcrates estabelece
0 conceito de justica para os individuos do grupo.

E se existir (injustica) num sé individuo, produzira, segundo
julgo, os mesmos efeitos que por natureza opera. Em primeiro
lugar, torna-lo-a incapaz de atuar, por suscitar a revolta e a
discérdia em si mesmo, seguidamente, fazendo dele inimigo
de si mesmo e dos justos.18

Dai se conclui que existem trés regides de aplicagdo do con-
ceito de justica: o individuo, o grupo e entre grupos. A condi¢do de
completa justica do grupo exige completa justica entre individuos para
a realizacdo de uma acdo do grupo, com objetivo de trazer vantagem
para 0 grupo, mas ndo necessariamente para 0S grupos.

Até aqui, o conceito de justica esta vinculado a acbes vanta-
josas. Socrates procura aplicar essa regra de justica como regra de
vida, para isso relaciona-a com virtude da alma, valendo-se da fun¢éo
propria dos seres animados e da aproximagdo da virtude com o me-
Ihor da efetivacdo da funcdo propria do ser:

— N&o concordamos que a justica € uma virtude da alma, e a
injustica um defeito?

— Concordamos, efetivamente.

- Logo, a alma justa e 0 homem justo viverdo bem, e o injusto
mal.

— Assim parece, segundo teu raciocinio.

- Mas sem duvida, o que vive bem é feliz e venturoso, e 0
gue nao vive bem, inversamente.1?

A partir dai, Sdcrates interrompe a investida feita, deixa-a em
suspenso, para retoma-la novamente a partir do livro Il, quando inves-

18]dem, 1,352 €.
191dem, I, 353 e - 354 a.
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tiga as condi¢Oes a que deve satisfazer uma Cidade-Estado, enquanto
grupo forte, para que possa buscar o que lhe convém.

Antes de vermos a nova abordagem da questdo da justica a
partir do Livro Il, vamos fazer um balanco dos resultados do Livro |,
investigando como Platdo desenvolve seus argumentos para refutar a
tese de Trasimaco.

Em primeiro lugar e pelo personagem Socrates, estabelece
analogia entre as relacfes que existem entre o justo e o injusto, com
as que existem entre 0 bom e 0 mau arteséo, para deduzir que 0 justo
€ bom, sadio e virtuoso e o injusto € seu oposto. Para isto, considerou
cada um deles do seguinte modo:

a) 0 bom artesdo (médico, misico etc.) somente tira vanta-
gem do mau artesdo pelo fazer bem sua arte e ndo por outro motivo.
Levar vantagem tem o sentido de saber fazer a sua arte.

b) 0 mau arteséo procura tirar vantagem tanto do bom quanto
do mau artesdo, por ndo dominar sua arte, ndo saber fazer sua arte.
Aqui vantagem tem o sentido de ter sucesso sobre outro utilizando-se
de engano ou trapaga.

c) justo € aquele que procura levar vantagem do injusto mas
ndo do outro justo.

d) injusto é aquele que procura tirar vantagem de qualquer
outro, quer seja justo, quer injusto.

Em segundo lugar, partindo de exemplos praticos de cidades-
estado ou de exércitos, bandos de ladrBes ou de outro grupo qual-
quer de malfeitores, Sécrates conclui da necessidade de que, inter-
namente, deva imperar a justica para que haja unidade sem discérdia,
sem (dio, como garantia da condicdo de ser forte e de manter seu
poder natural.

... a injustica parece ter uma forga tal, em qualquer entidade
em que se origine — quer seja um Estado qualquer, nacdo, exército ou
qualquer outra coisa — que, em primeiro lugar, a incapacidade de atuar
de acordo consigo mesma, devido as dissensdes e discordancias; e,



16

além disso, tornam-na inimiga de si mesma e de todos os que lhe sdo
contrarios e que s&o justos.?

Em terceiro, Socrates parte da constatacdo de que todas as
coisas que existem tém virtudes e exceléncias proprias pelas quais
realizam operagdes segundo sua natureza, para afirmar que a alma
tem uma operacdo que lhe é propria, que é a de dirigir, de governar e
de todas as coisas desse género que sao funcdes proprias da alma e
constituem sua virtude.

... Ao te parece ter uma virtude que lhe é prépria tudo aquilo
que esta encarregado de uma fungdo? ... A alma tem uma funcéo, que
ndo pode ser desempenhada por toda e qualquer outra coisa que
exista, que é a seguinte: superintender, governar, deliberar a todos 0s
demais atos da mesma espécie. Sera justo atribuir essas funcdes a
qualquer outra coisa que ndo seja a alma, ou devemos dizer que sdo
especificas dela??

Em quarto lugar, pela combinacdo do concluido no primeiro e
no terceiro lugares e afirmando que a justica € virtude da alma, reme-
tendo-se ao concluido no segundo lugar, SGcrates afirma que o senti-
do de viver bem é o viver segundo a virtude e isto se aplica ao justo e
nao ao injusto. Este € um desgragado e aquele, feliz. Segue dai que a
felicidade € mais vantajosa que a infelicidade.

“Logo, a alma justa e 0 homem justo viverdo bem , e o injusto
mal."??

Sintetizando o resultado do didlogo entre Sdcrates e Trasi-
maco, o qual ndo foi convincente aos demais participantes do dialogo,
vemos que Socrates associou varias idéias para chegar as suas
conclusdes:

1) associou vantagem com felicidade, depois, esta com virtu-
de, tomadas no sentido de fungdo prépria da alma e segundo sua
natureza.

20 ]dem, 1,351, 352 a.
2Lldem, 1,353 ¢, d.
22 |dem, 1,353 e.
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2) associou bom artesdo com homem justo para deduzir de
bondade, sabedoria e virtude desse Ultimo.

3) associou justica com unidade interna das partes que cons-
tituem um todo, enquanto esta € necessaria para que o todo seja forte.

Na discussdo, Socrates vé-se limitado a estabelecer o con-
ceito de justica nos limites da tese de Trasimaco, cujas conclusdes
poderdo ser exploradas nos livros seguintes para definir a justica a
partir do que entende por verdadeira vantagem do grupo, enguanto
grupo forte e dos individuos que participam de um grupo forte. O con-
junto de conclusbes a que Socrates chega no Livro I, mesmo sem
definir o que é justi¢a, sdo, no nosso entendimento, as seguintes:

1) a justica implica unidade de propdsitos e acbes harmonio-
sas e cooperantes dos individuos componentes de um grupo que
pretende levar uma agdo em conjunto com maior eficacia, no sentido
de obter vantagem. Logo, a justica é vantajosa para 0 grupo;

2) a justica é uma virtude da alma e torna 0 homem justo fe-
liz;

3) 0 grupo com justica interna é constituido de individuos que
agem entre si de modo justo e sdo, portanto, justos;

4) um grupo que age com eficacia é constituido de individuos
justos e, portanto, felizes. A felicidade do individuo esta em correlacao
com a eficacia da a¢do do grupo do qual é componente;

5) o conceito de justica como virtude da alma , apresentado
em 353 e — 354 a, esta impregnado do conceito de justica definido a
partir da agéo vantajosa.

Como dissemos acima, a continuacdo do didlogo devera ex-
plorar o sentido da fungdo propria da alma e, consequentemente,
definir o que é uma acéo verdadeiramente vantajosa como regra de
vida.

A via indireta para se chegar ao conceito de justica

No Livro Il, em continuagdo e na procura da defini¢do de jus-
tica, Glaucon manifesta-se insatisfeito com os resultados da investiga-
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¢do no Livro |. Cabe agora a Glaucon, em primeiro lugar, e depois a
Adimanto, insatisfeitos com a defesa da justica feita por Sdcrates,
exercerem o papel de advogados do diabo, em defesa da injustica,
cobrando-lhe uma convincente refutacdo. Ambos, Glaucon e Adiman-
to, ndo acreditam que a injustica € mais vantajosa que a justica mas o
que lhes interessa é ouvir um satisfatorio exercicio intelectual para
além de um simples afirmar que justo € melhor que injusto.

Pelas duas longas apologias da injustica feitas por esses dois
jovens, Platdo ndo s6 completa o preambulo a resposta de Sdcrates,
como associa, de forma critica, 0 que pensa o comum dos gregos
sobre justica baseado nos ensinamentos de Homero e Tucidides —
duas grandes referéncias para o comportamento dos cidad&os, acen-
tuando dessa forma a grandeza da questao a ser tratada.

Glaucon da inicio aos argumentos em seqliéncia aqueles a-
bandonados por Trasimaco em defesa da injustica, para querer saber,
de Socrates, 0 que sdo em si mesmos a justica e a injustica e 0s seus
efeitos que por si mesmos produzem uma e outra quando se instalam
numa alma. Glaucon propde a distincdo de trés espécies de bens,
para levantar a questdo sobre a qual delas pertence a justica. Veja-
mos a distin¢ao proposta por Glaucon:

... ndo te parece que ha uma espécie de bem, que gostaria-
mos de possuir, ndo por desejarmos as suas conseqtiéncias,
mas por estimarmos por si mesmo, como a alegria e os pra-
zeres que forem inofensivos e dos quais nada resulta de futu-
ro, sendo o prazer de 0s possuirmos? ... E aquele bem de
que gostariamos por si mesmo e pelas suas conseqtiéncias,
como por exemplo a sensatez, a vista e a salde? Pois tais
bens, apreciamo-los por ambos motivos... Uma terceira espé-
cie de bens, no qual se compreende a ginastica e o tratamen-
to das doengas, e a pratica clinica e outras maneiras de se
obter dinheiro??

Tanto Glaucon quanto Sécrates estdo de acordo que a maio-
ria das pessoas enquadram a justica na terceira classe de bens, aci-

2 |dem, I, 357 b-d.
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ma descrita, como algo desejavel somente pelos beneficios que dela
decorrem24, Ambos, porém, classificam a justica na segunda classe de
bens, embora ndo tendo apresentado argumentos para justifica-lo.
Para Platdo, os resultados, as conseqliéncias, os frutos da justica sao
levados em conta, seja com igual peso ou ndo (isso ndo é esclareci-
do), juntamente com o valor em si da justica, pelo que a justica é um
bem de segunda classe.

Glaucon diz a Sécrates que a maioria das pessoas pratica a
justica somente pelo que ela traz de vantagem e porque ndo tem
disponivel uma alternativa melhor. Além disso, afirma que é natural
que 0s homens achem bom cometer injustica e mau sofré-la% e,
quando experimentam cometer e sofrer injustica, aqueles que nédo
podem evitar sofré-la consideram (til entender-se para ndo cometer
nem sofrer injustica e aqueles, que podem evitar ndo sofrer injustica,
continuardo a cometé-la%. No primeiro caso estamos diante dos con-
tratos, das convencdes, das leis a que os homens se dao mutuamente
para evitar o mal maior, que é sofrer injustica e ndo poder se vingar.
Aquele gue pode cometer injustica e evitar sofré-la ndo tem motivos
para se submeter e esse tipo de acordo. A justica decorreria da falta
de garantia para preservar-se contra 0 mal maior, portanto ela € bus-
cada como um bem de segunda ordem. Dadas as condicOes favora-
veis, nada impediria alguém de ser injusto, afirma Glaucon. Para ilus-
trar este argumento, Glaucon narra a histdria do anel de Giges?, para

24 O parecer da maioria ndo é esse, mas sim que pertence a espécie penosa, 0 que
se pratica por causa das aparéncias, em vista do salario e da reputagdo, mas que por
si mesma se deve evitar, como sendo dificultosa. (Rep. Il, 358 a)

% (...) é natural que procedam assim, porquanto, afinal de contas, a vida do injusto é
muito melhor do que a do justo, no dizer deles. (Rep. II, 358 c)

2% Daj se originou o estabelecimento de leis e convengdes entre eles e a designagdo
de legal e justo para as prescri¢des da lei. Tal seria génese e esséncia da justica, que
se situa a meio caminho entre 0 maior bem — ndo pagar as injusticas — e o maior mal
— ser incapaz de se vingar de uma injustica. (Rep. Il, 359 a)

27 Em |l 359 ¢ — 360 b, Platdo adapta uma histéria contada por Herodoto (I, 8-12)
incluindo a parte do anel que tinha a propriedade de tornar invisivel seu portador;
Giges, um pastor, encontra um anel em uma fenda no solo, nas méos de um cadaver
que 14 estava. Arrancou-lhe o anel e saiu. Como era costume, foi participar junto com
outros pastores de uma reunido mensal com o rei para relatar-lhe fatos sobre o reba-
nho. Ficou surpreso por tornar-se invisivel para outros quando girou o anel no dedo e
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concluir que, se um homem justo pudesse dispor de poderes como
aqueles do anel, ndo se diferenciaria do homem injusto, ndo ha nada
em suas naturezas que os tornem diferentes um do outro: se o ho-
mem justo pudesse seguir sua vontade, ele agiria de forma injusta:
roubaria, mentiria, mataria etc., desde que nada sofresse por isso.
Portanto, justo é que o que se mostra na aparéncia como tal pelo que
é esperado comportar-se, segundo regras estabelecidas e, com isso,
evitar o mal maior. Somente diante de um efetivo medo de que venha
a sofrer injustica € que os individuos, segundo Glaucon, se colocam,
mutuamente, em estado de fiscalizagdo de cumprimento do acordo
quanto ao modo esperado de comportamento. Por outro lado, o injusto
suficientemente esperto e capaz de ludibriar a fiscaliza¢do do outro ou
de poder usar meios de confundir os demais, teria maiores vantagens
do que aquele que ¢ justo. Nessa forma de pensar a justica, Glaucon
apoia-se no poeta para defesa de sua tese:

O dito de Esquilo, aplicar-se-ia muito melhor ao injusto. Efeti-
vamente, dirdo que o injusto, preocupando-se com alcangar
uma coisa real, e ndo vivendo para a aparéncia, ndo quer pa-
recer injusto, mas sé-lo, colhendo, em espirito, o fruto do sul-
co profundo do qual germinam as hoas resolugdes.?

Segundo essa forma de compreender a justica, a desvanta-
gem do justo se agravaria ainda mais porque, parecendo ser injusto,
sofreria conseqliéncias por esse comportamento. Dai, poder-se-ia
perguntar: se assim parecem que Sao as coisas, entdo, quem escolhe-
ria ser justo?

Adimanto intervém para reforcar e completar 0s argumentos
do irmdo. Nessa intervencdo, Platdo introduz criticas a Paideia grega
e aqueles que a sustentam, como é o caso de Homero e Hesiodo. Diz
Adimanto que os pais e tutores recomendam aos filhos e pupilos que
sejam justos pela consideracdo moral que dela resulta: “Em primeiro

retornava a ser visivel quando girava o anel em sentido contrario. O pastor usou deste
poder numa visita ao rei, seduzindo a rainha, fez-se seu cumplice e matou o rei,
fazendo-se invisivel pelo anel, vindo a tornar-se rei.

28 |dem, Il, 362 a.
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lugar, manda na cidade, por parecer justo; em seguida, pode desposar
uma mulher da familia que quiser, dar as filhas em casamento a
quem lhe aprouver, fazer aliancas, formar empresas com quem dese-
jar, e em tudo isso ganha e lucra por ndo se incomodar com a injusti-
¢a."® Isso também vale para a religido, pois as divindades prodigali-
zam 0s justos tanto na vida, como no Hades.

Portanto, assim também era para 0s poetas como para 0 co-
mum dos homens, penosas as virtudes e a justica e 0s vicios e a
injustica, agradaveis.

Por todas essas coisas, Adimanto questiona Socrates se se
deve buscar honrar a justica, “uma pessoa que tenha a vantagem de
possuir forca de animo, capacidade econdmica ou fisica, ou nobreza
de nascimento, sem que Se ria ao ouvir elogia-la?"®

Os argumentos de Glaucon e Adimanto sdo desafios a serem
enfrentados por Sdcrates para encontrar resposta as questdes que
envolvem a nogdo de justica; sobre o valor da justica em si mesma e
sobre os beneficios de escolher viver de forma justa, que ndo sejam
aqueles a que 0 senso comum e 0s poetas se referem; enfim, que
SAcrates convenga a eles de que a justica € um bem que vale por si e
por suas conseqliéncias, na condicdo de que estes ndo sejam deseja-
dos devido a sua aparéncia ou para evitar o0 mal maior. Parece-nos
que a exigéncia é de tal ordem, que deve valer mesmo diante da pos-
sibilidade de se dispor de um anel de Giges, ndo no sentido magico,
mas no de significar qualquer meio que permita quando se queira
escapar de pagar por cometer injustica.

Tomando novamente a direcdo do didlogo, Sécrates procura-
ra dar respostas as questdes de Trasimaco, as de Glaucon e as de
Adimanto, ndo mais pelo método da refutacdo. Como um artesao, ele
desenvolve argumentos valendo-se de varias idéias sugeridas no
didlogo pelos seus interlocutores, que ao final, depois de uma longa
exposicdo, pode-se compreender qual é a concepgdo de justica de
Platdo.

2 |dem, I, 362 b.
30 1dem, 11, 366 c.
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A estratégia de argumentacdo de Socrates em defesa da jus-
tica é pela via indireta.3!

Sécrates comega, pois, a pensar em constituir um Estado i-
maginario seguindo a linha inicial de carater antropoldgico a que, mais
tarde, se juntard uma linha metafisico-religiosa, como o lugar onde se
poderia encontrar a justica para, dai, buscar a justica no homem. Em
resumo, este Estado de ordem seria, de inicio, um Proto-Estado ba-
seado na satisfacdo de necessidades materiais, segundo um modelo
de cooperacgdo e de divisdo de tarefas entre homens, incapazes de,
sozinhos, encontrarem 0s meios de satisfazer suas necessidades de
sobrevivéncia, portanto, ndo auto-suficientes, que reunidos trabalham
segundo um principio de eficiéncia do conjunto®2. Nesse Estado origi-
nal auto-suficiente hd um equilibrio entre producdo e consumo, onde
as demandas sdo satisfeitas por um sistema de trocas, que Platdo ndo
se detém a detalhar33. A evolucdo do funcionamento dessa organiza-
¢do social, decorrente da improvavel sustentagdo da auto-suficiéncia
para satisfacdo de necessidades de seus membros, sugere Sdcrates
que um Estado baseado numa economia de mercado, por ndo contar
com mecanismos de autocontrole pode conduzir a quebra de harmo-
nia no seu sistema de trocas. E isto, de fato, € 0 que acontece, se-
gundo sua narrativa. Essa quebra de harmonia tem, como conse-

31 Dize-lhes entdo qual era 0 meu parecer, que a pesquisa que vamos empreender
nao era coisa facil, mas exige, a meu ver, acuidade de visdo. Ora, uma vez que nao
somos especialistas entendo — prossegui — que devemos conduzir a investigacdo da
mesma forma que fariamos, se alguém mandasse ler de longe letras pequenas a
pessoa de vista fraca, e entdo alguma delas desse conta de que existiam as mesmas
letras em qualquer outra parte, em tamanho maior e numa escala mais ampla. Pare-
cer-lhe-ia, penso eu, um auténtico achado que, depois de lerem primeiro estas, pu-
dessem entdo observar as menores, a ver se eram a mesma coisa.
(Rep. 1, 368 c-d)

32 O principio da eficiéncia é traduzido na seguinte forma: ‘o resultado é mais rico,
mais belo e mais facil, quando cada pessoa fizer uma sé coisa, de acordo com a sua
natureza e na ocasido propria, deixando em paz as outras.” (Rep. Il, 370 c). Como
veremos, o conceito de justica para Platdo pressupde este principio de eficiéncia.

3 A descricdo desse Proto-Estado, como uma cidade-pura, um paraiso-terrestre, a
seguir uma ordem natural, seria andloga a uma “cidade de porcos”, na expressao de
Glaucon, em 372 d. Este paraiso sera quebrado para se transformar em “cidade de
luxo”, quando os homens quebram essa harmonia natural.
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quéncia, a ameaca a sobrevivéncia de alguns membros por parte de
membros do proprio Proto-Estado, ou por parte de membros de outro
Estado que tenham a intencdo de se apropriar dos bens alheios, no
caso de guerras.®

Platdo chega, portanto, por narrativa a-histdrica, ao ponto de
justificar a necessidade de um exército para proteger a organizacao
social e para garantir o equilibrio da satisfacdo das necessidades
materiais de seus membros. Um exército de homens que tenham
funcdo especifica e ndo outras, segundo o principio da eficiéncia, que
determina a divisdo de tarefas. Sugere Platdo o que serd o ponto de
apoio de seu projeto: a defesa da ordem contra 0s inimigos internos e
externos devera ser uma tarefa especifica, a ser executada por um
“artesdo” especial — o0 guardido. Segundo a via escolhida de sua ar-
gumentagdo, ndo ha preocupacao de Platdo em buscar, no primeiro
momento, as causas dos conflitos que levam a perda do equilibrio
social. Isso devera vir mais tarde em sua exposicao. Por enquanto,
basta que se considere, como razoavel, reconhecer a necessidade de
se contar com alguém que cuide de manter a ordem desejavel. A
necessidade de um corpo de guardides exercendo uma fungdo a qual
ndo participa diretamente do conjunto de fungBes da produgdo, do
transporte e da troca dos bens, requer que o guardido receba uma
formacdo que ndo segue a tradicdo baseada na transmissdo de co-
nhecimento técnico do mestre ao aprendiz. Ha que se propor para ele
um adequado programa especifico de formacdo das qualidades ne-
cessarias, que Platdo descreve de 374 ¢ — 376 d. Porém, antes de
tratarmos desse programa, cabe observar que a funcdo de guardido
se desdobra em duas outras fungbes: a de proteger pela forca, como
instancia (ltima, e proteger, administrando e regulando, as trocas de

34 _ Portanto, ndo teremos de ir tirar a terra dos nossos vizinhos, se queremos ter o
suficiente para as pastagens e lavoura, e aqueles, por sua vez, ndo terdo de tirar a
nossa, se também eles abandonarem ao desejo de posse ilimitada de riquezas,
ultrapassando a fronteira do necessario.

— Serd inteiramente for¢oso, 6 Socrates.

— Havemos entdo de fazer guerra, depois disso, 6 Glaucon?

— Entdo, meu amigo, é preciso uma cidade ainda maior, com um exército, ndo exiguo
(...). (Rep. I, 373 d-374 a)
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bens para evitar os conflitos internos do Estado e defender o Estado
contra 0s inimigos.

Em 376 d — 383 c, Platdo completa o Livro I, com relagdo a
formacdo do guardido, aproximando a experiéncia da educacdo grega
aquela que ele propde, com isso mistura ficcdo com a realidade para
a qual deverd buscar a resposta a questdo da justica. O que Platdo
tem em vista € o proprio mundo grego e, em especial, Atenas, na
perspectiva de um Estado capaz de suprir as necessidades de seus
cidaddos. Para isso, Platdo critica a paidéia grega em funcédo de iden-
tificar o que serve e 0 que ndo serve para o programa de educagéo do
guardido — a paidéia platdnica. Platdo segue o caminho mais longo,
passando pelos fundamentos da cultura grega, para encontrar um
conceito de justica e por isso, quando chegar a esse conceito, ter-se-a
realizado a critica do mundo grego, segundo seu modelo de Estado.

Da educacdo do guardido ao conceito de justica

Como se define um programa de formacéo do guardido? Pla-
tdo sugere que seja a partir das virtudes® que se espera que o guar-
dido tenha, e que desenvolva o0s conhecimentos e as habilidades
para que possa bem cumprir sua fun¢&o. Logo, as virtudes do guardi-
do podem ser compreendidas, considerando o modelo de Estado
imaginado por Sécrates, em relacdo ao como administrar e regular as
trocas de bens e ao como agir diante dos conflitos relativos a tudo que
se refere a esses bens, porquanto eles, no exercicio de sua funcao,
devem manter ou sustentar as condicbes necessarias para bem viver
em comunidade e garantir uma politica de boa vizinhanga.

As principais qualidades do guardido desejaveis para exercer
a funcdo de proteger a comunidade sdo sugeridas por Sdcrates a
partir do senso comum. Sendo préximas as de um guerreiro e sao
encontradas nos “rapazes de nobre linhagem” por se assemelharem a
um céo de caga no que se refere a guarda: devem ser vigorosos,

3 O sentido de virtude refere-se a capacidade do guardido de bem desempenhar sua
techne, tratando como techne a fungéo propria do guardido, por analogia as funcdes
de producdo do Estado, ou as fungdes proprias de um cavalo, dos olhos, dos ouvidos
etc.



25

vivos, valentes e impetuosos e afaveis para com seus concidadaos.
Além disso devem ser capazes de identificar quem é amigo e quem é
inimigo. (O tom amigavel do didlogo permite a Platdo enriquecer a
idéia do guardido pelos exemplos colhidos da vivéncia comum.)

Apds a descri¢do das qualidades gerais do guardido, Platdo
propde construir o “como” forma-lo desde crianca e, precisamente, por
este modo que se faz necessaria uma concepcao de homem para que
a educacdo seja um fortalecer aquilo que de melhor se encontra em
sua natureza®. Na sua proposta de educacdo, Platdo leva em conta
elementos da educacdo grega, que incluia, até, o contar histdrias
ficticias as criancas, pelo poder que estas tém de facil assimilacdo e
pelo efeito mimético da imaginagdo. Algumas histdrias seriam permiti-
das contar: aquelas que contribuissem positivamente para a idéia do
Estado ideal por ele pensado, que esta presente desde o inicio de sua
proposta imaginaria. Mas a concepgao platonica ndo é exatamente
como a que existia na paideia grega do séc. V a.C. Na pretensdo de
discorrer sobre a formagéo do guardido, Platdo introduz uma critica
aos formadores classicos do modo de ser grego, como é o0 caso de
Homero e Hesiodo?, pelas mentiras referidas e por apresentarem 0s
deuses com carater ndo recomendavel a formacdo dos guardides,
segundo Platdo. Os deuses devem ser hons, para Platdo, porque eles
s8o causa das coisas boas:

- Ora, Deus ndo é essencialmente bom, e ndo é assim que
se deve falar dele?
- Sem duvida

3 Aqui, é importante considerar a sutil transposigao do conceito de techne, associado
a funcdes que impliquem conhecimentos e habilidades voltadas & producéo, para os
necessarios para 0 agir como guardido. A educacéo do guardido tem como objetivo
forma-lo para ser capaz de agir como tal. Dai a questdo se coloca: como capacitar 0
homem para que melhor possa agir como um guardi&o? Platdo volta-se & tradicéo
grega para criticar e adaptar a paidéia grega a sua proposta.

37 (...) devemos comegar por vigiar os autores de fabulas, e selecionar as que forem
boas, e proscrever as mas (...) Das que agora contam, a maioria deve rejeitar-se (...)
Pelas fabulas maiores avaliaremos das mais pequenas (...) As que contam Hesiodo e
Homero - esses dois e o restante dos poetas. Efetivamente, sdo esses que fizeram
para 0s homens essas fabulas falsas que contaram e continuam a contar. (Rep. Il
377 b-d).
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- Mas nada que seja bom é prejudicial, pois n&o?38

Ainda sobre a relacdo deuses-homens, Platdo propbe a au-
tonomia do homem em relacdo aos deuses para que assuma a res-
ponsabilidade pelos seus proprios atos, com isto, contraria a tradigcao
de Homero, a0 mesmo tempo que censura 0s poetas.

Mas devemos consentir, sim, se disserem que precisavam de
castigo os maus, por serem desgragados, e que, expiando
seu crime, estavam a receber um beneficio de deus. Que se
diga que o deus, sendo bom, foi causa de desgraga para al-
guém, é coisa que se deve combater por todos 0S processos,
para que ninguém faga afirmacgdes dessas na sua propria ci-
dade, se quer que ela tenha uma boa legislagéo ....%°

Platdo introduz outro principio a ser observado na educacao
dos guardides: o principio de que o melhor é aquilo que menos se
altera por motivos ou forcas externas. Este principio é aplicado inici-
almente a Deus, mas serd extensivel a tudo que pretender a perfei-
¢do. Um Deus perfeito, imutavel, incapaz de dizer mentira e causa de
si mesmo é um bom modelo a ser seguido na formagao dos guardiaes
para que estes sejam piedosos e se assemelhem agueles, tanto quan-
to isso € permitido a um ser humano*.

Como formar um guardido com tais qualidades e o que deve
ser corrigido na Paidéia grega para que possa servir como a paidéia
do Estado ideal? Isso Platdo trata a partir do Livro lll, desenvolvendo

38 |dem, 11,379 h.

39 |dem, 11, 380 b-c.

40 Mas as coisas melhores ndo s@o as menos sujeitas a metamorfoses e alteragdes
por influéncia alheia? (...) E quanto & alma, ndo ser4 a mais corajosa e mais sensata a
que é menos abalada e alterada por qualquer acidente externo? (Rep. Il, 380 d — 381
a).
41 Supdes que Deus é um feiticeiro, e capaz de traicoeiramente aparecer de cada vez
com sua forma, ora assumindo figuras muito variadas, estando ele mesmo presente, e
mudando o seu aspecto, ora iludindo-nos e simulando uma aparigdo dessa espécie.
(Rep. 11, 380 d) Logo, tudo o que é relativo a divindades e deuses é totalmente alheio
a mentira. (Rep. I, 382 €)
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criticas a Hesiodo, a Homero e aos sofistas a medida em que vai se
apropriando de elementos da educacdo dos gregos para a educagdo
do guardido.

No Livro Ill, a virtude da coragem que deve constituir o cara-
ter do guerreiro, que é a primeira das virtudes do guardido, para o que
Platdo procura identificar o que favorece seu desenvolvimento, apare-
ce associada ao sentimento de ndo temor & morte. Nesse sentido,
Platdo segue o que ensina Homero: o herdi ndo teme a morte e isso
ndo o deixa fraquejar diante do perigo. Toma-lo como modelo serve
ao programa platonico de formacéo do guerreiro. Por outro lado, Pla-
tdo rejeita a visdo homérica sobre o Hades, propondo que ndo se
refiram ao Hades de forma ndo conveniente mas antes o exaltem, pois
suas atuais descricdes sdo falsas e ndo beneficiam o carater dos
futuros guerreiros.

Platdo propde que seja feita uma censura as obras dos poe-
tas para uso na formagdo dos guerreiros, suprimindo toda a descri¢ao
que demonstra fraqueza de carater do her6i. Assim se expressa So6-
crates:

... S€ N0SSOS jovens escutassem a sério tais palavras, e ndo
trocassem delas, como indignas dos seres a quem se refe-
rem, dificimente alguns deles, sendo homem apenas, se jul-
garia indigno de proceder assim e se censuraria se lhe acon-
tecesse, a ele também, dizer ou fazer alguma coisa desse
género.2

O que esta implicito nesta citacdo é a referéncia ao poder
mimético da poesia que é adequado a educacdo, portanto deve ser
reorientada a poesia em contelidos para servir a formagéo do guardi-
&o.

42 |dem, IlI, 388 d.
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Outra virtude que Platdo sublinha como importante, na edu-
cacdo do guardido, ¢ a estima pela verdade*. A questdo da verdade
(e da mentira como seu oposto) é apresentada como algo que parece
ser claro para o0 senso comum, mas € um dos eixos em torno do qual
se dard a discussao sobre a justica, juntamente com o eixo metafisico-
religioso e o eixo ontoldgico, contrapondo-se ao critério de verossimi-
Ihanca proposto pelos sofistas.

Que outra virtude deve ter o guardido, além da coragem, nao
temor a morte e da estima pela verdade? Para Platdo, a temperanca
que € a virtude que compreende, acima de tudo, em obedecer aos
que mandam e mandar, por sua vez, em seus proprios apetites de
comida, bebida e prazeres amorosos. Para formar, segundo esta
virtude, recomenda-se que se evite, para 0s jovens, as narrativas que
elogiem a intemperanca, por causa de seu efeito mimético na educa-
¢édo, como ja foi dito.

Mais adiante, em 398 d — 403 b, Platdo introduz os atributos
da medida, da propor¢do e da harmonia com o que deve ocupar a
educacdo musical para que o futuro guardido ndo seja tdo somente
eficaz, mas que também seja belo para ser perfeito, por imitar o perfei-
to, pois, segundo Platdo, o homem que tem 0 espirito em harmonia
amaré tudo o que mais se parecam ao modelo que ele descreveu. Tal
como o conhecer, 0 amar relaciona algo com algo com que guarda
semelhanga.

Platdo se refere em 403c — 408e, aos cuidados que o guardi-
do em formacdo deve ter com o corpo, procurando manter-se sauda-
vel através da ginastica e com uma alimentacdo e uso de bebidas
moderado. Também inclui no programa de educagdo 0s modos de

43 Quanto a verdade, para Platdo ndo ha um critério absoluto que afirme que o guar-
dio deva sempre buscar a verdade. A mentira é admirada quando servir ao bem do
Estado.

(...) deve-se ter alto pre¢o a verdade. Se, de fato, dissemos bem ha pouco, se na
realidade, a mentira € in(til aos deuses, mas Util aos homens sob a forma de remédio,
¢ evidente que tal remédio, ndo deve dar aos médicos, mas os particulares nao de-
vem toca-los (...) Portanto, se a alguém compete mentir, é aos chefes da cidade, por
causa dos inimigos ou dos cidaddos, para beneficiar a cidade; todas as restantes
pessoas ndo devem provar desse recurso. (Rep. lll, 389 b-c)
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tratarem uns aos outros, com respeito para 0s mais velhos, respeito
aos pais, veneracao aos deuses.

Platdo confia na educacdo do guardido como o caminho de
formacdo dos governantes:

‘~ N&o € de um governante assim, 6 Glaucon, que a nossa
cidade sempre precisard, se queres salvar a nossa administracdo?"+

Assim, a alma, convenientemente educada, assume o encar-
go de precisar os detalhes da educacédo da propria alma e do corpo,
ndo necessitando que um outro guardido cuidasse dele; cada um se
tornaria médico e juiz de si mesmo para que cuidasse de si e ndo
viesse a prejudicar o exercicio da fun¢do que lhes cabe, para garantir
e preservar a ordem da cidade. Além disso, ser médico e ser juiz é ser
capaz de governar 0s corpos e as almas. Dentre os guardides, 0s
mais aptos terdo a funcéo de proteger as cidades contra os conflitos
internos e externos, por serem pessoas sensatas, eficientes e que
dediquem sua vida a Cidade-Estado, sobretudo, com cuidado especi-
al. Para isto, sera preciso, pois, escolher dentre todos os guardides
aqueles homens que, durante a vida inteira mostrarem ser mais incli-
nados a ocupar-se com o que julguem Util a cidade e mais avessos a
fazer o que Ihes parega contrariar os interesses dela.

Em 415 a-d, Platdo relata o mito, variante do que fora conta-
do por Herddoto, dos homens que nasceram com alma de ouro, aptos
a governar, os com alma de prata, aptos a auxiliar os primeiros e o0s
com ferro e bronze na alma para serem lavradores e demais artifices.
Este mito deve ser contado (mesmo reconhecendo ser mentira, por
Sdcrates) como se fosse uma fabula vinda da tradi¢do.*

Além do programa de educagdo dos guardides e de uma cri-
teriosa relagdo dos melhores para exercer a funcdo de protecdo da
cidade, é necessario, afirma Platdo em 416 b-d, que a comunidade
disponha de mecanismos de controle e com poder para fiscalizar a
atuacdo do guardido para que este ndo venha a ser tentado a abusar

4 1dem, Ill, 412 a
45 Ver notas 87, 88 e 89 de Rocha Pereira, na ed. da Republica.
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do poder em prejuizo da comunidade. Platdo ndo detalha este sistema
de controle, mas pode-se considerar que os mecanismos de controle
dos regimes democréticos satisfariam, de modo geral, a funcéo a que
ele alude. N&o diz, também, por que razdo o sistema educacional ndo
abarca todo o guardido tal que ele ndo possa se comportar diferente
do que se espera dele.

Mesmao assim, ele inclui uma adverténcia;

Logo, ndo devemos vigiar por todos os modos, ndo vdo 0s
nossos auxiliares fazer assim aos seus concidad&os, nisto se-
rem mais fortes do que eles, e, em vez de aliados e benevo-
lentes, assemelham-se a déspotas selvagens?

Devemos vigiar — confirmou ele.

Ora eles ndo estariam apetrechados com a melhor das pre-
caucdes, se tivessem sido educados de modo realmente per-
feito?

Mas ja o foram! — objetou ele.

E eu respondi: — isso ndo é conveniente sustenta-lo, meu ca-
ro Glaucon. Mas sem aquela afirmagdo que ha pouco fize-
mos, de que devem receber a educacdo correta, seja ela qual
for, se querem atingir o cume da perfei¢do no que toca a se-
rem cordatos para com eles mesmos e para com 0s que es-
t80 sob sua guarda.

E com raz&o - confirmou ele.

Além dessa educacgdo, uma pessoa que tem cabeca dira que
devem fornecer-se-lhes habitagbes e outros bens tais, que
nao os impegam de serem os melhores guardides possiveis,
e ndo os incitem a fazer o mal aos demais concidad&os.*

Na citacdo acima, observamos que Platdo reconhece que a
educacdo ndo afasta a possibilidade do guardido se desvirtuar de
suas funcles. Ainda, que a classe dos guardides, ndo pertencendo a
classe produtiva, ndo deve “possuir bens préprios, a nos ser coisas de
primeira necessidade™’; devem receber dos artesdos salario pelo
exercicio de sua funcéo, tal que nada Ihe falte, nem sobre. No modo

46 Rep. Ill, 416 c.
471dem, 1Il, 416 d.
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de vida desenhado para os guardides, transparece o modelo esparta-
no. Isso leva Adimanto a questionar Sécrates (419 a — 420 b) sobre
que vantagens tém os guardides de exercerem tao poderosas funcdes
se sdo privados de possuir bens, como os cidaddos comuns e esta-
rem em constante vigia do Estado? Sdcrates responde-lhe que é
possivel que os guardides sejam mesmo assim 0s mais felizes dos
homens, pois ndo é para um particular que se deve buscar a felicida-
de, mas a maior felicidade para todos: “(...) nem de resto tinhamos
fundado a cidade com o fato de que esta raca, apenas, fosse especi-
almente feliz, mas que o fosse tanto quanto possivel, a cidade intei-
ra.”48

Qual é o sentido de felicidade que Platdo usa para que se
possa aplicar ao Estado inteiro e ndo especificamente a um individuo?
Platdo ndo responde diretamente esse tipo de questdo, mas o faz de
forma indireta. A cidade organizada segundo a divisdo de tarefas,
cuidada pelos guardides, que se dedicam exclusivamente a esta tare-
fa, € uma onde é mais facil encontrar justica e onde € possivel alcan-
car a maior felicidade possivel para a cidade inteira. Pergunta-se: isto
é suficiente para ser feliz ou é necessério buscar outros padrdes para
a cidade para que ndo seja somente por preserva-la dos efeitos nega-
tivos do conflito e que ndo seja uma cidade apenas voltada a atender
as necessidades de seus cidadaos?

Platdo sugere que a cidade feliz deve seguir o principio da
justa medida grega, como, por exemplo, ndo seja nem tdo rica nem
tdo indigente, pois 0s dois extremos sdo prejudiciais ao convivio na
cidade: “uma, porque d& origem ao luxo, a preguica e ao gosto pelas
novidades; e outra, & baixeza e a maldade, além do gosto pela novi-
dade.™® (A riqueza e a indigéncia, j& que uma traz consigo a moleza e
a ociosidade, e a outra, a vileza e a degradacdo de qualquer arte, e
tanto uma como a outra tem a tendéncia para inovar). Como conse-
quéncia, a uma cidade assim, nem tdo rica nem tdo pobre, € facil ser
aceita como aliada em uma guerra por ndo ter ambi¢do desmedida

48 |dem, I, 420 b.
49 |dem, IV, 422 a.
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que é causa de conflitos, e porque é forte por ser unida internamente
e ter guardides fortes, corajosos e dedicados a defendé-la.

Além disso, sera acrescentado por Platdo, que a unidade se
verifica em cada individuo, entre as partes da alma e entre esta e seu
corpo. Aos poucos Platdo procura, por transposicéo, atingir o objetivo
ético de seu projeto. A educacdo do guardido, necessaria para cumprir
a tarefa de protecdo da Cidade-Estado, devendo ser estendida a to-
dos os jovens filhos de cidad&os, passa a ser um programa, de fato,
que modela o ideal de cidaddo, que se for assumido por todos, mes-
mo exercendo outra tarefa na Cidade-Estado, seu carater serd forma-
do tendo em vista 0 bem comum e que concorre para a paz interna da
Cidade-Estado. O fortalecimento do carater do cidaddo, proposto no
projeto platdnico, é um aperfeicoamento do dualismo grego individuo-
cidaddo, baseado na virtude que proporciona a harmonia interna ao
homem e a cidade e que, por conseqtiéncia, se guia por leis justas e
elaboradas por homens justos.

A felicidade entdo passa a ser compreendida desde a pers-
pectiva do Estado, assim concebida, e em comparag¢do com outro que
se afaste desses fundamentos. Por extensdo, o individuo-cidaddo é
mais feliz por viver no melhor Estado possivel, naquele que pelos
seus cidadaos é prudente, corajoso, moderado e justo® e, por estas
virtudes, ele pode conservar-se bom para se viver, cada um fazendo
aquilo para o qual a sua natureza é mais adequada , ocupando-se de
uma funcdo no Estado e, por isso, da-se o critério de se viver comuni-
tariamente com maior eficacia.

Terminando a fundag¢do da Cidade-Estado, cumpre-se o pro-
posito inicial, que era o de responder o que era a justica. Platdo ndo
diz 0 que é a justica, mas como ela se manifesta na Cidade-Estado
por ele imaginada. Platdo o diz de varios modos. Primeiro, que a pos-
se e a pratica do que é proprio de cada®! um serd reconhecida como

50 Prudéncia, coragem, moderagdo e justica sdo quatro virtudes cardeais, baseadas
na doutrina pitagdrica (Ver nota pagina 176, de Rocha Pereira, na ed. da Republica)

51 Expressoes utilizadas por Platdo como “o que € proprio de cada um” ou “segundo
sua natureza”, quando aplicadas a ocupagdes das funcdes do Estado, estdo compro-
metidas com o principio da eficacia de funcionamento do Estado, segundo o qual 0
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condicdo de possibilidade da justica. Este sentido de justica esta rela-
cionado com a maneira de ter maior eficiéncia a organizacao da Cida-
de-Estado, pelo qual o sistema de producéo, de administracdo e de
defesa sejam realizados com o homem certo no lugar certo, em que
os guardides sejam aqueles formados e escolhidos por sua exceléncia
para desempenhar suas tarefas; que na classe dos artesdos se en-
contre a virtude da temperanga, na dos guardides-guerreiros a cora-
gem e a temperan¢a e na do guardido-governante a prudéncia, a
coragem e a temperanca; que nao seja uma cidade nem muito rica
nem muito pobre.

0 segundo modo de descrever a justica serd através do ho-
mem justo, o qual é definido, por analogia, a partir das virtudes das
trés classes de cidaddos. Nele encontramos, como na Cidade-Estado
justa, a justica como a virtude que gera a temperanca, a coragem e a
prudéncia, e mantém-nas unidas e hierarquizadas sob o comando da
prudéncia. No homem justo, essas virtudes correspondem a virtude da
alma concupiscivel, a da alma irascivel e a da alma racional, respec-
tivamente. Tanto na Cidade-Estado justa como no homem justo, a
justica traduz o bom, o desejado, quando cada parte cumpre sua
fungdo de forma excelentes2. Por outro lado, Platdo apresenta uma

homem certo no lugar certo, maximiza a eficiéncia do conjunto. O que é discutivel é
como definir “homem certo e fungdo certa”. O que poderia ser um problema menor,
em uma comunidade menor, cooperante, baseados nas necessidades para sobrevi-
véncia, deixa de sé-lo, com a complexizacdo das fun¢fes do Estado. Platdo ndo
problematiza esta questdo, talvez porque a adequagdo proposta deva ser vista no
todo da fundagdo do Estado e em comparagdo com o que se conhece dos Estados
existentes, para que seja desejavel que se dé tal compatibilizacdo de homem e fun-
¢ao, 0 que pressupde um espirito de cooperagao.

52 “Cada parte cumpre sua fungdo de forma excelente” significa, completando a nota
anterior, “o que é préprio de cada um” e “segundo sua natureza”, que sao expressdes
utilizadas por Platéo: “(...) devemos recordar-nos que também cada um de nds, no
qual cada uma de nossas partes desempenha a sua tarefa, seré justo e executard o
que lhe cumpre.” (Rep. 441 d-e); o que devemos ter presente nessas expressoes é
que, para Platdo, tanto no Estado como no individuo, o todo é voltado para a agao,
para aquilo que Ihe traz vantagem, e ndo outra, e isso pressupde um saber e um agir,
para o que ha uma hierarquia de funcdes: “(...) ndo guardardo elas melhor tua alma e
todo corpo, mesmo dos inimigos externos, sendo uma das partes a deliberar e outra a
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terceira descricdo de justica que é dada pela sua negativa — a injusti-
¢a. Ha injustica na Cidade-Estado quando h& quebra de hierarquia
entre as classes, quando ha abuso de poder, quando alguém é preju-
dicado em sua fung&o por outro; quando ha desequilibrio entre riqueza
e pobreza; quando o individuo € impedido de exercer ou ndo lhe é
oportunizado ter fun¢des na Cidade-Estado segundo sua exceléncia;
quando a Cidade-Estado, no seu contexto, deixa de apresentar as
virtudes prdprias de cada classe. Ha injustica na alma, quando houver
quebra de hierarquia da parte concupiscivel ou da parte irascivel em
relacdo a parte racional e quando deixem de apresentar, cada alma,
as virtudes proprias.

Portanto, da educacdo do guardido segundo as virtudes ne-
cessarias para servir a Cidade-Estado, Platdo construiu um estado
ideal a luz dessas virtudes, cujas virtudes préprias das trés classes
transferem a ele essas mesmas virtudes. Retornando do estado ao
individuo, surge a afirmacdo de que a alma humana é anéloga ao
estado e ela se constitui de trés partes. Dai segue que, o que se apli-
ca ao estado aplica-se a alma do individuo e vice-versa. No estado
perfeito e na alma perfeita ha a virtude que unifica e sustenta as de-
mais virtudes — a justica.

Fazendo um balanco deste capitulo, podemos afirmar que
Platdo chega ao conceito de justica, fundando um Estado eficiente
que garanta a satisfacdo das necessidades de seus cidaddos, prote-
gido contra as ameagas internas e externas a sua existéncia e, ainda,
sendo provavel bom parceiro em aliancas com outros Estados. Da
eficiéncia do Estado chega-se ao individuo eficiente para o Estado, o
qual é formado, para tal, pela educagdo. O conceito de justica esta
vinculado, na origem, a nocdo de eficiéncia. A seguir, veremos como
Platdo procurard uma nova dimens&o para o conceito de justica, para
além da eficiéncia e, portanto, para além da tese sofistica, em que o
acento é dado sobre a atividade da alma.

combater, obedecendo ao comando, e executando com coragem as ordens?” (Rep.
IV, 442 b)



35

Em defesa da justica

Em que sentido a justica € um bem maior para quem a tenha
independente dos ganhos, méritos e perdas que advém de seu agir
em situacdo no Estado? A resposta encontramos na Republica ndo de
uma forma sintética, mas disseminada em varios pontos do dialogo.
Por exemplo, a tese que afirma que a justica, independente da dor e
da desonra, é mais vantajosa que a injustica acompanhada das hon-
ras do justo é apresentada por Sécrates sem qualquer justificativa.s

Richard Kraut abordou esse tema no artigo “The Defense of
Justice in Plato’s Republic™ no qual defende a tese de que Platdo se
apoia na teoria das Idéias para justificar essa proposi¢do. Richard
Kraut aponta quatro argumentos a favor da tese platbnica, os quais
encontram-se na Republica. O primeiro deles encontra-se em 443c-d
— 4444, que citamos a seguir:

- Na verdade, a justica era qualquer coisa neste género, ao
que parece, exceto que ndo diz respeito a atividade externa
do homem, mas a interna, aquilo que é verdadeiramente ele e
o0 que lhe pertence, sem consentir que qualquer das partes da
alma se dedique a tarefas alheias nem que interfiram umas
nas outras, mas depois de ter posto a sua casa em ordem no
verdadeiro sentido, de ter autodominio, de se organizar, de se
tornar amigo de si mesmo, de ter reunido harmonicamente
trés elementos diferentes, exatamente como se fossem trés
elementos numa propor¢do musical, 0 mais baixo, 0 mais alto
e 0 intermediario, € outros quaisquer que acaso existam de
permeio, e de os ligar a todos, tornando-o0s, de muitos que e-
ram, numa perfeita unidade, temperante — harmoniosa — so
entdo se ocupa (se é que se ocupa) ou da aquisigao de rique-
zas, ou dos cuidados com o corpo, ou da politica, ou de con-
tratos particulares, entendendo em todos estes casos e cha-

53 “Entdo jamais a injustica seria mais vantajosa do que a justica, 6 bom aventureiro
Trasimaco” (Rep. 359 a); “O Sécrates, queres aparentar que nos persuadiste ou
persuadir-nos da verdade, de que de toda a maneira é melhor ser justo do que injus-
t0?" (357 a-h).

5 KRAUT, R. The defense of Justice in Plato’s Republic - In Plato. Kraut, R. (ed).
Cambridge: Cambridge Press, 1993.
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mando de justa e bela a agcdo que mantenha e aperfeicoe es-
tes habitos, e apelidando de sabedoria a ciéncia que preside
a esta agdo, ao passo que denominara de injusta a agdo que
os dissolve a cada passo, a ignorancia e a opinido que a ela
preside.

O segundo argumento encontramos no Livro IX em 580b-c,
que é uma conseqliéncia e aplicacdo do primeiro argumento. Compa-
rando os cinco tipos de governantes — o governante-fildsofo, o timo-
crata, o oligarca, o democrata e o tirano — Plat&o afirma que o primeiro
é mais feliz que os demais, porque ele rege soberanamente sobre si
mesmo.

O terceiro argumento encontra-se no mesmo Livro IX (580c-
583a) e se baseia no acesso e no desfrute dos prazeres mais nobres.
O filésofo, homem que se d& a lei da harmonia que, por consequén-
cia, sendo 0 mais capaz para conhecer as outras espécies de prazer,
pelo uso do raciocinio, prefere os prazeres filoséficos.

— Portanto, dos trés prazeres em causa, 0 desta parte da al-
ma, através da qual aprendemos, sera o mais agradavel, e o
homem em que essa parte for a que manda, tera a vida mais
aprazivel?

— Como nédo havera de sé-lo? Pois 0 sabio que elogia a sua
propria vida é um economiasta que fala com autoridade.

Por ultimo, o quarto argumento é buscado em 583b - 588a, e
€ um complemento ao terceiro argumento por justificar que, de fato, o
prazer que pode desfrutar o filésofo é mais real e maior do que aquele
que qualquer pessoa possa ter. A citacdo seguinte sintetiza esse
argumento:

(...) excetuando o prazer do sabio, o dos outros ndo € perfei-
tamente verdadeiro nem puro, mas uma espécie de sombrea-

% Rep. IX, 583 a.
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do, como me parece ter ouvido dizer a um sabio: e isso seria
a maior e mais decisiva das quedas..s

Segundo Kraut, este quarto argumento parece ser o que Pla-
tdo destaca como fundamental em sua tese.

O que significa dizer que o prazer mais alto, segundo uma
escala de prazeres, como um bem, é o critério para decidir entre a
justica e a injustica e sobre sua escolha para se ter uma vida feliz,
pois a vida prazerosa e a vida justa se correspondem. Segundo Kraut,
Platdo considera o quarto argumento como muito forte para derrotar
0s argumentos a favor da vida injusta, no sentido de que a justica é
um bem que vale por si mesma, sendo que este bem pode se traduzir
por um prazer da alma.

Mas esse argumento nao responde plenamente a Glaucons’.
Assim como, para uma Cidade-Estado, pode-se considerar dois mun-
dos de relagBes distintas — 0 das rela¢bes internas a ela e o das rela-
cOes entre ela e os outros estados, pode-se considerar as agdes que
tém a haver com o homem, consigo mesmo, e aquelas que tém a
haver com os outros. Uma justica interna ndo implica, necessariamen-
te, justica externa. Dai cabe perguntar se 0 homem sabio e justo, que
tem sua alma em harmonia desfrutando dos prazeres mais nobres,
ele, necessariamente, se comporta em relacdo aos outros de forma
justa? Isto é, o bem que lhe proporciona a justica interna determina
ser justo para 0s outros?

Como vimos, a justica € um bem em si porque ela é causa e
mantém a harmonia interna do individuo, garante-lhe a salde da alma
e esta é desejavel por si mesma. Vejamos como essa salide da alma
responde a idéia de justica do senso comum que se traduz em nao
explorar e nem causar mal aos demais, ndo cometer adultério, negar
0S pais € 0s deuses.

% |dem, IX, 583 b.

57 Em IV 445 b, Glaucon termina a frase com a expressdo “se, realmente, uma e outra
coisa se revelam tais como analisamos” quando pergunta se de fato adquirir a justica
torna suportavel a vida.
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Para compreender como a justica interna ao homem implica
em agir de forma justa com os demais, temos que levar em conta que
aquela é alcancada por um processo de formacdo do homem sabio
cuja educacdo implica um saber comprometido em ajudar seus conci-
dadaos a se elevar a verdade e em situa¢do na comunidade na qual
encontra 0s meios para viver, formando-se segundo principios que o
orientardo a agir segundo a justi¢ca, nos limites da Polis. O homem
sabio e justo que se coloca objetivos intelectuais de filosofo néo teria
interesse nos prazeres do corpo, nem precisaria de dinheiro para
obté-los, portanto, como poderia ser injusto se ndo tem interesse em
dinheiro ou poder? Diz-nos Plat&o, referindo-se ao verdadeiro filosofo:

— Se a corrente for em direcdo as ciéncias ou atividades des-
sa espécie, julgo que ndo cuidara sendo do prazer da alma
em si, e deixara o que vem através do corpo, se for um fil6so-
fo ndo fingido, mas auténtico?

— E absolutamente forgoso

- Tal individuo serd moderado, e de modo algum ambicioso;
porguanto os motivos pelos quais se afadiga para obter a ri-
queza, com 0 seu acompanhamento de desperdicio, a nin-
guém convém menos do que a ele.®

Poderiamos até concordar que ha alta probabilidade de que
assim o sabio se comporte, mas isso ndo descarta a possibilidade de
se comportar em uma dada situagdo como injusto para com outro. Se
por harmonia interna Platdo entende a submissdo da parte concupis-
civel e da parte irascivel a parte racional e as trés atuando segundo
suas virtudes proprias, 0 que garante que a alma racional, mesmo
atuando segundo sua virtude, ndo conduza a atos injustos? Se to-
marmos 0 modelo ideal de estado platénico e pensarmos a partir da
diferenca entre a classe dos guardides e a classe dos artesaos, con-
clui-se que daqueles se espera que ajam segundo a razdo e desses
Gltimos ndo, portanto 0 que parece ser justo segundo a razdo dos
guardides pode ndo sé-lo para 0s artesaos.

58 |dem, VI, 485 d — 486 a.
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Como a classe dos guardides € a que mais incorpora o espi-
rito racional da pdlis, considerando que o sentido da justica, no Estado
platdnico, ndo se refere primariamente ao individuo, mas ao todo, pois
justo significa cada um fazer o que Ihe é préprio em relagdo ao todo, 0
artesdo ndo tendo a compreensdo do todo como a tem o guardido, a
quem cabe pensar sobre a funcdo daquele, entdo somente nesse
sentido o sébio, enquanto guardido, ndo cometeria injustica. O s&bio
enquanto individuo, circunstancialmente cidaddo e o homem comum
circunstancialmente cidaddo, um ou outro podem causar ou sofrer
dano, cometer ou sofrer injustica, segundo a concepg¢ao moral ordina-
ria. A relacdo do sabio com o artesdo é de cooperacdo e ambos tém o
mesmo objetivo, 0 de fazer um Estado onde € possivel a maior felici-
dade para todos.

0 que garante que o0 sabio, segundo o modelo ideal de esta-
do, satisfaz a moralidade comum, somente agindo com justica? A
resposta platonica delineia-se no livro IV onde o guardido é pensado
como um individuo ético, cujos julgamentos séo centrados nele mes-
mo e ndo na acao, ele age segundo o tipo de pessoa que ele é e nao
porque dele se espera que aja de tal maneira considerada como cor-
reta. A construcdo do estado-ideal se faz sobre as condi¢les e 0s
meios para formar e manter uma boa pessoa com as caracteristicas
que ele descreve em 443 c-d, (ja citado).

Em Platdo a esfera da injustica ndo se encontra nas agdes
externas, mas nas condicdes internas da pessoa. Ele toma o agente
moral em primeiro lugar enquanto que no discurso de Trasimaco e na
defesa da injustica feita por Glaucon e Adimanto, a posicao refere-se
a acao.

O caminho da argumentacdo de Platdo para atender aos
apelos de Glaucon e de Adimanto, a partir do Livro Il ndo foi o de
confrontar-se tdo somente com a tese de Trasimaco, mas também
com as nocdes que vem da tradicdo que identificam a justica com atos
justos, que identificam alguém como justo porque age segundo uma
norma considerada justa, alguém que é considerado, convencional-
mente, justo ndo pelo que &, mas por agir de forma aceita como justa.
Essas nocdes trazem dificuldades por exigirem uma lista de deveres
para poder caracterizar a justica. Conforme a lista apresentada tere-
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mos uma dada nocdo de justica. O que Platdo propde é encontrar um
critério que caracterize justica independentemente da lista de deveres.
Esse critério permitiria caracterizar o tipo de pessoa que agiria segun-
do a justica em qualquer situa¢do. Ao procurar tal critério Platdo as-
sume que deva haver uma nocdo de justica universal que contemple
todas as listas de normas justas ou que, pelo menos, contemple as
dadas pelo senso comum da época. Esse critério se fundamenta nas
condicBes ou nos meios capazes de produzir € manter um individuo
como um justo, que fosse psicologicamente justo, isto €, capaz de
manter uma “saude” da alma.

Julia Annas comenta, em seu artigo “Defense of the Justice"s
o caminho adotado por Platdo para responder a questdo central do
livro | e a que ele, de fato, responde. Segundo J. Annas, a resposta de
Platdo sobre 0 que € a justica coloca em xeque as concepgdes con-
vencionais de justica ao toma-la como harmonia interna (443 d-e)
entre as classes do Estado, por um lado, e por outro, entre as partes
da alma no individuo, a qual serve de modelo para julgar ou explicar o
comportamento convencional do que € justo ou do que € injusto. Se-
gundo Annas, em 490 a-c, ele se vale do seu modelo para explicar 0s
estados degenerados a partir de uma desordem entre as partes da
alma. Ele explica aquilo que é convencionalmente condenado a partir
de sua teoria e ndo porque é contrério & sua teoria. A aceitacdo de
sua teoria resulta do fato de que ela fornece argumentos razoaveis
para explicar aqueles comportamentos convencionalmente condena-
dos e para julgar outros comportamentos que, injustos segundo sua
teoria, eram justificados por outras fontes. Sua teoria propde-se subs-
tituir as existentes e ser fundamento de uma nova ordem moral, cen-
trada na arte do filésofo e ndo na a¢do do filésofo. E esta Gltima decor-
re daquela.

59 ANNAS, J. An introduction to Platos’s Republic, pp. 153-169.
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Julia Annase, concordando com Kraut, entende que em Pla-
tdo a justica ordinaria foi assumida em sua teoria (sem produzir um
argumento que a justifique) pois, o filésofo, formado de tal modo,
procurard agir como se espera que um justo convencional ajast. Da
formagdo do filésofo faz parte exercicios das acdes justas, portanto
forma-se filosofo praticando a justica ordinaria e fortalecendo o estado
interno de equilibrio e de harmonia pelo desenvolvimento da alma
racional no estudo da matematica, das ciéncias e da dialética e, ainda,
orientando os desejos e apetites a aceitarem, como bom para a alma
como um todo, o comando da alma racional.

Encontramos em varias passagens, como 443d, 444d, 444e,
485d, 588e e 591, algumas ja citadas, o quanto Platdo acentua as
condicdes internas de harmonia entre as partes da alma do guardido-
filosofo, as quais se fortalecem por uma pratica comunitaria coerente
proporcionada pela educagdo do filésofo, fazendo, com isso, corres-
ponder o equilibrio externo com o interno, a justica externa com a
interna. A justica ordinaria passa a ser um caso particular da justica
platbnica. Platdo, segundo Annas, considera que moralidade ndo é
uma estrutura abstrata como a matematica e que ela se apoia na
aceitacdo de certas crencas por parte das pessoas, por isso que na
sua construgdo mental leva em conta o consenso moral existente,
sem ser por isto conservadora, mas realista. O realismo de Platdo,
segundo Annas, rejeita a prova experimental centrada na acdo mas a
submete a razdo do filésofo. Platdo acentua o agente em detrimento
da acdo em sua teoria da justica. O filésofo enquanto existindo é justo.
Justo e fildsofo sdo a mesma coisa. Porque ele, sendo filésofo, sua
alma racional tem o dominio sobre as outras duas para comporem
uma unidade e por isso a justica é boa para o fildésofo porque a justica
é sua arethe. Ser injusto é ser contra sua natureza e isto ndo lhe traz

60 “Plato does believe that platonic justice entails ordinary justice; for after characteriz-
ing just as right ordering of the soul he goes out to claim that a person just in this way
would never perform any of a variety of commonly recognized unjust actions” (Annas,
op. cit., p. 154)

61 “But the simply asserts this, without producing an argument, and there seems no
obvious ground either for this further claim that the platonically just agent would not do
any of these things because he is platonically just (443 b).” (Ibldem)
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vantagens. Este argumento serve para refutar a tese de Trasimaco.
Nos livros VIII e IX, Platdo acrescenta que a felicidade do filosofo é
conseqiiéncia da justica, isto é, ser justo é ser feliz. Este argumento
ndo se encontra no livro IV. Essa associacdo, justica e felicidade,
reforga a tese de que para Platdo justica € um bem de segunda clas-
se, no sentido de que vale por si mesma e pelos seus resultados.

Segundo Annas®, a teoria da justica de Platdo torna-o mais
préximo do espirito religioso do que das teorias modernas de moral, a
medida que 0 mais importante do que fazer tal coisa é ser um certo
tipo de pessoa, comprometida com a comunidade que lhe sustenta a
qual se volta como ativo colaborador, porque Ihe cabe uma parcela na
busca do bem de todos. Os valores espirituais desenvolvidos pelo
homem sabio podem ter como conseqiiéncia a felicidade, ndo sendo
esta que determina aqueles.

Um outro aspecto do confronto entre Platdo e Trasimaco de-
ve ser considerado. A bem da verdade ndo se pode dizer que a tese
desse Ultimo foi refutada por completo, mas que ela foi suprassumida
pela tese de Platdo. Justo é o que convém ao mais forte pode ser
interpretado como aceito como caso particular de conceito de justica
platonica, na medida em que a unidade interna do homem justo torna-
0 um forte. Ainda mais, na constru¢do do estado ideal, Platdo partiu
da aceitagdo por parte de Trasimaco de que o forte o era enquanto
admitisse a unidade interna garantida por uma justica.

Do que vimos, podemos dizer que, qual um teceldo a cruzar
diferentes fios, Platdo cria formas que guardam semelhanga com
imagens conhecidas da sociedade e da cultura grega em torno do
tema da educacéo do filésofo. Contribui para esse desenho, a Teoria
das Idéias e a Teoria do demiurgo, ainda que ndo explicitadas aqui,
mas estdo explicitadas no Fedon e no Timeu, respectivamente, como
veremos no capitulo seguinte.

Quanto a Céfalo, homem justo segundo a moralidade ordina-
ria, seria um homem justo do ponto de vista do estado justo, pelo fato
de ser um homem que contribui para a ordem desse estado.

62 \Ver Annas, p. 165.
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Por outro lado, o projeto de educacgéo de Platdo, que susten-
ta sua pesquisa sobre a justica, estd de acordo com a cultura grega,
pois se pode observar muitos dos valores gregos convertidos e a
servico de seu projeto, isto inclui Homero, os sofistas, 0s poetas tragi-
€os, 0s poetas liricos, os orficos, 0s pitagoricos, Parménides, os elea-
tas, Socrates e Hipocrates e, ainda, crencas populares, o que faz seu
projeto conservador para uns e inovador para outrose.

O grande sentido que tiramos do projeto platbnico é que,
frente a crise grega do século 1V, Platdo recolhe todos os bens espiri-
tuais da Grécia na alma do homem, como um arrumar malas e embar-
ca-0s para uma viagem que se prolonga, desde entdo, pelos séculos
afora, fazendo-nos seus herdeiros, e isso porque, buscando respostas
para preocupantes problemas como os relativos a justica, contribuiu
para o tratamento de questdes sobre justica.

Pelo fato de Platdo considerar o conceito de justica, primei-
ramente, como salde da alma do filésofo e, secundariamente, como
salde da alma da polis, ambas mutuamente implicadas e, ainda, por
considerar que a justica esta de acordo com a natureza do homem,
precisamos compreender melhor como ele concebe o homem e, além
disso, como justifica o interesse do filésofo retornar ao fundo da ca-
verna para “salvar” seus concidadaos.

* * *

Ao longo desses quase vinte e cinco séculos gue nos sepa-
ram do tempo de produgdo da Republica, foi gerada uma multiplicida-
de de traducOes e interpretacfes dessa obra que, combinada com

8 Interpreters of The Republic have often stressed one side of Plato’s account of
justice at the expense of the other. Those who emphasize that Plato is trying to an-
swer the moral aceptism of Thasymachus often present him as a conservative trying to
drag people back to the past forcibly re-establish a moral consensus that had broken
up. This ignores the great shift brought about by moving from act - to an agent-
centred aproach; the attitude of the past, seen in the people like Polemarcus will not
longer do. Others have stressed the revolutionary nature of some of Platos’s propos-
als, and have present him as totally changing the subject; but this obscures the fact
that he does try to answer a challenge posed in traditional terms — “Why should |
refrain from unjust actions if | can get away with them?” (Idem, p. 162).
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outra multiplicidade de obras e experiéncias, desafiam a capacidade
humana para abrangé-las com o intelecto e poder tragar um perfil
definido de Platdo. Dependendo da referéncia ou perspectiva assumi-
das, pode-se compreendé-lo como um “reaciondrio critico da demo-
cracia ateniense em nome de um autoritarismo, que pretendendo ser
esclarecido, ndo deixa de ser autoritario; outros sdo mais sensiveis ao
seu desejo de unir a possibilidade de uma decis@o racional com a
liberdade do cidad&o."s

A reflexdo realizada sobre o conceito de justica permite que
se compreenda o vinculo que Platdo estabelece entre a agdo ético-
politica e a estruturacdo das capacidades humanas. Sua estratégia
argumentativa tem como matriz a triparticdo das funcfes da alma e o
poder divino da sua funcéo racional para coordenar e comandar as
funcdes irascivel e concupiscivel, que, atuando cada uma segundo
suas respectivas virtudes — sabedoria, coragem e temperanga — e
que, alcangaveis por uma adequada educacdo, realizam a justica na
alma como efetivacdo do Bem. O processo de educacdo sustentado e
mantido pelo Estado, serve para formar os individuos que vao consti-
tuir as trés classes do Estado — os artesdos, 0s guerreiros e 0s gover-
nantes — segundo um sistema que permite avaliar o tempo e os graus
de estudos que podem e sdo atingidos em conformidade com as ca-
pacidades de cada um. O tempo e o grau mais elevado s&o alcanga-
dos por aqueles que participardo da classe dos governantes, os inter-
mediarios correspondem aos que participardo da classe dos guerrei-
ros e 0s menos elevados, aos que participardo da classe dos arte-
sdos. Nesse sentido, a justica ho Estado € uma virtude da “alma” que,
segundo o principio da eficiéncia que estabelece que a cada um uma
tarefa, segundo sua natureza, mantém as virtudes da sabedoria, da
coragem e da temperanga, manifestas nas classes dos governantes,
guerreiros e artesaos, respectivamente. As duas dimensdes da justica
- aindividual e a comunitaria — estdo aqui presentes, intrinsecamente
comprometidas entre si. Com isso, Platdo sintetiza, nesse conceito,
um padréo de racionalidade para tratar a questdo da justica.

64 JEANNIERE, A. Platdo, p. 169.
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Muitos dos conceitos de justica que foram alvo da critica refu-
tativa de Platdo sdo suprassumidos em seu conceito de justica. Como,
por exemplo, o conceito sofistico — “Justo é o que convém ao mais
forte”, € preservado na unidade do proposito e na cooperacao hierar-
quizada das partes que compdem o todo como expressdo da justica
interna e condi¢do de possibilidade do todo ser forte para o que Ihe
convém. O forte em Platdo ndo se constitui a partir do agir, mas a
partir de certa condicdo interna. Com isso Platdo, ao transferir o acen-
to do forte para sua parte interna e ndo para a a¢do, permite compre-
ender 0 homem como capaz de exercer o poder de imitagéo do divino
e por isso capaz de construir um ordenamento externo, a partir do
ordenamento interno e, segundo a razdo, orienta-se dialeticamente
pelo Bem. A justica platdnica qualifica o tipo de unidade interna e a
conveniéncia do todo enquanto forte e, mais, no caso do Estado, essa
unidade e conveniéncia estdo de acordo com uma enaltecida e auto-
representada concepgdo de natureza humana, cuja expressao maxi-
ma € a figura do filésofo.

Por outro lado, Platdo preserva os valores e espirito eristico
do povo grego, no dualismo da manutencdo de uma paz interna com
subordinacdo a autoridade racional e o prazer da arte da guerra na
formacdo do guerreiro.

Platdo ndo diz o que é a justica, mas, sim, como ela se mani-
festa no Estado e no fildsofo por ele imaginados. Isso ele diz de varios
modos: a) que a posse e a pratica do que é proprio de cada um é
condicdo de possibilidade de justica, 0 que entendemos como condi-
¢do para que o Estado se organize com maior eficiéncia segundo a
férmula de ter o homem certo no lugar certo; b) que a cidade ndo seja
nem muito rica nem muito pobre; c) que o Estado se divida em trés
classes de forma hierarquizada e cooperante e que por elas manifeste
as virtudes do Estado - temperanca, coragem e sabedoria; d) que o
homem com justica na alma manifeste essas trés virtudes, cada uma
delas correspondendo, respectivamente, a da alma concupiscivel, a
dairascivel e a da racional e que as trés partes da alma atuem coope-
rante e hierarquicamente sob o comando da alma racional; €) tanto no
Estado como no homem justo a justica traduz o bom e o desejado; f)
a justica € um bem a ser buscado pelo homem porque esta de acordo
com sua natureza e, por isso, torna-0 um homem feliz por expressar
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uma harmonia interna da alma e por poder desfrutar dos prazeres
mais nobres da alma.

A Techné politica que surge nessa investigacdo baseia-se
em regras racionais e constitui um Estado que tem a justica como lei
maior. Que regras sdo essas e quem é capaz de compreendé-las e
coloca-las em pratica, sdo questdes que apontam sua resposta para a
Idéia do Bem e a Idéia do guardido-filésofo. O caminho que leva a
essas respostas institui um espaco discursivo da ciéncia politica, ao
pesquisar sobre a forma de organizar uma comunidade politica nos
limites de um territdrio. Platdo ndo se restringe tratar essa comunidade
como pessoas que, em um dado lugar, acordam sobre 0 modo de
convivéncia com objetivo de preserva-la com alguma seguranga. Sua
reflexdo tematiza esse agrupamento e propde organiza-lo e preserva-
lo para que as pessoas possam atingir o maior bem possivel para si e
para as gerag@es futuras.
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O PENSAMENTO POLITICO DE TOMAS DE AQUINO
NO DE REGNO AD REGEM CYPRI

José Urbano de Lima Junior
Universidade Catélica de Pernambuco
Instituto de Teologia de Caruaru

Consideragdes Preliminares

Tomas de Aquino é um dos principais filésofos da Idade Mé-
dia. Sua obra, seguindo muitos dos passos de Aristételes, mas supe-
rando-0 em muitos pontos por causa dos principios cristdos dos quais
estad imbuida, € tdo ampla e complexa quanto a do Estagirita. O Aqui-
nate refletiu e escreveu sobre temas que abrangem a Metafisica, a
Ldgica, a Etica, a Antropologia e a Politica.

Nosso ensaio versara sobre o pensamento politico de Tomas
de Aquino. Algumas consideracbes importantes devem ser feitas
antes de abordarmos o tema proposto. Em primeiro lugar, devemos
observar que o santo Doutor deixou inacabadas suas principais obras
politicas, quais sejam: a "Sententia libri politicorum" e o "De regno ad
regem Cypri". 1

Quanto ao "Comentéario a Politica" , sabe-se que a parte au-
tenticamente tomista encerra-se no capitulo 6 do livro Ill. Os demais
livros e capitulos foram acrescentados por obra de Pedro de Alverne.
Quanto ao "De regno”, sua autenticidade estende-se até a metade do
capitulo Il. Desta vez, coube a Ptolomeu de Lucca o papel de levar a

1 Comentario a Politica de Aristételes e Do reino ou do governo dos principes ao Rei
de Chipre, respectivamente.

Dissertatio (12), UFPel, pp. 1-146, Verdo de 2000
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termo o projeto do mestre que anunciara no prélogo uma obra de
quatro livros.2

Estas limitacGes, porém, ndo impedem que se possa falar de
uma teoria politica de base tomista. As obras inacabadas juntam-se
outros escritos como o Comentério & Etica e a Suma Teoldgica, prin-
cipalmente a primeira parte da segunda parte que trata da lei( ques-
tdes 90 a 108) e a segunda parte da segunda parte que versa sobre a
justica( questBes 57 a 79) e sobre as virtudes sociais( questdes 101 a
122). Tomadas em conjunto estas obras possibilitam a visualizagao
de um pensamento politico estruturado e, inclusive, um dos mais
originais do século XIIl, como observa o historiador politico, Jean-
Jacques Chevallier: "Esses dados fundamentais que o século XIII
oferecia ao espirito poderosamente construtivo de sdo Tomas seriam
confrontados com o neo-aristotelismo do ilustre Doutor cristéo, e de-
pois incorporados a sintese tomista, para criar uma filosofia politica
original. Emergem desta Ultima uma teoria do poder, uma teoria das
leis, uma teoria da resisténcia a injustica e a tirania e, finalmente,
elementos que respondem a questdo classica do melhor governo."
(grifo nosso).

Sem desconsiderar 0os conteldos das obras mencionadas,
voltaremos a atencdo a teoria politica de sdo Tomas formulada em
seu De Regno. Consideraremos apenas a parte auténtica desta obra.

Dados Importantes sobre o De regno ad Regem Cypri

Uma primeira questdo que se coloca sobre o De regno refe-
re-se a data de sua elaboracdo. Longe de ser uma mera preocupagao
da erudicdo de especialistas, a exata datacdo do escrito auxilia na
compreensdo das circunstancias e, portanto, revela as intenges de
séo Tomas ao escrevé-lo.

2 Sobre as questdes da datagdo das obras, dos provaveis motivos do inacabamento e
das posteriores complementacdes do Comentario a Politica e do De regno, conf. a
excelente obra de Torrell, Jean-Pierre, Iniciagdo a Santo Tomas de Aquino: sua
pessoa e obra. Também de incontestavel valor a obra de Chenu, M.-D. Introduction a
L'étude de Saint Thomas D'Aquin. Vide dados completos na hibliografia final.

3 Chevallier, J.-J. Histéria do Pensamento Politico. Vol. I, p.211
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A obra em questéo foi enderecada, como deixa claro o titulo,
ao rei de Chipre. Os hidgrafos de Tomas de Aquino identificam a Hugo
I, falecido em 1267, como o destinatario da obra. Segundo os estudos
de Chenu, "o opusculo foi enderecado, em 1266, ao rei de Chipre,
Hugo Il, (...)."* Também Torrel concorda que o destinatario do De
regno foi Hugo Il, pois, segundo ele: *(...), se pudermos teoricamente
escolher entre trés reis de Chipre contemporaneos de Tomas de A-
quino, um apenas parece convir ao conjunto dos dados a considerar,
Hugo Il de Lusignan (1253 - 1267); sua morte prematura talvez tenha
sido a causa do estado inconcluso da obra."

Os dados acima elencados permitem colocar a produgéo da
obra nos anos posteriores a 1260, sendo mais provaveis os anos de
1265 e 1266. Levando-se em consideragéo tais datas pode-se explicar
um fato interessante em relagéo ao pensamento politico de Tomas de
Aquino no De regno fato este que passamos a abordar.

Todos reconhecem no filésofo de Aquino a defesa de um sis-
tema de governo misto, isto €, um regime que redne as benéfices das
outras formas de governo entdo conhecidas. Sempre preocupado em
evitar que o poder degenere em tirania e, além disso, visando assegu-
rar a unidade do Estado e a paz social, Tomas de Aquino defende,
nas palavras de Chevallier, "... uma certa mescla ou dosagem das
diversas formas de governo; em outras palavras, uma Constituicdo
que, sem pretensao de rigor técnico, é licito qualificar de mista."s

Voltaremos a discutir a quest&o da melhor forma de governo
mais adiante. Interessa agora notar que, a despeito da defesa de um
regime misto feita em outras obras, no De regno, Tomas de Aquino
defende a necessidade de um governo monarquico puro. Como se
pode explicar esta aparente contradicdo? A resposta a esta indagacédo
esharra no incipiente conhecimento do momento histérico de Chipre
em 1266, ano de composicdo do oplsculo em questdo. Mas Chenu,
de posse de alguns dados historicos, d& uma explicacdo bastante

4 Chenu, M.-D. Introduction a I'étude de Saint Thomas D'Aquin. p. 287: "L'opuscule en
effet fut adressé, en 1266, au roi de Chypre, Hugues Il (...)."

5Torrel, J.- P, op. cit., p. 198.

6 CHEVALLIER, op. cit. p. 220.
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plausivel & defesa da monarquia pura no De regno por parte de To-
mas de Aquino.

Segundo Chenu, os chipriotas, em 1233, para legitimar juridi-
camente uma revolta contra 0 governo, teriam adotado a legislagéo do
reino de Jerusalém. Tal legislacdo obrigava o principe a ndo tomar
nenhuma medida sem a outorga das ligas; tais ligas obstruiam, de
varias formas, o servico publico. Ainda segundo Chenu, em 1286, 0s
reis de Chipre conseguiram instaurar com éxito uma monarquia abso-
luta. De posse destes dados, ele conclui: "A situagdo, em 1266, é
dificil conhecer, mas parece que a ilha estava em plena anarquia e
que um reforco da autoridade real parecia indispensavel. (...). Se, em
1266, as ligas apareciam em Chipre como as campeds da anarquia e
0 rei como o Unico defensor possivel da ordem publica, pode-se expli-
car que no De regimine principums* santo Toméas ndo tenha exprimido
sua preferéncia pelo governo misto e tenha recomendado a monar-
quia pura."

Torrel, em um recente trabalho sobre a vida e as obras de
Tomés de Aquino, analisando o De regno, afirma: "Enquanto o mais
das vezes ele recomenda um governo misto, em que o rei colabora
com uma aristocracia eleita pelo conjunto da populacdo, aqui Tomas
recomenda uma monarquia absoluta. Talvez seja o caso de ver a
razdo para isso no que ele conhecia da situacao particular de Chipre
na época em que escrevia. Mas é preciso acentuar também o estado
da obra, que ndo pode ser revista pelo autor."®

Também Chevallier aponta a situacdo histérica de Chipre
como a causa da op¢ao de Tomas de Aquino pela monarquia absoluta

T CHENU, op. cit. p. 287: "La situation, en 1266, est difficile & connaitre, mais il semble
que Ile était alors en pleine anarchie et qu'un renforcement de l'autorité royale appa-
raissait indispensable. (...). Si, en 1266, les liges apparaissaient en Chypre comme
des champions de I'anarchie et le roi comme le seul défenseur possible de l'ordre
public, on pourrait s'expliquer que dans le De regimine principum saint Thomas n'ait
pas exprimé sa préférence pour le gouvernement mixte et ait recommandé la monar-
chie pure."

* De regimine principum: trata-se de uma outra nomenclatura, menos em voga, para
designar o De Regno.

8 TORRELL, op. cit., p. 199.
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no De regno. Diz ele; "O prdprio titulo De Regno ou Do Reino (...)
constitui uma indicagdo de que, em principio, 0 autor estuda um regi-
me puro, um regime-tipo: a monarquia ou realeza." E acrescenta; "Seu
objetivo € preciso e situa-se no tempo e no espago: 'é um guia de
politica cristd enderegado a um rei no poder’; responde a situagao
especifica de Chipre, que, sem duvida, por volta de 1266, sob o reina-
do dos Lusignan, exigia um fortalecimento do poder monarquico."®

Percebe-se, portanto, que a defesa da monarquia pura no De
regno atende a uma necessidade circunstancial pela qual passava o
reino de Chipre, ndo sendo esta a op¢do politica definitiva de Toméas
de Aquino. Além disso, um outro aspecto é preciso ressaltar para
quem se lanca a leitura do opuculo. Considerando seu estado inaca-
bado e as circunstancias nas quais foi escrito, fica facil perceber que
"seria pouco recomendavel basear-se nesse (nico texto - como ocasi-
onalmente se fez - para construir um sistema politico ad mentem
sancti thomae. Pe. Chenu ja o dissera muito bem: ' O De Regno é um
tratado pedagdgico e moral para uso de um principe, ndo uma obra de
teoria politica."10

Apesar de tudo, o De regno , a0 menos em sua parte auténti-
ca, € uma boa fonte para o estudo do pensamento politico de santo
Tomas. Nele encontramos, conforme o prélogo do autor, a reflexdo
sobre a origem da realeza e os deveres do rei, sobre a tirania e o
direito de sedicdo, entre outros temas que podem ser complementa-
dos a partir dos fundamentos formulados em outras obras. Passemos,
entdo, ao estudo do De regno.

Natureza social e teleolégica do homem no De regno

No prélogo do De regno, Toméas de Aquino, ao oferecer a o-
bra ao rei de Chipre, esclarece que desejou escrever um livro "sobre 0
governo régio, no qual expusesse acuradamente a origem do reino e
quanto compete ao oficio de rei, segundo a autoridade da divina Escri-
tura, 0s ensinamentos dos filosofos e os exemplos dos principes mais

9 CHEVALLIER, op. cit., p. 222.
10 TORRELL, op. cit. p. 199.
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dignos de louvores, (...)."** Ao realizar esta tarefa, ao menos até onde
conseguiu fazé-lo, ele ndo pdde deixar de refletir sobre a origem e o
fim da sociedade , bem como sobre a natureza social e teleologica do
homem. Alias, o discurso teleolégico - teoria do fim Gltimo do homem
- € um dos principais fundamentos sobre os quais se formam quais-
quer outros discursos, principalmente o social e o moral.

Tomés justifica a necessidade de haver um rei utilizando-se
da teoria dos fins desenvolvida por Aristételes, principalmente na
"Etica a Nicbmaco". Segundo a teoria do Estagirita, assumida pelo
filésofo de Aquino, toda agdo visa um determinado fim. Este fim deve
ser algo desejado por si mesmo, caso contrario, prosseguiriamos até
o infinito buscando sempre uma coisa em vista de outra. Além do
mais, deve haver um fim que é superior a todos 0s outros e que confe-
re sentido as ag¢des humanas. Este fim, desejado por si mesmo, é a
felicidade. E a este bem soberano que devemos buscar, dirigindo
nossas acoes e inten¢des para a realizagdo do mesmo.

Tomas concorda prontamente que a felicidade seja o fim l-
timo das acfes humanas. Mas vai além de Aristételes ao afirmar, de
acordo com os dados da revelagdo crista e da tradicdo patristica,
notadamente com Agostinho, que esta felicidade ndo pode ser alcan-
cada plenamente pelo homem, mesmo 0 mais justo e virtuoso, en-
quanto este ndo puder contemplar a Deus, verdadeiro e eterno bem,
felicidade Ultima e imutavel de todo homem. A felicidade terrena, por
maior que seja, € imperfeita e incompleta pois o desejo ndo encontra
nela sua plena satisfacdo. Somente em Deus o intelecto e o desejo
humano encontram realiza¢do plena.l2

Qual a implicacdo desta teoria teleoldgica em relacéo a teoria
politica formulada no De regno? Em primeiro lugar devemos saber
que a felicidade terrena deve ser perseguida por todos, pois, embora
imperfeita, ela esta ordenada para a felicidade celeste. Entre os bens
terrenos a felicidade é o maior e como tal deve ser perseguida através
de uma vida social e moral adequadas. Tomas utilizara a teoria dos
fins para justificar a vida politica e social do individuo como condi¢éo

11 Tomés de.Aquino. Do Reino ou Do Governo dos Principes ao Rei de Chipre, p. 126.
12Cf. S.Th.1.1l.g.3,a. 8.
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necessaria a consecucao da felicidade terrena e fara da vida virtuosa,
exercitada na sociedade, o meio adequado & conquista do fim ultimo.

Para ser feliz em sua vida terrena 0 homem precisa viver em
comunidade, em sociedade. Segundo Aquino, o homem ndo pode
viver isolado, pois enquanto "aos outros animais preparou a natureza
o0 alimento, a vestimenta dos pélos, a defesa, tal como os dentes, 0s
chifres, as unhas ou, pelo menos, a velocidade para a fuga“, ao ho-
mem, "coube-lhe a raz&o, pela qual pudesse granjear, por meio das
préprias maos, todas essas coisas, para que é insuficiente um homem
sO. Por cuja causa, ndo poderia um homem levar suficientemente a
vida por si."13 Além disso, os animais tém um discernimento natural
que os avisa, por exemplo, quando devem fugir, assim a ovelha foge
ao vé o lobo; alguns conhecem, por aptiddo natural, ervas medicinais
e outra coisas necessarias a vida. O homem, por sua vez, tem apenas
um conhecimento geral do que lhe € necessario para a vida. Dai se
conclui que "é necessario ao homem viver em multiddo, para que um
seja ajudado por outro e pesquisem nas diversas matérias, a saber,
uns na medicina, outro nisto, aqueloutro noutra coisa."* A linguagem
torna evidente a natureza social do homem. Nenhum outro animal
comunica tdo bem aos outros sobre as suas necessidades como o
homem, por isso ndo ha ser mais gregario que o humano.

O fim da vida em sociedade, no entanto, ndo se resume ao
atendimento dos recursos basicos a sobrevivéncia dos individuos. Ha
um fim maior ao qual este esta subordinado. O fim da sociedade € o
bem viver, o bem comum a todos, o viver segundo a virtude. Neste
sentido, afirma Tomas: "Parece, no entanto, ser fim dltimo da multiddo
congregada o viver segundo a virtude. Pois para isto se congregam 0s
homens: para em conjunto viverem bem, o que ndo pudera cada um,
vivendo separadamente. Ora, boa € a vida segundo a virtude; portan-
to, a vida virtuosa € o fim da associacdo humana."'> Sé em sociedade,
com a mutua colabora¢do de todos, 0 homem pode atender a sua

13 De regno, p. 127.
14 ]dem. p. 127.
15 De regno, p. 163.
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sobrevivéncia e, principalmente, desenvolver qualidades morais es-
senciais para a consecucao da felicidade terrena.

A felicidade terrena, no entanto, ndo € o bem final, buscado
por si mesmo. Como vimos acima, este bem (ltimo é a felicidade
celeste, a contemplacéo da esséncia divina. Viver virtuosamente ndo
é o fim Gltimo dos individuos congregados em sociedade. A vida virtu-
osa da ao homem a possibilidade de ser feliz mundanamente, mas
esta felicidade é apenas uma palida imagem do gozo final. Viver bem
e virtuosamente em sociedade ndo é o fim em si mesmo, é um meio
para atingir tal fim. Tomas assim se expressa: "Visto que, porém, o
homem, vivendo segundo a virtude, é ordenado a um fim ulterior, 0
qual consiste na fruicdo divina, como acima dissemos, cumpre seja 0
mesmo o fim da multiddo humana, como o de um s homem. Néo é o
fim dltimo da multiddo associada viver segundo a virtude, mas sim,
pela vida virtuosa, chegar a fruicao divina." ( Grifo nosso).

O melhor governo e suas atribuigcdes

Seguindo 0 esquema classico que marca a reflexao politica
dos pensadores antigos e medievais, e que s6 sera abandonado por
Maquiavel em seu O Principe, Tomas de Aquino expde no De regno
seu pensamento sobre a melhor e a pior forma de governo, as fun-
¢Oes dos governantes, os direitos e deveres dos suditos, etc.

O melhor governo

Do pressuposto de que todas as a¢des humanas ordenam-se
para atingir determinados fins; de que tais fins se subordinam de a-
cordo com sua maior ou menor dignidade; de que os homens esco-
lhem mudiltiplos fins - a honra, o poder, o prazer, o dinheiro - e agem
das mais variadas formas para atingi-los; de que, como foi dito, o
homem é naturalmente sociavel, resulta evidente a necessidade de
haver um regente que ordene as a¢es da multiddo para o fim almeja-
do pela comunidade social: 0 bem viver, a vida virtuosa.

16 |dem, p. 164.
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O governo surge da necessidade de unir os desejos e 0s es-
forcos de todos para a consecucdo de um bem comum, para a supe-
racdo de fins meramente particulares. Assim como alguns corpos
celestes dirigem os demais, como no homem a alma rege o corpo e,
entre as partes da alma, o intelecto ordena as partes irascivel e con-
cupiscivel, assim também deve haver um regente comum a multidao,
caso contrario a sociedade dissipar-se-a por causa da diversidade dos
fins particulares. Citando o provérbio de Salomdo, argumenta Tomas:
"Isso podendo, diz Salomdo (Pr 11, 14): 'Onde ndo ha& governante,
dissipar-se-a 0 povo.' E, por certo, € razovel pois ndo sao idénticos o
préprio e 0 comum. O que é préprio divide, e 0 comum une. Aos diver-
sos correspondem causas diversas. Assim, importa existir, além do
que move ao bem particular de cada um, o0 que mova ao bem comum
de muitos. Pelo que, em todas as coisas ordenadas se acha algum
diretivo mais elevado. (...). Cumpre, por conseguinte, que, em toda
multidao, haja um regente."t

A mais importante das fungdes do governante sera a de em
tudo promover o bem comum. E o cumprimento ou ndo desta tarefa
sera o paradigma pelo qual julgar-se-a se 0 governo € justo ou injusto.
Quanto mais o governante ordenar em vista do bem comum da multi-
ddo de homens livres, mais justo e reto sera seu regime, ao contrario,
quanto mais legislar em favor préprio, mais injusto e cruel o governo.
"Em verdade, diz Aquino, devem os pastores buscar o bem do reba-
nho e os governantes o bem da multiddo a eles sujeita."8

O governo injusto, o que legisla em causa prdpria, pode ser
de trés tipos: a tirania, governo de um s6 que rege com 0 uso cada
vez mais acentuado da forca; a oligarquia, principado de poucos que,
por causa de suas riquezas, oprimem a plebe; e a democracia, onde o
poder iniquo é exercido pela maioria e 0s plebeus oprimem os ricos
pelo poder da multidao.

O regime justo também abriga distingbes. Chama-se politia
quando a administracdo estd com a multidao; aristocracia quando

17 De regno, p. 128.
18 ]dem, p. 129.
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administram poucos, mas virtuosos; e rei quando o governo justo é de
um so.

Conhecidas as formas de governo justas e injustas, Tomas
aponta aquela que julga ser a melhor. E 0 melhor governo sera aque-
le que garante a unidade da paz. A paz, sem a qual a multid&o tornar-
se-ia dissensiosa, deve ser 0 maximo intento do governante. "Ora,
pensa Tomas, manifesto € poder melhor realizar unidade o que é de
per si um s6, que muitos, tal como a mais eficiente causa de calor é
aquilo que de si mesmo é quente. Logo, é o0 governo de um sé mais
atil que o de muitos."19 (Grifo n0sso).

No governo de muitos as dissensfes sdo comuns. Como a-
testam as experiéncias "... laboram em dissensdes e flutuam sem paz
0s paises ou as cidades que ndo se governam por um so (...). Ao
contrario, porém, 0s paises e as cidades dirigidos por um so rei, go-
zam de paz, florescem na justi¢a e alegram-se com a opuléncia."?

O governo de um sé, como afirmamos baseados em estudos
de bons pesquisadores, ndo representa 0 pensamento politico acaba-
do de Tomas de Aquino. Tal escolha deve ser interpretada mediante o
contexto e a fungéo da obra em questao.

A tirania e o direito a sublevacdo

A tirania é o exato oposto do melhor governo. Assim como no
melhor governo é bom que seja una a chefia, sendo, por isso, o reino
melhor que a aristocracia, e esta melhor que a politia, também no
governo injusto quanto mais una for a chefia, mais nocivo ele sera.
Sendo assim, a tirania de um s6 € mais cruel que a tirania oligarquica,
e esta pior que a democratica.

O que torna um governo injusto é o trato, por parte do gover-
nante, de seu bem particular, com menosprezo do bem publico.
"Quanto mais se afasta do bem comum, tanto mais injusto é o regi-
me." De acordo com este critério, a oligarquia, na qual se busca o

19 De regno, p. 131.
20 |dem, p. 131.
2 |dem, p. 132.
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bem de uns poucos, afasta-se do regime justo mais do que a demo-
cracia, na qual se busca o bem de muitos. A tirania, no entanto, é a
que mais se distancia, pois busca somente o bem de um. "Entre os
regimes injustos é, portanto, 0 mais suportavel a democracia, € o pior,
a tirania."?

O tirano, buscando sempre o bem particular e a manutengéo
do poder, agrava de muitas formas aos suditos. Governam de acordo
com as paixdes que o dominam. Se é possuido pela paixdo da cupi-
dez, rouba os bens dos sUditos; se a ira 0 subjuga, por nada derrama
sangue. "Dessa forma, - acusa Tomas - nenhuma seguranga havera,
sendo que serdo incertas todas as coisas, uma vez que se afasta o
direito, ndo podendo haver firmeza no que quer que seja, posto estar
a mercé duma vontade estranha, para ndo dizer do desregramento
estranho."? Nestas palavras esta implicita a nogao tomista de que a
sociedade e o governo devem ser regrados pela lei. Com o desrespei-
to ao bem publico e com os agravos aos sUditos, o tirano suspende o
direito e instaura a forga como regra do poder.

Convicto defensor da liberdade, principalmente da liberdade
intelectual, santo Tomas condena 0s agravos corporais, mas indigna-
se muito mais com os maleficios espirituais que o tirano impde aos
suditos. Por isso, afirma; "Nem se fazem agravos aos sUditos s6 nas
coisas corporais, mas ainda se Ihes impedem as espirituais, j& que o
que prefere mandar a beneficiar impede todo o proveito dos suditos,
suspeitando ser prejuizo ao seu dominio iniquo toda exceléncia dos
suditos. Porque aos tiranos sao mais suspeitos 0s bons que 0s maus,
e sempre lhes é de temer a alheia virtude. Eis a razéo pela qual pre-
tendem os ditos tiranos que 0s seus suditos ndo se tornem virtuosos
nem adquiram o espirito de magnanimidade que Ihes faca intoleravel
a sua iniqua dominag&o."24

Além disso, o tirano prefere a discérdia a amizade, pois esta
favorece a paz reciproca. Ele semeia conubios, proibe o que promove
0 entendimento entre os homens, de modo que, "ndo confiando um no

22 |dem, p. 133.
23 |dem, p. 133.
24 De regno, p. 134
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outro, nada possam tramar contra o0 senhorio deles."? Como fruto
destes agravos, surgem individuos servis e pusilanimes, amedronta-
dos pelo terror. Em nenhum outro regime a virtude € tdo aviltada e
sdo, por isso, tao poucos 0s homens virtuosos quanto na tirania.

H& como evitar que um tirano suba ao poder? De acordo com
Tomas, sendo o rei 0 melhor governo, deve-se tratar a que seja pro-
movido a tal um homem de inclinagdo contréaria a tirania. Além disso,
deve-se estabelecer de tal forma o governo que se lhe subtraia a
ocasido de tirania. E com palavras que demonstram claramente sua
oposicdo ao governo absolutista, Tomas de Aquino afirma: "Ao mes-
mo tempo também, tempere-se-lhe de tal maneira o poder, que nao
possa facilmente declinar para a tirania."?

Se mesmo com estes cuidados o rei vir a tornar-se tirano, o
que fazer? O leitor apressado e desatento do De regno acusaria injus-
tamente a Tomas de conformista e reacionério por causa destas pala-
vras: "Se ndo for excessiva a tirania, mais conveniente é temporaria-
mente tolera-la branda, do que, na oposi¢ao ao tirano, ficar-se emara-
nhado em muitos perigos mais graves do que a propria tirania."?” A
ascendéncia de alguém ou de um grupo ainda mais perverso e tirano
que o anterior ao poder é um destes perigos. A anarquia, outro.

Santo Tomas néo incentiva o conformismo dos suditos frente
a tirania. Pouco mais adiante, numa passagem que ndo deixa ddvidas,
condena o uso privado da forca para assassinar o tirano e defende,
como os pensadores modernos o fardo mais tarde, meios legitimos de
destituicdo do usurpador. Reconhece aos suditos - aos quais chama
de "autoridade publica" - o direito de destituir o tirano sem crise de
consciéncia. Afirma ele: "Quer, assim, parecer que ndo se deve pro-
ceder contra a perversidade do tirano por iniciativa privada, mas sim
pela autoridade plblica. Primeiro, porque, competindo ao direito de
qualquer multid&o prover-se de rei, ndo injustamente pode ela destituir
0 rei instituido ou refrear-lhe o poder, se abusar tiranicamente do
poder real. Nem se ha de julgar que tal multiddo age com infidelidade,

% |dem, p. 134.
% |dem, p. 139.
27 |dem, p. 139.
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destituindo o tirano, sem embargo de se lhe ter submetido perpetua-
mente, porque mereceu ndo cumpram os sUditos para com ele o pac-
tuado, ndo se portando ele fielmente, no governo do povo, como exige
o dever dorei."

Digressao: propriedade privada e necessidade

O direito e 0 uso da propriedade privada ndo sao analisados
no De regno. Contudo, gostariamos de apresentar, ainda que breve-
mente, 0 pensamento do Aquinate referente a este tema tdo contem-
poraneo.

Tomas de Aquino reflete sobre a propriedade a partir de um
prisma ético que leva em considera¢do a dimensédo pessoal e social
da posse. Reconhece o direito a posse privada dos bens, mas exige
dela uma funcdo social: assegurar 0 necessario para todos. A um
direito universal - todos tém direito a propriedade - corresponde uma
obrigacéo universal - todos devem ter satisfeitas as suas necessida-
des. Ou seja: a apropria¢do, que a principio é um direito de todos, s6
encontra sua legitimidade sob a condicdo de que todos tenham asse-
gurado o direito de uso dos bens ali produzidos.

A resposta de Tomas para a questdo: "E licito furtar movido
pela necessidade?", corrobora o exposto acima. Diz Tomas que 0
direito do homem - direito positivo - ndo deve derrogar ao direito natu-
ral ou ao direito divino. "Ora, pela ordem natural, instituida pela provi-
déncia divina, as coisas inferiores sdo destinadas a satisfacdo das
necessidades dos seres humanos. Por isso, a divisdo e apropriacao
das coisas, as quais resultam do direito humano, ndo impedem que,
servindo-se delas se satisfaca as necessidades humanas. Portanto,
0s bens que alguns possuem em superabundancia sdo devidos, em
virtude do direito natural, ao sustento dos pobres." E se ndo ha inicia-
tiva de cada um em dispensar os proprios bens para vir em auxilio do
necessitados, ai, continua Tomas: "se a necessidade é de tal modo
evidente e urgente, que seja manifesto que se deva obviar & instante
necessidade com os bens ao nosso alcance, quando por exemplo é

28 De regno, p. 140.
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iminente 0 perigo para a pessoa e ndo se pode salva-la de outro mo-
do, entdo alguém pode licitamente satisfazer a prépria necessidade
utilizando o bem de outrem, dele se apoderando manifesta ou oculta-
mente. E esse ato, em sua propria natureza, ndo é furto ou rapina."?

A conclusdo formulada por Toméas de Aquino ndo poderia ser
outra: "Na necessidade todas as coisas sdo comuns. E, assim, ndo
parece haver pecado, se alguém toma a coisa de outrem, pois dela a
necessidade fez para ele um bem comum."%0

* * *

Apesar do estado de inacabamento da obra "De regno ad re-
gem Cypri", pudemos, através dela, conhecer alguns dos principais
pontos da teoria politica de Santo Tomas de Aquino.

Entre tais pontos destacamos o0s seguintes: 0 homem € social
por natureza; a sociedade visa um fim comum; o fim da sociedade é o
bem viver, o0 viver virtuoso; para atingir tal fim, faz-se necessario um
governo justo que trabalhe em vista do bem comum; tal governo sera
dito justo ou injusto pelo quanto se aproxime ou se afaste de sua
funcdo. O viver virtuoso ndo é o bem ultimo do homem. Viver segundo
a virtude é uma das condicOes que garantem a felicidade terrena, mas
esta é uma felicidade imperfeita, passageira, mutavel. O verdadeira
felicidade, para a qual a virtude prepara, consiste na contemplacao da
esséncia divina.

Além disso, vimos 0 quanto Tomas condena a tirania, o pior
entre os piores regimes de governo. Defende, por isso, o direito legi-
timo de sedicdo dos suditos a fim de expulsar o usurpador de seu
trono. Reconhece também o direito a propriedade privada, mas exige
que ela tenha a fungdo e o propdsito social de suprir as necessidades
de todos, caso contrario, aquele que sentir-se privado dos bens basi-
Cos a sobrevivéncia pode apoderar-se do bem alheio sem sentimento

23 Th. I, q. 66, a. 7.
0. Th. II-Il, 4.66 a.7.
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de culpa ou de pecado, pois a necessidade tornou comum o que antes
era privado.

A defesa da monarquia no De regno, como ja salientamos,
responde as circunstancias pelas quais passava Chipre quando To-
méas enderegou tal oplsculo ao rei Hugo Il. Como demonstram os
comentadores mais competentes da obra tomista, Tomas prefere um
governo que retina o que ha de melhor entre os regimes justos.

Por estes pensamentos, cabe a Santo Tomas um lugar entre
o0s grandes idedlogos politicos que ainda hoje apresentam certa atua-
lidade de conteudo e de respostas para problemas cotidianos.
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NOTAS SOBRE A ESSENCIA DO PODER POLITICO
SEGUNDO MAQUIAVEL

José Luiz Furtado
Universidade Federal de Ouro Preto

Maquiavel e as formas constitucionais
da Itlia do "Quattrocento"

O problema principal relativo aos principados e republicas da
Italia do século XV, onde e quando viveu Maquiavel consiste em esta-
belecer a legitimidade do poder politico diante da ruina das estruturas
antigas, tidas como eternas, tais como a Igreja e o Império Romano.
Como governar num dominio politico sem vinculo com nenhum impé-
rio e sem depender da tutela da igreja? Desse ponto de vista a fragili-
dade das instituicdes republicanas, laicizadas, isoladas de qualquer
unidade politica maior que a de um simples principado, as dificuldades
em manté-las contra as agressdes internas e externas, o sentimento
de inseguranca, a falta de fundamento do poder politico, onde quer
que ele se exerc¢a, que ndo seja a "forca" do principe, sdo experién-
cias fundamentais para se compreender o pensamento de Maquiavel
onde todo esse complexo quadro social se espelha. "A ilegitimidade é
o0 pecado original que macula o poder dos principes",* escreve Burc-
khart. Na Italia da renascenca um condottiere, isto é, um chefe militar
a servico de um principe, “podia elevar-se a condi¢do de soberano,
mesmo sem usurpacao, quando, por exemplo, na falta de dinheiro lhe
pagavam em terras e em homens".2 Quando a seguranca do Estado
passa a apoiar-se na criagdo de milicias compostas por membros da
"plebe" e ndo mais por mercenérios, os problemas apenas mudam de
figura pois agora sdo os soldados recrutados entre o proprio povo que

1 Cf. BUCKHART, O Renascimento italiano, p. 15.
2 BUCKHART, op. cit., p. 23.

Dissertatio (12), UFPel, pp. 1-146, Verdo de 2000
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terdo que reprimi-lo em sua reivindicacbes politicas e materiais para
evitar tumultos sociais.®

N&o é pois sem razdo que Dante comparava Florenca refa-
zendo e corrigindo sem cessar a sua constituicdo a um doente mu-
dando de posi¢do a cada instante sem ser capaz de escapar ao sofri-
mento. Mas segundo Buckhart, havia uma crenca difundida na possi-
bilidade de implantar uma constituicdo estavel "com base no célculo
das forcas e tendéncias existentes" e ndo a partir de ideais utdpicos.
Dai essa necessidade de "refletir sobre a instabilidade das formas
constitucionais através da andlise da ldgica das suas transformacdes”,
caracteristica da historiografia do "quattrocento” em geral, como assi-
nala Bignotto.>

Para os historiadores do "quattrocento” a republica se identi-
ficava a "politéia" de Aristételes, na medida em que a poténcia eco-
nbmica, cultural, politica e militar de um Estado depende da possibili-
dade de assegurar o direito efetivo dos cidaddos participarem dos
negaocios publicos. A esta capacidade republicana de realizar interna-
mente a liberdade deveria se sobrepor a forca para reagir as ameacas
externas e para limitar internamente a liberdade até o ponto em que
ndo comprometesse a estabilidade do proprio governo. Porém, mais
ligadas a idéia de usar a habilidade diplomatica do que a forca, a fim
de garantir a soberania, as instituicdes republicanas mostravam-se
frageis tanto externa quanto internamente. Esta “crise da liberdade” se
faz acompanhar de uma “crise tedrica”, quanto aos fundamentos da
prépria republica em particular e da politica em geral que encontrara
em Maquiavel seu “intérprete mais brilhante"s. Porém o que faz o
brilhantismo dessa interpretacdo € justamente a capacidade de acen-
der aos fundamentos da acdo politica definida enquanto “instituicdo
continuada”,” ultrapassando o dominio imediato dos fatos histéricos
que ela nos permite compreender em toda sua amplitude essencial.
Assim o poder politico é essencialmente for¢a de estabilizacéo e reali-

3 BIGNOTO, N. Maquiavel Republicano, p. 44.
41dem, p. 72.

5 BIGNOTTO, op. cit., p. 31.

6 dem, p. 74.

" BIGNNOTO, op. cit., p. 56.
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zacdo radicada, em Ultima instancia, na capacidade politica pessoal,
na vontade e astucia de um individuo que encarna a vontade do Esta-
do E a esta vontade de poder assim definida que o Principe sera dedi-
cado.

Para Maquiavel o ideal politico deve ser realizavel por um
poder municiado de conhecimento das forcas histéricas em jogo,
mesmo que esse poder e este saber estejam em desacordo com as
ideologias religiosas e morais da época.t Assim, Maquiavel estabele-
ce, no plano tedrico, a autonomia da acdo eficaz contra os valores
ideais da liberdade, a fim de permitir ao agente politico (identificado
por Maquiavel ao “principe”) salvar com sua forga astuciosa a cidade
ameacgada por uma violéncia que as instituicBes politicas, por mais
justas e verdadeiras que possam parecer, por mais conformes aos
ideais religiosos e morais, ndo puderam e ndo podem impedir. Portan-
to a teoria maquiaveliana da autonomia da ag&o eficaz pressupde o
atestado da ineficacia politica dos valores morais e religiosos.

Para Maquiavel as filosofias politicas classicas contentaram-
se em elaborar a no¢do do melhor governo, criando utopias que em
nada contribuiram para solucionar os problemas do Estado e da soci-
edade. ° Ao contrario Maquiavel se propde elaborar uma filosofia poli-
tica fundamentada na "verita efetualle de la cosa’(verdade efetiva da
coisa)™?, isto €, no ser e ndo no ideal ou dever-ser. Assim a filosofia
politica deve renunciar a legislar sobre os fatos, partindo da realidade
efetiva a fim de verificar quais ideais sdo alcancdveis mediante as
forcas existentes atualmente, pois todo ideal e projeto politicos séo
impotentes até que uma vontade possa lhes dar corpo enquanto,
precisamente, vontade efetiva de poder.

Mas a verdade efetiva ndo implica s o delineamento dos a-
gentes concretos de qualquer transformacéo social, invertendo, além
disto, a ordem da reflexdo ao partir das motivag@es politicas que mo-
vem as forcas efetivas para chegar ao tipo de acdo praticavel por elas.

8 Cf. GRAMSCI, A. Note sul Maquiavelli, sulla politica e sullo stato moderno. Torino:
Einaudi, 1949, p. 10 (cit. In: LEFORT, C. Le Travail de 'oeuvre - Maguiavel, p. 8, nota.
9 Cf. O Principe, cap. XV.

10 Ibldem.
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Os grandes querem o dominio social e o poder politico, os pobres
desejam ndo serem oprimidos. O sucesso do governo dependera da
maneira como estes dois “humores” serdo equacionados.

Tal empreitada tedrica supde o rebaixamento das exigéncias
da filosofia classica que, subordinando a politica a moral, fazia do
aperfeicoamento da humanidade o objetivo do bom governo. Para
Maquiavel os homens s&o naturalmente maus, de modo que n&o se
pode esperar nenhum aumento da moralidade nas agles e institui-
¢Oes. Deste ponto de vista Maquiavel é o primeiro arauto do sentimen-
to que tornar-se-& uma convicgdo definitiva a partir do século XVII,
convicgdo de que nem a filosofia moral nem os preceitos religiosos
bastam para controlar as paixfes destrutivas dos homens, na ausén-
cia da forca. 1t

Portanto Maquiavel ndo inova, em relagdo a tradicéo, por a-
firmar a maldade natural dos homens. A novidade é que essa nature-
za, mesmo sendo inultrapassavel, ndo impossibilita a criagdo de "insti-
tuicdes boas".12 A politica implica em saber administrar as paixdes, em
mante-las sob controle. "A existéncia de faccOes e dissensdes, longe
de erodir toda a possibilidade de leis boas e eficientes, pode ser con-
dicdo para cria-las” 13. Naturalmente egoistas, os individuos destinam
suas vidas a busca exclusiva de beneficios privados, a realiza¢do dos
seus interesses particulares. As leis devem proteger a seguranca do
Estado contra a inconstancia e a fraqueza das paixes humanas, mas
ndo podem faze-lo se ndo estiveram fundamentadas num poder eficaz
encarnado na figura do principe astucioso. As leis se imp0e pela forca
e ndo pela consciéncia da sua justeza.

Na filosofia moderna em geral o Estado é pensado como
principio da organizacdo da sociedade para além das motivacdes que
imperam na vida cotidiana, quais sejam, a concorréncia, a busca de
enriquecimento pessoal, 0 egoismo etc. Por essa via a politica apare-
ce sob a forma de contraposicao das motivacOes efetivas que regem
originariamente a vida dos homens, aos valores propriamente éticos

11 Cf. HIRSCHMAN, A. O. As Paixdes e os interesses, p. 23.
12 1dem, p. 86.
13 HELD, D. Modelos de democracia, p. 42.
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da liberdade, justica, fraternidade, igualdade etc., valores que devem
ser instituidos na qualidade de principios orientadores das leis objeti-
vas. Assim, 0 Estado se justifica eticamente pelo fato da imperfeicdo
dos vinculos que retnem primordialmente os individuos na sociedade.
Para isso deve recorrer a principios intemporais € universais dos quais
seria 0 porta-voz no mundo histérico. Ora 0 que ird caracterizar a
concepcéo de Estado em Maquiavel, elaborada a partir da “verdade
efetiva”, é justamente o fato do poder do Estado ndo mais se justificar
em fun¢do de qualquer fundamento exterior ou transcendente ao jogo
de interesses efetivamente motivadores da atividade social, em nao
mais recorrer a uma suposta a forca de convicgdo atribuida aos valo-
res transcendentes e universais, que perdem assim sua funcdo na
organizacdo da sociabilidade.

De fato € tradicional a idéia de que a politica € uma estrutura
transcendente em relagdo as motivagfes imediatas da vida humana.
Segundo os sofistas a organizacdo politica origina-se da deficiéncia
das artes — linguagem, arquitetura, tecelagem, carpintaria, agricultura
etc. — em dar aos homens meios para se protegerem contra 0s peri-
gos naturais, 0 que o0s levava a unirem-Se por ser mais vantajoso.
Porém, visto que ndo dispunham da arte politica da convivéncia, logo
a unido fracassava, 0 que suscitou a intervencao de Zeus distribuindo
reveréncia, amizade e justica a todos os homens de tal modo a tornar
a cidade um ordem duradoura,’* posicdo que coaduna-se imediata-
mente com a de Aristoteles quando este afirma que “a verdadeira
cidade deve acima de tudo ter a virtude em consideragéo, pois sem
isso ndo passaria de liga ou associacdo de armas™.

A filosofia moral tradicional tratava as paixdes humanas como
se fossem vicios naturais contrarios ao que o homem deve ser de
acordo com a razo. Viver virtuosamente consiste em saber regular o
comportamento de acordo com as finalidades prescritas pela razéo e
elaboradas pela filosofia. Mas as paix@es funcionam como eternos
obstéculos a realizagdo dos objetivos da razdo. De um lado a verdade
racional, que mostra 0 que deve-ser, de outro os fatos da histdria

14 Cf. Platdo, Protagoras, 322.
15 Politica, 11, V, 1.
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humana, a vida existente, real, impulsionada pela vontade de poder e
pelo egoismo. O que a teoria da “verdade efetiva” condena é justa-
mente a transcendéncia do ideal em relacdo as forcas histdricas que
atuam no presente.

Maquiavel ndo pretende pois suprimir a transcendéncia dos
valores por causa da distancia que separa o ser do dever-ser e o real
do racional. A transcendéncia é condenada porque € falsa se conside-
rada como caracteristica da verdade em si dos valores's. O Estado e o
governo tornam-se construg@es artificiais no sentido mais radical da
palavra na medida em que o homem n&o pode contar com nenhuma
regra fixa, nenhum modelo pré-fixado!’, enfim, com nada além da
forca e astucia que constituem os elementos fundamentais da “virt(”
politica. Assim ao contrario de contrapor simplesmente paixdo e razao
Magquiavel nos propde pensar um ideal realizavel a partir das proprias
paixdes e forcas humanas. O politico deve trabalhar as forcas positi-
vas da necessidade para que ela termine por se abrir, a partir das
suas fontes proprias, ao ideal's. E, de acordo com a natureza efetiva
das sociedades humanas, o Estado nada pode realizar, de bom ou de
mal, sem consolidar sua propria soberania.

Por este prisma a afirmagdo da transcendéncia deriva de
uma insuficiéncia da razdo que ndo sabe considerar 0s assuntos hu-
manos a partir das verdades de fato. Ao contrario a transcendéncia
dos valores € “hoa” enquanto imanente aos atos de efetuacdo do
poder. Essa transcendéncia imanente dos valores é possivel enquanto
aparéncia dos atos destinada a despertar a confianca dos stditos. E
melhor aparentar “misericérdia, lealdade, humanitarismo, sinceridade

e religiosidade”(P, XVIII, 4) do que possui-las efetivamente. E, conti-

16 Cf. ROSSET, C. A Anti-natureza, elementos para uma filosofia tragica, p. 182: "Em
toda cidade encontram-se esses dois humores diversos; que nascem do fato do povo
desejar ndo ser oprimido pelos grandes, e dos grandes desejarem comandar e oprimir
0 povo. Desses dois apetites diferentes nasce na cidade um desses tres efeitos:
principado, liberdade ou licensiosidade"(O Principe, 1X).

17 “Maquiavel ndo acreditava que havia um principio dado ou fixo de organizagao ...
que o0 governo deveria articular e sustentar. N&o havia uma estrutura natural ou dada
por Deus para ordenar a vida politica"(David Held, op. cit., p. 41).

18 Cf.RAVIELLO, A-M. Les choses politiques. Paris: PUF, 1990, p. 251.
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nua, “ouso mesmo dizer que se efetivamente as possuisse, e sempre
as demonstrasse em sua conduta, poderiam ser-lhe nocivas, ao passo
que sempre € (til possuir a sua aparéncia ... Todo mundo vé o que
pareceis, poucos conhecem a fundo o que sois, € essa minoria néo
ousara elevar-se contra a opinido da maioria, sustentada ainda pela
majestade do poder soberano”.1®

Enquanto integrantes da aparéncia majestosa do poder 0s
valores estdo a servico da vontade de poténcia, ndo limitando, por
iSSO sua propria a¢do, como no caso em que o principe age efetiva-
mente de modo moral, determinando sua vontade pela representacéo
de imperativos éticos que lhe prescreveriam a priori 0 que deveria ou
ndo fazer.? E pois uma condicdo do exercicio eficaz da vontade de
poténcia que sua soberania seja estabelecida antes de mais nada na
subjetividade do seu principal agente: o principe. O carater absoluto
do poder assim o exige. Um principe jamais poderia submeter um
povo as leis sem submeter, primeiramente, esse povo a sua vontade,
usando para isso, sempre, 0S meios mais apropriados em cada caso.
Seria pois um paradoxo se ele, principe, devesse também obedecer
as leis. Isto equivaleria a aceitar as limitagbes de principios que s6
podem existir como tais se sdo garantidos por uma vontade soberana
que, assim, se auto-limitando, perde toda a eficacia que a faz ser o
que é.

Na verdade os valores politicos sempre funcionaram como
caugdes ideologicas do poder. Como escreve Leford,

0 poder s6 é considerado legitimo pelos suditos enquanto
mantém a ficcdo da lei, estando sempre constrangido a dar a
razdo de suas acdes, razao que por ndo ser a sua vem sob a
mascara de Deus ou da vontade universal: deve exercer a vi-
oléncia numa bruma de justica e piedade tecida pela imagina-

190 Principe, XVIII, 4.

20 Na verdade ndo ha distingcdo entre bem e mal sendo na perspectiva de uma vonta-
de de poténcia politicamente definida. Fora da dtica do poder esta distingdo é mera-
mente abstrata.
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¢do coletiva. O realismo, portanto, permanece secreto, pois,
se proclamado, destruiria o fundamento da sua autoridade 2

Examinando o governo civil no capitulo IX do Principe, Ma-
quiavel considera que o governo obtido por atos criminosos € inferior a
um governo obtido por atos retos. Porém, ao contrério do que parece,
0 seu julgamento ndo parte de consideracdes éticas. O governo obtido
torpemente ndo € mal em comparagdo com um governo bom, isto €,
honestamente assumido. Na verdade o exercicio do poder, essencial
a politica, jamais se da plenamente sem a violéncia. Por isso, 0 go-
vernante deve evitar usa-la, ndo em nome de preceitos morais, mas
para melhor preservar sua eficacia enquanto instrumento de poder,
quando tiver de ser convocada. Deve-se, enfim, aprender a usar a
violéncia a fim de melhor usufruir seus beneficios. Na verdade, um
governo obtido por meios retos, ou seja, sem violéncia, tende a ser
mais duradouro. A violéncia é essencial a toda agdo politica concreta
mas seu uso ou hdo depende das circunstancias. A violéncia deve ser
admitida como principio fundador do poder em ato, sem ser um princi-
pio moral, isto, é transcendente no sentido em que se justificaria por si
mesma. H& uma diferenca fundamental entre o terror que tem em
vista sua propria perpetuacéo e o que se limita ao estritamente neces-
sario as necessidades de manutencao do Estado. O titulo do Principe
ja nos mostra imediatamente que o objeto da investiga¢do é o indivi-
duo que pessoalmente detém o poder do Estado, embora isso ndo
signifique governar em proveito da propria pessoa, ou seja, a tirania.

Fortuna e Virtude

A virtu que caracteriza 0 homem politico, cessa de ser, na
obra de Maquiavel, a "virtude" classica, ou seja, a reta conduta para o
Bem, passando a designar no homem a capacidade astuciosa de
contrapor-se a fortuna ou dela utilizar-se conforme a ocasiao a fim de
impedir a corrupcdo histérica que atravessa toda instituicdo social
submetida as agruras do tempo e ao jogo das forcas antagbnicas que

2L EFORT, op. cit., p. 238.
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permeia necessariamente sua existéncia. A fortuna é assim definida a
partir dos fatores que interferem na agdo politica na qualidade de
obstaculos exteriores ou de condicdes favoraveis, mas que ndo po-
dem ser previstos nem estdo em poder do principe criar ou evitar por
meios proprios

A fortuna alinha-se a essa outra categoria fundamental do
pensamento de Maquiavel que é a ocasido, ou situagdo de fato. A
situacdo de fato, "locus operant” de toda acdo humana e "verdade
efetiva" de toda préxis, € uma doacdo da fortuna?. A virtu consiste
precisamente na capacidade de, a partir da estrutura efetiva da situa-
¢do particular, arregimentar 0os meios eficazes de produzir o efeito
esperado ou de alcancar os fins propostos. O homem virtuoso sabe
agir extraindo 0 maximo da ocasido que se apresenta. O ato supremo
da virtt consiste em saber aproveitar em beneficio do poder, sem
hesitar, as ocasides oferecidas pela fortuna.

Deste modo, para Maquiavel nada se faz em politica sem a
ocasido e a fortuna. A oportunidade é o Unico meio de realizar o pos-
sivel e as ocasifes mudam constantemente. Mas isso ndo implica em
nenhum imobilismo. Ao contrério, o pior dos males € um poder hesi-
tante que, incapaz de agir, espera se beneficiar da passagem do tem-
po, esperando uma ocasido oportuna. Se a acdo se faz necessaria é
preciso extrair da situacéo tudo o que pode beneficiar sua execucéo,
sabendo contrapor aos obstaculos uma energia criativa. Desejar o mal
nao é nenhuma catastrofe pois o simples desejo é inofensivo. Mas
querer 0 bem, isto &, representar um objetivo politico como necessario
e, a0 mesmo tempo, considerar ilegitimos os meios de realiza-lo,
evitando agir por escrupulos morais, é estupidez.2

22“0 homem € igual em todas as épocas, por isso também o mundo politico é idéntico
no tempo, as forcas que determinam sua figura sdo sempre as mesmas ... 0 que
manda no mundo politico é o destino”(Holstein, op. cit., p. 187).

23 "Quando da conjuragdo tramada pelos Pazzi contra Lourengo e Juliano de Médicis
(1478), uma das causas do malogro parcial da conspiragdo foi que o capitdo Jodo
Batista de Monteseco se recusou abater na catedral de Florenca as vitimas designa-
das, visto que se tinha comprometido a mata-las durante um festim. Dois padres que
frequentavam habitualmente os lugares sagrados e ndo tinham medo de ensanguen-
tar uma igreja, tomaram o seu lugar'(Burckhart, op. cit., p. 53).
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De qualquer modo, para Maquiavel, as circunstancias da his-
téria ndo trazem obstaculos absolutos a solugdo dos problemas hu-
manos que justifiquem o enclausuramento da ética em valores abstra-
tos. Nem ha circunstancias onde todos os meios de realizar uma agéo
corretamente estariam a nosso dispor. Liberdade significa agir e ndo
se pode renunciar a agir em nome da finitude de uma situacdo que
nao nos oferecesse todos 0s meios pré-vistos, isto &, idealizados, de
realiza-la. Maquiavel ndo tem o cabedal filos6fico de que Husserl e
mais tarde o existencialismo de Merleau-Ponty, Sartre dispordo a fim
de pensar a a¢do humana imersa num campo finito. Por isso ao lancar
mao da "fortuna" Maquiavel se refere secretamente a estrutura onto-
l6gica do horizonte onde se desenrola a praxis humana cuja finitude
impede a sua completa racionalidade. De fato, os dados que devem
ser tomados a fim de assegurar a oportunidade da a¢&o nao sdo ape-
nas extremamente complexos, como também mudam a cada momen-
to. "A urgéncia impede que se obtenha a elucidacdo sistematica e
definitiva de uma situacao determinada" de modo que "a a¢do humana
seria impossivel sem uma forca de resolucdo que supere a finitude do
nosso conhecimento incapaz de elevar, em presenca da vida pratica e
dos seus objetivos, a certeza da evidéncia imperativa e indubitavel".24
Embora escritas em outro contexto estas palavras de Michel Henry
revelam bem o que Maquiavel tem em vista ao falar do enfrentamento
da fortuna e do momento histdrico que definem o conceito de “mo-
mento”. Trata-se de efetuar, afirma Merleau-Ponty, uma "leitura do
presente tdo completa e fiel quanto for possivel”, sem nenhum pre-
conceito quanto ao seu sentido, que chega mesmo a estar disposta a
reconhecer 0 caos e a insensatez quando for o0 caso, mas que, por
outro lado ndo se recusa a discernir na prépria situagdo concreta uma
direcdo e uma significagdo, quando elas se oferecem.z

O sentido do conceito de "momento” em Maquiavel ndo é o
de um instante da histdria, nem mesmo a época em que 0 autor viveu
em Florenca, mas a esséncia de toda agdo e toda liberdade possiveis.
Conforme diz Arendt, "o conceito maquiavélico de virth significa a

24 HENRY, M. Philosophie et phénoménologia du corps. Paris: PUF, 1965, p. 275.
25 MERLEAU-PONTY. Pour la verité. In: Sens et Non-sens, p. 295.
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exceléncia com que o homem responde as ocasides que 0 mundo lhe
revela sob a forma da fortuna"? e ndo a firmeza com que adere a
principios que, predeterminando o sentido da histéria, nos impedem
de ver a ordem nova que aflora, ainda que dificilmente legivel, na
superficie dos fatos. Deste modo 0 mérito da filosofia politica de Ma-
quiavel ndo consistiu tanto em contrapor a busca de eficacia inerente
ao poder politico, e a necessidade imperativa de manter o poder em
equilibrio, a bondade exemplar do soberano onde deve se espelhar a
vida da nacdo. Maquiavel mostra que, como todo mundo, o Principe
também se encontra forgado a decidir com urgéncia. A teoria da "virtu"
é uma teoria da urgéncia com que a fortuna, ao excluir os fundamen-
tos da acdo do ambito do conhecimento racional, faz entrever a astd-
cia na qualidade de inteligéncia pratica ampliada que ndo somente
leva em consideragdo as causas e meios objetivos, mas antecipa a
representacao subjetiva que os agentes fardo dos efeitos provocados
pela acdo.

Do ponto de vista de uma moral absoluta € evidente que um
tratado de paz entre dois paises deve ser respeitado. Mas se esse
tratado é imposto pela forca seria absurdo, e ndo ético, cumpri-lo
quando a correlacio se altera. E mesmo uma lei da politica que "um
principe bem avisado ndo deve cumprir sua promessa quando isso se
torna nocivo a si mesmo e quando as razdes que Ihe fizeram prometer
ndo existem mais".2’ Por isso um tratado entre sujeitos politicos pres-
supfe mais do que a simples liberdade dos contratantes. Pressupe a
capacidade efetiva de cada um fazer cumprir a promessa feita. Deste
ponto de vista um tratado de paz nunca € uma reprova¢do moral da
guerra (quem reprova a guerra ndo precisaria de um tratado de paz)
Ele é apenas 0 seu adiamento para uma ocasido mais favoravel a um
dos contratantes. Nao levando isso em conta um principe coloca seu
povo em perigo iminente de ser derrotado por ataque de surpresa, se
de fato acreditar na intencdo de paz do oponente. Toda politica de
pacificacdo eficiente, num ambiente de conflito, é, pois, necessaria-
mente, uma politica armada.

% ARENDT, H. Qu'est-ce que la liberté? In: La Crise de la culture. Paris, Gallimard,
1972, p. 198.
270 Principe, XVIII.
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Os fins s6 justificam os meios relativizando-0s a si mesmo,
de modo que essa justificativa ndo é mais moral, na medida em que
os fins ndo transcendem os meios. Ao contrario de nos propor uma
ética dos meios Maquiavel nos ensina que o materialismo dos meios é
tdo abstrato quanto o idealismo dos fins, porque um fim € um bem
realizavel ou ndo é nada, e que um meio, considerado em si mesmo,
como a violéncia, ndo € bom nem ruim, mas oportuno ou inoportuno,
ou seja, relativo, como os valores, em relacdo a trama das forcas em
presenca. "Ha crueldades bem e mal praticadas"(Principe, VIII) e as
Ultimas sdo justamente aquelas que, praticadas além da medida,
produzem efeitos que ultrapassam a propria finalidade do seu uso
para assegurar 0 poder. Se podemos dizer que os fins justificam os
meios é no sentido em que impdem a medida inexoravel da eficacia
impedindo que se transformem, por sua vez, em fins.
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Maquiavel e a razdo de Estado

Um dos principais temas de discussdo, implicitamente pro-
postos pela obra de Maquiavel, consiste no problema da "razdo de
Estado". Essa idéia moderna ndo surge a propdsito da contraposi¢ao
entre interesses particulares e universais, entre 0 bem comum e os
objetivos da vida particular dos individuos. Ao contrario a razdo de
Estado representa o monopdlio da forca fisica de coercdo (violéncia)
que se estabelece na base da idéia moderna de soberania. Deste
ponto de vista a segurancga do Estado € o primeiro imperativo da poli-
tica que, para preserva-la, pode transgredir as normas juridicas, mo-
rais, religiosas, politicas e econdmicas, tanto enquanto condicfes
vigentes da sociedade, quanto em termos de valores transmitidos pela
tradicdo filosdfica e religiosa.

Maquiavel seré o primeiro a pensar a razdo de Estado como
uma razdo fundadora que faz emergir, no seio de uma sociedade
dilacerada pelos conflitos entre diferentes faccBes que desejam o
poder, 0 monopolio da violéncia. Esse monopdlio surge por um ato de
conquista, em oposi¢do a concepg¢do jusnaturalista posterior que fara
repousar a consolida¢do politica da sociedade na idéia de contrato
liviemente efetuado, de um “pacto de sujeicao”.

Para Maquiavel os Estados ndo surgem de uma comunidade
prévia de qualquer espécie, de um acordo dos homens acerca do bem
comum, seja ele resultante de um calculo racional (Hobbes) ou da
amizade. A multidao, como dira Kant, precisa de um senhor. Assim, 0s
Estados sdo criacbes da vontade de homens que desejam prevalecer
sobre todos os outros. A sociedade é um efeito do dominio com que
um “principe” subjuga uma multiddo atomistica de individuos egoistas.
E o faz com uma “vontade apaixonada que pde a razdo a seu servi-
¢0"2 como um simples instrumento de célculo e guia de conduta, mas
nunca enquanto centro teleoldgico auto-determinante. E sempre o
interesse 0 que comanda o proprio principe. O interesse pelo dominio

8 HOLSTEIN, op. cit., p. 191.



78

¢ a verdadeira razdo do Estado, o ‘“tirano dos tiranos”.2® Antes da
decisdo de agir e dominar, antes da vontade poténcia e do desejo de
poder, ndo ha nada sobre que uma verdadeira filosofia politica possa
refletir.

O problema de saber qual é a "esséncia dos principados" se
da no plano da investigacdo acerca de “como sdo conquistados, con-
servados e por que se perdem"®, ndo sendo resolvido a partir da
simples classificacdo das suas espécies, nem mesmo se coloca a
partir de uma interrogacdo metafisica e puramente tedrica. A determi-
nacdo da esséncia das formas de governo surge sob a Gtica préatica
das possibilidades e problemas relativos a conquista e conservagao
do poder.

Todo povo é, essencialmente e ao mesmo tempo, conquis-
tador e alvo de conquista. E a dtica da vontade de dominio que abre o
campo fenomenolégico onde se revelam as formas fundamentais de
governo. As republicas, por exemplo, sdo, Maquiavel reconhece, de
um ponto de vista filosofico estrito, as melhores formas de governo.
Mas as republicas s6 podem apresentarem-se como sociedades poli-
ticas efetivamente circundadas por uma diversidade de principados
concorrentes entre si e imersas numa histéria onde triunfa sempre a
maior forca. Se existissem dois Estados igualmente perfeitos e bons,
essa diversidade inelutavel faria cessar precisamente a perfeicdo de
ambos na medida em que se encontrariam contrapostos no plano
historico efetivo como alvo e objeto de conquista e voltariamos de
novo ao ponto de partida: a violéncia. Portanto politica e violéncia,
governo e forca, ndo podem ser separados.

De acordo com as determinagdes essenciais reveladas pela
reflexdo guiada pela pré-compreensdo da esséncia da politica sob o
ponto de vista da vontade de dominio, a mudanca do poder pertence a
natureza das instituicdes humanas. Para o cidaddo italiano do século
XVI, é uma experiéncia a evidéncia de que ndo ha nenhum governo e

29 Maquiavel, cit. In: HIRSCHMAN, A. As paixdes e 0s interesses; argumentos politi-
cos a favor do capitalismo antes de seu triunfo, p. 38.

%0 Carta a Vettori de 10 de dezembro de 1513, cit. In: CHEVALLIER, J.-J. As Grandes
obras politicas de Maquiavel a nossos dias, p. 25.
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Principado efetivos que nédo estejam submetidos a ordem temporal da
desagregacdo. Mas ha, por detras dessa evidéncia corriqueira, uma
determinacdo essencial: 0 poder esta sempre em transito de se consti-
tuir. Jamais uma sociedade se estabiliza completamente, mesmo que
suas instituicbes possam ser consideradas ideais de um ponto de
vista ético-filosdfico. Os povos sdo naturalmente inconstantes. Assim,
“nenhuma férmula juridica, nenhum modelo constitucional sdo capa-
zes de impedir a transformacdo de uma sociedade politica”.3! Mas
este simples desejo de conquista "deve ser associado a um saber
pratico”.32 Na auséncia desse saber a pura vontade de dominio cessa
de ter qualquer sentido para Maquiavel..

O "Principe" ndo é, portanto, um tratado sobre 0s meios pra-
ticos de obter e conservar 0 poder, e das regras do seu emprego,
conforme as circunstancias e a maneira como uma sociedade encon-
tra-se internamente organizada. Ao contrario esse livro contém uma
reflexdo transcendental sobre a esséncia do poder e da organizagao
interna das sociedades enquanto eterno jogo de forcas antagbnicas,
de poderes e contra-poderes. Deste ponto de vista o social é uma
tarefa aberta e porque é sempre assim o horizonte do poder néo pode
ser limitado no sentido de “fechado” pela representacdo de normas
fixas, morais, religiosas ou metafisicas. O “principado novo” é a es-
séncia de todo principado possivel na medida em que a roda da fortu-
na é o impulsionador maior da politica enquanto conquista permanen-
te do poder contra os infortGinios que acometem a sociedade funda-
mentalmente instavel porque historica.

Compreendida no sentido de uma conquista permanente a
idéia de razdo de Estado visa exprimir teoricamente as condi¢des que
tornam possivel, e legitimo, aniquilar as diferencas fazendo um Estado
triunfar pela forga sobre o outro. "O desejo de conquistar - escreve
Maquiavel - é sem duvida algo de ordinario e natural, e todo aquele
que se dedica a tal desejo quando possui 0s meios para realiza-lo é
antes louvado que censurado".3® Assim, cada Estado isolado deve ser

81 BIGNOTO, N. Maquiavel Republicano, p. 173.
32 |dem, p. 125, ver O Principe, cap. lIl.
33 0 Principe, Cap. lll, Dos Principados Mistos.
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percebido a partir da perspectiva da conquista que € a Unica susceti-
vel de aglutinar as diferencas num todo Unico e, a0 mesmo tempo, da
perspectiva da manuteng&o do poder que consolida a primeira, conso-
lidando, assim, a unidade da pétria italiana. Segundo Chevallier, o
"segredo” do Principe, a chave da sua compreensdo, consiste no
"segredo de amor e de nostalgia" pela Italia: "a patria dilacerada, sub-
jugada e devastada".®* Se de um lado Maquiavel censura com dureza
0s principes que ndo souberam manter o poder em seus principados,
conduzindo-os a desagregacdo e expondo-0s as invasdes estrangei-
ras, principalmente no Capitulo XXVI, por outro compadece-se da
Italia que, governada por tantos Principes ineptos, que ndo sabem
erguer, com astucia e inteligéncia, obstaculos a forca das fortunas, é
devastada como uma planicie pela inundacdo dos rios. Por isso, a
razdo de Estado maquiavélica € limitada ao ambito do Estado funda-
dor da unidade de uma nagdo. Por nacéo (Provincia) Maquiavel com-
preende uma unidade historica, psicolégica, ética, geografica e lin-
guistica. No entanto, como é o0 caso da Italia em oposicdo a Franca,
essa unidade jamais é efetiva sem uma autoridade politica forte capaz
de subtrai-la da corrupgdo inevitavel a qual se encontra condenada
pela violéncia e pela inépcia dos principes. O Principe deve consolidar
politicamente, através da soberania absoluta do seu poder, a unidade
essencial da nacdo constantemente sacrificada pelo egoismo huma-
no. Para uma nacgao 0s meios e recursos disponiveis para sua conso-
lidacdo como unidade politica sdo a vontade de poder e astucia pro-
prias dos novos principes.

Para Maquiavel o Estado deve ajustar-se sempre as novas
configuragbes sociais oriundas do embate entre os "humores" das
duas facces principais da sociedade de modo que o poder deve ser
renovado em intervalos freqiientes. Mas além dos atos administrativos
préprios e cotidianos, a renovacdo do poder implica, principalmente,
uma reforma das estratégias do poder, o que ja foi meniconado por
Villefosse®, "como se fosse o caso de fundar o Estado novamente".

34 CHEVALLIER, op. cit., p. 42.
% VILLEFOSSE, L. Maquiavel et Nous, p. 214.
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Essa renovacdo das estratégias do poder € inerente a sua prépria
conservagao.

Portanto em politica ndo ha solucdes definitivas. Nem a jus-
teza das leis, nem o0 consenso, nem a tirania, podem pretender ser o
fundamento absoluto do poder. N&o h& poder sem contra-poder, e o
jogo das forcas em confronto varia com a ocasido. Assim, governar
significa manter o poder assegurando-se, pela virtt, da supremacia
sobre um contra-poder, ameaca iminente de todo principe e Estado. A
precariedade histdrica das sociedades e regimes revela a auséncia de
qualquer fundamento estével ao modo de uma natureza sobre a qual
pudéssemos fazer repousar as instituicdes humanas. Fora do poder e
sua astucia, além da acdo humana e das suas virtudes, este artificio
que é o Estado desagrega-se por falta de qualquer fundamento sélido
capaz de ancora-lo na areia movedica da historia efetiva dos homens.
E sobre a sombra de Maquiavel desenha-se o contorno da mais radi-
cal teoria do carater absoluto do poder tal com vird a ser a obra de
Hobbes.
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METODO E FILOSOFIA POLITICA
NA OBRA DE THOMAS HOBBES

Julio Bernardes
Universidade de Santa Cruz do Sul

A filosofia de Hobbes é comumente caracterizada por uma
série de atributos, tais como empirista, materialista, racionalista, dedu-
tivista, mecanicista, naturalista e nominalista, entre outros. Se privile-
giarmos somente uma ou outra dessas caracterizaces, teremos,
provavelmente, uma leitura superficial e distorcida da obra de Hobbes,
pois esta parece ser uma confluéncia daquelas e outras caracteristi-
cas aqui ndo mencionadas. Entretanto, estas caracterizagdes, mesmo
consideradas no seu conjunto, parecem ndo serem suficientes para
uma compreensdo exata do pensamento hobbeseano expresso no
seu sistema de filosofia. Entdo, em vez de caracterizarmos somente a
filosofia hobbeseana através deste ou daquele predicado, fosse mais
importante considerar e verificar como que estas se constituem, influ-
enciam e em que medida interagem no corpo do sistema hobbeseano.
Ou seja, 0 problema estd em determinar 0 modo pelo qual se pode
afirmar estas caracteristicas da filosofia de Hobbes, tendo como ponto
de partida uma abordagem que privilegia os aspectos internos, consi-
derando como essas se relacionam e se imbricam no interior da filoso-
fia hobbeseana. A analise privilegia, portanto, a perspectiva das
relagBes internas destes aspectos a obra de Hobbes e ndo as consi-
deragdes de carater externo e/ou puramente histérico.

Estas conotacfes que a filosofia hobbeseana porta séo ine-
rentes aos procedimentos formais de prova, aos postulados e princi-
pios que Hobbes assume no dominio de sua teoria. Consideremos,
por exemplo, o atributo ‘mecanicismo’ e observemos como este se
constitui e se relaciona com as demais caracteristicas da filosofia
hobbeseana. O mecanicismo advém da assuncao de que o que existe
sdo corpos em movimento. Isto produzira conseqliéncias na divisdo

Dissertatio (12), UFPel, pp. 1-146, Verdo de 2000
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do conhecimento pois implica a qualificacdo dos corpos, a saber:
corpos artificiais (sociais) e corpos naturais; o que corresponde por
sua vez a dois ramos do conhecimento, isto &, a filosofia civil e a natu-
ral. A primeira, como se sabe, deve, necessariamente, tratar dos ele-
mentos que constituem o0s corpos sociais (0s homens e suas faculda-
des). A segunda trata dos demais corpos naturais. Neste sentido a
filosofia, concebida como uma doutrina dos corpos, € estruturada em
trés partes: doutrina dos corpos naturais, doutrina dos corpos huma-
nos e doutrina dos corpos sociais; as quais correspondem, respecti-
vamente, trés obras centrais da filosofia hobbeseana: De Corpore, De
Homine e De Cive. A filosofia civil, ao ter que tratar dos elementos
constitutivos dos corpos artificiais, deve referir aquela parte do siste-
ma hobbeseano que trata dos corpos humanos.

Conforme a distingdo que Hobbes estabelece dos corpos pe-
los tipos especificos de movimento que os constituem e, consideran-
do, exclusivamente, 0 movimento como objeto das ciéncias, ter-se-a a
seguinte classificagcdo da ciéncia: a geometria, a fisica e a moral e, em
um outro registro, a filosofia civil. A primeira estuda os movimentos
dos corpos na medida em que produzem efeitos ao atuarem uns sobre
0s outros. Nesse sentido, a geometria tem um carater genérico, se
constituindo propriamente na ciéncia do movimento em geral. A fisica
estuda os movimentos das partes constitutivas dos corpos e os efeitos
produzidos; e a moral estuda 0 movimento dos corpos mentais, isto &,
0 movimento de um conjunto especifico de faculdades dos corpos
humanos.

A filosofia para Hobbes se configura no estudo das conse-
quéncias dos acidentes de todos os corpos, afigurando-se em uma
ciéncia das consequéncias (Cf. De Corpore, In: English Works, ed.
Moleswhort capitulo. |, partel, paragrafo 2).Segundo esta acepc¢do, a
demarche argumentativa da filosofia é instruida pela Idgica, visto que
esta €, segundo Hobbes, a ciéncia que estuda abstratamente as re-
gras de extrair conseqiiéncias.

Pode-se dizer que a filosofia de Hobbes, pelo que foi breve-
mente introduzido acima, é uma ciéncia dedutiva e mecanicista por-
que se pretende como uma ciéncia geral das conseqliéncias, tendo
como principio o postulado do corpo e do movimento. Isto, como foi
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eshocado aqui, se deve a procedimentos, postulados e pretensdes
que conformam este pensamento. Veremos no desenvolvimento deste
capitulo introdutério como o0 nominalismo, 0 empirismo e outros aspec-
tos da filosofia hobbeseana vem a se constituir no seio da mesma.
Iniciaremos, entdo, pela exposicdo do método na filosofia de Hobbes.

Filosofia e método: aspectos gerais

O método de Hobbes é concebido de modo erréneo por al-
guns tedricos e intérpretes de sua obra. Uma destas interpretacoes
qualifica 0 método hobbeseano, isto é, a sua demarche de justifica-
¢édo, ou fundamentagdo, como uma miscelanea de analise conceitual
com observacao empirica e calculo probabilistico®. Isto ndo condiz em
absoluto com o modelo hobbeseano de argumentacdo e prova em
filosofia. Esta concepgdo é estruturada sobre a ndo distingdo entre
dois dominios da razdo em Hobbes, a saber: o tedrico e o pratico. O
primeiro é o dominio proprio de justificacdo, deducdo e prova em
filosofia, isto €, em ciéncia, conforme Hobbes?, o segundo se refere
ao calculo probabilistico e, portanto, esta associado ao uso instrumen-
tal que cada individuo opera para que, quer no contexto sdcio-
politico, quer no estado de guerra, calcule a melhor estratégia para a
obtencdo dos seus objetivos, ou dos fins a serem atingidos®. Assim

1 “The general method of Hobbesian moral and political theory is the method that
Hobbes himself uses - logical and conceptual analisys combined with empirical ob-
servation and probabilistic reasoning.” KAVKA,G.S. Hobbesian moral and political
theory, p. 4.

2 “Os registros da ciéncia sdo aqueles livros que encerram as demonstracdes das
conseqiiéncias de uma afirmac&o para outra, e sdo vulgarmente chamados livros de
filosofia. Dos quais h& muitas espécies, conforme a diversidade do assunto, que
podem ser divididas da maneira como as dividi na tabua que se segue.” HOBBES, T.
Leviatd (Nova cultural, S&o Paulo, 1988), p.81

3 0 termo ‘prético’ denota o procedimento pelo qual a faculdade da razéo estabelece
um conjunto de méaximas e preceitos que condicionam a agao com o intuito de obter
algum o objetivo deliberado. Hobbes afirma que este tipo de expediente racional se
difere do expediente que a razdo dispensa as ciéncias, isto €,. 0 procedimento deduti-
vo. O sentido de ‘uso pratico da razéo’ tem como referéncia o procedimento de célcu-
lo ‘prudencial’. Na obras de moral e filosofia politica e civil, surgem varias afirmagdes
que sugerem a disting&o entre o expediente a priori dedutivo empregado nas ciéncias
e 0 conhecimento a posteriori obtido pelo célculo prudencial, como, por exemplo, na
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sendo, se deve distinguir claramente estes dois niveis de aplicacdo
da razdo para que se evite analises erroneas sobre o método hobbe-
seano e interpretacdes equivocadas a cerca dos fundamentos da
teoria politica de Hobbes.

Outro ponto que esta historicamente vinculado a questdo do
método é o empirismo atribuido ao pensamento de Hobbes. Pode-se
afirmar, sob um determinado aspecto, que Hobbes é de fato um empi-
rista. Esta afirmacdo, se bem interpretada e contextualizada, néo
produz nenhum prejuizo a correta caracterizacao do seu procedimento
metodoldgico*. Hobbes é um empirista se considerarmos suas teses
sobre a génese das idéias, isto €, sobre a génese sensual-empirica
dos conceitos, voltando-se contra as teses sobre a natureza da idéia
e acerca do intelecto intuitivo.

A filosofia Hobbeseana €é alvo muitas vezes de aproximacoes
e identificagBes com o epicurismo e o ceticismo que marcaram alguns
filésofos no renascimento. Nesse sentido, pela proximidade de algu-
mas teses, o leitor de Hobbes é tentado a estabelecer analogias e
comparacdes identitarias com o sensualismo gnoseoldgico de Gas-

seguinte passagem: “... assim como a muita experiéncia é prudéncia, também a muita
ciéncia é sapiéncia. Pois muito embora s6 tenhamos o nome de sabedoria para as
duas, contudo os latinos efetivamente distinguiram entre prudéncia e sapiéncia,
ligando a primeira a experiéncia e a segunda a ciéncia” ... “Os sinais da ciéncia sdo
uns certos e infaliveis, outros incertos. Certos quando aquele que aspira a ciéncia de
alguma coisa sabe ensinar a mesma, isto é, demonstrar sua verdade de maneira
perspicua a alguém. Incertos quando apenas alguns eventos particulares correspon-
dem a sua pretensdo, e em muitas ocasides se revelam da maneira que ele diz que
deviam acontecer. Os sinais de prudéncia s&o todos incertos, porque observar pela
experiéncia e lembrar todas as circunstancias que podem alterar o0 sucesso € impos-
sivel.” Leviatd, p. 55-56.

4 Esta ressalva é necessaria pois deve-se conjugar o aspecto a prioristico e rigoroso
da justificagdo e prova em filosofia, conforme o proprio Hobbes advoga, ao tratar do
método no Capitulo 6 da primeira parte do De Corpore, bem como quando apresenta
a definicdo do que é propriamente Ciéncia ou discurso Cientifico nos capitulos V, VII
e IX do Leviatd, que correspondem por sua vez ao capitulo VI da Natureza Humana,
com o aspecto empirista inerente a sua filosofia. Este aspecto quando mal apresenta-
do, isto é, quando ndo explicitado, a ponto que dele ndo se afaste a equivocidade,
podera gerar leituras erradas do procedimento referido acima. Isto pode ocorrer de tal
modo que parecera contraditorio ter um expediente de prova a priori na razao e ao
mesmo tempo ser um empirista.
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sendi®. De fato o ‘empirismo’ de Hobbes e Gassendi se aproximam,
embora se deva observar que a semelhanca da teoria hobbeseana se
circunscreve estritamente a tese geral acerca da génese sensual das
idéias, mas ndo aos pressupostos e ao conjunto de teses resultantes.
Ou seja, Hobbes ndo esta comprometido com pressupostos epicuris-
tas , isto €, com uma doutrina que funda o conhecimento e a explica-
¢do das aparéncias e que tem suas bases na no¢do de atomo, mesmo
que este seja concebido como uma hip6tese explicativa da realidade.
A concordancia entre os dois filésofos reside basicamente na teoria
que advoga que as idéias e/ou conceitos correspondem a imagens
que tem sua génese na relacdo causal do movimento sobre o aparato
sensivel. Ou seja, 0 movimento externo sobre os 6rgdos sensiveis
produzem a imagem e a esta corresponde um nome (para Hobbes)
e/ou uma idéia (para Gassendi). Nesse sentido, a concordancia entre
Hobbes e Gassendi parece se limitar a esta tese e a sua consequén-
cia direta no campo de possibilidades do conhecimento, isto €, 0 co-
nhecimento esta condicionado a matéria sensivel, isto €,, das percep-
¢Oes efou imagens. A teoria hobbeseana da génese das idéias con-
corda, igualmente, com a tese central que a teoria das impressdes
sensiveis de Gassendi oferece sobre a producéo causal das idéias.

Em termos gerais, Gassendi confecciona uma teoria causal e
mecanicista da percep¢do na qual admite que os &tomos possuem
qualidades sensiveis especificas e que atuam sobre 0 aparato sensiti-
vo produzindo, deste modo, impressdes correspondentes aquelas
qualidades. Gassendi elabora, a partir disso, uma fisica qualitativa na
qual os atomos, ao possuirem formas ou espécies de movimentos
singulares (qualidades sensiveis especificas), produzem impressoes
correspondentes pela sua atuacédo nos 6rgaos dos sentidos. Ou seja,
sdo dotados das qualidades de luminosos, sonoros, de calor e de frio,

5 Tomamos como exemplo de empirismo a filosofia de Gassendi, em parte porque
esta se assemelha com algumas teses que compde o empirismo na filosofia hobbe-
seana e em parte porque se distancia de postulados e principios teéricos hobbesea-
nos, ndo deixando de alertar, entretanto, que se deve ter cuidado com este tipo de
qualificagdo genérica.
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etc., produzindo sensacfes similares na sensibilidades. Apesar do
carater atomista e mecanicista desta teoria, esta guarda certa seme-
lhanca com a doutrina aristotélica das ‘espécies sensiveis’. Hobbes
apesar de rejeitar a teoria das ‘espécies sensiveis’, como se pode
observar no Leviata, ndo refuta integralmente a tese de Gassendi ao
defender que os objetos externos séo informados de qualidades que
produzem ilusdes correspondentes pelo atuacdo destes na sensibili-

dade.

E é a esta aparéncia, ou ilusdo, que os homens chamam sen-
sacao; consiste, no que se refere a visdo, numa luz, ou cor fi-
gurada; em relagdo ao ouvido, num som, em relacdo ao olfa-
to, num cheiro, em relagdo a lingua e paladar, num sabor, e,
em relagdo ao resto do corpo, em frio, calor, dureza, macieza,
e outras qualidades, tantas quantas discernimos pelo sentir.
Todas estas qualidades denominadas sensiveis estdo no ob-
jeto que as causa, mas S0 muitos 0s movimentos da matéria
que pressionam nossos 6rgdos de maneira diversa”.

“Mas as escolas de Filosofia, em todas as Universidades da
Cristandade, baseadas em certos textos de Aristételes, ensi-
nam outra doutrina e dizem, a respeito da causa da visdo,
que a coisa vista envia em todas as dire¢Bes uma species vi-
sivel ou, traduzindo, uma exibi¢do, uma aparicdo ou aspecto
visivel, ou um ser visto, cuja a recepgdo nos olhos é a visao.
E quanto a causa da audicdo, dizem que a coisa ouvida envia
uma species audivel, isto € um aspecto audivel, ou um ser
audivel, o qual entrando na orelha, produz a audi¢do. Tam-
bém no que se refere ao entendimento, dizem que uma coisa
compreendida emite uma species inteligivel, 0 qual, entrando
no entendimento, nos faz entender. Nao digo isto para criticar
0 uso das Universidades, mas porque, devendo mais adiante
falar em seu papel no Estado, tenho de mostrar, em todas as
ocasides em que isso vier a propdsito, que coisas devem ne-

6.y la reduccion de las propiedades de los atomos a “peso, niumero, medida” no le
impidi6 de tratar de desarrollar una fisica cualitativa com base atémica, postulando
atomos especificamente adaptados a la produccion de cualidades sensibles, atomos
luminosos ou atomos sonoros, atomos del calor y atomos del frio, etc.” KOYRE, A.
Histdria del Pensamiento Cientifico (Madrid: 1978), p. 318.
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las serem corrigidas, entre as quais temos de incluir a fre-
quiéncia do discurso destituido de significado.’

Com esta passagem, podemos observar como Hobbes rejeita
a teoria das espécies sensiveis e, igualmente, sua incompatibilidade
com a tese de Gassendi. A partir desta teoria sobre a génese das
idéias, Gassendi elabora uma teoria do conhecimentos onde advoga a
impossibilidade de um conhecimento dedutivo e formal. Gassendi
classifica o ‘saber’ em dois tipos. Um é o saber das coisas produzidas
pelo experimento de suas qualidades e outro € um pretenso conheci-
mento das coisas obtido por meio de causas necessarias e demons-
tracBes formais. O primeiro, € 0 que vem a ser a ciéncia e 0 segundo
ndo é ciéncia e nem sequer constitui 0 saber propriamente dito. A
razdo desta consideracdo acerca do saber provém da afeicdo tedrica
de Gassendi em relagdo ao ceticismo pirrdnico, na medida em que
estes se debatem contra 0 dogmatismo. Entretanto, ndo defende a
recusa radical do conhecimento, mas busca encontrar os seus funda-
mentos do conhecimento na percep¢do sensivel. Isto constitui propri-
amente uma via intermediaria entre o procedimento cético e 0 dogma-
tico, isto é, uma via que se situa entre a ddvida radical e a especula-
¢do sem fundamento. Neste aspecto, o expediente critico de Hobbes
se assemelha com o procedimento de Gassendi, isto é, sua tarefa de
estabelecer os limites e os fundamentos do conhecimento em uma
doutrina sensualista, recorrendo a um expediente de investigacao
radical e verificacdo destes fundamentos mediante a investigacdo do
aparato cognoscente humano. Entretanto, para Hobbes, o conheci-
mento filoséfico se identifica com o procedimento de prova dedutivo e
formal, isto &, aquele que é condicional.

... chama-se ciéncia, e é condicional, como quando sabemos
que se a figura apresentada for um circulo, nesse caso qual-
quer linha reta que passe por seu centro e dividi-la-a em duas
partes iguais. Este é o conhecimento necessario para um filé-
sofo, isto &, para aquele que pretende raciocinar 8.

7 Leviata, p. 31-32.
8 Leviata, p. 81.
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Segundo Hobbes, todo conhecimento tedrico, isto &, o dis-
curso que se produz mediante a atividade de calculo da razdo, que se
conforma em teses, provas e argumentos, € estruturado por conceitos
- ‘nomes’ - que de algum modo referem-se a sensacdo. Os conceitos
e/ou ‘nomes’ sdo um dos elos intermediarios de uma cadeia que se
origina na relacdo causal entre 0 objeto externo (a ‘coisa’ externa) e a
faculdade da sensacéo e finda nas diferentes formas de discurso. Ou
seja, 0s ‘nomes’ necessariamente denotam aquilo que é resultado
desta relagdo inicial, isto €, estdo vinculados a imagem, a concepgao
ou a idéia produzida na relacdo entre a ‘coisa externa’, necessaria-
mente pressuposta, e os sentidos. Nesse vinculo reside, propriamen-
te, a finalidade do ato de nomear, isto €, o de atribuir ou uma ‘marca’
quando sua funcédo € estritamente mneménica, ou um ‘sinal’ quando
sua funcéo for a comunicacao.

As condic¢Bes da nomeacao

A ‘nomeacdo’ € um expediente fundamental para a transpo-
sicdo da cadeia de pensamentos para uma cadeia de palavras, pois é
0 ato pelo qual se constitui propriamente a linguagem, isto é, é a ativi-
dade que a engendra. Esse expediente consiste na atribuicdo por
convenc¢do de um signo lingtistico a uma imagem ou concepcao do
pensamento. Se imagens e/ou idéias articuladas configuram o pen-
samento, entdo, este é representado no dominio da linguagem por
nomes articulados, sendo que cada um deles estéo por cada uma das
idéias e/ou imagem da cadeia do pensamento. Esta funcdo geral da
linguagem de transposicéo da cadeia de imagens em cadeia de no-
mes compde-se das duas fungdes acima mencionadas. A primeira é
aquela pela qual se registra as conseqliéncias dos pensamentos por
palavras para que possam ser recordados. Deste modo, a primeira
utilidade dos ‘nomes’ € servirem de ‘marcas’ ou ‘notas’ de pensamen-
tos, idéias e concepcdes, auxiliando assim a faculdade da meméria no
ato de recordar.

Hobbes afirma, ainda, que o ato de nomeacdo
restritamente ao dominio da subjetividade do sujeito (isto €, atividade
mnemonica), enquanto a segunda transpde esta pela referéncia obje-
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tiva que um nome passa a designar pela relagcdo estabelecida por
definicdo entre um ‘nome’( isto é, um signo, um sinal, uma marca) e
uma imagem (isto é,, concepcdo ou idéia). A ‘significacdo’ pressupde
a satisfacdo de trés condicbes gerais, a saber: a)sujeito aos nomes,
isto é, que se nomeie somente o que pode ser nomeado ou aquilo que
pode ser sujeito aos nomes; b) defini¢cdo, isto €, que sua referéncia
seja explicitada por definicio ou, ainda, que seja determinado o que o
nome propriamente designa; ¢) ndo contradicdo, isto €, que ndo se
componha nomes contraditdrios.

A primeira condicdo estabelece critérios sobre 0s quais se
pode atribuir um nome a alguma coisa. Hobbes estabelece que os
nomes podem ser atribuidos para designar os diferentes modos de
corpos ou matérias, as qualidades dos corpos, as propriedades da
sensibilidade e nomes de nomes. Hobbes afirma que:

... esta é toda a variedade de nomes positivos, que sdo usa-
dos para marcar algo que existe na natureza, ou que pode ser
concebido pelo espirito do homem, como corpos que existem,
ou que podem ser concebidos como existentes, ou corpos cu-
jas as propriedades sdo, ou podem ser concebidas, ou pala-
vras e discursos. ®

A fung&o de significar esta diretamente vinculada a sensagao
e as imagens pela prépria definicdo da funcdo geral da linguagem,
pois se esta consiste na transposicdo da cadeia de concepcbes em
cadeia de palavras, entdo, necessariamente, 0 que o signo lingtistico
representa é uma imagem e/ou idéia. Concepcao, idéia e/ou imagina-
¢ao sdo resultantes da relacdo entre o objeto externo e os 6rgdos dos
sentidos que produzem as sensacfes. Portanto, o termo ‘significar
denota sempre que 0 nome - quando dizemos que este tem significa-
do - representa, ‘estar por' uma sensacao, ou imagem, no dominio da
linguagem. Ou seja, o significado de um nome supde que este esteja
‘nomeando’ uma imagem. “E as palavras com as quais nada conce-

9 Leviatd, p. 48.
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bemos sendo o som s&o as que denominamos absurdas, insignifican-
tes, e sem sentido.” 10

As palavras estdo, portanto, por sensacdes e concepcoes,
sendo que a auséncia de correspondéncia por parte da imaginacdo
para com a palavra, implica a caréncia de sentido e significado desta.
Se uma palavra pretende denotar algo que ndo pode ocorrer na sen-
sagdo, por que infringe os modos pelos quais a sensacdo percebe e
organiza as imagens, entdo, esta carece de significado, afigurando-se
um absurdo. O ‘nome’ Deus, por exemplo, ndo significa, por definicao,
a concepcao de algo, pois tudo o que concebemos é finito, isto €, esta
sujeito as condi¢Bes espago-temporais da sensacdo, embora possa
ter tenha significado pratico conforme a letra de Hobbes. Isto é a-
presentado na terceira parte de sua obra politica e decorre, basica-
mente, de dois aspectos; isto é, da finitude do aparato cognitivo e do
carater regulativo que € designado por este ‘nome’.

Portanto o nome Deus é usado, ndo para nos fazer concebé-
lo (pois ele é incompreensivel e sua grandeza e poder sao in-
concebiveis), mas para que o possamos venerar. Também
porque (como disse antes) seja o que for que concebamos foi
primeiro percebido pela imaginacéo, quer tudo de uma vez,
quer por partes. O Homem n&o pode ter um pensamento re-

presentando alguma coisa que ndo esteja sujeita a sensagéo.
11

Isto eqtiivale a defender que o discurso por palavras, ao ser
conformado por ‘nomes’ que referem idéias e imagens, é igualmente
condicionado pela finitude da sensacéo, isto é, pelo tempo e o0 espaco,
pois 0s ‘nomes’ com significado denotam idéias, ou concepgdes, que
tem sua origem na sensag&o ou, pelo menos, podem ser imaginados
por estas. Nesse sentido, 0 tempo e 0 espaco sdo condigces de signi-
ficacdo. “Nenhum homem portanto pode conceber uma coisa qual-

10| eviatd, p.52-53.
11 | eviatd, p. 42.



93

quer, mas tem de a conceber em algum lugar, e dotada de uma de-
terminada magnitude, e suscetivel de ser dividida em partes™?

O empirismo e a filosofia de Hobbes

Hobbes é, segundo a acepcdo acima apresentada, um empi-
rista, isto €, 0s conceitos e idéias, bem como o0s termos lingisticos
que a elas se referem tem sua origem na experiéncia sensivel 13,

Hobbes pode ser considerado, ainda um empirista, em um
sentido muito mais sutil, se considerarmos o procedimento de ‘expe-
rimento mental'* que caracteriza a fisica classica, e ao qual somos
solicitados a realiz&-lo, pelo menos, em um momento importante da
sua tese politica a cerca dos fundamentos do Estado, a saber; 0 mo-
mento que constitui 0 estado de guerra. Hobbes nos fornece, por meio
de dedugdo, um conjunto de defini¢Bes referentes as faculdades hu-
manas e, igualmente, através deste expediente nos apresenta as
condicBes para este ‘experimento mental’. Inteligimos, isto €, realiza-
mos pelo expediente do experimento mental o possivel estado de
guerra, sob condi¢Bes ideais deduzidas do axioma primeiro como
elemento necessario para a analise e fundamentagdo do Estado, sem
com isto, como afirma o prdprio Hobbes, ameacar o Estado “real”
historicamente dado. Ou seja, ndo 0 ameagamos porque efetivamente
ndo o dissolvemos para analisa-lo, sem com isto sucumbir também as
vicissitudes da experiéncia ordinaria, neste caso afigurada pela parti-

12 | eviatd, p. 42.

13 Este topico é desenvolvido neste trabalho no tdpico relativo ao capitulo 2.1. O
Poder Cognitivo.

140 conceito de experimento mental refere a um determinado procedimento que
caracteriza a fisica classica e que supde a experiéncia sob condi¢des ideais. Ou seja,
0 experimento requer um conjunto de condi¢des que sdo formuladas sob uma nova
linguagem, a matemética e que desprezam os elementos do experiéncia comum. As
leis da dindmica sdo formuladas sob condigbes ideais, isto é,. por abstracdo das
condi¢Bes da experiéncia bruta. O termo experimento mental significa esta abstracdo
das condicdes ‘reais’ para que se estabeleca as leis da dindmica. Ou seja, os fatos da
experiéncia bruta ndo sdo os fatos simples a que as leis fundamentais da dinamica
devem se aplicar. Koyré afirma que ‘ninguém nunca observou o0 movimento inercial,
isto pela razdo de que ele s6 é possivel sob condigdes irrealizaveis’. KOYRE, A .
Estudos Galilaicos (Lishoa, 1986), p. 18-19.
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cularidade da conjuntura sdcio-politica e historica dos eventos . Este
tipo de experimento, que Koyré afirma ser deveras importante para a
nova ciéncia, pode ser notado em alguns principios e leis da cinética
de Galileu. Segundo Koyré, o principio de inércia é constituido por
meio deste tipo de experimento. Veremos, mais adiante, em que se
constitui propriamente este experimento e sua importancia para o
pensamento hobbeseano, tdo comprometido com o advento da nova
ciéncia e com o pensamento de Galileu.

Estes dois aspectos do empirismo hobbeseano estdo logica-
mente vinculados a outros dois pontos importantes. O primeiro vincu-
la-se a uma teoria do sentido do juizo que Hobbes trata de formular,
na medida em que ataca as proposicdes da metafisica como sendo
sentencas repletas de non-senses, absurdos e contradicles, e que
serve, também, de norte para a confeccdo do seu aparato tetrico. O
segundo vincula-se a um ponto mais geral e que de certa forma é
comum a todo o contexto histdrico do advento da nova ciéncia e, por
isto, ndo menos fundamental do ponto de vista tedrico, a saber: o
advento da geometria como matriz dos novos procedimentos episté-
micos. Isto pode ser exemplificado com a geometrizagdo do espaco,
isto é, a substituicdo do espaco real - observacional - pelo espaco
geométrico. A lei de inércia é caudatéria, por exemplo, desse advento,
pois é concehida em condigBes ideais, onde 0 espago geométrico se
constitui como uma destas condi¢des. Nao poderiamos pensar na
eterna continuidade do movimento de um corpo qualquer sem pressu-
por, simultaneamente, a idéia de espaco indeterminado onde este se
desloca. Sabe-se, também, que Hobbes tece um elogiente elogio a
geometria que o alinha aquele conjunto de intelectuais concernidos
com o0 novo modelo emergente de ciéncia. Veremos adiante que isto
concorre com 0s aspectos do advento da geometria aqui aventados.

Ocorre, entretanto que Hobbes ndo pode ser considerado,
em absoluto, sob outro aspecto mais delimitado, um empirista, sem
implicar prejuizo na correta interpretacdo de seu método e de sua
filosofia. Ou seja, trata-se, neste caso, do empirismo como um modelo
que supde sempre a relacdo de dependéncia logica entre os resulta-
dos tedricos - as conclusdes obtidas pelo modelo - e sentencas empi-
ricas, isto €, aquelas em que o procedimento de decidibilidade é, em
Ultima insténcia, o recurso & observagao e aos dados brutos da sensi-
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bilidade. O procedimento hobbeseano de justificacdo e prova nédo
pode ser considerado ‘empirista’ neste sentido, pois 0 seu modelo é
axiomatico, dedutivo e 0 conhecimento produzido neste deve ser
necessariamente a priori porque se assim ndo fosse, ndo poderia ser
considerado, estrito senso, ciéncia para o proprio Hobbes. Portanto,
aqueles que interpretam a teoria hobbeseana como uma mescla de
modelo axiomatico e combinacdo empirica, tomando o empirismo
nesta acepcdo, provavelmente ndo compreenderam muito bem o
sentido de ciéncia apresentado por Hobbes.

Ciéncia para Hobbes é célculo a priori na razéo, isto €, dedu-
zir provas e conclusdes a partir de sdlidos principios primeiros, neste
sentido, somente a geometria e a politica podem ser consideradas
ciéncias rigorosas. Por exemplo, Barbosa Filho comenta que a sen-
tenca que afirma que ‘todos os homens procuram sua propria preser-
vacdo e seguranca’ ndo pode ser tomada como uma sentenca que
descreve um fato, ou ainda, uma generaliza¢éo por inducdo a partir da
observacédo da conduta humana, mas sim uma explicitagdo, por meio
de analise, de uma consequiéncia obtida a partir de sua concepgao de
individualidade. Portanto, para 0 modelo dedutivo hobbeseano s&o
indiferentes quaisquer consideragdes ou abordagens empiricas, tanto
no sentido de afirmar como o de refutar suas teses, porque nédo atin-
gem a estrutura do argumento em virtude de serem incapazes de
demonstrar que suas “definicdes sdo inconsistentes ou inaplicaveis ou
atacar o sistema ldgico do qual esta doutrina € somente uma parte™s.

Cassirer, de modo semelhante, observa que o conhecimento
produzido pela demarche filoséfica esta fundado em juizos logica-
mente independentes de juizos empiricos. Isto decorre de uma estra-
tégia metodolégica que ndo pressupde nenhum procedimento de
prova que recorra propriamente a experiéncia. O conhecimento filoso-
fico consiste mais no procedimento pelo qual se compreende o0 objeto
do que propriamente na mera compreensdo do mesmo. Em outros
termos, o conhecimento que se caracteriza como filoséfico depende
de um determinado tipo de procedimento que, tendo em vista obter a
compreensdo do objeto, parte das suas causas primeiras e, uma vez

15 BARBOSA FILHO, B. As Condices de Autoridade e Autorizagdo em Hobbes, p. 64.
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determinada estas defini¢des, inicia-se entdo o procedimento deduti-
vo das propriedades que constituem o objeto como um todo. O tipo de
definicdo requerida ndo é aquela que especifica as propriedades es-
senciais do objeto, ou que apresenta uma qualidade especial do
mesmo, mas aquela que apresenta as causas de sua génese, isto &,
que apresenta a razdo ou razbes de sua existéncia. Ou ainda, a defi-
nicdo requerida como principio de inteligibilidade do objeto é aquela
que remete a sua ‘geracdo’, ou a sua causa. Nao se trata, entretanto,
da busca de um elemento ou causa historica de sua gera¢do, mas da
causa de sua geracdo conceitual e que, portanto, se restringe exclu-
sivamente ao plano da razéo.

As verdadeiras definicdes devem ser “genéticas” ou “causais”.
Né&o basta que respondam a pergunta que € uma coisa, mas
a por que é. Somente assim termos uma visao verdadeira ....
Mas essa geracdo ndo € entendida por Hobbes como um
processo fisico ou histérico. Mesmo no campo da geometria,
ele pede uma definicdo causal ou genética. Os objetos de ge-
ometria devem ser construidos de maneira as ser completa-
mente compreendidos. Obviamente, esse ato € um processo
mental, e ndo temporal. O que procuramos € uma origem na
razdo e ndo no tempo. Tentamos analisar os objetos geomé-
tricos nos seus primeiros elementos e reconstrui-los mercé de
um processo sintético de pensamento.6

Antes do devido tratamento das questdes acima enumera-
das, tracar-se-4 brevemente um painel historico sobre a génese do
problema do método em Hobbes.

Método e geometria

Observa-se no texto de Hobbes a notdria intolerancia com a
Escolastica, como se pode constatar nas obras de filosofia primeira e
de politica e moral. Hobbes tinha aversdo as escolas pelo fato que
elas se portavam muito mais como uma doutrina do que como uma

16 CASSIRER, E. O Mito do Estado (Rio de Janeir0:1976), p.190.
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ciéncia. A diferenca estaria em que a doutrina preserva no seu discur-
so um papel ‘ideoldgico’ alicergado em dogmas da igreja e que, por-
tanto, carece, a0 mesmo tempo que cerceia, de espirito critico e livre
que deve cercar a ciéncia, sendo conforma-la. Hobbes vé isto se ma-
nifestar muitas vezes no uso indiscriminado do argumento de autori-
dade, isto é, que evoca a autoridade de filosofos classicos, sobretudo,
a autoridade de Aristoteles e St. Tomas, como meio dos filésofos
escolasticos provarem suas teses.

... 0 que torna aqueles homens que tiram sua instrugdo da au-
toridade dos livros, e ndo de sua propria meditagdo , tdo infe-
riores a condicdo dos ignorantes, quanto sdo superiores a
estes 0s homens revestidos de uma verdadeira ciéncia” ...
“Pois as palavras sdo os calculadores dos sabios, que s6 com
elas calculam; mas constituem a moeda dos loucos que a a-
valiam pela autoridade de um Aristételes, de um Cicero, ou
de um Tomas, ou de qualquer outro doutor que nada mais é
do que um homem.??

Além disto, ocorrem outros problemas graves que condenari-
am a escolastica, a saber: a incapacidade de fundamentacéo e prova
por meio de expediente rigoroso que ndo incorra em vicios argumen-
tativos e falacias; isto &, o non sense advindo da falta de clareza e
consisténcia no emprego dos principais conceitos e termos filosofi-
cos, tal como a conjuncéo de termos contraditorios, de termos que
néo referem nenhum objeto e, sobretudo, de erros gramaticais graves
como a atribuicdo errada de propriedades pertencentes exclusivamen-
te a um dominio restrito de objetos (expressdes lingliisticas) a obje-
tos de outra natureza (objetos fisicos).

Esta universalidade de um (nico nome para muitas coisas
tem sido a causa de os homens pensarem que as proprias
coisas sdo universais. E de que sustente seriamente que a-
Iém de Pedro e Jodo, e de todos os demais homens que exis-
tem, existiram ou existirdo no mundo, ha ainda alguma coisa

17 eviatd, p. 47.
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mais que se chama homem em geral; pensando assim enga-
nam-se a si mesmos ao tomarem o universal, ou a denomina-
¢&o geral, pela coisa que essa denominagéo significa. 18

Hobbes acreditou que estes aspectos por ele diagnosticados
constituiam uma enfermidade para a filosofia que coroava a falta de
éxito da mesma e que tinha por etiologia a auséncia de um método
apropriado que a alavancasse a condi¢do de ciéncia.

Deve-se observar que apesar da critica aspera de Hobbes a
escolastica e a Aristoteles, esta ndo tem como conseqiiéncia uma
recusa total de Aristételes e de algumas de suas teses. Em alguns
pontos essenciais, Hobbes se assemelha a Aristételes e, especial-
mente, em pontos que dizem respeito ao procedimento metodol6gico
em filosofia, como por exemplo, a prescricdo procedimental da cién-
cia, isto é, “toda a ciéncia deve comecar com definicbes no sentido
aristotélico, pois uma definicdo ndo somente deve exprimir o fato, mas
também apresentar a causa™?

Se isto é concordante com Aristoteles, entretanto, concorda
igualmente com o procedimento metodoldgico da geometria. A cién-
cia, mais propriamente a geometria, deve prover uma base solida e
consistente para a ancoragem do discurso filoséfico, ja que a mesma
constitui, segundo Hobbes, todas as ciéncias que se desenvolveram e
obtiveram éxito e com isto contribuiram para o progresso da humani-
dade. O fracasso da filosofia e, especialmente, da filosofia civil e mo-
ral, na qual é notéria a auséncia do método, induz Hobbes a estabe-
lecer como meta prioritiria do seu afazer filostfico a elevagdo da
filosofia & condicdo de ciéncia inserindo nesta o método que coroou
aquela de tantos éxitos.

A geometria possui qualidades que se contrapdem aquelas
atribuidas ao procedimento argumentativo ou de prova dos escolasti-
cos e dentre as quais ressalta-se duas de aspecto mais geral que

18 HOBBES, T. A Natureza Humana (Lisboa, 1983), p. 77.
19 Esta observacdo, da qual fago aluséo, foi destacada por Barbosa Filho, B., op. cit.,
p.66.
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servem aos propositos de Hobbes. Na primeira, as conclusfes da
geometria sdo demonstravelmente corretas e que, embora, ndo sendo
por si mesmas evidentes, podem ser deduzidas através de um claro
procedimento de célculo a partir de principios e definicdes evidentes e
indubitaveis. Na segunda propriedade, o carater da evidéncia e da
indubitabilidade dos principios e definicbes, além de propiciar o co-
nhecimento da verdade por deducdo, acaba impondo aos demais
interlocutores as conclusfes, uma vez que tenham aceito previamente
0s principios, ou premissas, forcando-o0s, necessariamente, a admitir
a conclusao.

Deve-se observar, entretanto, que o argumento hobbeseano
para a aplicacdo do método geométrico ndo é de tipo pragmatico ou
utilitario. Ou seja, pela constatacdo empirica do avango das demais
ciéncias, adota-se 0 modelo geométrico de prova, 0 modelo axiomati-
Co, para que se repita 0 mesmo na filosofia. Hobbes esta convencido
de que pela natureza da geometria é impossivel constituir qualquer
discurso cientifico sem que este coincida nos seus aspectos formais e
procedimentais com a mesma. Isto pode ser observado tanto nos
textos de filosofia primeira, como nos de filosofia moral, quando intro-
duz sua concepgdo de ciéncia, definindo-a por recurso as proprieda-
des inerentes a geometria.

E portanto em geometria (que é a Unica ciéncia que prouve a
Deus conceder a humanidade) os homens comegam por es-
tabelecer as significacbes de suas palavras, e a esse estabe-
lecimento de significacBes chamam de defini¢des, e colocam-
nas no inicio de seu célculo. Por aqui se v& como é necessa-
rio a qualquer pessoa que aspire a um conhecimento verda-
deiro examinar as definicbes dos primeiros autores, ou para
corrigi-las, quando tiverem sido estabelecidas de maneira ne-
gligente, ou para apresentar as suas proprias. Pois 0s erros
de definicbes se multiplicam a medida que o célculo avanca e
conduzem os homens a absurdos, que finalmente descobrem,
mas que ndo conseguem evitar sem calcular de novo, desde
0 principio, no que reside a base dos seus erros.” ... “De tal
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modo que na correta definicdo dos nomes reside o primeiro
uso da linguagem, o qual consiste a aquisi¢éo da ciéncia®.

A geometria, como vimos, é dotada de algumas propriedades
gerais acima apresentadas, que podem ser resumidas nos seguintes
termos: universalidade e certeza.

A aplicacdo do método geométrico a filosofia politica

A intengdo de Hobbes ao aplicar a geometria ao dominio da
moral e da politica era produzir um argumento fundacional do Estado,
isto €, provar a necessidade do Estado para a vida pratica, apresenta-
do conjuntamente suas regras de formacdo. Quando se menciona
essa aplicacdo da geometria a politica, refere-se ao modelo axiomati-
co. Mas, em que consiste, propriamente, 0 modelo que encantou
Hobbes? A principal caracteristica dos modelos formais é o uso de
provas em vez de observagdes. Segundo Hobbes, na matematica e,
também, na filosofia se aceita um enunciado como lei somente se este
é provado. Ocorre, entretanto, que é impossivel provar todas as leis
matematicas. Os axiomas Sdo aceitos sem prova, constituindo-se em
enunciados que correspondem as hipdteses prefixadas. Em um siste-
ma de enunciados se admite que nem todos 0s enunciados podem ser
provados e nem todos os termos podem ser definidos. O caso nao é
que ndo se possa provar um determinado enunciado ou que um termo
qualquer ndo possa ser definido, o caso é que ndo se pode provar
todos os enunciados, nem definir todos os termos, sem que isto impli-
que em circularidade ou regressdo viciosa. Os termos iniciais, que
referem 0s conceitos primitivos na teoria, ndo podem ser definidos
uma vez que nao existem outros termos a partir dos quais possam ser
definidos, de modo que devem ser claros e evidentes, permitindo sua
compreensdo independente de definicdo precisa. Na geometria se
procede da seguinte maneira: primeiramente, sdo apresentados certos
termos primitivos e certos axiomas acerca destes termos; em seguida
o0s conceitos referidos pelos termos séo explicados até que se possa

20| eviatd, p. 46-47.
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entendé-los suficientemente bem, de modo a aceitar 0s axiomas como
enunciados verdadeiros; passa-se, entdo, a definir os termos deriva-
dos e a provar os teoremas acerca tanto dos termos primitivos como
dos termos derivados. Nesse sentido, 0 modelo de ciéncia decorrente
é o sistema dedutivo, isto é, aguele em que um nimero minimo de
enunciados seja suficiente para a dedugédo de todos os outros, e no
qual um nmero minimo de termos seja suficiente para a definicéo de
todos os demais. E importante ressaltar, que do ponto de vista l6gico,
qualquer enunciado de um sistema dedutivo € um axioma deste sis-
tema, se e somente se, é admitido em vez de provado neste sistema;
e que a verdade ou falsidade de um axioma é propriedade exterior a
qualquer sistema dedutivo. Em relagdo ao conteudo, o sistema deduti-
vo pode ser concebido como conhecimento ordenado, sistematizado,
entretanto, para a logica a nocdo de sistema resume-se a ordem de
exposicao deste conhecimento, isto é, a linguagem-sintaxe na qual é
expresso.

Em resumo, o modelo com o qual Hobbes esta concernido
tem as seguintes caracteristicas, a saber: a) os termos da teoria sdo
sempre objeto de uma definicdo prévia; as proposicoes formuladas
séo sempre demonstradas (a ndo ser num pequeno nimero de casos,
em que sdo enunciadas como principios); b) a demonstracdo ndo
pode efetivamente ascender até ao infinito, tem de se basear em
algumas proposicoes primeiras, que séo sempre escolhidas de forma
a nao suscitarem ddvidas; c) a experiéncia nunca é evocada como
uma justificacéo, se procede sempre pela via da demonstracéo; d) as
provas se baseiam, de acordo com leis da légicas, naquilo que ja foi
provado anteriormente; (assim sendo, segue-se que) €) todos 0s
teoremas mantém uma relacdo necessaria com as proposicdes das
quais sdo deduzidos como consequéncia, conformando uma sélida
estrutura, onde, de um certo modo, todas as proposi¢fes se comuni-
cam direta ou indiretamente entre si. O conjunto destas proposicoes
forma um sistema no qual as partes ndo podem ser dispensadas ou
alteradas sem comprometé-lo como um todo.

O sistema dedutivo pode ser considerado, com respeito as
caracteristicas acima mencionadas, um vasto e complexo argumento,
Cujas premissas sdo oS axiomas e sua conclusdo a conjuncdo de
todos os teoremas deduzidos. Como em qualquer argumento o que
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estd em questdo ndo é a verdade ou falsidade das premissas, mas a
validade da inferéncia; entretanto, uma vez admitida a verdade das
premissas, se esta obrigado a admitir a verdade das conclusdes des-
de que uma condicdo esteja satisfeita: a de que suas demonstracdes
sejam todas argumentos validos. Portanto, atacar a(s) concluséo(6es)
de um sistema como este, supde ou demonstrar a falsidade de suas
premissas, ou demonstrar a inconsisténcia do sistema, demonstrando
contradiches entre os enunciados que podem ser provados como
teoremas do sistema. Definindo o sistema dedutivo ou axiomatico
desta forma, estamos autorizados a compreender a obra politica de
Hobbes como o resultado do esforco intelectual para a formulacéo e o
desenvolvimento de um argumento sobre a génese e a natureza do
Estado. Ou seja, de um argumento que nao remonta a aspectos histo-
ricos, ou conjunturais, nem a dados observacionais, mas aos aspectos
relevantes do ponto de vista da fundag&o formal e conceitual do Esta-
do.

Tratar de uma teoria moral e politica como a de Hobbes, su-
pde do interlocutor uma certa condescendéncia para com o presente
no qual foi elaborada e desenvolvida. N&o se pode atribuir erros e
equivocos, que somente foram detectados por meio do aparato ldgico
elaborado duzentos anos depois da teoria de Hobbes haver sido
formulada. Entretanto, deve-se observar que aquilo que os comenta-
dores convencionaram chamar de modelo axiomatico em Hobbes
deve ser tomado com certas ressalvas. Tal precaucdo é necessaria
visto que a axiomatica que retificou 0 modelo geométrico, elaborada a
partir dos meados do século XIX, impds certas condi¢cBes que um
discurso deve cumprir para que seja considerado um modelo axioma-
tico, que sequer a geometria Euclidiana atendia, quanto menos o
modelo hobbeseano?!. Este ponto deve ser ressaltado para nao frus-

2 As condi¢Bes fundamentais que uma exposicdo dedutiva deve satisfazer para ser
considerada estritamente rigorosa, sdo as seguintes: a) 0s termos primeiros em
fungdo dos quais todos os outros serdo definidos devem ser enunciados explicitamen-
te; b) as proposi¢des primeiras em fungdo das quais todas as ouras serdo demonstra-
das devem ser enunciadas explicitamente; c) as relagdes enunciadas entre 0s termos
primeiro devem ser relagdes ldgicas puras, independentes do sentido concreto que
possa ser atribuido aos termos; d) somente essas relacdes devem intervir nas de-
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trar expectativas quanto a um claro procedimento axiomatico, entendi-
do nos moldes de hoje, na obra de Hobbes. Nao obstante, Hobbes
opera com 0 método dedutivo, entendido como se podia na sua épo-
ca, isto &, concernente com o0 modelo geométrico classico e o sistema
I6gico no qual este se apoiava.

Pode-se objetar, ainda, que a teoria politica de Hobbes nédo
atende explicitamente as caracteristicas do sistema axiomatico da
geometria euclidiana. E bem verdade que Hobbes, por exemplo, de-
manda do seu interlocutor, do seu intérprete, um grande esfor¢o para
que se delimite, por exemplo, 0 seu axioma fundamental. Este ndo é
apresentado de forma clara e explicita, nem esta indicado quais séo
0s termos primeiros de seu modelo tedrico. Sob esse aspecto, é exigi-
do do leitor de Hobbes condescendéncia frente a dificuldade para
remontar a estrutura do argumento politico apresentado tanto no De
Cive como no Leviatd. Entretanto, se realizar esse trabalho minucioso,
deparar-se-4 com uma estrutura argumentativa, na qual cada passo
decorre do anterior, e por ascensdo, decorre do axioma primeiro. Isto
é, deparar-se-4 com um sistema no qual todas as sentencas se reme-
tem direta ou indiretamente umas as outras.

O principio do movimento é o primeiro a partir do qual, em
conjunto com definicbes claras e precisas, se estrutura 0 esquema
dedutivo de Hobbes. Conforme este principio, que é extraido da fisica
de Galileu e transportado por Hobbes para a filosofia, 0 mundo é
composto de matéria em movimento e todas mudancas que ocorrem
consistem em movimento de corpos e de suas partes constitutivas.
Esta via de acesso tem consequéncias interessantes, pois ela deter-
minara um desenvolvimento no plano teérico de Hobbes que culmina-
rd em um projeto de ciéncia unificada. Isto €, ao determinar e ordenar
trés classes restritas, corpos em geral, seres humanos e sociedade
civil (Estado), segundo o padréo de movimento dos objetos que as
compdem, acaba por constituir uma ciéncia dedutiva que perpassa,
nesta ordem, a fisica, a ética e a politica e que €, notoriamente, me-
canicista. Como Gauthier afirma, o que unifica a filosofia de Hobbes,

monstracdes, independentemente do sentido dos termos (0 que exclui de modo
particular o recurso a consideracdo das figuras).
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vinculando seus estudos de politica aos de fisica, ndo é a estrutura
dedutiva, caracteristicamente mecanicista em si mesma, mas o ponto
que liga toda esta explanacdo mecanicista, a saber: a concep¢éo de
movimento. O movimento, ainda conforme Gauthier, € o conceito
hobbeseano fundamental para o conhecimento e compreensdo de

toda realidade?, é o que Hobbes afirma no De Corpore:

Mas as causas das coisas universais (daquelas que ao me-
nos possuem alguma causa) sdo por si mesmas manifestas,
ou (como dizem comumente) conhecidas por natureza; de tal
modo que ndo necessitam de nenhum método; pois elas tem
sendo uma causa universal, que é o movimento.23

Método e sistema filoséfico

Outro aspecto importante do ponto de vista da questdo do
método que se estabelece na relacdo de Hobbes com a ciéncia de
Galileu, é 0 aspecto resolutivo-compositivo deste método. Este tem
ressonancias no estatuto que terd a filosofia de Hobbes como um
sistema ou ndo. A leitura classica de Strauss advoga uma total inde-
pendéncia da filosofia politica de Hobbes para com as demais partes
do seu suposto sistema. A filosofia politica estaria fundada em um
“momento analitico” caracterizado pela maxima nosce te ipsum sufici-
ente para estabelecer os principios da filosofia moral e politica, o0 que
a tornaria totalmente independente do resto do seu sistema, descarac-
terizando, assim, a idéia de um modelo sistemético de argumentagédo
que unificasse a filosofia de Hobbes como um sistema, onde os argu-
mento da fundacdo do Estado supde os principios e nogdes apresen-
tados na filosofia primeira .

A filosofia politica é independente da ciéncia natural porque
seus principios ndo sdo deduzidos da ciéncia natural e de ne-
nhuma outra ciéncia, mas séo fornecidos pela experiéncia, is-
to &, pela experiéncia que cada um tem de si mesmo, ou para

22 GAUTHIER. D. P. The Logic of Leviatd, pp.3-5.
23 De Corpore, p. 69.
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ser mais preciso, sdo descobertos pelo esfor¢o do auto co-
nhecimento e da auto anlise de cada individuo.?*

Ora, é verdade que Hobbes anuncia sua filosofia politica co-
mo independente das demais no prefacio do De Cive, entretanto,
anuncia claramente no mesmo que tal obra foi escrita sob o raiar da
guerra, isto &, sob o prisma da urgéncia que o impediu de dar continu-
idade aos seus estudos tal como vinha procedendo.

Enquanto completo e ponho em ordem o meu trabalho e vou
escrevendo com vagar, pois ndo fago dissertagdo e sim calcu-
los, acontecer entrementes que em minha patria, alguns a-
nos antes que deflagrassem a guerra civil, ja ferviam discus-
sBes sobre o direito do reino e sobre a devida obediéncia dos
cidaddos, sinais precursores que sdo da guerra proxima. Por
causa disso, com adiamento das outras partes, pude amadu-
recer e concluir esta terceira parte. E assim, a que serd Ultima
pela ordem aparece por primeira. De mais a mais, eu néo a-
chava que ela necessitasse das precedentes, pois assenta-se
em principios préprios, conhecidos por experiéncia.?

Considerando que todo argumento que evoca evidéncias re-
lativas ao contexto de descoberta ndo deve ser considerado um bom
argumento, ao menos em filosofia, neste caso, entdo, deve-se provi-
denciar boas evidéncias teéricas para 0 que se aventa, a saber: de-
terminar quais séo as relages entre a filosofia primeira e a filosofia
politica e qual grau de dependéncia légica entre as mesmas. Ainda
com referéncia ao método analitico-sintético ou resolutivo-compositivo
e 0 projeto de uma ciéncia unificada, - isto &, sobre a relacdo de de-
pendéncia dedutiva entre a moral e as demais partes do discurso
filoséfico, faz-se necessario considerar o que Hobbes afirma, a sa-
ber: “... as questdes de filosofia moral e politica deveriam ser tratadas
de um modo puramente sintético, por deducdo a partir de relacbes

24 STRAUSS, L. The Political Philosophy of Hobbes, p. 7.
%5 HOBBES, T. De Cive. (Petropolis, 1993) p.13.
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superiores ou de principios estabelecidos por meio de andlise do
COrpo™%,

Hobbes, refere-se aqui, aos principios da filosofia primeira
que sdo apresentados sistematicamente no De Corpore. Nesta obra,
Hobbes aponta 0 movimento como principio primeiro de todo discurso
cientifico. Isto sera abordado no capitulo seguinte. Para resolver este
problema a cerca do tipo de relagdo que as partes da filosofia hobbe-
seana mantém entre si, devemos considerar primeiramente a teoria
geral do conhecimento apresentada por Hobbes o que remete, como
veremos, ao método resolutivo-compositivo.

Resolucdo e composicao: aspectos do método geométrico

Hobbes se consolidou, através da geometria, em um pensa-
dor sistematico e rigoroso. O problema de filosofia pratica com o qual
Hobbes se defrontou foi 0 de determinar em qual ou quais fundamen-
tos se estruturam as sociedades politicas. Para realizar esta tarefa,
adotou um determinado tipo de método que se resume em decompor
um determinado ‘objeto’ em seus elementos constituintes. Ao determi-
na-lo por meio deste expediente, realiza, entdo, a analise das suas
especificidades e dos modos como estdo relacionados, até remontar,
ou reconstruir, 0 todo do qual se partiu. O procedimento metodoldgico
denominado resolutivo-compositivo supde que mediante 0 processo
de diluicdo de um todo (ainda ndo conhecido) e da andlise dos ele-
mentos e do modo como estdo estruturados e, assim, reconstruindo-o
progressivamente, obtém-se um conhecimento sélido dos principios
sobre os quais este todo esté& assentado. No De Cive, Hobbes afirma,
no que concerne ao seu método em relagcdo a matéria em questdo (a
génese do Estado), que este se caracterizaria pela resolugdo e com-
posicdo , ou andlise - sintese.”... pensei que ndo me bastava usar um
estilo claro e evidente, mas que era necessario comecar pela propria
matéria do governo civil, depois tratar de sua forma e geragdo, e da

% De Corpore, p.69.
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primeira origem da justica. Pois, todas as coisas sdo bem entendidas
através de suas causas constitutivas.”?’.

O termo ‘método analitico-sintético’ pode velar, quando con-
cebido e apresentado superficialmente, o verdadeiro expediente cog-
noscente da obra politica e as implicagfes que este acarreta. Na ver-
dade, pode estar sendo encoberta a natureza cientifica do discurso da
filosofia moral e civil e suas respectivas relagdes com a filosofia pri-
meira. Portanto, dizer simplesmente que o método da obra de filosofia
moral e civil de Hobbes é resolutivo e compositivo, tomando unica-
mente como referéncia bibliogréfica para esta questdo as obras de
filosofia pratica, acarretard uma méa compreensdo do que isto pode
significar no contexto proprio destas obras. Deve-se recorrer aos es-
tudos de filosofia primeira, sobretudo ao De Corpore, por dois motivos,
a saber: primeiro, porque a questdo do método é apresentada de
modo mais sistematico; segundo porque nele estd a chave de com-
preensdo das relacdes entre filosofia primeira e pratica. No De Corpo-
re, sdo apresentados indices pelos quais se pode afirmar que ha uma
relacdo de interdependéncia da filosofia politica e o dominio da onto-
logia.

Defini¢do de filosofia e método sintético - analitico

Hobbes recorre a definicdo de filosofia para introduzir a defi-
nicdo de método, isto é, a filosofia se caracteriza pelo conhecimento
dos efeitos a partir da hipétese de uma causa ou elementos genéti-
cos; e das causas a partir do conhecimento dos efeitos adquirido pelo
expediente da razao.

Filosofia é o conhecimento que adquirimos pelo reto racioci-
nio, das aparéncias, ou efeitos aparentes, a partir do conhe-
cimento que nos temos de alguma possivel produgdo ou ge-
racdo do mesmo; e de tal producdo, como teria sido ou pode-
ria ser, a partir do conhecimento que nés temos dos efeitos.?

27 De Cive, p.10.
28 De Corpore, p. 69.
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Abreviadamente, filosofia € 0 conhecimento das causas pri-
meiras, isto €,, 0 conhecimento dos universais. O método, segundo
Hobbes, consiste no caminho mais rapido, curto e rigoroso de realizar
este proposito, i. . chegar aos efeitos a partir de suas causas ou de
chegar as causas a partir dos seus efeitos. Ou seja, consiste em dois
procedimentos distintos que estéo interrelacionados no processo do
conhecimento filoséfico. Para conhecermos qualquer coisa, devemos
comecar por definir a causa de sua natureza e nisto consiste o proce-
dimento de resolugdo ou analise. Encontrada esta definicdo, todas as
propriedades podem derivar-se por processos estritamente dedutivos,
0 que consiste 0 procedimento de sintese ou composi¢do. Hobbes
apresenta, além de uma definicdo geral de filosofia, uma outra defini-
¢do quanto ao exercicio desta como ciéncia simples ou como inde-
terminada, pois ambas expressdes designam qualidades distintas
relativas as questdes e objetos com os quais a reflexdo se ocupa. No
primeiro caso, trata-se da busca do conhecimento dos principios pri-
meiros, das causas genéticas de toda a matéria, de tudo o que existe,
0 que consistiria propriamente a filosofia. A outra expresséo designa
um determinado tipo de expressdo que hoje denomina-se ciéncia
aplicada, isto é, uma reflexdo concernida com questdes particulares e
objetos particulares.

No estudo da filosofia, os homens buscam tanto a ciéncia
simplesmente como indefinidamente, isto é conhecem 0 ma-
ximo que podem, sem se propor nenhuma questao particular;
ou procurar causa de algum fendémeno particular, ou esfor-
cam-se por ter certeza de alguma coisa em questéao tal como
0 que é a causa da luz, do calor, da gravidade, e coisas se-
melhantes. 2

Dado a variedade de coisas em questdo, coisas particulares
e coisas universais, e dos dois diferentes expedientes cognitivos que
Ihes correspondem, ocorre que tanto 0 método sintético como o anali-
tico podem ser solicitados alternadamente. “Agora, de acordo com

29 De Corpore, p. 68.
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esta variedade de coisas em questdo, algumas vezes é usado 0 mé-
todo analitico e, outras vezes, o método sintético.” %.

Andlise e sintese

O método analitico é solicitado quando partimos dos efeitos,
dos objetos, tal como eles nos aparecem, e chegamos até as suas
definicbes genéticas, isto é, a sua gera¢do. Embora ocorra o proces-
so de sintese, que complementa o conhecimento, demonstrando o
processo de geracdo do objeto a partir de suas definicbes genéticas,
chamamos este expediente de analise.

Entretanto, visto que as coisas universais estdo contidas na
natureza das coisas singulares, o conhecimento destas é ad-
quirido pela razdo, isto é,, por resolu¢do. Por exemplo, se é
dada uma concepgao ou idéia de uma coisa particular, como
de um quadrado, este quadrado sera resolvido em um plano,
delimitado com um certo nimero igual de linhas e angulos re-
tos. Por esta resolugdo obtemos estas coisas universais e
concernentes a toda a matéria, a saber, linha, plano (0 que
contém superficies) delimitado, reta, retitude e igualdade; e se
nds podemos descobrir as causas disto, podemos compé-las
na causa de quadrado.” ... “Eu concluo, portanto, que 0 méto-
do para a obtencdo do conhecimento universal das coisas €
puramente analitico.3!

Conforme a passagem acima, pode-se entender como ocorre
a alternancia do uso da resolucéo e da composicdo e como ambos, ao
se complementarem , compdem um tipo de conhecimento a cerca
dos objetos particulares. Nao obstante, a concomitancia do expediente
compositivo, esse conhecimento € constituido primordialmente pelo
método analitico. Deste decorre uma variante de ciéncia que chama-
mos de ciéncia indeterminada que parte de um objeto particular e, por
resolucdo, chega aos seus elementos simples e universais e as dife-
rencas especificas, em outros termos, as suas definicdes genéticas,

30De Corpore, p. 68.
31 De Corpore, p. 69.
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as quais compde o objeto particular. Entretanto, ocorre que quando
se parte das causas universais, daquilo que realmente se pode cha-
mar de principio em sentido estrito, se despreza o expediente de
andlise em virtude de que esta ndo é logicamente requerida. Isto ocor-
re quando o conhecimento é deduzido de um principio universal. Nes-
se caso, ndo é necessario a analise, pois a auto-evidéncia é uma
caracteristica logica deste principio. Como ja foi mencionado, 0 movi-
mento é o principio universal de todas as coisas e por isto ndo é obti-
do por anélise, o que configuraria uma peticio de principio. E evidente
por si mesmo, isto &, de acordo com a letra hobbeseana, é evidente
por natureza.

Mas as causas das coisas universais(daquelas que ao menos
possuem alguma causa) sdo por si mesmas manifestas, ou
(como dizem comumente) conhecidas por natureza; de tal
modo que ndo necessitam de nenhum método; pois elas tem
sendo uma causa universal, que é o movimento. Pois a varie-
dade de todas as figuras derivam da variedade do movimen-
tos pelos quais elas séo feitas; e 0 movimento néo pode ser
compreendido como tendo qualquer outra causa anterior ao
movimento; nem a variedade de coisas que percebemos pe-
los sentidos, tal como cores, sons, sabores etc. que ndo pos-
suem qualquer outra causa, Sendo 0 movimento, que reside
parte em objetos que atuam sobre nossos sentidos, e parte
em nds mesmos, de tal modo que é manifestamente algum ti-
po de movimento, embora ndo possamos conhecer de que ti-
po é sem o uso da razdo.32

O movimento é a causa geradora primeira e indemonstravel
das coisas universais, e sendo postulado assim por Hobbes, esta na
base do procedimento da ciéncia simplesmente, isto é, é o principio
pelo qual se deduzirdo os demais, sem ser necessario recorrer ao
procedimento de analise. Na perspectiva da ciéncia simplesmente, 0
conhecimento é obtido a partir do estudo do movimento em si mesmo
(geometria) até ser concluido pelo estudo da variedade do movimento

32 De Corpore, p. 70.
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dos corpos particulares. Este processo compositivo(sintético, se de-
senvolve em quatro fases e compreende tudo o que na ciéncia natural
pode ser explicado pelo procedimento de demonstracao, isto &, por
deducéo.

O método deste tipo de investigacdo é compositivo. Pois,
primeiro observamos que efeito foi gerado de um corpo que
foi movido, sem considerar nada além do seu movimento e
veremos que realiza uma linha ou uma curva .... a partir des-
te tipo de contemplacdo surgiu aquela parte da filosofia que é
chamada de geometria.

A partir desta consideracdo do que é produzido pelo simples
movimento, passamos a consideracdo de quais efeitos um
corpo em movimento produz no outro. ... Desta contempla-
¢do é extraida aquela parte da filosofia que trata do movimen-
to.

Em terceiro lugar devemos proceder a investigagao dos efei-
tos que sdo produzidos pelo movimento das partes dos cor-
pos, enquanto o que ocorre com algo que € 0 mesmo em algo
que ndo é mais 0 mesmo, mas transformado. E aqui as coi-
sas que investigamos sao qualidades sensiveis tais como luz,
cor, som, odor, sabor, peso, frio etc.; e que pelo fato de néo
poderem serem conhecidas sem que conhegamos as causas
da sensacdo, portanto, as consideraces sobre das causas
da visdo, da audicdo, do olfato, do paladar e do tato, que per-
tencem a esta terceira parte e todas aquelas qualidades e
mudancas acima mencionadas, que se referem a quarta par-
te; ambas sdo consideracdes que pertencem a aquela parte
da filosofia que é chamada de fisica. E nestas quatro partes
esta contido o tudo que na filosofia natural pode ser explicado
por demonstracdo propriamente dita. 33

33 De Corpore, p. 72
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Método analitico e sintético e a questdo da dependéncia
da filosofia civil com as demais partes da filosofia de Hobbes

Hobbes anuncia uma relagéo de dependéncia entre a filosofia
moral e a fisica, pois pelo processo dedutivo da ‘ciéncia simplesmen-
te’, a filosofia moral esta ap6s a fisica. Esta ordem tem uma razéo de
ser. Hobbes explica isso, argumentando que sendo a sensacéo e a
imaginacdo objetos da fisica e 0s movimentos da mente da filosofia
moral, estes mantém uma rela¢do causal entre si. Isto €, uma relacao
de dependéncia logica que mantém o dominio da moral vinculado ao
dominio da fisica e , portanto, ao expediente dedutivo da ‘ciéncia
simplesmente’. A dependéncia da moral em relacéo a fisica consiste
no fato de que esta pertence a um sistema axiomatico que requer que
as partes dependam, em uma certa ordem ldgica, uma das outras e
todas por sua vez do axioma do qual derivaram. A razdo da moral vir
em seguida da fisica ndo é uma questdo de ordem de exposi¢do, mas
de ordem légica. Esta relagdo hermética das partes entre si e esta
ordem de exposicdo podem ser compreendidas se observarmos o
argumento hobbeseano. Para Hobbes, a moral depende da fisica e
esta das demais partes, de modo que, ascendendo na relacdo de
dependéncia, chega-se a geometria e dai, ao axioma do movimento.
Os movimentos da mente que sdo os objeto da moral, tém, suas cau-
sas na sensacdo e na imagina¢do, que é um do objetos da fisica,
estando ai a relagéo entre a moral e a fisica. Entretanto, a fisica, como
na passagem acima mencionada, ndo pode ser compreendida sem
que se conheca quais movimentos estdo nas partes mais simples dos
corpos, nem estes movimentos podem ser compreendidos sem que
antes se conhega 0 que é que faz com que outro corpo se mova, e
este ndo pode ser conhecido, por sua vez, sem que antes se conheca
0 que 0 movimento, considerado abstratamente, ou 0 movimento
simples, pode causar. Este, por sua vez, supde as no¢des elementa-
res da geometria configurando um sistema argumentativo hierarquiza-
do e fechado, no qual os vetores apontam para o principio primeiro na
ordem das razBes: 0 movimento.

Apds a fisica devemos chegar a filosofia moral, na qual con-
sideramos 0s movimentos da mente, tais como o apetite, a
aversdo, o amor, a benevoléncia, a esperanga, 0 medo, 0 6-
dio, a emulacdo, a inveja, etc.; quais sdo a suas causas, e do
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que eles sdo a causa. E a razdo pela qual tais movimentos
devem ser considerados apés a fisica € que eles tem suas
causas ha sensagao e na imaginacao, que sdo o sujeito da
contemplagdo fisica. Outra razdo pela qual se deve manter
esta ordem é que a fisica s6 pode ser entendida se sabemos,
primeiro, que movimentos existem nas menores partes do
corpo; e 0 movimento das menores partes do corpo nao pode
ser entendido, a menos que saibamos o que faz um corpo
mover-se; e isto ndo pode ser entendido, se ndo soubermos
que efeitos causam o movimento em si mesmo. E porque to-
da a aparéncia das coisas a sensibilidade é determinada, por
ser feita de tal quantidade e qualidade por movimentos com-
binados, sendo que cada qual tem um certo grau de velocida-
de e um modo certo e determinado; portanto, em primeiro lu-
gar, nés investigaremos o modo do movimento simples (no
que a geometria consiste); depois, 0s tipos de movimentos
gerados e como se manifestam; e, finalmente, os tipos de
movimentos internos e invisiveis (que é a investigagao dos fi-
l6sofos da natureza). E, portanto, agueles que estudam a filo-
sofia da natureza, estudam em véo - exceto aqueles que co-
megam pela geometria - e tais escritores ou disputantes des-
sa matéria, que sao ignorantes da geometria, fazem, exclusi-
vamente, 0s seus leitores e sua audiéncia perderem seus
respectivos tempos.34

Nesta perspectiva da ciéncia pura, ou conforme a letra de
Hobbes, ‘ciéncia simplesmente’, ocorre uma rela¢do de interdepen-
déncia entre os dominios da fisica e da filosofia moral, isto é,, o co-
nhecimento de um depende necessariamente do conhecimento do
outro. Tendo estabelecido esta relacdo entre a moral e a fisica, se
apresenta a seguinte questdo: a filosofia civil funda-se na filosofia
moral e na fisica? Que tipo de rela¢cdo mantém com as demais partes
da filosofia? A filosofia politica é logicamente independente das de-
mais ou ndo?

34 De Corpore, , p. 73.
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A resposta dessa questdo deve ser tratada do seguinte mo-
do: se a filosofia politica depende logicamente da moral, entdo, esta
igualmente relacionada a cadeia argumentativa que tem na geometria
0 seu inicio. De fato, segundo Hobbes, ela se relaciona com a moral.
O conhecimento do seu objeto, as causas genéticas do Estado, pres-
supbe o objeto da moral, 0s movimentos da mente, e, por sua vez,
este tem sua causa em uma parte da fisica que aborda a sensagdo e
a imaginacdo. Nao obstante, a instituicdo do Estado, sua causa gené-
tica pode ser pensada e conhecida sinteticamente, pelo expediente
da ciéncia simplesmente. Entretanto, esse expediente ndo é exclusivo,
diz Hobbes, ele ndo é o Unico método pelo qual se pode conhecer 0s
principios do Estado. O método analitico também pode ser solicitado
quando se desconhece o0s resultados das demais partes da ciéncia
simplesmente. O que ocorre, entdo, é que tanto um como outro po-
dem ser solicitados, 0 que ndo se segue que a filosofia civil esta des-
vencilhada das demais, isto &, que € independente das demais. Mas,
no prefacio do De Cive, Hobbes parece sugerir justamente o contrario,
afirmando que a filosofia civil ndo necessita das precedentes, fundan-
do-se sobre principios autbnomos e provados pela experiéncia, embo-
ra apresente no mesmo paragrafo a escusa da guerra que se avizinha
e dé a entender que foi interrompido na confeccdo de sua obra. Entre-
tanto, no Leviata parece que isto € sugerido de modo mais incisivo.

Mas ha um outro ditado ... gragas ao qual os homens poderi-
am aprender realmente a ler-se uns aos outros. Se se des-
sem ao trabalho de fazé-lo: isto é, Nosce te ipsum, Lé-te a ti
mesmo.” ... Mas mesmo que um homem seja capaz de ler
perfeitamente um outro através de suas ag0es, iSSO Servir-
Ihe-a4 apenas com seus conhecidos, que sdo muito poucos.
Aquele que vai governar uma nagdo inteira deve ler, em si
mesmo, ndo este ou aquele individuo em particular, mas o
género humano. ... mas ainda assim, depois de eu ter expos-
to claramente e de maneira ordenada minha propria leitura, o
trabalho que a outros cabera serd de apenas verificar se ndo
encontram o mesmo em si proprios. Pois esta espécie de
doutrina ndo admite outra demonstrag&o.3

3 | eviatd, p. 28.
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Frente a elogliéncia da Ultima sentenca da passagem acima
mencionada, resta ao leitor esclarecer em que sentido esta ndo ne-
cessita das demais, isto &, se em um sentido absoluto ou se em um
sentido mais fraco, isto é, relativo a algum aspecto que ndo pertenca
propriamente ao contexto de justificacdo tedrica. Ou seja, esclarecer
qual a razdo disso e se a mesma diz respeito as questdes profundas
que reportam a natureza do objeto que requer, exclusivamente, esse
tipo de expediente, ou se esse diz respeito a outras condi¢bes que
extrapolam o dominio proprio de justificagdo. No De Corpore, ao que
parece, Hobbes apresenta a chave que nos permite resolver este
problema, ou seja, afirma ndo somente que a filosofia moral e a filo-
sofia civil séo conjugadas, como também explica em que condi¢Bes a
sua desvincula¢do pode ser pensada. Hobbes inicia considerando que
as causas do movimento da mente na filosofia moral pode ser conhe-
cida tanto pela via sintética como pela via analitica. Hobbes aproveita,
assim, para introduzir estas duas vias possiveis de conhecimento. Ou
seja, como se sabe, tanto na filosofia civil como na filosofia natural se
procede analiticamente quando se faz dos sentidos para os principios;
e sinteticamente, quando se parte dos principios. No De Corpore,
Hobbes afirma claramente que tanto uma via como outra podem con-
duzir ao conhecimento dos principios morais necessarios para o co-
nhecimento da génese do Estado. Ao afirmar isto, confirma, em um
sentido, a relagdo de dependéncia deste dominio, e em outro, a sua
independéncia. “A filosofia civil e a filosofia moral ndo aderem uma a
outra, desde que possam ser separadas. Pois, as causas dos movi-
mentos da mente sdo conhecidas, ndo somente por cdlculo, mas
também por experiéncia de cada homem que se sacrifica para obser-
var estes movimentos dentro de si.” 36 .

Como a filosofia civil pressupde e tem inicio no conhecimento
das paixdes dos homens, isto €, no conhecimento dos movimentos da
mente (e, portanto, na filosofia moral), e considerando a passagem
acima, segue-se que a filosofia civil pode proceder tanto pela via
sintética como pela via analitica para obter os principios sobre os

3 De Corpore, cp. VI, art. 76.
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quais o Estado se fundara. E pertinente observar que Hobbes utiliza o
termo célculo para designar o expediente sintético, isto €, no sentido
de ser uma tarefa de deducdo l6gica exclusiva da razao.

E, portanto, ndo somente aqueles que atingiram o conheci-
mento das paixdes e perturbacdes da mente pelo método sin-
tético, e a partir do primeiros principios de filosofia, podem,
procedendo do mesmo modo, chegar as causas e a necessi-
dade da constituicdo das sociedades civis, ao conhecimento
do que é o direito natural e das obrigacOes civis; e em cada
tipo de governo, o que sdo os direitos da sociedade civil e to-
dos os conhecimentos relativos a filosofia civil; por esta razéo,
que os principios da politica consistem no conhecimento dos
movimentos da mente e o conhecimento destes movimentos
deriva do conhecimento da sensag&o e da imagina¢éo; como,
de igual modo aqueles que ndo aprenderam a primeira parte
da filosofia, a saber a geometria e a fisica, podem, apesar dis-
to, atingir os principios da filosofia civil, pelo método analitico.
Pois, apresentada uma questdo tal como se uma ac¢do qual-
quer € justa ou injusta; se injusto for resolvido em fato contra
a lei, e se a nocdo de lei em comando daquele ou daqueles
que detém o poder coercitivo; e que poder seja derivado da
vontade dos homens que constituem tal poder, com a finali-
dade de que eles possam viver em paz, se pode chegar fi-
nalmente a isto: que os apetites dos homens e as paixdes de
suas mentes sao de tal modo que se eles ndo forem coagidos
por algum poder, estardo sempre em guerra, uns contra 0s
outros; o que pode ser conhecido pela experiéncia de qual-
guer um que examine sua propria mente®’.

Desse modo, o resultado que o leitor de Hobbes conclui até
este momento, é que 0 método analitico ndo é excludente em relagédo
ao método sintético. Isto €, em relacdo a filosofia civil concorrem duas
vias alternadas, em uma delas os seus principios podem ser conheci-

37 De Corpore, cp. VI, art. 76
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dos pela ‘experiéncia’ de cada homem, pois nessa via 0 conhecimento
dos principios é autbnomo em relagdo as demais partes que confor-
mam 0 corpo teorico, que em determinado momento, foi interrompido
com a emergéncia da guerra civil, tal como relata Hobbes no Prefacio
do De Cive. Portanto, aqueles que ainda néo atingiram o conhecimen-
to das primeiras partes da filosofia, podem chegar aos principios da
filosofia civil pelo método analitico. N&o obstante, isto € concomitante
com a possibilidade do conhecimento pela via sintética, isto é aquele
que conhecendo os primeiros principios da filosofia e partindo dos
mesmos, acaba por obter o conhecimento dos principios pertinentes a
filosofia civil. Pode-se compreender também porgue existe esta con-
comitancia, esta simultaneidade entre a via analitica e a via sintética,
em virtude da relacdo de dependéncia da filosofia civil com a filosofia
moral. O conhecimento da filosofia civil depende logicamente do co-
nhecimento da filosofia moral, seja por que via for. A relagéo de inde-
pendéncia consiste em razdo de que o0 conhecimento dos principios
da filosofia moral podem ser obtidos analiticamente pela experiéncia
de cada um, o que a torna independente das demais. Por conseguin-
te, a filosofia moral ao tornar-se independente da fisica em virtude da
possibilidade de ser conhecida de modo autbnomo as demais partes
da filosofia, torna, de igual modo, independente a filosofia civil, que
tem o0 seu conhecimento fundado no conhecimento da filosofia moral.
Portanto, a independéncia da filosofia civil se deve a possibilidade dos
movimentos da mente (apetite, aversdo, desejo, raiva, medo, prazer,
etc.) serem conhecidos de modo autbnomo, isto é, analiticamente.

O método analitico, ou melhor, a via analitica deveria, ndo
obstante, exercer um papel preponderante na sua obra prética, tanto
moral como civil, pois, no De Cive, no Leviata e no prefacio da Natu-
reza Humana, Hobbes enfatiza mais esta via do que a via sintética.
Cito Hobbes: “Porém, pretendo ndo aceitar qualquer principio apenas
por confiar nele, e, procurando lembrar aos homens s6 aquilo que eles
ja conhecem ou podem conhecer pela sua propria experiéncia, ..." 3.

Entretanto, apesar da énfase que atribui a via analitica, o
proprio Hobbes ndo segue este percurso analitico ao desenvolver sua

38 A Natureza Humana, p. 47.
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obra politica. Na tarefa de apresentar a génese e construcdo do Levia-
ta, Hobbes parte de principios da geometria e da fisica. Ao menos nas
suas obras politicas e morais, Hobbes ndo se deteve no expediente
de prova que a via analitica requer, isto é, a experiéncia subjetiva de
procurar em si mesmo elementos que corroborem principios (como
sugere a idéia de Ler a si mesmo), mas ao procedimento que caracte-
riza a via sintética. Em discordancia com o que é anunciado nos pre-
facios de suas obras de filosofia pratica, a prevaléncia na confeccao
das obras de filosofia moral e civil € da via sintética, isto é, aquela que
reporta aos elementos de filosofia primeira. No De Corpore, escrito
alguns anos depois do Leviatd, fica evidenciado a prevaléncia da via
sintética quando da apresentacdo do plano geral de exposicdo das
matérias, dispondo-as em uma ordem relativa a dependéncia que o
conhecimento de cada uma mantém com os resultados da que a an-
tecede. “Em primeiro lugar, portanto (depois de ter apresentado as
premissas pertinentes a natureza da filosofia em geral) discorrerei
sobre 0s corpos naturais; em segundo, sobre as disposicdes e costu-
mes dos homens; em terceiro, sobre os deveres civis dos suditos” 3°.

Nao se segue, entretanto, a exclusdo da via analitica ao se
ressaltar a prevaléncia da via sintética na confeccao da filosofia moral
e politica. Isto ndo estd em questdo. Mas, a interrogacdo que se apre-
senta, entdo, € 0 por que do anlncio enfatico da via analitica, isto &,
de que os principios de ambas podem ser conhecidos pela experién-
cia de cada homem, se o prdprio autor opta de fato pelo modo de
exposicao sintético. Certamente, isto ndo é gratuito, visto que Hobbes
€ um autor que, além de ser dado ao rigor, preza pela conseqléncia
de suas teses.

Sem ser vulgar, como foram alguns filésofos do nosso sécu-
lo, Hobbes estava concernido com a idéia de que a ciéncia em geral e
a filosofia civil em particular tinham uma utilidade. Esta idéia € um
corolario de sua tese acerca da natureza da acdo humana, isto €, a
acdo humana (e a dos demais animais) tem sempre como finalidade o
incremento das condicdes vitais. Assim, a ciéncia, como resultado da
acdo humana, tera sempre esta caracteristica utilitaria, pois serve

39De Corpore, cp. |, art. 9.
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para um fim que estd para além dos seu prdprio dominio e do seu
objeto, isto €, a efetiva melhoria da qualidade de vida dos homens.

Por filosofia se entende o conhecimento adquirido por racio-
cinio ... com o objetivo de ser capaz de produzir, na medida
em que a matéria e a forca humana o permitirem, aqueles e-
feitos que a vida humana exige. Assim o gedmetra, a partir da
construcdo de figuras, encontra muitas de suas propriedades,
e a partir de suas propriedades novos modos de construi-las
por raciocinio, com o objetivo de ser capaz de medir a 4gua e
a terra, e para outros inumeraveis usos. ... E o mesmo acon-
tece nas outras ciéncias. 0.

Na perspectiva hobbeseana, dentre todas as ciéncias a ge-

ometria tem uma primazia frente as demais, ndo somente porque é
primeira em relacdo a ordem de exposi¢do segundo os principios,
mas, também por sua enorme utilidade nas aplicacbes que dela se

faz.

E certo que os gedmetras souberam administrar bem o seu
campo. O que a observacdo dos astros, a descricdo das ter-
ras, o registro dos tempos, as navegacdes de longo curso po-
dem dar como contribuicdo ao bem estar da vida humana o
que ha de belo nas edificacBes, de sélido nas fortificacbes, de
maravilhoso nas maquinas - enfim o que distingue 0 nosso
tempo da primitiva barbérie - quase tudo é beneficio da geo-
metria. E 0 que devemos a fisica, a fisica deve a mesma ge-
ometria. Se a filosofia moral tivesse exercido o seu oficio com
igual éxito, ndo vejo em que ainda mais poderia contribuir 0
esforgco dos homens para o proprio bem estar nesta vida.*!

E interessante observar que a referida passagem evoca a or-

dem de relacdo entre as ciéncias, isto €, sua disposicao, tal como é
exposto no plano da ciéncia simplesmente, no qual a geometria é a
primeira, a fisica € a segunda, e a moral é a terceira. A passagem

40 De Corpore, cp. 1, art. 6.
41 De Cive, p. 276.
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apresenta como se esta ordem de relacdo se efetivasse no dominio
da agdo humana, concretizando avancos para a qualidade de vida dos
homens, o que reforca a idéia da conviccdo de Hobbes relativa a via
sintética. Hobbes denuncia que este plano, a principio demonstrado
pela razdo, ndo se efetiva completamente em virtude do fracasso dos
fildsofos morais. Mas, 0 ponto aqui em questdo é outro. Se a utilidade
€ uma caracteristica da geometria (ndo somente da geometria, a bem
da verdade) com a qual Hobbes esta concernido, entdo, parece ser
natural que a filosofia politica venha a ter também esta caracteristica.
Além disso, como pode ser observado nas introducdes e prefacios de
suas obras de moral e politica, Hobbes é um homem sinceramente
preocupado com a situagdo do seu pais e da humanidade frente a
tragédia das guerras civis. Esse parece ser o principal problema da
filosofia politica que, por problemas metodoldgicos, ideoldgicos e de
dogma, ndo cumpre com 0 seu objetivo, a saber: livrar 0s homens da
guerra civil ao mesmo tempo que demonstra a estes quais 0s seus
deveres e obrigacBes para com Estado soberano. Neste sentido, a
filosofia politica e moral produzidas nas escolas néo era (teis, mas ao
contrario, comprometiam o estado de paz e, portanto, as demais cién-
cias ndo progrediam e as condi¢bes de vida declinavam ao ponto de
sua propria ameaca.

O modo mais seguro de reconhecer a utilidade de uma cién-
cia transmitida corretamente, a saber, derivada de principios
verdadeiros por via de nexo evidente, é justamente exami-
narmos 0s prejuizos que para 0 género humano resultam de
seus aspectos falsos e verbosos. ... Qudo numerosos forem
o0s danos, tdo grande serd a utilidade de uma bem elaborada
doutrina dos deveres. A quantos reis, de resto homens bons,
fez assassinar unicamente aquele erro: que um sudito tem di-
reito de assassinar um rei tirano? Quantos homens fora arrui-
nados pelo erro de que determinados homens podem despo-
jar do reino, por determinadas causas, o Principe soberano?
Quantos homens ndo matou a doutrina errénea de que 0s so-
beranos néo estdo acima da multiddo, mas séo seus servido-
res? Enfim quantas rebelides ndo foi a causa aquela outra
que ensina que compete aos particulares julgar se os editos
dos reis sdo justos ou injustos e se ha ndo s6 o direito mas
obrigacdo de discuti-los, antes de serem emanados? Ha, a-
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Iém disso, na filosofia moral hoje comumente recebida, muitos
outros erros Ndo0 menos perigosos do que esses, mas que
nao é preciso enumerar. 42

A almejada utilidade social de sua teoria é, entretanto, de-
pendente da aceitacdo de suas conclusfes. Sob esse aspecto, 0 da
utilidade, bem entendido, isto obviamente representou um problema
para sua filosofia moral e, ainda mais, para a sua teoria politica. Hob-
bes tinha claro que a aceitacdo de suas teses politicas ndo depende-
riam somente da retiddo e corretude demonstrativa do método, mas
também de outros artificios mais poderosos do ponto de vista do con-
vencimento, da persuasao.

Das duas principais partes da nossa natureza, Raz&o e Pai-
xao, procederam dois tipos de saber: 0 matematico e o dog-
maético. O primeiro esta livre de controvérsias e disputas, por-
que consiste apenas na compara¢do de figuras e movimen-
tos; nestas coisas, a verdade e o interesse dos homens néo
se opdem. Mas no segundo nada € indiscutivel, porque com-
para 0s homens e se imiscui nos seus direitos e lucros; aqui,
sempre que a razdo estiver contra um homem, ele, por sua
vez, estard contra a razdo. ... Para reduzir esta doutrina as
regras e a infalibilidade da raz&o, o tinico meio é primeiro es-
tabelecer como fundamento, principios tais que a paixao ndo
suspeite, nem procure deslocar; e depois construir sobre eles
a verdade dos casos segundo a lei da natureza ... gradativa-
mente, até que o todo seja inexpugnavel

... Pois ndo duvido que, se acaso fosse contraria ao direito de
dominio de alguém, ou aos interesses dos homens que pos-
suem dominio, a doutrina segundo a qual os trés angulos de
um tridngulo sdo iguais a dois angulos de um quadrado, esta
doutrina teria sido, se néo objeto de disputa, pelo menos su-
primida, mediante a queima de todos o0s livros de geometria,
na medida em que os interessados de tal fossem capazes.*?

42 De Cive, p. 9.

43 A Natureza Humana, p. 41; e Leviatd, p. 95.
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Hobbes deixa vislumbrar no seu texto, acima citado, a difi-
culdade com a qual se depara e apresenta 0 método pelo qual deve
superar a mesma: o método analitico. Tal como anuncia no artigo
segundo, do primeiro capitulo da Natureza Humana, a saber: a via
pela qual cada homem pode pela experiéncia interna verificar estes
principios em si mesmos. Ou seja, Hobbes reconhece que frente a
forca apelante da paixdo, ndo é suficiente apenas a reta conduta da
raz&o, isto é, o procedimento de calculo. E necessario mais do que
isto, & necessario apelar para que o individuo realize um percurso de
prova, que ja esta suficientemente provado pela via sintética na filo-
sofia e, reconheca que as conclusdes e prescricdes que ali estdo, sdo
consonantes com o seu interesse em um nivel mais amplo e, passe,
entdo, a acreditar nestas e, sobretudo, agir conforme esta doutrina.
Hobbes propde este procedimento de prova dos principios e, portanto,
de todas as teses que deles derivam, porque tem em vista a aplicabili-
dade de sua teoria politica, isto é sua utilidade, e também porque é
muito mais forte do ponto de vista da estratégia do convencimento do
individuo.

Os homens movem-se mais pelas paixdes do que auxiliados
pela razdo, e é aos homens que Hobbes dirige sua doutrina politica.
Portanto, a via do momento analitico , do nosce te ipsum,, é sugerida
como uma estratégia para gerar o reconhecimento das teses em
questdo, visando sua aplicabilidade e utilidade. Disso, entretanto, ndo
se segue que este seja 0 melhor tipo de prova em filosofia, de tal
modo que o préprio Hobbes ndo a utilizou, preferindo o caminho do
calculo e das relagbes com os principios da filosofia primeira. A ques-
tdo da persuasd@o em si ndo é, sentido estrito, um problema de filosofi-
a, mas um problema para um filésofo extremamente preocupado com
0s destinos e o progresso da humanidade. Deve ficar claro que o
expediente analitico, defendido por Hobbes, decorre de uma estraté-
gia de convencimento, do qual depende a utilidade de sua teoria poli-
tica. Hobbes acreditava que o contetdo da filosofia moral associado
ao método analitico, seria o suficiente para superar o problema da
persuasdo da sua filosofia civil.

Outro aspecto menor, mas importante do ponto de vista
pragmatico, é a possibilidade de atingir um espectro mais amplo de
leitores pela via analitica, isto €, de um publico em geral leigo em
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matéria de filosofia, e a0 mesmo tempo, convencé-los da pertinéncia
de suas teses. Hobbes ndo tinha, em primeiro plano, a pretensdo de
dirigir a obra ao vulgo, mas, a um endereco certo, a saber, aqueles
que de algum modo detém ou influenciam o poder de modo direto.
Isso é expresso no Leviatd do seguinte modo:

Mas quando atento para o seguinte fato de que a ciéncia da
justica natural é a Unica ciéncia necessaria para 0s soberanos
€ para 0s seus principais ministros, e que eles ndo precisam
ser sobrecarregados com as ciéncias matematicas (como
precisam nos textos de Platdo), além de por boas lei serem
os homens encorajados ao seu estudo, e que nem Platdo
nem qualquer outro fildsofo até agora ordenou e provou com
suficiéncia ou probabilidade todos os teoremas da doutrina
moral, que os homens podem aprender a partir dai ndo s6 a
governar como a obedecer, fico novamente com alguma es-
peranca de que esta minha obra venha a um dia a cair nas
mé&os de um soberano, que a examinara por si proprio (pois, &
curto e penso que claro), sem a ajuda de algum intérprete in-
teressado ou invejoso, e que pelo exercicio da plena sobera-
nia, protegendo o ensino pablico desta obra, transformara es-
ta verdade especulativa na utilidade pratica.*

Esta passagem torna mais claro por que Hobbes anuncia a
via analitica como o método preferencial para a filosofia civil, livrando
os leitores da &rdua tarefa da via sintética. Esta perspectiva de leitura
contribui para a difusdo da obra em virtude de que pode ser compre-
endida pelo leigo, pois estabelece, como dissemos acima, uma via de
prova e convencimento mais simples e mais direta, permitindo ao
leitor um expediente de prova singular, a experiéncia subjetiva, isto é,
0 nosce te ipsum.

N&o obstante, ainda se poderia argumentar contra a via sinté-
tica, afirmando que esta néo € suficiente para o exame dos fundamen-
tos onde repousa 0 Estado, pois parece ser uma exigéncia deste
objeto a sua resolugdo na partes simples que o compde. E exatamen-

4 Leviatd, p. 271.
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te 0 que ocorre. Hobbes afirma que devemos considerar o Estado
como resolvido em suas partes mais simples, sem realmente decom-
pé-lo, e a partir destas, analisando 0s seus elementos e a disposicao
destes, reconstrui-lo, obtendo, assim, o seu total conhecimento. Como
anuncia Hobbes no De Corpore, pode se utilizar um método ou outro,
conforme a diversidade das coisas em questdo*. Na filosofia politica,
0 ponto de partida se d& com o método sintético, pois é necessario
descobrir as diferencas especificas do objeto particular, o Estado.
Deve-se observar que isto ndo é incompativel, propriamente, com 0s
resultados obtidos na fisica pela via sintética, da qual a moral depende
e, portanto, a filosofia civil também.

O Estado como objeto exige sua decomposicéo, a analise de
sua matéria, isto €, 0 homem e suas faculdades e propriedades espe-
cificas, os movimentos da mente que, por sua vez, sdo objetos da
moral e tém suas causas, pela via sintética, na fisica, ou, ainda, po-
dem ser descobertos pela via da analise, isto é, pela via da experién-
cia que cada homem pode realizar consigo mesmo. Ou seja, indepen-
dente da via de descoberta dos principios, o Estado pressupde sem-
pre sua resolugdo, pois € um objeto particular que exige esse proce-
dimento, tal como é anunciado pela definicdo de ciéncia indefinida-
mente. Enfim, 0 método pelo qual Hobbes aborda, inicialmente, a
filosofia politica é resolutivo-compositivo, ndo obstante, o método pelo
qual podem ser conhecidos os principios da matéria do Estado varia
entre 0 analitico e o sintético.

Atese que advoga a filosofia politica de Hobbes como abso-
lutamente independente e isolada de sua filosofia primeira e que esta
deve ser assim concebida para que se possa, mediante o expediente
analitico, de fato compreendé-la a luz do seu contelido e ndo sob o
prisma dos principios da filosofia natural, parece estar errada frente o
que o proprio Hobbes expds. E imprescindivel para uma leitura correta
e bem instrumentada, perceber as rela¢des com a filosofia primeira
que o proprio autor indica e das quais se utiliza teoricamente. A tese
de Strauss tem outros objetivos, pois ele pretende demonstrar que
Hobbes é um autor intelectualmente muito mais concernido com al-

45 De Corpore, cp. VI, art. 3.
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guns pensadores classicos do que com a nova ciéncia e com 0s inte-
lectuais do seu tempo, de tal modo que o contetdo e os resultados de
sua obra tem suas raizes naqueles. Strauss, por fim, defende a tese
de que a filosofia politica de Hobbes deve mais as influéncias huma-
nistas do que ao cientificismo de sua época (termos que o proprio
autor utiliza). De fato, Hobbes era um grande conhecedor dos classi-
cos, 0 que de certo modo influenciou sua filosofia de um modo geral,
mas ndo pelos motivos que Strauss advoga. H& um claro caminho na
obra de Hobbes que Ihe confere uma unidade e esta expressa na
relacdo entre as trés principais partes de sua filosofia, constituindo-se
no percurso que parte dos principios e chega até a filosofia moral e
civil. Entretanto, afirmar que a filosofia de Hobbes como um sistema
filoséfico pode ser excessivo depois de Kant e Hegel. O que ocorre na
filosofia hobbeseana é um fio condutor que lhe confere unidade, ape-
sar das transformacgdes e das mudangas de rota que a mesma sofreu.

As conseqiiéncias da aplicacdo do método a politica

Tal como em uma maquina que sem desmonta-la ndo pode-
mos conhecer bem a matéria da qual é constituida, a forma como esta
estruturada e 0 movimento de suas pecas, 0 Estado deve ser resolvi-
do nas suas partes mais simples, de tal modo que se possa conhecer
a sua natureza. Portanto, com este intuito de conhecer o Estado, sua
matéria, sua forma e sua génese, 0 homem sera o primeiro ponto a
ser analisado, pois este é a matéria que constitui o Estado. Em segui-
da, analisar-se-a 0 modo como esses elementos estdo dispostos,
como estdo interrelacionados e quais 0s principios que determinam a
relacdo entre os mesmos. Por (ltimo, ver-se-a4 como o Estado é gera-
do, isto &, a sua génese. Apresentado deste modo, talvez inspire uma
leitura distorcida e simplista da idéia do método hobbeseano, como se
este fosse uma mera decomposicao e inspecao dos elementos e uma
recomposicdo, mesmo que alguns dos principios sejam fornecidos por
via analitica ou por via sintética. N&o se trata somente disto. Hobbes
pretende mais do que uma mera reconstrucdo do objeto e algum a-
créscimo de conhecimento sobre 0 mesmo. Pretende revelar a sua
génese a partir da andlise dos elementos, isto é, apresentar as regras
de formag&o do Estado. Isso é resultante da aproximagdo com a geo-
metria, a extensdo efetiva da mesma aos dominios da politica e da



126

moral. Hobbes pretende demonstrar as regras de formacéo do Estado,
tal como Euclides demonstrou as regras de formacéo de um triangulo.
Isto &, ao demonstrar as regras, determina-se, inexoravelmente, a
figura®s,

O método resolutivo-compositivo ndo oferece uma definigdo
meramente descritiva e estatica do objeto, mas um procedimento pelo
qual podemos, a partir de um conjunto de elementos determinados
pela resolucdo, construir o objeto, percebendo com isto sua génese.
Hobbes aponta isto claramente nas Six Lessons to teachers of ma-
thematics, como bem observa Monzani4’.

Mas aqui eu preciso convencé-lo de que a geometria, sendo
uma ciéncia, e todas as ciéncias procedendo a partir do co-
nhecimento prévio das causas, a definicdo de uma esfera, e
também de um circulo, por sua geracao, quer dizer, pelo mo-
vimento, € melhor do que pela igualdade de distancia de um
ponto interior. 48

O conceito de ciéncia rigorosa pode ser apresentado por in-
termédio da nogéo de construcdo e geracdo pelas quais Hobbes con-
cebe o procedimento resolutivo-compositivo da geometria. A geome-
tria € uma ciéncia, em sentido estrito, porque através dela podemos
conhecer com absoluta clareza a causa geradora do objeto. Isto s6 é
possivel gracas a peculiaridade de que através dela e de suas regras
dedutivas o sujeito compde, ou gera o objeto e, portanto, de um ponto
de vista epistemoldgico, tem a total consciéncia e conhecimento de
sua etiologia, isto é, de sua causa genética. Tal critério serve para
justificar por que a fisica ndo pode ser considerada uma ciéncia rigo-
rosa e a ética e a politica serem, 0 que remete de certa forma a natu-
reza do objeto. Os objetos da fisica sdo objeto naturais, do qual o
homem ndo participa como sujeito ativo de sua génese, enquanto que
0s objeto da ética e da politica ndo se constituiriam sem ter no homem
0 seu criador. Este é o critério decisivo para Hobbes. Ou seja, 0s

46 De Corpore, cp. VI, art. 4.
47 MONZANI, L. R. Desejo e Prazer na Idade Moderna (Campinas: 1995), p. 72,
48HOBBES, T. Six Lessons to the Professors of Mathematics (Germany: 1966), p. 20,
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objetos da natureza sdo por nds percebidos, sdo objetos de descricdo
e observacdo. Somos sujeitos passivos, na medida em que ele se
constitui para nds por uma relacdo causal entre 0 movimento externo
que Ihe € prdprio e nosso aparelho perceptivo, ou sensivel. N6s ndo
Somos suijeitos ativos na construgdo do objeto, isto €, nés ndo acom-
panhamos toda a sua génese, enfim, ndo reside no homem sua cau-
sa, isto €, ndo participa de sua geragdo. A fisica carece de rigor por-
que suas demonstraches sempre serdo compostas de elementos
fornecidos pela sensibilidade e o valor de verdade das suas teses
sempre terdo de ser decididas, em Ultima instancia, por recurso a
experiéncia. Ao contrério, a geometria, a ética e a politica sdo ciéncias
rigorosas e demonstraveis a priori porque participamos e acompa-
nhamos todo o processo de construcdo dos seus respectivos objetos.
Estamos na origem de sua geragéo, ela ocorre por nosso intermédio.

Hobbes, portanto, ao dissolver o Estado nos seus elementos
constituintes - 0s homens - e resolvé-los para determinar a sua natu-
reza, depara com um sério problema. Os homens sdo objetos natu-
rais, tais como os objetos fisicos, isto &, objetos dos quais nds nao
participamos, obviamente, de sua constitui¢do, de sua geracéo. Mas o
que é 0 homem? E esta a pergunta de base.

A explicacdo clara e verdadeira dos elementos das leis, natu-
rais e politicas, que é o meu presente objetivo, depende do
conhecimento do que é a natureza humana, do que é um cor-
po politico e do que chamamos lei.

A natureza do homem € a soma de suas faculdades e pode-
res tais como as faculdades de nutrigdo, de movimento, de
geracdo, de sensacdo, de razdo, etc. Unanimemente chama-
mos de naturais a estes poderes, e eles estdo contidos na de-
finicdo de homem mediante estas palavras: animal e racio-
nal.

Entretanto, 0 homem &, antes de qualquer outra coisa, um
corpo e como tal esta sujeito as leis que o regem. Ou melhor, é con-
dicionado pelo principio de inércia e pelo axioma de finitude, que re-

49 A Natureza Humana, p. 47.
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sulta daquele principio expresso sob as condices de um corpo finito.
Hobbes encontra, entdo, uma forma de ancorar sua investigacao
sobre as faculdades humanas em um principio geral, isto €, em um
principio universal. Desse modo, Hobbes néo corre o risco de ver 0s
resultados de sua filosofia politica e moral dependentes de uma fun-
damentacdo que tem os seus pilares baseados em procedimentos
empiricos, pois, 0 processo de analise passa a ser um procedimento
de explicitacdo desse principio e deste axioma. Nos poderiamos dizer
que o elemento mais simples e geral que a resolugdo do homem reve-
la, mediante um procedimento de andlise logico-conceitual, é o fato
deste ser um corpo animado, finito que tem em si a causa do seu
movimento. Isso remete a andlise da politica ao plano da filosofia
primeira, ao plano da ontologia hobbeseana, porque a existéncia é
definida no modelo hobbeseano por intermédio dos conceitos matéria,
espaco e movimento. Tudo o que existe, existe como matéria em
movimento no espago.

O objeto de Hobbes na filosofia politica € o Estado, entretan-
to, Hobbes ¢é levado a filosofia moral pela exigéncia metodolégica de
analisar o homem, suas faculdades e seu comportamento para que se
determine as condiges® pelas quais o Estado é instituido. Na filoso-
fia hobbeseana, como é conhecido por todos, a moralidade efetiva
somente é possivel mediante a instituicdo do Estado. Ou seja, embora
a fundamentacdo da moralidade seja independente da politica, sua
efetividade depende necessariamente do advento do Estado sobera-
no. A hipdtese da qual Hobbes parte é atemporal, isto €, o problema
da génese historica do Estado, segundo o prisma da filosofia, ndo
interessa para ele. Segundo a perspectiva da filosofia, igualmente
ndo é relevante determinar as qualidades do homem como referentes
a algum contexto histérico, tal como fazem alguns intérpretes de Hob-
bes, ao assinalar que as qualidades relativas a natureza humana, de

50 Refiro-me pelo termo condigdo aqueles pressupostos referentes ao contrato que
devem, quando presentes, implicar no advento de um estado politico ou de paz
encarnado pelo Estado soberano. Estes pressupostos ou condigfes serdo explicita-
dos por Hobbes como constituintes da definicdo de contrato e de suas respectivas
especificidades (pacto por instituicdo e pacto por sujeicdo). Ou seja, fardo parte da
definicdo genética do Estado.
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certo modo, sdo qualidades dos agentes da sociedade civil burguesa
entdo emergentesl. Ou seja, ndo estad em questdo se, por intermédio
da resolugéo do Estado nos seus elementos constitutivos (0s homens)
e estes, por sua vez, nas faculdades que os constituem, nés poderia-
mos determinar se 0 homem é ou ndo um ser naturalmente civilizado
ou moral ou se expressam, quando em composicao (estado de guer-
ra), qualidades da sociedade civil burguesa. Hobbes ndo pensa a
génese do Estado em termos historicos, nem em termos teoldgicos,
muito menos que o Estado seja expressdo de qualquer racionalidade
pratica posta por algum elemento externo, por assim dizer, a natureza
humana, isto &, determinado por um fim que nédo esteja posto desde ja
na natureza humana. Hobbes formula sua hipdtese independente de
qualquer referéncia a génese histdrica de uma sociedade qualquer,
isto &, 0 processo historico pelo qual esta se engendrou. Nesse senti-
do Cassirer afirma: “Se Hobbes descreve a transicdo do Estado natu-
ral para o Estado social, ndo esta interessado na origem empirica do
Estado. O ponto crucial ndo € a historia, mas a validade da ordem
social e politica. O que interessa somente € a base legal que a teoria
do contrato social responde™2.

A hipdtese hobbeseana consiste em conceber 0 homem em
um contexto de interagdo, abstraindo as normas e o poder politico do
Estado, isto é, pensa-los em um determinado contexto, no qual ndao
existe o poder dirimidor dos conflitos inerentes a soberania legitima do
Estado. Hobbes pretende, entdo, apresentar as definigbes e os con-
ceitos pelos quais nos podemos pensar a formacdo do Estado em
geral e ndo de um Estado real. Com muito prop6sito, Monzanis? co-
menta a esse respeito que isto € uma exigéncia do método, pois as
definicbes genéticas apresentam o modo como é possivel produzir
uma coisa, p.ex. a rotacdo do semicirculo a esfera, e ndo como a
coisa foi realmente produzida, pois é provavel que nenhuma esfera
real tenha tido esta génese. Hobbes, portanto, esta apresentando as
condi¢Bes da génese possivel, e ndo necessariamente real, do ho-

51 C.f. MCPHERSON, C. B. The Political Theory of Possessive Individualism: Hobbes
to Locke. Oxford: 1962, pp. 75-78.

52 CASSIRER, E. O Mito do Estado, p. 190.

53 MONZANI, L. R. Desejo e Prazer na Idade Moderna, p. 73.
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mem. Estas condicdes se afiguram conceitualmente nas definicdes
genéticas das faculdades naturais do Homem, estas sdo, digamos
assim, determinantes daquilo que o0 homem é e do seu modo de ser.

Ontologia, Mecanicismo e Natureza Humana.

Como j& se mencionou, Hobbes € um representante na filo-
sofia das inovagBes da nova ciéncia contra as velhas concepcdes a
cerca do universo. Com o intuito de determinar melhor esta caracteris-
tica da filosofia hobbeseana, estabelecer-se-a um breve painel histo-
rico a cerca das relagbes da filosofia de Hobbes com o advento da
ciéncia moderna e com o0 modelo aristotélico.

A filosofia hobbeseana é, simultaneamente, representante e
caudataria das mudancas e transformacgdes da ciéncia tanto no plano
da metafisica como no da filosofia prética (moral e civil). E caudataria
porque se funda em certas nocOes e idéias que toma para si como
principios decorrentes de uma nova atitude intelectual que caracteriza
a fisica classica, a saber, a geometrizagdo do espago e dissolugéo do
cosmos. Koyré afirma que estes sao dois momentos interligados desta
atitude e que se afigura como: “o desaparecimento, no interior do
raciocinio cientifico, de qualquer consideracdo a partir do cosmos;
substituicdo do espago concreto da fisica pré-galilaica pelo espago
abstrato da geometria euclidiana. E esta substituicdo que permite a
invencao da lei da inércia™4

A fisica moderna é comumente caracterizada, entre outras,
pelo papel fundamental que a no¢éo de inércia exerce sobre a mesma
e por esta ter sido alcada ao estatuto de um principio, isto é, de uma
lei da natureza. Este principio se contrapde aos principios e concep-
¢Oes fundamentais dos modelos da fisica aristotélica e medieval e de
suas respectivas cosmologias. O que é evocado como evidéncia a
priori da razdo pela nova ciéncia, que adquiri nesta o estatuto de axi-

54 KOYRE, A, Estudos Galilaicos, p. 18.
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oma, era considerado por aqueles “como estando afectada por uma
irremediavel absurdidade”®.

A nocdo de inércia, no que se refere quanto a possibilidade
de pensar 0 seu sentido e o seu advento, como lei e principio da natu-
reza, exclusivamente se deve a esta atitude intelectual da fisica clas-
sica, a saber, a matematiza¢éo da fisica que culmina com a geometri-
zacao do espaco. Esta atitude tem sérias implicagdes nas nogdes e
conceitos da dindmica. O movimento e 0 repouso serdo extraidos da
ordem onto-cosmoldgica da velha ciéncia e passardo a ser definidos
matematicamente, o que lhes conferird um novo estatuto ontoldgico.

A geometrizacdo do espaco, isto é, a substitui¢do do espaco
real pelo espaco abstrato da geometria, implica que o movimento
passe a ser considerado como uma transi¢do geométrica de um ponto
a outro. Nesse sentido, 0 movimento néo altera e nem produz qual-
quer modificacdo na identidade de um corpo movente, pois 0 movi-
mento € 0 repouso sdo estados eventuais de um ser, ndo estando
associados a sua natureza. Desse modo, um corpo € idéntico a si
mesmo independentemente se encontra-se em um ou outro estado.
Como afirma Koyré, “o ser é absolutamente indiferente aos dois".

Ao assumir esta independéncia e indiferenga da natureza do
ser para com os estados de movimento e repouso, pois estes ndo
alteram, nem afetam a natureza do mesmo, tem-se igualmente, de
assumir a natureza relativa do movimento e do repouso, ja que é
impossivel atribuir e determinar um destes estados em um corpo
qualquer, considerando este em si mesmo, isoladamente dos demais.
Isso consiste em dizer que a determinacdo do estado de um corpo
qualquer supde a relagdo que este mantém com um outro corpo qual-
quer que se toma como referéncia. Logo, um corpo esta em movimen-
to somente em relagdo a outro corpo que se supde estar em repouso.
Dessa forma, se pode atribuir, tanto a um, como ao outro, esses res-
pectivos estados conforme o ponto referencial que adota o sujeito de

% Idem, p.17.
% KOYRE, A. Histdria del Pensamiento Cientifico, p.181
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conhecimento, isto é, a perspectiva de observacéo, ou 0 ponto espa-
cial onde situa-se o observador.

Considerando ambos , 0 movimento e 0 repouso como esta-
dos absolutamente opostos, para que um ser passe de um a outro
estado, é necessario que se aplique uma forca que opere esta pas-
sagem, caso contrario, permanecera, indefinidamente, no estado em
que se encontra. Segue-se, entdo, que 0 COrpo ao permanecer eter-
namente no estado em que se encontra ndo requer mais a forca ou a
causa para manté-lo nesse estado.

A geometrizagdo do espaco satisfaz as condigbes funda-
mentais que a no¢do de inércia requer para que possa ser concebida
e alcada ao estatuto de principio e lei da natureza. Tais condi¢Ges sdo
as que se seguem, a saber; a) a possibilidade de tomar um corpo
qualquer isolado de todas as condicdes fisicas e materiais; b) o espa-
¢o concebido como infinito®” e homogéneo; ¢) a concepcdo de que o
movimento e o repouso sdo estados portadores do mesmo estatuto
ontoldgico do ser.

Estas condicfes significam, em outros termos, que ao ser
satisfeita a condi¢do ‘a’, pode-se conceber um experimento em con-
dicBes ideais, isto &, aquele que ndo estd submetido as condigbes
fisicas e materiais que determinam a experiéncia bruta, como por

57 Este pressuposto do espago geométrico infinito pode ser transposto para a filosofia
Hobbeseana como espago indeterminado, pois para Hobbes o termo infinito néo
designa absolutamente nada que possamos conhecer, ou melhor designa a nossa
impossibilidade de conhecer tal a sua magnitude. Cito Hobbes: “Ha também outros
nomes chamados negativos, que sdo notas para significar que uma palavra ndo € o
nome da coisa em questdo, como estas palavras nada, ninguém, infinito, indizivel,
trés ndo sdo quatro, e outras semelhantes, que contudo se usam no cdmputo, ou na
corre¢do do cdmputo, e trazem ao espirito nossas cogitagdes passadas, muito embo-
ra ndo sejam nomes de coisa alguma, porque nos fazem recusar admitir nomes que
nao sao adequadamente usados.”; “Seja o que for que imaginemos € finito. Portanto
nao existe qualquer idéia, ou concepcdo, de algo que denominamos de infinito. Ne-
nhum homem pode ter em seu espirito uma imagem de magnitude infinita, nem con-
ceber uma velocidade infinita, um tempo infinito, ou uma forga infinita, ou um poder
infinito. Quando dizemos que alguma coisa € infinita, queremos apenas dizer que néo
somos capazes de conceber os limites da coisa designada, ndo tendo concepcéo da
coisa, mas de nossa propria incapacidade. " Leviata, p. 48; e p. 37, respectivamente
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exemplo, um corpo situado na auséncia de matéria : 0 vacuo; e que
satisfeitas as condicbes ‘@’ e ‘b’ (de um espago infinito®e homogé-
neo), se extrai a idéia da permanéncia eterna do corpo no estado de
movimento, desde que esteja igualmente satisfeita a condi¢do ‘c’
(que anuncia 0 movimento e o repouso como estados independentes
da natureza do corpo), porque os estados ao serem dados, indepen-
dem de qualquer causa ou determinacdo natural do corpo para que
permanecam existindo indefinidamente, isto é, constituindo-se eter-
namente como estados dos corpos. Deve-se observar que a satisfa-
¢éo da condigdo ‘c’ completa a nogdo de total independéncia, j& anun-
ciada em ‘@’ e ‘b’, entre 0 dominio do experimento mental, realizado
sobre condicOes ideais - outra caracteristica da fisica classica - e 0
dominio da experiéncia bruta. Ela decreta a liberdade e autonomia da
nova ciéncia frente as intuicdes do senso comum, superando a teoria
aristotélica, que se incumbiu de explica-las, transpondo-as, sob certos
postulados ontoldgicos, para um dominio tedrico. Esta teoria, portan-
to, € caudataria, em certa medida que deve ser especificada, da ex-
periéncia bruta e das intuicdes do senso comum. Nesse sentido, como
afirma Koyré, a fisica aristotélica € mais proxima da experiéncia bruta
do que a fisica de Galileu, pois o carater experimental da ciéncia clas-
sica € uma das suas caracteristicas mais salientes. Entretanto, se se
atribuir & experiéncia o sentido de ‘experiéncia bruta’, isto €, aquela
que se refere a observacdo do senso comum, entdo produzir-se-a um
grande erro de leitura da histéria conceitual da fisica classica. A expe-
riéncia, tomada sob este aspecto, se conformou como um obstaculo
para a génese e consolidacdo da ciéncia classica.

A fisica dos nominalistas parisienses - e mesmo a de Aristote-
les - estava, freqlientemente, bem mais préximo dela do que
a de Galileu.” ... “A fisica aristotélica € uma doutrina que,
partindo, bem entendido, dos dados do senso comum, 0s

58 “Deve-se observar que 0 espago infinito - ou, segundo uma perspectiva hobbesea-
na, indeterminado - é condi¢do necessaria para 0 movimento o retilineo uniforme.
Esta, entretanto, pode ser perfeitamente desprezada para 0 movimento circular, alias
como admite a fisica aristotélica, visto que o mesmo nao transgride, nem deturpa a
natureza harmoniosa e ordenada do cosmos finito” (Koyré, Estudos Galilaicos. p. 26).
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submete a uma elaboragdo sistematica extremamente coe-
rente e severa, %

Aspectos gerais da fisica de Aristoteles

A fisica aristotélica realiza uma transposi¢do, ndo diretamen-
te do fato do senso comum para a linguagem tedrica, mas mediante
um conjunto de crengas onto-cosmoldgicas, a saber: a crenga na
existéncia de naturezas bem determinadas - dominio ontoldgico - e a
da existéncia de um cosmos, ou seja, a existéncia de principios de
ordem em virtude dos quais 0 conjunto dos seres reais forma um
todo naturalmente bem ordenado. Esta transposicdo ndo pode ser
direta, visto que ha uma prevaléncia da ontologia sobre a cosmologia,
isto é, que o todo, a ordem césmica, depende da natureza de cada ser
que o constitui. O principio de ordem da natureza é expresso efetiva-
mente na natureza dos seres, sendo que cada um destes apresenta
uma tendéncia interna para a ordem e para a harmonia natural. O fato
das coisas, dos seres se configurarem de uma determinada maneira
no cosmos, ou de estarem ocupando determinada posi¢do ou lugar
espacial, ndo é indiferente a natureza mesma das coisas, mas, inver-
samente, cada coisa tem, no cosmos, um lugar proprio de acordo com
sua natureza. A idéia de lugar natural, resultante desta exigéncia
tedrica da fisica aristotélica, demonstra o importante papel que a onto-
logia exerce sobre a cosmologia no que se refere a prevaléncia e a
determinacdo da natureza do ser sobre a ordem do mundo.

Aidéia de lugar natural, além de expressar o grau em que se
da a relacdo entre ontologia e cosmologia (natureza do ser e ordem
do cosmos) expde também a concepgdo estatica de ordem e de mun-
do finito, ambos presentes na fisica de Aristoteles. O cosmos aristoté-
lico é caudatério da tese que advoga um lugar para cada coisa e cada
coisa no seu lugar, portanto, a ordem é sinénimo do repouso das
coisas nos seus lugares naturais. Logo, se tudo se encontrasse ple-
namente em ordem e equilibrio, ndo haveria movimento, com excecao
do movimento circular, estando as coisas em repouso nos seus devi-
dos lugares. O lugar natural de um ser € onde este se realiza atuali-

59 |dem, p 16.
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zando completamente suas poténcias e, é por isto que tende natural-
mente para ele, oferecendo resisténcia a qualquer ato que possa dali
remové-lo. A sua remoc¢do ou seu deslocamento serd por violéncia,
isto €, algo que viola sua tendéncia natural, afastando-lhe e movendo-
lhe do seu lugar natural. O imediato regresso, quando livre da forga
que o impeliu para fora do lugar natural, ocorrera por determinacdo da
sua natureza. O primeiro chama-se violento e o segundo natural.

Esta distingdo somente adquire sentido pleno se compreen-
dermos 0 movimento a partir desta perspectiva, isto €, de que a reali-
dade fisica € um todo organizado, um cosmos finito e ordenado, no
qual cada coisa possui proprio seu lugar definido conforme sua natu-
reza, onde o movimento implica em desordem, em desequilibrio, seja
ele constituido por uma forca externa e violenta ao ser ou efeito do
esforco compensatoério do mesmo para voltar ao seu lugar natural e
reencontrar a harmonia dantes violada. Nesse sentido, 0 movimento é
passageiro porque o ser tende para a ordem do repouso, logo, o cos-
mos tende para a finitude do movimento e, nisto, se afigura como finito
em extensdo. A nocdo de um cosmos finito é caudataria da idéia de
finitude do movimento e, portanto, da nocdo de lugar natural. A prova
da finitude do cosmos é a do movimento natural para cima. Esta
prova constitui-se pelo seguinte argumento, se todo movimento natu-
ral é considerado como um ato de recomposi¢do da ordem, um mal
necessario e passageiro, pois é resultado da intervencdo violenta
sobre o ser, dirigindo-se para lugar natural do ser. Entdo, o0 mundo €é
finito porque o ser que tende para la por sua vontade, tende para o
repouso, para ordem, isto é, para um lugar determinado. Se o0 mundo
fosse um universo indeterminado ou infinito a desordem seria eterna,
pois 0 ser jamais poderia atualizar totalmente sua natureza. Como o
ser, por sua vontade, tende a voltar para o seu lugar natural pelo mo-
vimento ascendente, entdo, 0 mundo é constituido por uma extensao
determinada, isto é, necessariamente fechado. Em outros termos, o
movimento, tanto o natural como o violento, € necessariamente pas-
sageiros porque tende para o repouso. Se € natural, obedece a natu-
reza do ser e tende para o lugar natural; se é violento opde-se a von-
tade do ser que deseja retornar ao seu lugar natural. Se, um objeto
tende espontaneamente a movimentar-se para cima, entdo, dirige-se
para 0 seu lugar natural, isto &, para 0 repouso. Logo, 0s astros estao
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€m repouso no seu lugar natural, ou pelo menos o seu movimento, 0
circular estad plenamente de acordo com estas concepgdes. Nesse
sentido que Koyré afirma que “a nocédo de lugar natural traduz a con-
cepcao de um universo limitado™®.

Hobbes e a ‘Nova Ciéncia’:
a contraposicdo a Fisica de Aristételes

O elogio hobbeseano da geometria, por sua vez, pode ser
considerado, entre outras coisas, um indice genérico da conformidade
de sua filosofia com esta nova atitude intelectual inaugurada pela
fisica classica. Hobbes, por exemplo, ao atribuir 0 avango e o progres-
so da humanidade as diversas areas do saber técnico e do conheci-
mento cientifico, atesta que tudo € resultado, em alguma medida, da
aplicacdo da geometria, e que tudo que devemos a fisica e a ciéncia,
de um modo geral, devemos a esta ciéncia.

E certo que os gedmetras souberam administrar bem o seu
campo. O que a observacdo dos astros, a descricdo das ter-
ras, o registro dos tempos, as navegacdes de longo curso po-
dem dar como contribuicdo ao bem-estar da vida humana, o
que ha de belo nas edificagbes, de solido nas fortificacdes ,
de maravilhoso nas maquinas - enfim o que distingue 0 nosso
tempo da primitiva barbarie - quase tudo é beneficio da geo-
metria. E 0 que devemos a fisica, a fisica deve a mesma ge-
ometria. 81

Nisso, como ja foi acima mencionado, esta expresso nao so-
mente uma relacdo de dependéncia de génese histdrica de uma para
com outra, mas de dependéncia légica. Ora, Hobbes, obviamente, ndo
esta se referindo a velha fisica de Aristételes, nem a outra qualquer, 0
seu elogio se dirige a nova fisica de Galileu, que consolida esta atitu-
de e que por ela se constitui. Ou ainda, o elogio entusiasmado de
Hobbes € dirigido a mudanga nos quadros intelectuais que marcam o

60 Jdem, p. 23, nota 25.
61 De Cive, p.276.
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advento deste novo modelo de ciéncia, isto é, a fisica matematica2.
Entretanto, a disposi¢&o das ciéncias em um quadro que denota uma
ordem de dependéncia logica, onde a geometria aparece em primeiro
plano e condicionante das demais ciéncias e da presenca de certas
leis fisicas constituidas como principios no interior da metafisica hob-
beseana, nos certificam desta conformidade e nos fazem ver em Hob-
bes um dos autores e representantes desta nova atitude intelectual no
plano da filosofia.

O axioma primeiro de sua filosofia politica é a premissa, se-
gundo a qual, todo corpo busca manter um equilibrio constante de
suas diferentes partes mantendo sua identidade, isto €, todo corpo
busca manter-se no estado em que se encontra. Portanto, se um
corpo se encontra em qualquer dos estados, seja 0 movimento ou a
inércia, ele ira perseverar neste estado. Este € o principio de inércia.
Hobbes ao apresentar esta lei da natureza como axioma, principio de
sua filosofia politica no Leviatd, faz mencdo tanto a dificuldade de
aceitacdo do mesmo, numa clara referéncia a fisica aristotélica, ainda
dominante nas escolas e no senso comum da época, como a proximi-
dade desta da experiéncia bruta e dos dados do senso comum.

Nenhum homem duvida da verdade da seguinte afirmagéo:
quando uma coisa estd imével, permanecerd imovel para
sempre, a menos que algo a agite. Mas néo é tao facil aceitar
esta outra, que quando uma coisa estd em movimento, per-
manecera eternamente em movimento, a menos que algo a
pare, muito embora a razdo seja a mesma, a saber: que nada
pode mudar por si s6. Por que os homens avaliam, ndo ape-
nas os outros homens, mas todas as outras coisas, por Si
mesmos, e, porque depois do movimento se acham sujeitos a
dor e ao cansaco, pensam que todo o resto se cansa do mo-
vimento e procura naturalmente o repouso sem meditarem se
ndo consiste em qualquer outro movimento esse desejo de

62 Obedecemos a distingdo que Koyré estabelece, isto €, que a histéria da fisica - até
0 século XVII - obedece a trés periodos, a saber: a fisica aristotélica, a fisica do
impetus e a fisica matematica. ( Cf. KOYRE, A. Estudos Galilaicos, p.19 e 20; e 0
capitulo “La aportacion cientifica del renascimiento”, Histdria del Pensamiento Cienti-
fica).
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repouso que encontram em si proprios. Dai se segue que as
escolas afirmam que os corpos pesados caem para baixo por
falta de um desejo para o repouso, e para a conservagdo da
sua natureza naquele lugar que é mais adequado para eles,
atribuindo, de maneira absurda, a coisas inanimadas o desejo
e 0 conhecimento do que é bom para sua conservagdo ( 0
que é mais do que 0 homem possui). 63

Esta passagem evoca dois pontos importantes contrarios a
fisica de Aristoteles. O primeiro diz respeito a negacdo da tese aristo-
télica e escolastica sobre a impossibilidade do movimento eterno. A
despeito do movimento circular dos astros, os demais movimentos
para a fisica aristotélica sdo estados passageiros e constituem uma
desordem do cosmos e da natureza, pois nada que é contra a nature-
za pode ser eterno. O segundo diz respeito a outro ponto importante,
a saber, a negacéo do vazio e do movimento no vazio por parte da
dindmica aristotélica. Isto ndo € citado diretamente na passagem
acima, mas indiretamente, pois o principio, ou lei de inércia, apresen-
tado por Hobbes, supde a idéia de um espaco vazio e de dimensdes
indeterminadas. E exatamente sobre isto que repousa a diferenca
fundamental que a nova atitude impGe e passa a constituir uma nova
ciéncia. Enquanto a fisica aristotélica opera com um espago concreto
constituido por seres e objetos, respectivamente, a fisica moderna
opera com um espaco abstrato da geometria euclidiana. E a substitui-
¢éo do espaco concreto da fisica pré-galilaica pelo espago da geome-
tria euclidiana que permite, como observa Koyré, a invencdo da lei da
inércia. Dentre todos 0s tragos da fisica moderna esse € 0 mais mar-
cante e com o qual Hobbes est4 concernido. Tomar 0 movimento
como o0 primeiro principio, a concepcao de que tudo o que existe con-
siste em matéria e movimento e a prevaléncia da geometria como
ciéncia primeira da qual depende a fisica e, portanto, igualmente a
moral e politica, denota que Hobbes, ao contrério do que afirma S-
trauss®, € um filésofo profundamente comprometido com o advento
da ciéncia moderna marcado na sua época pela fisica de Galileu.

83 | eviata, p. 33.
64 STRAUSS, L. The Political Philosophy of Hobbes. p. 7.
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A aplicacéo do Principio de Inércia
e a natureza dos corpos animados

Hobbes estando, entdo, em conformidade intelectual com o
advento das novas concepgdes da nova ciéncia, tomard como axioma
primitivo de sua filosofia politica expresso pela seguinte sentenca:
todo o corpo busca manter um equilibrio constante de suas diferentes
partes mantendo sua identidade. Ou ainda, considerando isto sob o
aspecto mecanicista, todo o corpo busca perseverar em seu estado de
movimento. Isto € uma lei decorrente da assuncdo da concepgao
mecanicista de que tudo o que ha no universo existe como matéria
em movimento. Aplicado a politica, o principio de inércia converte-se
no axioma fundamental da filosofia moral e politica de Hobbes. Dele
serdo deduzidos principios e nocfes fundamentais para a instituicdo
do Estado politico.

A postulagdo do principio da fisica classica como o axioma
de sua filosofia politica inaugura uma novidade tedrica para a moder-
nidade, que tem em Hobbes precisamente o seu autor, a saber: tomar
0 ser humano, antes de qualquer outra predicacdo possivel, como um
ser natural. Ou seja, conceber 0 homem como um ser que esta con-
dicionado as leis e aos principios que regem os fendbmenos naturais
porque compartilha certos aspectos e propriedades gerais com 0s
objetos da classe dos corpos em geral. Este ponto de partida se im-
pde na medida em que Hobbes quer estabelecer a politica como uma
ciéncia rigorosa e da natureza, o que condiz plenamente com o seu
projeto de ciéncia unificada e, portanto, com a via sintética, ainda
considerando que a filosofia moral e civil é a Unica ciéncia rigorosa e
dedutiva que trata da génese de um ente artificial e tem suas matrizes
nas faculdades e predicados naturais do homem.

Como ja foi acima citado, o principio de inércia é apresentado
por Hobbes no Leviatd nos seguintes termos: quando uma coisa se
encontra em um estado (movimento ou repouso) ela permanecera
eternamente neste estado a menos que uma forca externa atue e
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altere 0 mesmo. O principio de inércia remete a filosofia pratica para o
seio da filosofia primeira, isto &, sua ontologia. O fato de Hobbes com-
preender o mundo a partir de uma concepcdo mecanicista, implica
que a identidade daquilo que &, os seres, passara a ser determinada
por categorias e principios que conformam esta concepg¢do. O princi-
pio de inércia ndo condiciona somente um dominio da natureza, senao
que o prdprio dominio da ontologia. Para Hobbes, este € um principio
de ontologia que ira condicionar outro principio que determina direta-
mente a identidade daquilo que existe. Ou seja, do principio de inércia
se deduz o axioma de finitude.

Empregando o principio de inércia, o argumento hobbeseano
tera a seguinte arquitetura:

1.1.Todo o corpo persevera no estado em que se encontra.
(principio de inércia)

1.2 Existem corpos que tem a propriedade de serem movidos
ou de se moverem e que se encontram neste estado.

.. 1.3 (Segue-se de 1,2) Todo o corpo, que tem a proprieda-
de de ser movido ou mover-se e que atualmente se encontra em mo-
vimento, persevera neste estado.

Considerando a conclusdo do argumento anterior como pre-
missa, temos o0 seguinte argumento:

2.1.Todo o corpo, que tem a propriedade de ser movido ou
mover-se e se encontra neste estado, persevera no mesmo.

2.2Existem corpos que possuem em si mesmo a causa de
seu movimento e a estes denominamos de seres vivos

.. 2.3. Todo ser vivo (0s corpos que possuem em si mesmo a
causa de seu movimento) se esforga por perseverar em seu estado de
movimento.

Na conclusdo do argumento hobbeseano séo acrescentados
alguns termos que ndo estavam presentes na definicdo primeira do
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movimento dos corpos, a saber: a de “ser vivo” e a nogdo de “esfor-
car-se por perseverar no seu movimento”. A definicdo de “ser vivo” é
apresentada na premissa 2.2 e, de certo modo ja esta contida na
primeira, pois ser vivo pertence ao conjunto dos objetos corpéreos.
Entretanto, esta supbe uma andlise da defin
, quivale, entdo, a sentenca “manter sua vida". Se a causa do movi-
mento interna é propria ao ser vivo (é 0 que o caracteriza propriamen-
te como ‘vivo’), entdo, o ato de perseverar neste movimento se consti-
tui em ato de preservacdo de si mesmo, ou melhor, de autopreserva-
¢do. Neste sentido, isto implica em uma mudanga de nivel, pois pas-
sa a estar envolvida a questdo da identidade de uma unidade, isto €,
de um ser, ou, em termos da fisica hobbeseana, de um corpo, ou seja,
passa a estar envolvida a idéia de autopreserva¢do de uma unidade
como idéntica a si mesma durante um certo periodo de existéncia. O
movimento que um animal realiza no sentido de preservar sua vida,
que é 0 mesmo que preservar sua identidade, é o que Hobbes deno-
mina de conatus ou, ainda, esforgo.

Todas as teses de filosofia politica, de certa forma, derivam
do axioma de finitude e, nesse sentido, que este é considerado o
principio no qual funda-se uma nova abordagem, uma nova via de
consolidagdo e fundamentacdo do dominio politico e moral. O axioma
de finitude revela uma condigdo na qual 0s seres vivos se encontram.
Ou melhor, ele expressa o estatuto natural dos seres vivos como
seres finitos na natureza. Sobre este estatuto, sobre esta condi¢éo da
existéncia, se firmara os pilares do Estado moderno, pois ela resume
em si um aspecto fundamental da natureza humana: o aspecto da
inevitabilidade da morte e a possibilidade constante de sua antecipa-
¢do pela violéncia, pela doenca, entre outras mazelas. Um ser finito, a
luz do mecanicismo hobbeseano, deve ser entendido como um siste-
ma complexo, no qual a sua identidade depende necessariamente de
um certo nivel de distribuicdo permanente de energia para todas as
suas partes, alimentando o sistema como um todo. O poder de auto-
preservacao se constitui por esta aptiddo natural de obtenc&o e distri-
buicdo de energia que os seres finitos dispdem. A relacdo do incre-
mento do poder de auto-conservacao é proporcional ao incremento da
capacidade de distin¢do e identidade de uma coisa particular, isto €,
quanto mais poder uma coisa possui mais distinta se torna. Nesse
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sentido, Barbosa Filho comenta: “... quanto maior for o poder de auto-
conservacao da coisa particular face as causas exteriores, mais reali-
dade teré a coisa e mais claramente ela podera ser distinguida como
possuindo uma natureza e uma individualidade definidas”®.

Dessa forma, todo ser finito deveré se esforcar para incre-
mentar 0 seu poder de autopreservacdo e com isto manter sua vida e
sua identidade como um ser finito, “pois essa tendéncia faz parte da
definicdo de que € ser uma coisa distinta e identificavel"ss,

O Esforco, endeavour, ou conatus, € apresentado no De
Corpore, ( Cf. De Corpore, parte I, cap. 23) onde assume esta cono-
tacdo mais geral e, portanto, referente aos corpos de um modo geral,
e no De Homine e na Natureza Humana, nas quais € apresentado
com relacdo as peculiaridades e as caracteristicas humanas. Este
conceito é fundamental para compreendermos como Hobbes caracte-
riza a natureza humana mediante uma especificagdo do tipo de movi-
mento particular ao ser humano e como 0 movimento de autopreser-
vacdo (conatus), condiciona a no¢do de bem e de mal, o processo de
deliberagdo e a vontade. Este expediente relacionara a filosofia politi-
ca a moral, isto €, a ciéncia que tem como objeto certos movimentos,
movimentos mentais que dado as suas peculiaridades, distinguem os
homens dos animais.

8 BARBOSA FILHO, B., op. cit., p. 63.
8 Jdem ibldem, p. 64.
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Resenha

LEITE JUNIOR, Pedro. O Problema dos Universais — A perspectiva de
Boécio, Abelardo e Ockham. Porto Alegre: Edipucrs, 2001.

Uma das questBes mais envolventes da Histéria da Filosofia diz
respeito ao chamado problema dos universais. Enraizado na metafisi-
ca classica, a questdo avanca pelos diversos periodos filoséficos, mas
é, seguramente na ldade Média, onde se faz fortemente presente, que
aparece de modo particularmente relevante. A questdo em foco diz
respeito ao estatuto dos universais: 0s géneros e as espécies existem
de fato? Qual € o estatuto ontoldgico das entidades abstratas? Outras
questdes ligam-se a estas: caso existam, que tipo de existéncia pos-
suem? Trata-se tdo somente de conceitos mentais ou possuem al-
guma realidade além da mente? O problema envolve diversas areas
da Filosofia: ontologia, l6gica e ndo deixou de ter fortes implicaces
teoldgicas no ambito medieval.

Esta complexa questdo filoséfica é o tema da obra recém
lancada O Problema dos Universais — A Perspectiva de Boécio, Abe-
lardo e Ockham. Publicada pela EDIPUCRS, na colec¢do Filosofia,
que vem destacando-se pelo grande nimero de publicagdes vincula-
das a temas da Filosofia Medieval, a obra do professor Pedro Leite
Janior acena para as origens do problema, concentrando-se, contudo,
nos grandes momentos que marcam a querela dos universais na
idade média; Boécio, Abelardo e Ockham.

O autor mostra como a Isagogé de Porfirio(232/3 — 305) é
central para que possamos compreender a recepcdo do problema na
Idade Média. Porfirio, ao comentar as Categorias de Aristdteles, susci-
ta 0 que Pedro Leite Jinior chama o esquema de Porfirio: 0s géneros
e as espécies ou sao realidades subsistentes ou Sdo apenas concep-
¢Oes do intelecto. Em sendo realidades subsistentes, sdo corporais ou
incorporais? Sendo incorporais, seriam realidades separadas das
coisas sensiveis ou nelas situadas? Porfirio ndo apresentou uma
solucdo, mas instigou 0s medievais que, partindo de seu esquema,
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buscaram, de diferentes modos, dar conta do problema, elaborando
as diversas solugbes como mostra, com propriedade a obra do pro-
fessor Pedro Leite Junior.

De fato, Boécio (480 — 524) , ao traduzir e comentar a obra
de Porfirio provocou a difusdo do problema dos universais na idade
média, sendo o primeiro a apresentar uma solucdo, tratando a ques-
tdo numa perspectiva que o autor da obra que estamos apresentando
chama de onto-gnosioldgica. Seguindo a apresentacdo das grandes
respostas surgidas na Filosofia Medieval, o autor apresenta as solu-
cOes elencadas por Abelardo (1079 — 1142), oportunidade em que o
problema dos universais é deslocado do ambito ontol6gico para o
semantico, como afirma o autor.

Entendendo que, apds Abelardo, apenas com Guilherme de
Ockham (c.1280 - 1347-50) a semantica vai retornar como ponto
fundamental das discussGes em torno da questdo dos universais, 0
autor dedica a Ultima e maior parte de seu livro ao pensamento do
Venerabilis Inceptor. Examina exaustivamente os escritos ldgicos de
Ockham para concluir que a solugdo que apresenta move-se no ambi-
to da probabilidade, esforcando-se mais para recusar o0 universal
como realidade extra animam do que propriamente para determinar
sua realidade in anima (cf. p.154).

Chamando a atencdo para o perigo dos reducionismos que
uma classificaco apressada das diversas solugdes pode ensejar, 0
autor procede a um minucioso exame dos pensadores que, ha poste-
ridade do esquema de Porfirio, trataram do problema dos universais.
Analisa-os com profundo rigor cientifico e demonstra, ao mesmo
tempo, familiaridade com os textos originais, tendo, inclusive feito a
traducdo de passagens fundamentais de Okcham ainda ndo disponi-
veis em lingua portuguesa. Por tudo isso, a obra do professor Pedro
Leite Janior constitui-se num subsidio de elevado valor para todos os
que se dedicam ao estudo da Filosofia, particularmente a Ldgica, a
Filosofia Medieval e mesmo a Filosofia Contemporanea, pois, como
bem mostra o autor, 0 problema dos universais continua marcando
presenca na Filosofia, ainda que sob outros enfoques.
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