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Resumo: O objetivo deste artigo consiste em acercar-se de uma compre-
ensdo histérica a respeito de como os gregos conceberam as relacées en-
tre o erastés (em geral traduzido por amante) e o eroménous (por ama-
do). O artigo se organiza sob quatro aspectos: (1) o da homossexualidade
e da erastia (da afeicdo reservada ao paidds); (2) o da concepcdo do mas-
culino e do feminino em conformidade com o estatuto civico; (3) o das
requisicoes do eroménous e do erastés no contexto das relacées civicas e
conviviais; (4) o da primazia civica do masculino sobre o feminino e a
ideacdo platénica de Sécrates como o protétipo de Eros: do deus que do-
ma dentro do peito humano a inteligéncia e a sensatez da vontade.

Palavras-chave: Ethos civico; Erontia convivial; Erotas némos; Eromé-
nous e Erastés.

Abstract: How to understand, from an historical point of view, the
Greek conception of the relationship between the erastés (“the lover”) and
the eroménous (“the beloved”). To answer this question, we will inquire
four aspects. First, homossexuality and erastia (the kind of love aimed at
the paidds). Second, the legal conception of manhood and womanhood.
Third, constraints on the eroménous and the erastés in public and intimate
contexts. Fourth, male privileges and the Platonic conception of Socrates
as the prototype of Eros, the god in sensible control of its own intel-
ligence and will.

Keywords: Civic éthos; Erontia; Erotas ndmos; Eroménous and Erastés.
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1. A homossexualidade e a erastia

1.1 — Suposta como o lugar da sensatez e da razoabilidade, a
Filosofia entre os gregos, em particular a sdcratico-platonica, ndo
deixou de fora da confabulacdo tedrica, concernente ao éthos civi-
co, a erontia convivial dos gregos, em particular aquela concebida
dentro da legislatura civica. A erontia (a relagdo amorosa convi-
vial) veio a ser um tema recorrente em varios didlogos, tal como o
Cdrmides, o Fedro, o Banquete, e, enfim, a Republica e as Leis.
Quando, entretanto, dizemos erontia, em cujo termo vem implica-
do as relacoes afetivas e erdticas, ela de modo algum se restringe
ao tema da homossexualidade atinente ao universo masculino das
poleis gregas. Trata-se de uma questdo bem mais ampla, e que nao
atinge, em sentido restrito e direto, a vida sexual propriamente
dita, mas sim as relacoes humanas e civicas, e, de um modo especi-
fico, as relacoes do erastés e do erastés concebidas desde o consue-
tudindrio da cultura grega.

Em primeiro lugar, cabe logo considerar que o conceito homos-
sexual, bem como o de heterossexual, remontam a segunda metade
do século XIX, por obra do austriaco Karl Maria Kertbeny (1824-
1882). Foi ele quem cunhou os termos, e o fez motivado pelo inte-
resse de compreender o fendmeno humano, e, sobretudo, defender
os direitos de quem se via naturalmente envolto nele. A motivacao
adveio do fato de um amigo ter recorrido ao suicidio apds ter sido
chantageado por sua condicio, dita por Kertbeny, homossexual'.
Em segundo lugar, a respeito desse tema, ndo da para igualmente
desconsiderar que existiam, relativo ao perimetro da vida civica
dos gregos, bem mais mitos, varios produzidos pelos préprios gre-
gos, e um extenso fomento de mal-entendidos que efetiva reali-
dade.

Mesmo tendo sido a homossexualidade, entre os gregos, um fato,
ela ndo existiu nem na profusdo e nem nos termos que, em geral,
se admite a respeito, a ndo ser em Creta ou em Esparta, na Lacede-

! Calame, 1996; Dover, 1978; Ullmann, 2005.
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monia de Licurgo, em que as relacdes homossexuais entre adultos
era bem mais tolerada que em outras pdleis (segundo consta nas
Leis de Platdo, VIII, 5, 836 b). Consta em Aristoteles, na Politica,
que “o regime de Esparta” imitava “o dos Cretenses na maior parte
dos assuntos”, e explica: ocorre que “Licurgo [...] passou a maior
parte do tempo em Creta...” (1271 a 22)2. Sio, todavia, duas coisas
a se distinguir: uma a relacdo homossexual propriamente dita, rela-
cdo entre adultos, as explicitas, publicamente toleradas, e as impli-
citas (ocultas, disfarcadas), civicamente ndo toleradas; outra as
relacOes estatutdrias entre o erastés (0 amante) e o eroménous (0
amado). Quanto a este segundo caso, em sua origem, ela veio a ser
estatutdria em razao de ter sido instituida por lei — remonta a
Licurgo — como forma de empenhar toda a coletividade cidada
masculina em favor da educacéo civica dos efebos. O estatuto de
Licurgo ndo se restringiu a Esparta, uma vez que se espraiou, sob
diferente praticas e interpretagoes, por toda a civilidade grega.
Consta que Licurgo, formulou uma legislatura, uma politeia,
bem rigorosa para os espartanos. A educacdo ele a concebera, se-
gundo relato de Plutarco, como “a obra mais importante e precio-
sa” de sua legislatura, e, em vista dela, “se ocupou, primeiro, em
regular os matrimonios e os nascimentos” (Vidas paralelas, XXI, 14,
1-2). Licurgo, por exemplo, “ndo considerava os filhos propriedade
dos pais, mas patriménio da cidade, e, por sua prescricdo, queria
que os cidadaos nao fossem filhos de qualquer um, mas dos melho-
res cidaddos” (XXI, 15, 14). Em vista disso desautorizou o progeni-
tor a educar o préprio filho, a fim de evitar que o educasse a seu
bel-prazer. Nao quer dizer, entretanto (sempre segundo Plutarco),
que Licurgo confiasse “os filhos dos espartanos aos cuidados de
mercendrios pedagogos (paidagogois) comprados a preco de ouro”.
Ele os recolhia, a fim de oferecer uma educacdo comum, em cujo

2 Sobre os habitos que regiam, em Creta, as relacdes entre o érotas e o eromé-
nous, veja Estrabdo (1867), Geografia, X, 4, 21. V. tb. Cartledge, 1981; Ser-
gent, 1986. OBS.: Quando ndo citamos um tradutor, significa que a tradugéo
recai sob nossa responsabilidade.
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“recinto (agélas) partilhavam do mesmo alimento e da mesma edu-
cac¢do”, e estudavam e brincavam (XXI, 16, 1 e 7).

Ora, foi em vista desse contexto, no qual primava a obrigacdo
cidada de zelar indistintamente pela educacdo civica das criangas e
dos adolescentes, sob elos de uma paternidade universal, que Li-
curgo concebeu, na expressdo de Plutarco, a érotas ndmos: uma
relacdo que poderiamos chamar (traduzir) de a “lei do cuidado
amoroso”. Tratava-se, pois, de uma lei segundo a qual haveria de
fazer imperar entre os cidaddos espartanos o cuidado na relacdo
com os filhos, que, por principio, ndo pertenciam a ninguém, e sim
a todos, e ao Estado (a pdlis). As criangas, desde o inicio da escola-
ridade comum (como consta em Plutarco, Vidas paralelas, XXVII,
17, 1), eram submetidas aos cuidados de ancidos (presbyteroi) pu-
blicamente venerdveis por sua sabedoria e virtude. Do paidds, aos
ancidos era, num sé tempo, dada a obrigacdo de exercerem “a
paternidade, a mestria e a governanca (patéres kai paidagogoi kai
drchontes)”.

Cabia, pois, aos ancidos regular também as relacoes instituidas
pela érotas ndmos, de modo que deveriam estar sempre presentes e
atentos nos Ginasios, nas lutas, nos exercicios e nos jogos dos quais
as criancas e os adolescentes participavam. Eram igualmente esses
mesmos ancidos que determinavam, a partir dos doze anos, quais
0s jovens mais aptos, em termos de inteligéncia, coragem e vigor, a
se submeter, sob idéntica vigilancia, aos amorosos (erastai) com 0s
quais se vinculavam, a fim de receber deles (dos erastai) os mes-
mos cuidados que recebiam dos presbyteroi. Nessa ocasido, o Esta-
do determinava igualmente (sempre segundo Plutarco) que, dentre
os homens tidos como “belos e bons — kalén kai agatén” (diriamos,
“distintos e respeitaveis”), fosse escolhido um “vigilante da infan-
cia — paidonémos” (Vidas paralelas. Licurgo, XXVII, 17, 2). Era, por
sua vez, o paidonémos (o vigilante da infancia) que escolhia um,
de entre os préprios adolescentes, como chefe dos demais. O requi-
sito era ter treze anos e ser reconhecido, em meio aos demais,
como o jovem mais sensato e o mais batalhador.
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Era, entdo, sob amplos cuidados, que cabia ao erastés (ao cida-
ddo amorosamente empenhado) exercitar perante o jovem toda a
afeicdo possivel que a um homem era dado dedicar a outro ho-
mem, e, mais, perante o jovem ao qual deveria dar exemplos de
civilidade e de virtude cidada. O erastés (o amante) da vida civica
era aquele que exercitava parametros de plenitude a exemplo do
deus Eros (do Amor): daquele que, segundo Hesiodo, promove “a
doma dentro do peito” da inteligéncia e da vontade (Teogonia, V.
116-122). Um fator importante, de inicio, a considerar consiste em
que a erastia ndo se resume, em seus primordios, a uma conotacao
negativa ou de licenciosidade. Quando, por exemplo, Platdo, no
Banquete (179 d) diz que Orfeu era um amante (erastés) da citara,
com isso ndo queria dizer que ele tivesse com a citara um relacio-
namento erdtico licencioso! A erastia, nos termos em que foi conce-
bida e praticada entre os gregos, em sua origem, e a partir de Es-
parta (da Lacedemonia), se fundamentou sob um conceito de éros
suposto como um sentimento nobre (de amor, de dedicacdo, de
zelo, de cuidado) que busca o bem de quem se ama (no caso de
Orfeu, o bem, em termos de exceléncia, da musica dedilhada na
citara). O conceito de posse ndo se desassocia, evidentemente, da
condicao do erastés. Ele esta presente, ao modo, por exemplo, do
que consta em Herddoto, na Historia (III, 53, 4) a respeito da tira-
nia: que ela “é um possessdo escorregadia, pois tem muitos aman-
tes (erastai)”. Quem se apossa da tirania, ndo se assenhora de um
algo concreto, mas da insoléncia, e, sobretudo, da ilusdo de se pér
acima da lei. No caso de Orfeu, ele ndo se atém a uma posse mera-
mente fisica da citara, e sim (em termos abstratos referidos a exce-
léncia) ao que ele pode, de humanamente extraordinario, fazer
com a ela!

A erastia nasceu de um Eros sem Afrodite, ou seja, de um senti-
mento que move apenas o coragdo (phrén) e a mente (ndesis), e
que, nesse mover, nao vem implicado a busca por uma posse fisica
de prazer, a ndo ser restrita ao ambito dos regozijos da alma hu-
mana. Tratava-se, com efeito, de uma erastia civica, moldada
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dentro de parametros de escolaridade (scholastikds), de ensino
(didascalikés) e de virtude (areté) civica. Dai que a dita homos-
sexualidade, por principio (pensando nos primoérdios), ndo se
mesclava a erastia, do mesmo modo como nao havia no cotidiano
das relacdes afetivas da pdlis, qualquer tipo de sobreposicdo, sepa-
racdo ou exclusdo entre o que hoje denominamos de homossexual
(hémoios = semelhante, igual, mesmo) ou de heterossexual (héte-
ros = diferente, contrario, oposto). Foram, com efeito, varios fato-
res (como veremos), imerso ao contexto da cultura grega, e depois,
na posteridade, que promoveram um descompasso entre a reali-
dade e o imaginario, dentre os quais o primeiro, talvez o maior de
todos, foi o da falta de instrucdo, mais exatamente a indisposicao
de se instruir a respeito da natureza humana tanto em sua reali-
dade prépria quanto em sua sucessao de alternancias e de mudan-
cas.

E certo que a natureza humana néo é una e nem imével. Ela é
um somatoério, em cada um, de véarios fatores objetivos (comum a
todos) e subjetivos (especifico de cada um). Sdo, entretanto, a
ignorancia e a falta de honestidade, sobretudo de cada um perante
a si préprio, os maiores empecilhos humanos, sob dois aspectos: o
da busca do conhecimento de si, sem dissimulacdo e sem precon-
ceito, e o da adocdo para si, sem engano e sem traicdo, das cir-
cunstancias dentro das quais cada um estd em condicOes de se
edificar sob parametros de exceléncia. O conhecimento de si pres-
supbe inevitavelmente conhecimento e acolhimento dos proprios
limites e possibilidades. Nao sdo, todavia, as nossas circunstancias
que nos tornam virtuosos, e sim a nossa boa disposicdo e vontade
de ser virtuosos dentro de nossas proprias circunstancias. O ditado,
por exemplo, de que “sé os fortes vencem ou vdo em frente”, ndo
pressupde, evidentemente, um modelo de forte, antes, deixa
pressuposto que “forte é aquele que é capaz de vencer em conso-
nancia com o conhecimento de si e do acolhimento de seus limites
e de suas possibilidades”! E o conhecimento e o acolhimento de si
que promovem o bom &nimo e a forca dos vencedores!
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Foi, sem duvida, a caréncia de disposicdo e animo, ao que se
acrescenta a referida ignorédncia e falta de honestidade humana,
que vieram a ser, de todos, o maior inimigo da prosperidade men-
tal do humano, e, em vista dela, do entendimento relativo as mu-
dancas e aos anseios que cada um pode experimentar e presenciar
dentro de si mesmo, e, enfim, se acolher e se aceitar. Outro fator
ainda, isto relativo a inteleccdo do passado, diz respeito ao con-
fronto com as obras cldssicas, cuja dificuldade maior se insere no
universo das interpretacdes canonicas, sempre dispostas a sobrepor
ao texto os principios da cultura prevalente, e, com eles, contornar
a verdade recriando-lhes sentidos favoraveis a mentalidade hodi-
erna da cultura. Mesclados as interpretacdes temos, além disso, os
impedimentos da lingua, cujas tradugdes, muitas vezes, antes de
conceituar, preconceituam, de tal modo que a prépria tradugéo aca-
ba se revertendo, em muitos casos, numa verdadeira preconcei-
tuacdo’.

1.2. — De um modo geral, ja entre os gregos, sob o olhar do ins-
tituto (do éthos) tradicional da pdlis, o fendmeno das relacdes
sexuais entre adultos homoios era visto (em base, aqui, ao que rela-
tou Xenofonte nos Ditos e feitos memordveis de Socrates) como uma
pratica indigna: tida como ndo condizente com os valores (dxios)
requeridos quer do “homem livre”, do eletitherén, quer do homem
bom, do kalos agathés (I, 1I, 29-30). Nao s6 bom, como sensato
(phronimos), ou seja, dotado (a0 modo como consta no Primeiro
Alcibiades de Platdo, 125 a-b) da virtude civica que comporta o
qualificativo da bondade (do ser bom) e da sensatez. Bem ao con-
trario do que se imagina, ndo era a tolerancia, e sim a homofobia
que imperava entre os concidaddos da Grécia antiga a respeito da
homossexualidade entre adultos. Dai ser ela, ao contrario do que
se concebia sob os termos da erastia, uma pratica preferencial-

3 A traducdo cldssica espanhola de José Ortiz y Sanz verteu o tradicional
hethairekéta por “nefas”, no sentido de algo sacrilego, ilicito, ilegitimo. Sanz
igualmente “traduziu” paidikés por “nefas” (II, 7, 64), e assim, antes de pro-
priamente traduzir, se ocupou em preconceituar! (Didgenes Laércio, 1887.
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mente dissimulada e oculta. Eventuais relacoes homoafetivas eram
mais toleradas entre os jovens antes da inscricdo a cidadania, que
entre os homens adultos, dos quais, se constatado publicamente,
perdiam a confianca e o respeito civico®. A prépria tolerdncia
também se dava muito mais entre os jovens que entre adultos, que,
por sua vez, ndo deixavam de estar publicamente sujeitos ao con-
suetudindrio e aos requisitos legais da cidadania. Dai também que
¢ de se supor dois mundos diferenciados: o do alcance da lei (no
qual se inclui os resguardos das tradicoes, e, consequentemente, 0s
resguardos das aparéncias) e a pratica fora do alcance, ao escuro,
na penumbra da lei.

Cada pdlis, entretanto, tinha o seu préprio regimento civico (a
sua politeia), de modo que ndo havia, entre elas, uma uniformi-
dade legislativa quanto aos comportamentos civicos. Em Atenas,
Sélon, por volta de 594 a. C., baixou um decreto que retirava do
cidaddo o direito de ocupar a tribuna das Assembleias caso tivesse
se amasiado ou se prostituido (hethairekdta — conforme expressao
referida, no Vidas e doutrinas, por Diégenes Laércio) com outro ho-
mem (I, 2, 55). Essa lei, pelo que consta em Esquines (que viveu
entre os anos de 389-314 a. C.) fora retomada, e ampliada pelas
novas legislaturas, de modo que estava em vigor na contempora-
neidade de Platdo. Esquines haveria de ter por volta de uns 41
anos quando Platdo veio a falecer em 348 a. C.

Estes foram, segundo Esquines, os dizeres de Sélon:

Todo ateniense que se entregar (hetairése) aos prazeres de um outro,
néo poderd ser escolhido entre os novos arcontes; [...] nem ser nomeado
sacerdote; [...] nem discursar para o povo, nem obter qualquer magistra-
tura da cidade ou fora da cidade, quer por sorteio quer por elei¢do...”.
(Contra Timarco, 19-20)

O mesmo Esquines registrou ainda que Sélon foi muito rigoroso
contra os abusos dirigidos aos jovens adolescentes, nestes termos:

* Séfocles, 1981, p. 404.
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Sélon redigiu uma lei que permitia “acusar os corruptores da
juventude, e, inclusive, leva-los a morte caso fossem reincidentes, e
com isso eliminar o trafego que promove o estimulo dos que estdo
propensos a praticar o mesmo erro...” (Contra Timarco, 184).

Tendo em vista a lei, ou seja, que o legislador teve a neces-
sidade de regrar a vida sexual do cidadao, é de se supor, eviden-
temente, que a pratica era real, existia de fato, e que ndo era assim
tdo bem tolerada como, por vezes, se costuma imaginar. Também
¢ plausivel inferir — ao menos apos a existéncia coercitiva da lei —
que ndo mais se tratava de um hdbito ou de um comportamento
publico corriqueiro, e que, evidentemente, ndo era bem visto ou
tranquilamente aceito no cotidiano relacional da pdlis. E uma vez
que existia a lei, bem facilmente os inimigos politicos estavam
entre si muito atentos a qualquer visivel deslize nesse sentido!
Como de fato estavam, basta ler o discurso de Esquines Contra
Timarco. Diante de tudo isso resta supor também o grande res-
guardo que imperava entre os cidaddos, que, ademais, além do
olhar civico, tinha constantemente presente o olhar de seu cla e de
sua fratria, e, ainda, de um modo mais préximo e incisivo, o do
recinto familiar.

A intolerdncia regimental a respeito da homossexualidade pro-
priamente dita — concebida como prostituicdo (hethairekdta) mas-
culina dentro do universo adulto e da cidadania —, foi um fato
comum e extenso entre os gregos. O que, em primeiro lugar, em
abundancia se tolerava (isto quanto ao efetivo exercicio publico da
sexualidade), e sem maiores preconceitos, era um ambiente expli-
cito, em varios niveis, de prostituicdo feminina: (a) da mulher sem
arrimo, em cujo “grupo” se enquadram as escravas alforriadas
pelos patroes (que queriam se ver livres delas), as mulheres pobres
repudiadas por seus maridos e as estrangeiras em busca de subsis-
téncia; (b) das profissionais, a comecar pelas ilustres cortesas (das
hetairas), muito bem toleradas, e, inclusive, até mesmo muito lou-
vadas, e procuradas, a fim de atender as necessidades e exigéncias
reivindicadas pelo status da riqueza e da manutencao do cotidiano
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glamouroso da nobreza ateniense. As duas mais afamadas cortesas
do mundo grego foram Aspasia, que veio a ser a mulher de Péri-
cles, e Lais, a amante do fildsofo Aristipo, e que mereceu um hon-
rado tumulo na entrada da cidade de Corinto.

As casas das cortesas, em geral, era uma associacdo de mulhe-
res, que traziam para si outras mulheres, em particular aquelas
que, uma vez sem arrimo, repudiadas pelos kyrios, detinham requi-
sitos necessarios em favor do glamour e dos interesses masculinos:
elegancia e garbo, e, ademais, instrucdo e habilidade na recitagéo
do aedos, que, sobretudo, consistia em saber tocar a lira, a citara, o
aulos e a flauta. Eram essas mulheres que garantiam um ambiente
intelectivamente requintado e ilustre aos banquetes dos nobres
cidadaos, que, em suas casas, ou seja, em recinto familiar, se reu-
niam para bebericar e discutir os destinos da pdlis. As casas, ainda,
enquanto associacdo de mulheres, congregavam a cortesd em va-
rios niveis: a jovem, a adulta e a idosa, que, entre si, intercam-
biavam protecéo e resguardo.

As cortesas eram tdo importantes e tdo solicitadas no status da
vida civica, a ponto de Aristételes, na Constituicdo de Atenas, desta-
ca-las como motivo de vigilancia por parte dos fiscais da pdlis
(astynomoi = os policiais da rua, os vigilantes das leis no recinto
da cidade): “Eles fiscalizam (escreveu) as tocadoras de flauta, de
lira e de citara”, a fim de que nédo fossem remuneradas “em mais
de duas dracmas” (L, 2). Se mais de um cidadao quisesse dispor da
mesma tocadora, os fiscais faziam um sorteio, e cabia ao sorteado
pagar a remuneracdo estabelecida. Eram, enfim, as casas das corte-
sds (nas quais se associava a musica, o jogo e a bebericacdo) que se
constitufam no maior atrativo da aristocracia ateniense, e, sobre-
tudo, no centro de diversdes da juventude burguesa. Isdcrates,
inclusive, reclama, a titulo de degradacdo, que os filhos da riqueza
passavam “a vida nas casas de jogo, em companhia das tocadoras
de flauta” (Discurso aeropagitico, 48).

Em tudo, na cidade, a ambiéncia vivencial da pdlis era bem
regrada e fiscalizada! A lei, entretanto (valendo-nos aqui de ex-
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pressOes registradas por Platdo, nas Leis, VII, 793 a), tinha duas
faces: as escritas, que se constituiam na prépria politeia (no regime
constitucional e instituidor da pdlis), e as nao escritas (dgrapha
nomina), as ancestrais (patrious ndmous), reconhecidas como a sal-
vaguarda das leis escritas. No Banquete, hd um trecho, proferido
por Pausanias, mediante o qual Platdo expressa bem o teor da for-
ca consuetudindria da lei ndo escrita:

[...] hd homens bons (agathot), que, livremente, d&o por si e para si mes-
mos esta lei, e deveriamos obrigar os amantes populares (pandémous
erastds) a fazer o mesmo, tal como obrigamos, na medida do possivel, as
mulheres de condicéo livre a se manter resguardadas na vida amorosa.
(Banquete, 181 e)

Logo de saida, uma observacdo: em vista do que estd dito —
obrigamos, na medida do possivel, as mulheres livres — é de se ima-
ginar como deveria ser, no cotidiano do transito da pdlis, a vida
das mulheres nao livres! De qualquer modo, e no que concerne a
vida das mulheres e das filhas dos cidadaos, elas tinham seu tran-
sito bem resguardado, e esse resguardo se acrescia em dependéncia
da trupe de escravos que cada uma estava em condi¢des de fazer-
se acompanhar! O consuetudinario, e o préprio status de mulher e
de filha do cidaddo (em torno das quais existia, evidentemente,
uma familia e uma fratria), garantiam cerco e regramento civico,
mesmo que tacito, a um eventual transito fora de casa. Dentro do
recinto da casa (da oikia), na qual a mulher vivia rodeada de es-
cravos e de escravas, em que a condicdo de esposa acrescia a de
mae, ela vinha a ser a soberana. Aristoteles, na Politica, senten-
ciou, sem especificar se homem ou mulher, que “todo o recinto
familiar (oikia) esta sob o dominio da autoridade mais ancestral”
(1252 b 20-21). A mulher grega, entretanto, em mais alto grau a
mae-avo, era o forte dentro da familia, porém, uma grande fragi-
lidade decrescente, desde avo a neta, fora dela.

Aqui estd a questdo: no que dizia respeito as relacées amorosas
das mulheres (ndo, evidentemente, das mulheres em geral, e sim
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das livres — ton eleuthéron gynaikén), havia, no interior da pdlis,
ndo a rigor uma lei escrita, mas um constrangimento consuetudi-
ndrio. Nao havia, e, alids, nem precisava, visto que os ditames da
cultura, sob o olhar tanto do universo masculino quanto da prépria
reclusdo, constrangiam tanto as esposas quanto as filhas dos cida-
ddos. A prépria reclusdo se encarregava de constranger, por uma
razdo bem simples: porque hd sempre uma espécie de acordo taci-
to entre os que se veem acuados por uma submissdo da qual nédo
conseguem, por constrangimento externo, ou nao podem, por
constrangimento interno ou por falta de espirito livre, se libertar.
Eram, todavia, dois olhares distintos: o dirigido ao feminino e o ao
masculino, sobre o qual ndo havia o mesmo constrangimento. Quer
dizer: o olhar vigilante do instituto (do éthos) tradicional que cons-
trangia as mulheres passava ao longe dos homens. Isso caso os
homens — este ou aquele — em si ndo expressasse o feminino que
dava foco ao olhar masculino! Qualquer expressao de feminilidade
na aparéncia da masculinidade era pronta e impiedosamente foca-
lizada.

2. A masculinidade e a feminilidade do estatuto civico

Temos, pois, dois universos bem definidos no interior da vida
grega: o feminino (referido as mulheres livres, das quais se reque-
ria dogura, fragilidade, recato e circunspec¢do) e o masculino (sim-
bolo do vigor, da coragem, da forca e da ousadia que honravam o
status civico e a gloria olimpica e militar do homem e da areté gre-
ga). Ilustra, aqui, a seguinte fala posta por Xenofonte na boca de
Socrates (que, alids, ndo é exatamente o mesmo Socrates da idea-
¢do platonica):

[...] certa roupa fica bem numa mulher e outra num homem, do mesmo
modo ha perfumes que convém ao homem e outros a mulher. Nenhum
homem, por exemplo, se iria perfumar por causa de outro homem; e as
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mulheres, sobretudo as recém-casadas [...], que falta lhes faz o perfume?
Cheiram a elas mesmas! (Banquete, II, 4)°

Ser feminino correspondia, de certo modo, a ser regrado, conti-
do, mas ndo destituido de algum luxo, e, sobretudo, de elegancia
no vestir e no portar-se. Nao era, todavia, comum as mulheres
“ilustres” gregas o excesso, a fim de ndo virem, na vida civica, a ser
confundidas, sobretudo, a mie de familia com a cortesd. O ser
feminino (théleia) e o ser mulher (gyné) tinha um foco bem defini-
do, pontual, e era inconcebivel fora do plano das mulheres
(gynaios). O gynnis, o homem efeminado, se punha num foco
completamente estranho ao olhar cotidiano do homem e/ou da
masculinidade grega. Estranho, porque o mesmo olhar que cons-
trangia as mulheres — ja pelo fato de simplesmente serem mulheres
-, ganhava foco e atencdo caso um homem, espontaneamente ou
ndo, aparentasse a feminilidade que atraia o olhar masculino.

O olhar para o feminino implicava conceituagdo, ou melhor, pre-
conceituagdo, uma vez que, diante de uma mulher — indepen-
dentemente do status dela, se rica ou se pobre, se de familia ou
ndo, se madura ou jovem, no que implicavam outros preconceitos
— 0 que se via era bem mais que qualidades ou atributos do ser e
do aparecer humano. O que se viam eram qualidades de outra
ordem, meramente culturais, quanto ao ser e ao aparecer suposto
como feminino. Este ser e aparecer comportavam um conjunto de
caracteres, de formas, de tracos, de atitudes e de cuidados. Dai que
o masculino espontaneamente acrescido de qualquer uma dessas
formas ou tragos, por exemplo, de brandura ou docura quanto ao
carater, ou entdo do gosto de usar vestimentas muito coloridas,
perfumes extravagantes, bijuterias, pinturas, etc., tudo isso tornava
nele visivel o culturalmente feminino, e implicava em (segundo
expressdo de Isdcrates) “corromper sua natureza”, ou seja, “des-
qualificar” em si mesmo o suposto como masculino (Panegirico, IV,

® Na tradugéo de Ana Elias Pinheiro.
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151). A virtude da brandura, na qual se incluia (e ainda se inclui)
o carater do afavel, do terno, do carinhoso, era pressuposta como
feminina, e, consequentemente, como uma desqualificacdo do
masculino.

Plutarco, no Quaestiones conviviales (Symposiakd) registrou co-
mo costume entre os gregos (e também latinos) castrar os animais
a fim de tornar-lhes a carne “macia e afeminada”. Eles também
faziam o mesmo com o vinho: filtravam-no para torna-lo “suave e
afeminado” (Moralia, VI, 692 c-d); afeminados, por sua vez, eram
os que faziam questdo desse tipo de refinamento. Ser mdsculo — do
ponto de visa da cultura popular — correspondia a ser rude, aspero,
agreste, tosco, desprovido de delicadeza, até mesmo de
“inteligéncia”, mas ndo de uma “inteligéncia” instituida como
modo masculino de ser e de pensar. D4-se que ser masculino ou
ser feminino ndo significava fazer uso de uma inteligéncia (da
faculdade de pensar), e sim de um modo preconcebido de pensar,
ao modo, por exemplo, como, perante Zeus (do qual, alids, roubou
justamente o fogo da inteligéncia), exclamou Prometeu: “Nao pen-
se — assegurou ele — que eu va afeminar meu modo de pensar
(thelynous) por temor ao decreto de Zeus, ou que eu va suplicar
[...], feito uma mulher, para que ele me liberte destas correntes”
(Prometeu acorrentado, v. 1003-1005).

Até Dionisio, o deus das festividades, teve questionada, em ver-
sos de Euripides, a sua masculinidade pela sua aparéncia: “vou lhe
cortar esses efeminados (habrdn) cabelos encaracolados. N&o!
Meus cabelos sdo sagrados, deixei-os crescer em honra ao deus!”
(Bacantes, v. 493-494). Quem, entre os gregos, sofreu muito com a
sua aparéncia tida como afeminada foi Demdstenes, o maior dos
oradores gregos, compardvel a Cicero (ou vice-versa). O outro
grande orador grego, contemporaneo e rival de Demdstenes (384-
322 a. C.), foi Esquines (389-314 a. C.). Demostenes foi o grande
defensor de Atenas contra as investidas de Felipe da Macedénia, o
pai de Alexandre. Esquines também se contrapds a politica expan-
sionista de Filipe, mas, em algum momento, passou a defender
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uma politica de concessdoes em favor de Filipe. Ai comecou o
desentendimento dele com Demdstenes, que resultou em ataques
reciprocos.

O discurso de Demdstenes, Sobre a coroa®, contém elementos da
desavenca entre ambos. Nele, Demdstenes reclama das muitas
injurias, caltinias e difamacdes proferidas por Esquines, e uma
delas tem a ver com o apelido maldoso de bdttalos (Contra Ti-
marco, 164) que se transformou num apodo de Deméstenes. Esqui-
nes jogou com a ambiguidade do dublo sentido que o termo com-
portava: a) ao dizer que Demdstenes era um bdttalos, o acusava de
afeminado e de devassiddo, e isso, evidentemente, foi o que mais
magoou Deméstenes; b) por bdttalhos, Esquines — visto que ele
proprio era um orador que rivalizava fama e prestigio politico —
colocava Demdstenes, como orador, na condicdo de um batto-
logias, ou seja, de um produtor (proferidor) de tagarelices vas, de
discursos supérfluos.

O apelido de bdttalos, entre os gregos, era corriqueiro, em
referéncia, sobretudo, aos atores do teatro, aos proclamadores do
aedos e também dos oradores que se esmeravam no traje e na
cosmética das aparéncias. No caso de Demdstenes, além do esmero
no vestir-se, o apelido lhe adveio de sua constituicdo fragil: foi
acuado por umas quantas enfermidades na infancia e na adoles-
céncia que lhe proporcionaram uma aparéncia vulneravel e deli-
cada. Também Lacedes, o rei de Argos, sofreu ma fama devido a
sua aparéncia, ao modo como relata Plutarco em seu breve ensaio
Como tirar proveito dos inimigos:

[...] “o seu modo delicado de pentear os cabelos e o jeito de andar fez
correr a fama de que [...] ele era um afeminado”; também “Pompeu, que
estava longe de ser afeminado e libertino, assim foi considerado pelo seu
haébito de cogar a cabeca com apenas um dedo” (VI, 89 e).

6 Sobre as desavencas politicas entre Demdstenes e Esquines, veja Priscilla
Gontijo Leite (2014).
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Daquele que era tido como afeminado a mentalidade da cultura
grega chegava ao mdximo de ndo se esperar virtude, ou seja,
grandes feitos, visto que o seu valor se restringia exatamente em
ser afeminado:

Admiro (relata Herédoto) o que dizem a respeito da empreitada levada a
bom termo por Telines. Espanta-me, porque ndo cabe a qualquer um
executar semelhante facanha, a néo ser aos que tenham uma alma valio-
sa, e que sejam homens fortes e corajosos, o que nio caberia em Telines,
na medida em que os habitantes da Sicilia afirmam ser ele um homem
naturalmente afeminado e molengas. (Histdria, VII, 153, 4)7

O preconceito que recaia sobre o ser feminino incidia sobre o
masculino a medida que o homem aparentava qualidades que
preconceituavam a natureza do ser mulher. A deusa Atena, en-
quanto icone, sintetiza bem o ser mulher na vida grega. Ela era,
sim, a deusa da sabedoria e da guerra, porém, por nascimento ndo
foi gerada por uma mae, por uma mulher, mas por um “homem”:
ela nasceu, foi gerada, da cabeca de Zeus! E de um preconceito
extraordinariamente eloquente este pressuposto de que a deusa da
sabedoria nasceu da cabeca de um homem!

De Afrodite (a Vénus dos latinos), a deusa do amor, o mito (em
relato, aqui, de Platdo) dizia o mesmo: que ela ndo nasceu “do
consorcio entre o macho e a fémea”, que a sua geracdo, entretanto,
“ndo teve a participacdo da fémea, s6 do macho” (Banquete, 181
c). Nem Atena e nem Vénus, portanto, tiveram mae! Dai que a
mulher que elas figuram, comportava o icone apenas ou do amor
de mae ou de uma sabedoria que portava consigo (sobretudo, por
forca de sua responsabilidade na educacdo dos filhos) a repre-
sentacdo, o zelo e a tramitacdo no interior da familia dos usos e
dos costumes consuetudindrios. Do fato de Vénus néo ter tido mée,
ela conhece apenas o amor masculino, ou seja, s6 entre os homens

7 “Homem naturalmente afeminado e molengas” foi traduzido de pephyrénai
thelydries te kai malakdteros anér.
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ela promove as impulsdées do amor. Do fato de a sabedoria de
Atena se restringir ao consuetudinario, ela é, bem por isso, a repre-
sentacdo do carater guerreiro em razdo de continuamente tornar
vitorioso o saber tradicional; e tem mais: ela é igualmente a repre-
sentacdo do animo feminino guerreiro dado que ela simboliza a
mulher grega sempre “disponivel” a sofrer as consequéncias fami-
liares e existenciais do cotidiano da guerra. Era, em geral, a méae
que recebia e enterrava, e, antes, se ocupava, feito uma Penélope,
em tecer a mortalha ou de seu marido ou de seus filhos! A mulher
grega — isso é necessdrio ser reconhecido — era (e, em geral, é)
visualizada como fragil, mas, no mundo grego, era o que de fato
havia de mais resistente, forte e nobre! Na mulher grega, efeti-
vamente, encontra-se a estampa humana mais qualificada da areté!

O certo é que ndo havia espaco entre os gregos quanto a
tolerancia do feminino no masculino: nem natural, por recursos da
génese, e nem acidentalmente, por gostos, em termos de usos e
costumes, eventuais. Alids, o travestir-se de feminino, entre os
gregos, como forma de atrair o masculino, ndo se constituia em
hébito corriqueiro da cultura®, e sim acidental, ou seja, derivado do
gosto de alguém em perfumar-se, em usar vestimentas coloridas,
cabelos longos bem ataviados, sandélias bem trancgadas, etc. Trata-
se de usos e costumes reconhecidos, primordialmente, como atri-
butos do feminino, de modo que aqueles que faziam uso de tais
habitos eram chamados maldosamente de gymnaikeios. Dizia-se
também afeminado aquele que se vestia com algum esmero e com
preocupada elegancia. Xenofonte, quanto ao modo despojado de
Sécrates se vestir, diz, por exemplo, que ele “ndo era nem afemi-

8 Plutarco nas Vidas paralelas, sobre Teseu, diz que em uma das festas das
Oscoforias, concebidas por ele, na falta de mulheres, se valeu de adolescentes
travestidos na voz, nos gestos, no andar “a ponto de em nada parecerem dife-
rentes das mulheres, e os juntou ao grupo das jovens, e a todos passou desa-
percebido”. Se “passaram desapercebidos” infere-se entdo que se tratou de
mera figuragdo, ornamentacdo feminina na ambiéncia da festa (Plutarco, Vi-
das paralelas: Teseu, 23, 2-3).
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nado (tryptikds) nem vaidoso (alazonikds) no trajar ou no calcar,
e, tampouco, em todo o seu modo de viver” (Ditos e feitos memo-
rdveis de Socrates, I, II, 5).

Além de no trajar-se, comumente também incorria de ser cha-
mado de gynaikias (de homem afeminado) aquele que, como ja di-
to, apresentava tracos naturais ou acidentais (fruto de educacao e
postura) concedidos a uma mulher: a amabilidade, a dogura, a
afetuosidade, etc. Dai que o chamar de afeminado, quer sob o ter-
mo gymnaikeios, ou de tantos outros, como de bdttalos, ou de
habrds, ou de malakds, ou de tryptikés qualificava o comporta-
mento e ndo propriamente a sexualidade. Tais qualificativos ti-
nham também, na maioria das vezes, o objetivo de desonrar o
carater e a reputacdo de um desafeto, humilhando-o perante ami-
gos ou publicamente. Por exemplo, quando Platdo, na Republica
(V, 469 d-e), denomina de gynaikeias (donzelas, maricas) os solda-
dos que, por ganancia, despojam os cadaveres de suas armas e de
seus pertences, quer apenas desqualificar, a titulo de uma repro-
vacgao, a atitude ou comportamento dos soldados.

Ha também em Aristdteles um relato, na Constituicdo de Atenas,
que testemunha o quanto o conceito de “afeminado (malakds =
brando, mole, doce)” aplicado a um homem era culturalmente
ofensivo, e fazia o efeito de uma difamacdo: Relata Aristételes que
“Tessalio [...] apaixonou-se por Harmédio, mas ao ver frustrada a
sua afeicdo, ndo conteve a raiva” e espalhou “maldosamente a fa-
ma de que ele era afeminado (malakés)” (Constituicdo de Atenas,
XVIII, 2). Vé-se que Tessalio, ao espalhar que Harmédio era afemi-
nado, queria, com isso, ndo propriamente dizer que esta era a con-
dicdo dele, e sim apenas externar uma magoa, uma difamacio
publica, e assim atentar contra a sua honra e reputacdo. Observa-
se também o quanto o conceito de “afeminado”, e isto indepen-
dentemente de alguém ser ou ndo afeminado, promovia entre os
gregos uma imputacgdo ofensiva, sobretudo, de descrédito civico e
de “diminui¢do” da consideracdo ou estima publica.
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3. O erastos e o erastés das relacoes civicas e conviviais

3.1. — Cabe aqui, como introito, uma breve consideracdo nao
propriamente a respeito da traducgéo corriqueira que se faz do eras-
tds (por amado) e do erastés (por amante), e sim da conotagdo
negativa que se agrega aos conceitos. A traducdo em si ndo com-
porta maiores complicacOes, mas a conotacdo negativa, sim, uma
vez que resulta numa inteleccdo grosseira do que, efetivamente, o
conceito de erénta designava e abarcava no contexto edificante das
relacOes civicas da pdlis grega. De um lado, e sob o ponto de vista
dos arquétipos consuetudindrios, ndo d4 para desvincular as rela-
cOes entre erastés e erastés da referida érotas nomos (da “lei do
desvelo ou do cuidado amoroso”) promovido pelo éthos civico do
estatuto convivial dos gregos; de outro, e sob a perspectiva das
consideracdes aqui formuladas, encontramos duas perspectivas
edificantes bem claras quanto a “erontia” convivial das requisicoes
da vida civica entre os gregos: uma, que congrega os anseios ine-
rentes aos usos e costumes ancestrais; outra, filosofica, cujas pro-
posicoes foram concebidas em favor de uma regeneracgdo, pautada
na razoabilidade e na sensatez, do ancestral. Eis ai a razdo pela
qual no universo da dialégica platénica comparece uma intensa e
profunda vinculacdo entre o filosoficamente requerido nos termos
da sophrosyne e do erastés e do éros. O que com tal requisicio Pla-
tdo propunha consistiu numa profunda reedificacdo (imersa no
contexto das multiformes relacoes civicas conviviais e afetuosas)
dos consorcios afetivos, tanto de amor quanto de amizade, sob um
unico requisito: o da pratica das virtudes civicas exercitadas sob a
égide do razoavel e do sensato, universo inerente ao qual impera o
bem, o belo e o justo.

Ao traduzirmos, pois, o erdénta por “amante”, se faz necessario
evidenciar, de modo claro, que, por principio, o termo bem pouco
tem a ver com os significados que hoje atribuimos aos conceitos de
“amdsio” ou de “namorado” ou de “apaixonado” ou de qualquer
outra formula semelhante com a qual designamos nossas relacoes
(no que implica possessoes) fisicas e amorosas. O amante (o
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erénta) da inteleccdo simbdlica grega em sua significacdo origind-
ria, sem deterioracdo, é aquele que ama em termos daquele que
vivamente dedica afeicdo, cuidados, desvelos, e, enfim, interesses
altruistas. Justo por isso, ele é um philerastés, aquele que, com
entusiasmo e paixdo, deseja o bem, e, nesse sentido se empenha,
em favor (pelo bem) da erastia. Tanto que Tucidides (460-400 a.
C.), contempordneo de Sdcrates, relata de Péricles um discurso
finebre em honra dos cidadaos ceifados pela guerra louva-os como
os erdstas da polis a qual todos deveriam se apaixonar com a mes-
ma dedicacdo e entusiasmo (Historia da Guerra do Peloponeso, II,
43, 2).°

Enfim, ndo foi sem razdo que, desde tempos imemoraveis, os
gregos vincularam o prefixo “phil-” em intiimeras expressoes gre-
gas. Imerso no ambito da linguagem, ele ndo demorou a expressar
o que é estimavel, querido, valioso, e que, bem por isso, entrou a
fazer parte da expressdo de todo agir humano solicito, ou seja,
atencioso e cuidadoso, feito com solicitude e zelo. Quando, por
exemplo, Homero (do prefixo “phil-”) abundantemente se valeu',
com ele intentou expressar uma disposicdo da alma em termos de
um bem querer e de sentimentos amistosos: feito uma avidez que
predispde o humano a sair em busca daquilo em dire¢do ao qual o
dnimo o move e com o qual quer se aliar e construir uma fide-
lidade e uma quietude. Nao foi igualmente sem razdo que os gre-
gos agregaram tal prefixo a sabedoria transmutando-a em philo-
sophia! A razdo dessa transmutacdo se deu em vista de que “philo”,
bem mais que mera expressdo vernacular, se constituia num com-

° Sécrates viveu entre os anos de 469-399; Péricles, entre 492-429; Platio,
428-348. A guerra do Peloponeso comecou em 431, e, portanto, nos ultimos
anos do governo de Péricles, e durou até 404. A morte de Sécrates ocorreu
cinco anos apds o final da guerra.

19 Locais em Homero em que comparece o prefixo “phil-": Iliada, 1, v. 122; II,
v. 232; III, v. 73; III, v. 253-256; Odisseia, 1, v. 123; III, v. 218-223; IV, v. 29,
v. 692.
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portamento instigado por sentimentos de dedicacgdo, de fidelidade
e de afeicao.

3.2. — No Banquete de Xenofonte ha um relato que expoe e
especifica o teor do tipo, digamos,de afetividade que imperava
entre os cidadios da burguesia ateniense. Dos homens da pobreza,
e, inclusive, da propria pobreza, hd bem pouca noticia, quer nos
livros de Histdria, quer nos de Filosofia. O caso de Sdcrates é um
tanto inusitado: ele, efetivamente, ndo pertenceu a aristocracia
ateniense, mas quase sempre viveu entre os aristocratas, e, de
certo modo, acabou sendo um deles. Ele foi inserido naquele pata-
mar por algumas razdes: por seus vinculos de amizade com alguns
jovens da nobreza, a comecar com Criton, seu coetaneo e amigo de
infancia no demos de Alopece; com Alcibiades, do qual veio a ser
grande amigo por sua bravura e companheirismos na guerra; com
Critias, Platdo e tantos outros jovens da nobreza pelos quais foi
reconhecido por sua alta capacidade intelectiva e por seus dotes
filoséficos. Eis um exemplo: “Como sabes o meu nome?”, pergun-
tou Socrates a Carmides, sobrinho de Critias: porque “entre os
mocos da minha idade fala-se muito a teu respeito” (Cdrmides, 156
a).ll

Num registro, no Banquete de Xenofonte, de uma fala de Sécra-
tes dirigida a Calias, hd um bom retrato de como se davam as
relacdes “erdticas” (“amorosas”) entre os cidaddos de Atenas. Tais
relacbes ndo comportavam, a rigor, um intercambio de sexualidade
explicita, e, bem menos ainda, promiscua. O que se via, sobretudo
entre os jovens, era uma explosdo de afetividade, toda ela a seu
modo sensualizada: sensual, mas, ndo, a rigor, sexual. Os jovens
intercambiavam entre si os anseios da sensualidade juvenil, sob
um vigor contido na direcdo do feminino, porém, aberto e tolerado
na perspectiva do masculino juvenil. J4 esse mesmo vigor entre
adultos e jovens, em particular perante os adolescentes, ndo era
muito bem visto dentro do instituto consuetudindrio da cidadania.

11 Na tradugéo de Carlos Alberto Nunes.
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Ele era admitido, isto sim, dentro de um projeto civico de educa-
cao.

Eis o registro de Xenofonte que relata uma suposta fala de Sé-
crates dirigida a Calias:

Calias, toda a cidade sabe que amas (erdis) Autodlico e acho que o sabem
até muitos estrangeiros. Isto porque os vossos pais sdo muito conhecidos
e mesmo vocés dois sdo figuras publicas. Eu sempre admirei a tua
maneira de ser, mas agora ainda te admiro mais, por ver que estds apai-
xonado (erénta) ndo por um sujeito efeminado (ouch habréteti) pela pre-
guica, nem amaneirado (oudé malakiai) por uma vida mimada, mas
alguém que mostrou a todos a sua forca e resisténcia (karterian), a sua
bravura (andreian) e a sua contencgdo (sophrsynen). Estar apaixonado
(epithymein) por essas qualidades abona a favor da natureza do amante
(erastott). (Banquete, VIII, 7-8).12

A insercdo das expressdes gregas comporta objetivos especi-
ficos: destacar, primeiro, um “jogo” linguistico entre os verbos
eronta e epithymein, que, entre si, se completam, mesmo que nao
se correspondam exatamente. Quanto a esse primeiro aspecto,
duas observagbes: (a) a paixdo do erdnta diz respeito as vicissitu-
des do Eros, e assim expressa um amor, a titulo de um fmpeto ou
excitacdo da alma, que se dirige a um sujeito concreto, no caso de
Calias, ja maduro, a Autélico, um jovem adolescente. Nesse caso, o
acento, digamos, recai na figura do ser amado (do erastds), e, por-
tanto, em Autdlico; (b) a paixao referida do epithymein diz respeito
a um movimento interno relativo ao thymds, aos reclamos, diga-
mos, do peito do erastés, no caso, de Calias. Dai que a epithymein
se refere a uma impulsdo do desejo de Célias; mas, ndo a um dese-
jo sem atencdo intelectiva, pela qual o amor dele por Autdlico se
alimenta sensibilizado (fortificado) por qualidades, que vao além
da beleza ou da forma ou dos atrativos fisicos perceptiveis no ama-
do. Trata-se, pois, de uma percepcdo — no caso da karteria (virtude

12 Na traducéo de Ana Elias Pinheiro, p. 73. Acrescentamos as expressdes gre-
gas.
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da firmeza, da constincia), da andreia (da bravura, da valentia) e
da sophrsyne (da contencdo, da sensatez) — que sé a inteligéncia ou
o intelecto é capaz de visualizar, de apreciar e de querer.

Um segundo objetivo quanto ao fato de destacar as expressoes
gregas, quanto aos termos das duas negativas “ndo efeminado
(ouch habrdteti) pela preguica, nem amaneirado (oudé malakiai)
por uma vida mimada”, comportam dois adjetivos, habrds e mala-
kés, que recaem sobre caracteres de um suposto comportamento
ou modo de ser que Autdlico ndo tem. Quer dizer: ele ndo é pre-
guicoso nem mimado, caracteristicas que fariam dele um afemi-
nado. Infere-se, pois, que o ser “afeminado — habrds” ou ser “ama-
neirado — malakds”, tais adjetivos nao estdo ali, na fala de Sécra-
tes, e, no geral, ndo sdo postos como atributos que definem
(adjetivam) a sexualidade propriamente dita de alguém. Alids, em
vista das duas negativas, fica bastante evidente que, no caso de
Autdlico, um jovem adolescente, o ser afeminado é um atributo
“cardter ou indole” que ele, e como ja dito, especificadamente nao
tem.

Do que aqui estd dito, boa ilustracdo pode ser retirada da se-
guinte “fala” de Sécrates, nestes termos:

Se existem uma ou duas Afrodites, a Celestial e a Popular, isso ndo sei.
Sei, entretanto, que Zeus, que sem duavida é um sé, tem varias denomi-
nacOes. Sei também que Afrodite tem altares e templos diferentes, nos
quais sdo oferecidos sacrificios e oferendas. Os altares erguidos para a
Popular néo sédo tdo valiosos; ao contrario, os da Celestial sdo bem mais
nobres. Cabe entdo conjeturar (prossegue Socrates) que a Afrodite popu-
lar insufla as afei¢bes do corpo, e, a celestial, as da alma, juntamente
com a amizade e as boas agdes. Pelo que me consta (conclui) é desse
amor, Célias, que estas possuido. E o que presumo, tendo em vista que
observo em seu amado (eroménou) beleza e bondade (kalokagathiai), e
porque sempre vejo o pai dele acompanhando, por iniciativa sua, os en-
contros (synousias) que tens com Autolico. E, efetivamente, ninguém tem
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nada a esconder de um pai, quando se cultiva um amor tdo sublime (t6i
kaléi te kagathoi erastei). (Banquete, VIII, 9-11)*3

A relacdo entre Cdlias e Autdlico pode ser vista em paralelo com
a de Sdcrates e Alcibiades, mesmo que em condic¢des distintas uma
da outra. No caso da amizade que alimentou o envolvimento de
Alcibiades com Socrates, e a de Calias com Autdlico se deu sob
caracteristicas semelhantes: a da capacidade da resisténcia (kar-
teria), da bravura (andreia) e da contencdo (sophrsyne). Entre Ca-
lias e Alcibiades existia algum laco de parentesco, uma vez que
Calias era filho da primeira mulher de Péricles. Péricles, relata Plu-
tarco, “teve como primeira esposa uma parente, casada, antes, com
Hiponico, com o qual teve um filho: Calias, o rico. Ela também deu
a Péricles dois filhos, Xantipo e Paralo” (Vida paralelas, XXIV, 3).

Dado que Alcibiades era sobrinho de Péricles e que Célias era
filho da primeira mulher parente de Péricles, e dado ainda que
Calias era meio irmao dos filhos de Péricles, é evidente que exis-
tiam entre eles parentescos. Outro dado ainda decorre de que
Hip6nico, um dos homens mais ricos de Atenas', era o pai de
Cdlias com a primeira mulher de Péricles. Ele posteriormente teve
uma filha, meio irma de Célias, Hiparete, que Plutarco diz ter sido
a esposa de Alcibiades (Vidas paralelas, VIII, 1-2.). H4, portanto,
em todo esse emaranhado, um contexto de parentela com vinculos
de familia, de tribo e de fratria, dos quais decorre um fator rele-
vante no contexto das relagdes afetivas: o do éthos consuetudinario

13 Semelhante proposicio se repete no Banquete de Platdo (180 d-e): “Se exis-
tisse apenas uma Afrodite, um sé seria o Amor; como, entretanto, existem
duas, sdo dois necessariamente Amores. Alguém aqui duvida que existem duas
deusas? Uma, a ancid (presbytéra), filha de Urano, ndo tem mée, e a chama-
mos de Urénia; a outra, mais nova, é filha de Zeus e de Dione, e a denomina-
mos de Popular (Pdndemon)”. Sobre o conceito de kalokagathia em Xeno-
fonte, veja Luana Neres de Souza (2013).

4 Envolvido com o setor bancério e imobilidrio. Diz dele, Xenofonte (1859, IV,
15), que tinha seiscentos escravos.
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resguardado pela elite do poder e da riqueza no contexto diversi-
ficado da pdlis.

Sécrates (469-399 a. C.) era aproximadamente uns dezenove
anos mais velho que Alcibiades (450-404 a. C.). Alcibiades, em
relacdo a Cdlias, mesmo que um pouco mais novo, era coetaneo.
Pelo que consta, Autdlico era filho de Licon, um dos acusadores de
Sécrates. O Banquete de Xenofonte foi justamente concebido em
homenagem a Autdlico por ter vencido uma competicdo de ginas-
tica juvenil, em uma das Panateneias, provavelmente na de 422.
Trata-se de uma data concebida a partir de Ateneu que fez men-
cdo, nestes termos, ao Banquete descrito por Xenofonte:

O bom Xenofonte exagera ao se pOr presente junto aos convivas do ban-
quete oferecido por Calias, filho de Hiponico, em homenagem a Auto-
lico, seu predileto (erénta, amante, afeicoado), filho de Licon, que vence-
ra a coroa de Pancracio. Ora (observa Ateneu), Xenofonte, nessa ocasido,
talvez nem tivesse ainda nascido, e, se tivesse, era uma crianga, visto que
foi na época do arcontado de Ariston que Eupolis inseriu, em seu Autd-
lico, Demostratos zombando daquela recente vitéria do Pancrécio.
(Deipnosofistas, V, 17, 216 d)

Visto tratar-se de Licon, o acusador de Sdécrates, e de Cailias,
membro de uma familia das mais ricas e influentes de Atenas,
alguma artimanha e fraude ndo cabe descartar! Entretanto, as
datas aproximadas do periodo em que Xenofonte viveu vao de 430
a 355 a. C.; o arcontado de Ariston se deu nos anos de 421-420,
dai a data de 422, suposta como do Banquete! Em vista disso Xe-
nofonte ndo poderia mesmo estar presente (paragenomenos — termo
usado por ele), como fez constar bem no inicio do Banquete (I, 1).

A similaridade entre a relagdo de Alcibiades com Socrates e a de
Calias com Autdlico tem a ver com os arranjos, e desarranjos, do
status do erdénta no decurso da vida civica dos gregos. A relacio
entre ambos € similar, porém, distinta em decorréncia de que o
proprio Alcibiades, no Banquete de Platdo, assinala e reclama de
uma inversio:
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Al estd, senhores (dndres), o que louvo em Sécrates, e 0 que, a0 mesmo
tempo, recrimino, visto que misturei aos meus elogios os insultos que ele
me fez. E nédo foi s6 na relagdo comigo que Sdcrates tem se portado
assim, mas [...] também com varios outros, aos quais tem enganado fin-
gindo ser o amante (hos erastés), para, na verdade, se impor como o
infanto amoroso. (Banquete, 222 b-c)

Antes de qualquer observacdo, convém relacionar esse dizer de
Alcibiades no didlogo do Banquete com aquele que comparece no
didlogo do Primeiro Alcibiades, proferido nos seguintes termos, e
como palavras de SAcrates:

Sécrates: E isto, Alcibiades, o que cabe dizer a teu respeito: que tu, o
filho de Clinias, jamais tiveste, e, pelo que consta, ainda tens, apenas um
erastés, pelo qual és amado (agapetds). Esse erastés é Sécrates, o filho de
Sofronisco e de Fenarete. — Alcibfades: E verdade. — Sécrates: Hoje co-
nheces bem a qualidade desse amor: porque, de ti, fui o Unico erastés a
amar pelo que és, enquanto que os demais te amaram apenas pelo que
tens. Quanto a tua beleza, ela comeca a murchar, ao passo que, quanto
ao que és por ti mesmo, comega a florescer. (Primeiro Alcibiades, 131 e-
132 a)

O Alcibiades do qual Sécrates diz ter sido o tnico e o verda-
deiro erastés, aquele, inclusive, ao qual dedicou todo o seu amor
(agdpe), estava, no momento do didlogo do Primeiro Alcibiades,
disposto a se candidatar ao governo de Atenas. Ele queria, na oca-
sido, como diz Sécrates, ser o erastés do demos: o demerastés. E,
pois, com esse Alcibiades que Sécrates confabula e tece as suas
consideracdes, que se resumem nestes termos:

Se ndo te deixares corromper pelo povo de Atenas, nem te degenerar,
jamais te abandonarei. O que eu receio, acima de tudo, é que, tornando-
te o erastés do povo, te deixes seduzir por ele, assim como ja se deu com
muitos homens bons (agathoi) de Atenas. [...] Eu espero que tu perseve-
res. (Primeiro Alcibiades, 132 a/135 e)

Sao trés aspectos em questao:
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Primeiro, quanto a reversdo da qual se lamenta Alcibiades, ela
tem um significado especifico: Socrates se apresentava como o
erastés, como o instrutor e o orientador civico. Mas, na verdade
— este € o lamento de Alcibiades — findava por se por na condi-
cdo contrdria, ou seja, antes da do erastés na do erastds ou
Eroménous: ndo na do que zela e conduz, e sim na do que care-
ce e necessita de ser cuidado, e, sobretudo, instruido. Sécrates —
eis a questdo de Alcibiades, com cujo dizer pde em cena a
maiéutica socratica — se colocava na posicdo ndo de quem ensi-
na, e sim da de quem apenas pergunta e nunca responde, apa-
rentando exclusivamente disposicdo em aprender (Primeiro
Alcibiades, 112 e-113 a);

Segundo, quanto ao intento de Alcibiades de vir a ser o
demerastés (o erastés do povo), diante disso, Sdcrates se empe-
nha em evidenciar que, quem quer ser o erastés, seja do paidds
(o paiderastés), seja do povo, o demerastés, carece, antes de
tudo, de ser o erastés de si mesmo: cuidar bem de si e se gover-
nar. Ser o erastés do paidés ou do demos significava envergar
funcdes complexas e exigentes, sobretudo, desafiadoras, e que,
entretanto, se agravava, ou seja, vinha a agregar dificuldades
extras, caso o erastés se dispusesse a ter por amado (erastos)
ndo apenas um jovem (futuro cidadédo), mas todo um povo;

Terceiro, quanto ao teor da sabedoria conveniente a um erastés
disposto a guiar e a instruir quem quer que fosse, dele a prin-
cipal requisicdo (isto, evidentemente, de um ponto de vista da
regeneracao filosofica) haveria de se assentar no seguinte pres-
suposto: o do conhecimento de si mesmo, ao qual compelia, por
sua vez, a um irrestrito e atento cuidado de si. Dai a questao
que ao erastés se impunha: a de que nao existe maior sabedoria
que o conhecer-se a si mesmo, ou seja, ter a inteleccdo e a posse
dos limites e das possibilidades da prépria natureza, e, em vista
dela, saber cuidar bem de si, governar a si mesmo ou bem admi-
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nistrar-se (epimeleistai — Primeiro Alcibiades, 128 a/131 b). E
aqui o pressuposto socrdtico presente, sobretudo, no Primeiro
Alcibiades: quem nao sabe cuidar bem de si ndo estd capaz de
cuidar bem de nada. De modo semelhante, quem ndo ama a si
mesmo nao estd disponivel para amar ninguém ou mais nada!

4. A primazia do masculino e o Sdcrates ideado
como protoétipo de Eros

4.1. — A prevaléncia do masculino sobre o feminino fez da pdlis
grega uma “comunidade de homens”. Foi, entretanto, a lei ances-
tral, aquela que obrigou o pai ou o tutor (o kyrios) a arranjar o
casamento dos filhos, que promoveu e intensificou essa prevalén-
cia, agregando, inclusive, uma sobreposi¢cdo. A consequéncia ime-
diata do arranjo de casamentos incidiu diretamente na promocao
dos acordos de convivéncia mediante o fomento de relacdes de
parentescos no perimetro multiforme das pdleis. Junto a promocao
da boa convivéncia, o ancestral, entretanto, findou por consolidar
a reclusdao do feminino, das mocas, as quais foi dada a obrigacao,
como consta em Esquines, de néo se deixar seduzir e de se manter
castas (Contra Timarco, 182), a fim de, por certo, agregar valor ao
intercaAmbio! Os rapazes nao eram reclusos, e a pdlis facultou-lhes
inumeros oficios e beneficios externos ao recinto da familia (da
otkos), e, inclusive, em dependéncia das posses, estimulava o aces-
so as cortesds em busca de “licdes” fundamentalmente para o pre-
paro na lida com o feminino!

Restrita a oikia, aos recintos da casa, a jovem grega veio a ter o
seu vico juvenil de beleza feminina oculta e reclusa. Submetidas
aos interesses ou inten¢des do pai ou tutor (do kyrios), as mocas
viviam distanciadas dos intercambios juvenis da seducao, e tam-
bém das “instrucoes” que os jovens, de boca em boca, entre si pro-
pagam. Talvez por “garantia”, eram logo cedo dadas em casamen-
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to'”: a mulher com quem casastes (diz Socrates a Critébulo, em

relato de Xenofonte) era ainda “uma menina que nada tinha visto
e bem pouco tinha ouvido” (Econémico, III, 13). Caberia, pois, a
Critébulo ser dela o mestre e o instrutor, para o que Sdcrates,
alids, o aconselha a procurar Aspdsia, dando com isso a entender
que era nas cortesds que os jovens rapazes buscavam a principal
instrucdo de que careciam para se iniciar na lida com suas mu-
lheres.

Estando as mulheres reclusas, as ruas da pdlis passaram a
acumular essencialmente um movimento (fluxo) de homens, de
modo a transformar o transito da pdlis num universo masculino.
Dai que a consequéncia inevitavel dessa reclusdo recaiu na dificul-
dade do trafico espontaneo da experiéncia publica e visivel da
paixdo — entre rapazes e mogas —, que, inclusive, acabou sendo
vedada em diversos niveis: quer nas relacdes cotidianas da vida
civica, quer nas manifestacoes da literatura e das demais artes. Foi,
pois, por forca desse universo de requisicoes e do tipo de transito

5 Na ideacéo da Reptiblica, que néo necessariamente condiz com a realidade
praticada entre os gregos, Platdo propde que os filhos deveriam ser gerados
por pais em pleno vigor, cujo acme, para as mulheres, seria aos vinte anos, e,
para os homens, aos trinta. O periodo conveniente, para as mulheres, seria
dos vinte até aos quarenta; para os homens, até aos cinquenta e cinco anos —
periodo em que, para os dois, representaria o climax do vigor fisico e intelec-
tual (akmé sdmatds te kai phronéseos). Nas Leis, ha discrepancia em relacdo as
prescricdes supostas na Republica, e inclusive, hd disparidade dentro do pré-
prio livro: no IV, 721 a, bem como no VI, 785 b, o casamento é, para os ho-
mens, pressuposto entre trinta e trinta e cinco anos; no mesmo livro VI, 772 a,
diz, entretanto, que deveria ocorrer entre vinte e cinco e trinta anos. Das mu-
lheres, diz, no livro VI, 785 d, que deveria se dar entre os dezesseis e os vinte
anos; ja no VIII, 833 d, diz que o melhor seria entre dezoito e vinte anos. Nas
regulamentacdes das unides propostas por Aristoteles na Politica (1335 a), ele
sugere que a vida conjugal deveria iniciar por volta dos dezoito anos para as
mulheres e trinta e sete para os homens. Quanto a procriacéo, ela deveria en-
cerrar aos cinquenta anos para as mulheres e aos setenta para os homens. E
tendo em vista esse periodo que ele estabelece uma diferenca de vinte anos do
homem em relagdo a mulher.
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humano na pdlis (dentro da qual vinha excluida a presenca esti-
muladora da beleza feminina), que se promoveu a exaltacdo de um
outro animo diferenciado quanto ao fluxo corriqueiro e iminente
das paixoes: o da arte da seducgdo exercitado sobre o vico juvenil
da beleza masculina. O que se deu foi, digamos, um desvio compen-
satério do olhar fomentado (intensificado) pela exclusdo, e que se
exercitou no cultivo publico do vico masculino em seu livre tran-
sito pelas ruas.

Tratou-se, digamos, de um desvio compensatorio em razao de
que ele se caracterizou, sobretudo, pelo culto e enlevo da beleza
expressos por uma profunda idealizacdo do vigo e do belo juvenil
masculino, visto, em particular nos adolescentes ou efebos, com
um belo feminino. Quer dizer: o estimulo da paixdo pelo feminino
culturalmente vedado no feminino (ausente, inclusive, como dito,
na literatura e nas artes), entdo as impulsoes da paixao juvenil se
voltaram para as dimensoes do belo masculino ideado, e que pro-
moveu afetacdes essencialmente imagindrias'®. ITlustra esse desvio
compensatorio do olhar (da seducdo), o que descreveu Xenofonte a
respeito da presenca do adolescente Autoélico no Banquete ofereci-
do na casa de Célias:

Assim como uma luz que surge no meio da noite atrai todos os olhares,
também a beleza de Autdlico fazia que todos virassem para ele os
olhos... E certo que todos os que parecem estar possuidos por um deus
sdo dignos de contemplagido; mas enquanto os que sdo possuidos por
outros deuses tendem a ter um olhar terrifico, uma voz assustadora e
gestos violentos, os que estdo inspirados pelo casto Amor tém os olhos
cheios de ternura, um voz doce e gestos mais nobres. Assim se compor-
tava Calias, por causa desse Amor, o que o tornava muito mais interes-

16 “Mas serd que tu néo consegues deixar de pensar no Clinias? Achas que vou
pensar menos nele, por néo dizer o seu nome? Ndo sabes que trago na alma
uma imagem dele tdo nitida que, se tivesse de o esculpir ou o pintar, néo o
faria de modo menos fiel do que se estivesse a olhar para ele” (Xenofonte,
Banquete, IV, 21 — traducdo de Ana Elias Pinheiro — bem préxima da de Juan
Zaragoza). E preciso agregar  citacio um certo espirito de hilaridade ou co-
micidade constantemente presente no Banquete de Xenofonte.
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sante aos olhos dos que também estavam iniciados nesse mesmo culto.
(Banquete, I, 9-10)17

Ajuda a compreender este voltar-se das paixdes em vista de um
belo idealizado, e de sua fruicdo essencialmente imagindria, o Fe-
dro, em cujo didlogo Platdo pde em questao exatamente o fomento
retorico (a titulo de um discurso sofistico, imagético e panegirico)
do amor paixdo. Nele, curiosamente, Platdo questiona, sobretudo,
o fato de se louvar, em nivel de discurso, o amor sem saber ou sem
conhecer a quem se ama, e, além disso, sem saber precisamente o
que ¢ o amor. Dai a razdo pela qual o didlogo pée em questdo o
fomento, advindo de discursos retdricos, de enlevo lirico e de
poesia, a respeito do amor, que, como tal, promoviam entre os
populares bem mais o amor direcionado a um imaginario ou a uma
ilusdo que a uma realidade, a um personagem ou a uma concre-
tude. E contra essa falta de concretude e de realismo humano, e,
inclusive, pela falta da pergunta “o que é o amor?”, que Platdo
direciona o didlogo na busca do sujeito concreto, num sentido
distinto da “caca” (implementada pelos amantes) em busca de um
sujeito fisico enquanto expressdo visivel de uma ideacdo abstrata
da beleza.

O amor - eis o pressuposto platonico — pede por conhecimento,
e também por sophrosyne (Cdrmides, 164 d): quer conhecimento
de si mesmo, em vista do que se pode oferecer para o outro ou
acolher para si, quer conhecimento do outro, de quem se ama, do
qual se exige reciprocidade'®. “O conhecimento (sentenciou Sécra-
tes, no Cdrmides) é sempre conhecimento de alguma coisa e tem a
propriedade de relacionar-se com o objeto conhecido” (Cdrmides,

7 Na tradugéo de Ana Elias Pinheiro.

18 “Conquistaremos a amizade de alguém, ou poderd vir a amar-nos naquilo
em que somos inteiramente inuteis?”. “Ou nenhum serd amigo do outro,
sendo houver reciprocidade de afeicdo?” (Lisis, 210 ¢, 212 d - na tradugdo de
Carlos Alberto Nunes).
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168 b)"’; da reciprocidade, Sécrates diz, no Lisis, que ninguém sera
amoroso e, tampouco, amigo um para com o outro caso ndo haja
“entre ambos (allélous) reciprocidade de afeicdo”. Quer dizer: nao
hd amizade, e, sem ela, cuidado reciproco, “se ambos ndo se ama-
rem” (Lisis, 212 d). Amor a amizade, como consta no Fedro (233
c), se acompanham. Bem por isso que o amor ao qual Platdo da
racional visibilidade exige conformidade e cultivo, ndo sé em nivel
de entendimento ou conhecimento como também em nivel pratico
(in concreto) a ponto de fazer do amor (ao qual se une a amizade e
o cuidado) um valioso bem humano. Acontece, inclusive, conforme
ponderou Sécrates, “que, muitas vezes, alguém é amigo de quem
ndo é amigo, e até mesmo de quem € inimigo, isso quando a al-
guém ocorre amar quem ndo lhe ama, ou até mesmo quem lhe
odeia” (Lisis, 213 c).

Sob um outro viés, mas também como ajuda em favor da
compreensdo de como as impulsées do homem grego (sob uma
conotacdo erdtica, sensual, mas ndo, a rigor, sexual) se voltaram
para as dimensdes do belo masculino, encontramos no Cdrmides.
O didlogo aborda justamente a sophrosyne, virtude que, neste
contexto, poderia logo ser definida como a posse do equilibrio sen-
sato que ha de se ter, e de se cultivar, perante o tempestuoso uni-
verso humano das paixdes. Cabe igualmente observar que a figura
de Sdcrates, na dialégica platdnica, nem sempre representa o ho-
mem Sdcrates concreto, e, tampouco, a dogmatiza¢do de uma opi-
nido filoséfica plana (uniforme e coerente) unificada em seu
personagem. Sdcrates, digamos, enquanto personagem da dialdgica
representa um “pluriverso” de opinides, dentro do qual Platdo
tende a fazer imperar o exercicio filoséfico do pensar ou da inte-
leccao sensata sujeita a um contexto reflexivo. O que mais importa
aqui, entretanto, salientar concernente ao Cdrmides (em particular
no trecho 154 b — 155 d), diz respeito a figuracdo de um Socrates

1 Na tradugéo de Carlos Alberto Nunes.
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que representa o homem grego, e, inerente a este homem grego, o
homem em geral que a ideacdo platdnica quer atingir.

4.2. — Na representacdo ideativa de um Sécrates figurado pela
noematizacéo raciocinativa filosofica, o que estd posto em questdo
incide sobre o fluxo humano das paixdes, que, a0 mesmo tempo
em que empurra para o excesso, reclama por comedimento e mo-
deracgdo (por sophrosyne). Quanto ao referido trecho, ele descreve
a expectativa e a chegada de Carmides (um jovem adolescente) no
recinto de um Gindsio, no qual Sécrates fora se encontrar com seus
amigos. La estava Querofonte, um “amigo da infancia” de Sécrates
(informacgdo que comparece tanto na Apologia Platdo (21 a) quan-
to na de Xenofonte (II, 14)); também ele do demos de Alopece, e
que, no dia anterior, juntos retornaram da batalha da Potideia®.
Foi Querofonte, alids, quem, no templo de Delfos, dirigiu a Pitia a
famosa pergunta, se, na Grécia, existia alguém mais sabio que
Sécrates!

Estando no ginasio, assim que vé Sécrates chegar, Querefonte
se precipita sobre ele: toma Socrates pela mao e o encaminha até
Critias, tio e tutor de Carmides. Essa precipitacdo de Querefonte
tem, na dramaturgia do didlogo, uma funcdo: ela é descrita a fim
de retratar o carater oposto de quem cultiva a sophrosyne, a virtu-
de do equilibrio. Dai por que Querofonte, logo no introito do didlo-
go, vem descrito como um individuo intenso que se lancava “com
ardor em todos os seus empreendimentos”. Dele, inclusive, vem
dito, quanto ao seu carater, mesmo que carinhosamente, como ma-
nikds, ou seja, como meio aloucado e insensato, que em tudo age
um tanto precipitadamente sem muita medida ou justeza de senso.
A descricdo comporta, pois, uma estratégia de discurso, com a qual
Platdo, de saida, quer justamente caracterizar um Querofonte um

20 Dado que a batalha ocorreu em 432/431, e que Platdo nasceu em 429,
entdo, por essa época, ele ainda ndo tinha nascido. Conta, na Apologia, que
Querofonte morreu antes do julgamento de Sdcrates, ocorrido em 399.
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tanto aloprado perante um Sdécrates contido, sempre centrado em
seus propositos, senhor de si e “dono” das situacoes em que se vé
envolvido. Carmides, e também Sdécrates, sdo, na relacio com
Querofonte, dados como o contraposto, porém, de distintas
maneiras: Carmides é tido como o outro e o novo Alcibiades; So-
crates, como o mais sabio dos gregos, como aquele que, perante os
constantes assaltos das cotidianas impulsdes humanas, se mantém
firme e recluso em seus propositos.

Segurando pela méo, Querefonte leva Sécrates até Critias e o
faz sentar-se ao lado dele. Critias estava aguardando atento a
chegada de Carmides. Criticas era filho de Calistros, que era irméao
de Glaucon, deste que veio a ser o pai de Perictione, ou seja, da
mae de Platdo. Carmides era filho de Glaucon, e, portanto, irmédo
de Perictione. Dai que Carmides era tio, em primeiro grau, de
Platdo. Critias, por sua vez, era primo de Platdo, porém um pouco
distanciado, em segundo grau. Do fato de Critias ser o tutor
(kyrios) de Carmides, isso permite inferir que Glaucon ja tinha
morrido, restando ao primo a responsabilidade familiar e civica de
assumir a tutoria: de exercer sobre Carmides a protecdo, a sujeicdo
e o amparo que a lei civica, nestes casos, determinava. Critias
tinha, entretanto, o agravante de cuidar de um jovem adolescente,
na ocasido publicamente reconhecido como o mais belo e exube-
rante dos jovens de Atenas!

Quando Carmides irrompe no recinto, diz o didlogo que ele vem
acompanhado de um tropel de seguidores enamorados (erastar)
por seu porte e pelos tracos de sua beleza. Sua presenca estabelece
um rebulico na chegada. Sécrates, perante Querofonte e Critias, se
apressa logo em dar, a respeito da beleza juvenil, a sua opinido:
“acerca da beleza juvenil, a minha medida é como uma régua de
listas brancas sobre marmore branco”, ou seja, sem nenhuma
serventia! “Ocorre (justifica) que, nessa idade, quase todos os
jovens me parecem belos (kaloi phainontai)” — com o que, alids,
quer evidenciar ndo qualquer particular fulgor pelo vico especifico
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de um jovem, e sim pela beleza da juventude (do ser jovem) em
geral.

Enquanto fala, Sécrates observa que o enleamento promovido
pela presenca de Carmides atinge a todos, inclusive, os outros
adolescentes, e até mesmo garotos ainda mais jovens: “ninguém
desviava dele os olhos [...], contemplavam-no como se fosse a estd-
tua de um deus”. E isso (para ele que, naquele momento, estava
retornando de um demorado distanciamento pela guerra) lhe
pareceu estranho, a ponto de, ao modo de quem fala consigo
mesmo, exclamar: “que estes sentimentos ocorram conosco, com
homens j4 feitos®', ndo me deixaria admirado (thaumastén)” (Cdr-
mides, 154 b-c). Pelo teor da exclamacdo, resulta claro que entre
uma guerra e outra, ou seja, de tempos em tempos, € com uma
certa rapidez, tudo mudava na vida ateniense, e nem sempre para
melhor!

Recordemos aqui que Platdo mandou erigir na entrada da
Academia, um altar dedicado a Eros: ao deus do amor, daquele
que promove, na interioridade humana, a partir do sensivel, um
intenso e profundo arrebatamento, e que ativa as pulsdes da vida.
Ora, o Socrates da dialégica platonica, dentre vdrias facetas, é
também figurado feito uma manifestacdo humana visivel desse
deus. E assim que ele é representado, em particular no Banquete,
em cujo didlogo Alcibiades o louva como a prépria encarnagao de
Eros: “um ser verdadeiramente divino e admiravel” (Banquete, 219
c). Ele é divino porque nele impera, em extraordindria harmonia, a
sensibilidade e a inteleccdo: duas qualidades que fazem dele um
ser humano formoso e irresistivelmente atraente. Em Sdcrates, eis
a primordial questdo platonica (ja exposta em varios momentos),
impera o que em cada sujeito humano se impoe de mais relevante:
o fluir do sensivel, que promove em nés o que Aristdteles, logo no

21 Visto que o didlogo se inicia dizendo que Sdcrates tinha, no dia anterior,
regressado da Potideia, e dado que essa batalha ocorreu por volta de 432/31 a.C,,
entdo Socrates teria por volta de uns trinta e nove anos. Platdo (que veio a nascer
em 429) ainda nio tinha nascido.
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inicio da Metafisica (I, 1, 980 a 21), sentenciou como uma extra-
ordindria “afeicdo (agdpesis) pelos sentidos”; ao que logo se
justificou, dizendo que os sentidos sdo por nds apreciados (aga-
pontai) nao s6 pela utilidade, mas por si mesmos, e, dentre eles,
mais que os outros, o da visao.

Platdo, como ja visto, em varios momentos reconheceu a grande
importancia que espontaneamente damos aos nossos sentidos. Eles
sdo em nods tdo ativos e cativantes a ponto de sermos primordi-
almente sensiveis antes que racionais. A sensibilidade, isto €, os
vigores do sensivel, do qual o corpo é a sede, prevalece em nds
sobre a prépria racionalidade, da qual a alma é a sede. Trata-se de
um enleamento tdo profundo que levou Platdo, no Fédon (a partir
de 82 d), a dizer que as sensacOes aprisionam a nossa mente, em
razdo de que somos, como que espontaneamente, levados a
conceber “as realidades” ou “as coisas” do mundo por aquilo que
os nossos sentidos nos “dizem” (sempre cinco modos de “dizer”) o
que elas sdo. Quanto maior a caréncia humana em termos de um
satisfatério desenvolvimento dos mecanismos, tal, por exemplo,
como o aprendizado dos simbolos necessarios para o operar da
mente, maior a interferéncia do “dizer sensivel” sobre a formu-
lacoes assertivas e sobre o comércio das opinioes.

Na Reptiblica, na “Alegoria da Caverna”, encontramos uma
descricdo de como esse processo se dd, e que ndo diz respeito
apenas a alguns humanos, mas a condicdo humana que carece de
uma necessdria capacitagdo e/ou qualificacdo. Depois de descrever
que os prisioneiros restringiam a realidade das coisas as sombras
projetadas na parede da caverna, Glaucon, perante Sdocrates, excla-
ma: “Que estranha € essa sua descricio, e que estranhos
prisioneiros!”; ao que Sécrates, de imediato, responde: “Semelhan-
tes a nds” (Repuiblica, 515 a). A constatacao — semelhante a nds — é
bem especifica: diz respeito a um nds universalmente considerado,
e que inequivocamente afirma que é no mundo das sombras
(mundo do sensivel) que estd o lugar habitual de nossa condi¢do
humana. Os prisioneiros que, na realidade da Caverna imagindria
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estdo atados, desde a infincia, ndo sdo outros sendo nds mesmos.
E isto, afinal, o que se da conosco assim que nascemos: antes de
qualquer alfabetizacdo, de entronizacdo nos simbolos (dictivos e
raciocinativos) da linguagem, e também, da Cultura, permane-
cemos atados ao universo do perceber ou do “dizer” sensivel.

Estamos imersos num mundo cujo modo natural humano de ser
é prevalentemente sensivel, mundo do qual os nossos cinco senti-
dos se constituem em janelas que nos pdem em contado com o
contexto de nossas relacdes externas. Trata-se, com efeito, de um
mundo do qual, forcosamente, mediante instrucdo, isto é, medi-
ante os “adestramentos” ou capacitacbes da paideia, nos cabe
emergir, até estarmos em condicoes de, por ndés mesmos, Nos
“adestrar”. Foi dito “adestramentos” ou capacitacoes em vista de
que sem a apropriacdo das letras e/ou dos numeros restamos
praticamente inaptos para o exercicio intelectivo do pensar (do
raciocinio reflexionante). Visto, entretanto, que estamos inseridos
neste mundo derivado do perceber sensivel, ele se apresenta, indis-
cutivelmente, como o nosso mundo da verdade, do qual, sozinhos,
temos imensas dificuldades para sair. A grande razdo esta nisto:
porque ele, para nds, é o nosso mundo (parametro) do verdadeiro!
E isso ndo implica em nenhuma degradacdo nem moral nem
epistémica (intelectiva) quanto a nossa humana condigdo, a néo
ser sob o seguinte pressuposto: que tivemos todas as possibilidades
para sair dela, e, por preguica, indoléncia, comodismo etc., prefe-
rimos nela permanecer. Caso contrdrio, ela é apenas a nossa reali-
dade, com a qual, por certo, temos que lidar, transformando-a.
Para o que, todavia, e antes de tudo, carecemos de tomar cons-
ciéncia dela, e isso quer dizer apropriar-se do esclarecimento que
ndo nos vem espontaneamente, e ndo é propriamente ficil alcar-se
nele, ainda mais se solitario, sem confabulagdo reciproca ou sem
exercitacdo coletiva.

Enfim, e por principio, percebemos o mundo com os sentidos
(que sdo os meios) que nds temos, e ndo € sem custos que neles
(no tato, na visdo, na audicdo, no olfato e no palato) colocamos
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alguma humana inteleccdo em busca de alguma prosperidade, ou
seja, de nos colocar em outros niveis de verdade e de ciéncia.
Entretanto, ndo é porque damos intelec¢do aos nossos sentidos que
os desqualificamos ou que os desprezamos, ou que nao os levamos
em consideragdo®. Ademais, a intelec¢io entre os homens nio é
uniforme, e o complicador estd no fato de que, quanto menos
intelectivamente qualificado, maior é o enraizamento humano em
sua realidade, ou seja, na representacdo sensivel do mundo que o
cerca, e também a dogmatizacdo, ou seja, maior é o vigor que
concede as suas opinioes, crencas ou verdades!

Ora, nao é esse humano imerso e retido no sensivel, no dito
mundo das sombras, que o Socrates da dialdgica platonica repre-
senta. Na figura de Sdcrates, todavia, encontramos a descricdo da
condicdo humana de um homem em sentido pleno, completo, ou
seja, quer dotado dos vigores imperantes das impulsoes sensiveis
quer do vigor intelectivo enquanto capacidade, fertilizada por uma
continua disposi¢do em capacitar-se, de lidar com a sua condicao
humana. Dai que o Sécrates da dialdgica platonica é o retrato do
homem que, assim que tomou conhecimento de sua condicdo,
continua e incansavelmente se empenha em se elevar na consci-
éncia e no esclarecimento de sua prépria realidade humana. Ele se
empenha, ou melhor, se empenhou continuamente porque logo se
deu conta de que néo havia, como de fato ndo hd, um termo final
em que possamos nos colocar numa condi¢do ou nivel de verdade
acabado, concluido ou de uma vez por todas encerrado em seu
excelso acabamento.

Segue-se, pois, sob este aspecto, que SAcrates é a representacao
intelectiva do homem que labuta continuamente para em tudo se
elevar, sem, todavia, em nada se deprimir, ceifar, erradicar ou am-
putar. Nele — no Sdcrates figurado pela narracdo raciocinativa
platonica — se estampa o semblante do homem no qual imperam os

22 Tratamos deste tema no artigo “Platfio e alguns mitos que lhe atribuimos”
(Spinelli, 2007).
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impulsos humanos tempestuosos das paixdes ou dos desejos, e
que, se debate com eles serenamente, sem fugas ou fingimentos.
Nestas palavras de Platdo atribuidas a Sécrates comparece um bom
exemplo do referido semblante humano: “Assim que Carmides se
aproximou e sentou-se entre mim e Critias, naquele momento, oh!
meus amigos, me ocorreu, confesso, de eu ficar meio atordoado, a
ponto de me ver fora do prumo habitual...” (Cdrmides, 155 c-d).
Dai que o Socrates da dialégica platonica é o homem dentro do
turbilhdo das paixdes humanas, dentro do qual busca e se da
virtude. Seria extranho se fosse o contrario, feito, por exemplo,
alguém que se da o voto da pobreza em meio a pobreza. Isso ndo
faz sentido, nio é razoavel.

Com o Sécrates da narrativa platonica se passou, portanto, o
mesmo que se dava com os homens cotidianos da vida grega (e da
vida humana): o perturbar-se com as afeccoes sensiveis. O extraor-
dinario, nele, estd no fato de que ele nao finge, tampouco se dis-
simula, ou seja, se oculta nas sisudas aparéncias da hipocrisia! Ele
carecia disso, e pela seguinte razdo: porque ele era dotado de uma
qualidade especial, a da sophrosyne, que consiste justamente na
capacidade humana de regenerar em si mesmo o bem-estar, e,
portanto, de se por no prumo do equilibrio requerido para qual-
quer qualificacdo ou virtude, independentemente de qualquer im-
pulso! Dai por que o Sdcrates da teorizacdo platonica é a expressao
ideal do homem que, por inteiro, e sem qualquer espécie de fuga
de si mesmo, sem qualquer extirpacdo, busca para si qualificacdo e
melhoria humana. Bem por isso, que ele é por Platdo descrito
como o homem que conhece — a0 modo de quem conhece a si
mesmo — o pdthos da realidade ao mesmo tempo sua (subjetiva) e
humana (objetiva), e conhece igualmente o remédio (o farmaco)
em favor do melhoramento, em si mesmo, dessa realidade. Em si
mesmo, em razado de que ndo ha como trabalhar para melhorar a
nossa natureza humana na subjetividade (das paixdes) de um
outro, em sim apenas em nos mesmo. Nao dd, do mesmo modo,
para acreditar que melhoramos a nés mesmos quando simples-
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mente discursamos para os outros em favor da melhoria deles ou
da humanidade em geral!

Uma coisa é certa: no que concerne a nossa condicdo ou reali-
dade humana, para ela ndo hd cura possivel. O que hd é apenas
uma possibilidade efetiva de qualificacdo ou de melhoria em nds
dessa condi¢do. N6s somos continua e permanentemente “adoeci-
dos” de humanidade! Dai que também é certo — levando-se aqui
em conta os termos da reminiscéncia platonica —, que em cada nas-
cituro, no qual impera a anamnese, tudo comeca sempre de novo,
mesmo que de outra maneira. SO, efetivamente, serd de outra ma-
neira, caso, no ciclo do tempo, houver melhoria ou qualificacdo
humana transferida na mente das novas geracoes. Se ndo houver,
resulta, entdo, que o melhoramento ou foi pequeno ou foi restrito,
e se assim foi, entdo a possibilidade de melhoria ou mudanca
(regeneragdo) se torna mais lenta, e impera a manutenc¢do do mes-
mo!

Sécrates, enfim, € o homem que enfrenta a si mesmo: que se
pOe perante a sua propria realidade, que se dispoe a inspeciona-la,
e que, enfim, quer fazé-la regenerar por dentro de si mesmo. Foi,
alids, esse enfrentamento que o conduziu ao método da maiéutica:
o da inspecdo de si mediante o conhecimento de si e em favor da
melhoria e da qualificacdo (da regeneracdo) do humano. Sdcrates
investiga a si proprio, e requer dos que nos corredores da pélis o
abordam, que facam o mesmo. O objetivo é conhecer a si mesmo,
em particular os méveis sempre renovados dos desejos e/ou das
paixdes. Trata-se, com efeito, de se conhecer pelo que se é, em vis-
ta do que se pode ser. Os méveis dos desejos sdo sempre renovados
porque eles, em nds, e por forca das experiéncias e enfrentamentos
da vida, continuamente se regeneram. Dai porque a sophrosyne é,
igualmente, regenerativa: porque, na vida pratica, ela so se estabe-
lece de um modo recorrente, ou seja, mediante um continuado
exercicio na busca de equilibrio e de harmonizacgéo das forcas exa-
ladas pelos moéveis dos desejos.
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