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Resumo

A tradicdo ocidental desde sempre procura no Fédon platbnico as raizes de uma
visdo antropolégica fundamentada pelo rigido dualismo entre corpo e alma, o qual
valoriza a dimensdo imortal dessa ultima. Com esta comunicacdo pretende-se
contextualizar a proposta filoséfica de Platéo, a partir do mundo do aquém, de uma
visdo antropoldgica e de uma perspectiva ética proposta perante o que €
propriamente humano: o nosso ser mortal. Com efeito, ao valorizar mais na leitura
do Fédon a representacdo da morte do filosofo, a figura de Socrates destaca-se
enquanto modelo de ser humano perfeitamente realizado. Ao apresentar aos seus
amigos o caminho ético necessario para enfrentar o instante humano decisivo e
altimo da separagdo entre corpo e alma, o filosofo mostra um estado de alma
inesperado e perturbador: Sdécrates, perante a morte iminente, esta visivelmente
feliz, com tamanha seguranga e nobreza, “pelas suas palavras e atitudes” (Fédon,
58 e). Mas por que a felicidade? De onde ela vem? O Fédon liga a plena felicidade
humana com sua coerente realizacdo ética que o filésofo experimentard uma vez
gue tenha chegado ao Hades. Assim, 0os que desejam corretamente serem filosofos
devem se preparar para entender que a morte é o melhor para quem vive: € sua
univoca realizacéo ontoldgica.
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Se o Humanismo deve a cultura grega o conceito de interioridade
racional e espiritual, a nocéo de inteligéncia aberta as realidades transcendentes, a
tradicdo ocidental desde sempre procura no Fédon platdnico as raizes de uma visédo
antropolégica fundamentada sobre dois principios aparentados e que terdo uma
fortuna imensa na elaboracdo da teologia cristd permeada pela leitura agostiniana
dos mais tardios textos neoplatdnicos: um rigido dualismo entre corpo e alma que
valorizaria a dimensao imortal dessa ultima, tema esse especifico do mesmo Fédon;
nossa alma € imortal, e sobre essa conviccdo podemos acreditar que existe um
além, o Hades, onde ela estara depois da aventura humana.
Evidentemente, ndo estamos propondo uma equiparacdo, um tanto facil
guanto desviante, entre o Hades pensado pelos gregos e a representacao

ultraterrena do Paraiso cristdo. Parece evidente, todavia, que ha entre as duas
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representagcdes escatologicas um esquema conceitual comum, uma mesma moldura
conceitual: no 4pice da reflexdo grega que Platdo representa j4 esta presente a tese
que no além ndo se encontra o nada mas sim algo, um lugar que acolhe as almas
dos homens (Fédon, 63 c). Ainda que a maioria dos comentadores considere
negativamente 0s argumentos socraticos propostos para sustentar a tese da
imortalidade da alma, a plataforma ideoldgica pré-crista esta posta. E, de fato, ela se
encaixa bem no futuro que estaria preparando: se a respeito do divino ultraterreno o
caminho do raciocinio inaugurado por Platdo é bom e necessario, se porventura 0s
argumentos que sustentam a imortalidade da alma ndo conseguem convencer
plenamente?, é porque so falta juntar a ratio a fides cristd. Na famosa metafora
filosofica e teoldgica de Jodo Paulo I, fides et ratio, constituem as duas asas pelas
quais o espirito humano se eleva, descobrindo-se capaz de conhecer a verdade.?

E ninguém, obviamente, pode culpar Platdo de n&o ser cristdo, muito pelo
contrario: o poeta italiano Francesco Petrarca, considerado o pai do humanismo
ocidental, apresenta Platdo, na sua obra “Os Triunfos”, como o filosofo que mais se
aproximou ao divino*. Considero que esta é exatamente a razdo do nosso refletir
sobre as raizes do humanismo cristdo: é necesséaria a revisitacdo da plataforma
ideolégica que foi posta como base da nossa visdo humanista, agora em crise, para
oferecer respaldo intelectual a um humanismo auténtico, porque fundamentado
sobre uma antropologia que poderemos definir:

a) aberta para a compreensao do divino, assim como dos nossos limites

abertos para a propria perfeicdo, da nossa aspiragcdo, ndo para uma

realizacdo ideoldgica ultraterrena além do humano, mas sim encentrada
numa vida educada a reconhecer virtudes reais vivas e auténticas: o melhor
do que é humano, o humano por exceléncia.

b) integral enquanto sabe conjugar antropologicamente o melhor do humano

— sua propria exceléncia — com a dimensé&o do divino que, simplesmente, é a

realizagdo auténtica do ser humano.

c) radical, porque inspirada num pensar auténtico que reflete sobre o que é

essencial, ndo a partir de uma sempre mais pura e no final exausta abstracao

2 Um critico das argumentacdes platonicas do Fédon sobre a imortalidade da alma é, por exemplo, o
italiano Giovanni Casertano. Cfr: CASERTANO, 2015, p. 430.

3 JOAO PAULO II. Carta Enciclica Fides et Ratio, 2009, p. 5.

4 “Volsimi da man manca, e vidi Plato che 'n quella schiera ando piu presso al segno
al qual aggiunge cui dal Cielo é dato” ( PETRARCA, Francesco, | Trionfi, Ill, 5).
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conceitual, mas a partir da propria radicalidade da experiéncia humana. O
humano por exceléncia, segundo o0s gregos, a partir do hino homérico a
Demetra, € o humano enquanto ser mortal: 6vnré¢ avBpwITog, 0 NOSSO Sser
vivo agora sem poder ao mesmo tempo estar morto e um dia estar morto sem
poder voltar para contar aos humanos como € a vida no além.

Esta radicalidade vital do homem enquanto ser mortal ndo é equivoca e nem
indefinida. Embora misteriosa, ndo € indefinida, ndo se descobre por ter um mais ou
um menos, assim como uma mulher ndo pode estar mais ou menos gravida ou uma
pedra mais ou menos cair para a terra quando for lancada por cima. E a partir dessa
radicalidade da experiéncia humana que pode ser proposta uma antropologia capaz
de definir a meta das nossas escolhas éticas. E Platdo parece, com certeza, um guia
confiavel rumo a uma definicao tedrica de uma auténtica antropologia espiritual.

No Banquete, por exemplo, Socrates afirma que o homem erotico, quando
corretamente acompanhado em reconhecer em seu impulso amoroso uma distinta
orientacdo divina, podera finalmente contemplar uma plena e abrupta manifestacéo
do divino. Sera essa a ocasido escatologica na qual o filosofo amante podera
reconhecer ndo sombras de virtude (oUk €idwAa apeTic), porque ndo é em sombra
gue estara tocando, mas reais virtudes (GAAG aAn6i), porque é no real que estara
tocando (&7 To0 dAnBoic éparmrouévw) (Banquete, 212 a). E essa a feliz conclusio
da concretissima experiéncia humana do amor, quando elaborado filosoficamente
nas suas mais profundas raizes antropoldgicas.

Agora, assim como ha no Banquete a proposta de uma arriscada caminhada
ética — capaz de unificar o impulso erético da alma com a sua vocacdo e
proximidade para o Belo-Bem —, analoga proposta se encontra também no Fédon.
Neste didlogo provavelmente contemporaneo, num cenario certamente diferente,
mas sempre profundamente humano, é sempre a alma e sua estrutura ética
fundamental a ser posta em analise®.

O relato das ultimas horas do filésofo tem como centro a possibilidade que o
filésofo conclua sua propria vida sem ter medo da morte, estando plenamente feliz
perante o evento mais temido pela maioria dos homens que o consideram o pior dos

males (Fédon, 83 c), embora seja mesmo a morte 0 evento que nos faz

5SLIMA VAZ, 2011, p.11-12.



precisamente humanos. Mas onde se encontram no Fédon tracos antropoldgicos e
humanistas que sejam dignos de destaque nesses sombrios tempos de hoje?

1 De onde vem a felicidade de Socrates perante a morte?

Fédon, numa reconstrucdo poéstuma da morte de Sécrates oferecida ao
amigo Equécrates, comenta sobre a atmosfera particular que se formou na cela de
Atenas, onde os amigos do fildsofo se encontravam para despedir-se dele, prestes a
tomar cicuta, respeitando assim a injusta condenacéo recebida. Fédon relata um
sentimento extraordinario (Bauudoia: 58 e) experimentado naquelas horas, afetado
por uma inusitada mescla de prazer e dor (kpdoig amd TE TAG NOOVAG
ouykekpapévnopol kai atmo TG AUTING: 59 a). Enquanto naquela ocasido todos os

amigos alternavam riso e pranto, Sécrates, perante a morte (1mpd 100 Bavdrou: 57 e),

ao contrario, parecia simplesmente um homem feliz (avrp €udaipywv: 58 e).

O que Platdo esta apresentando aqui €, portanto, um claro conflito
psicolégico, num duplo nivel: de Fédon consigo mesmo, afetado interiormente por
uma inusitada mescla de prazer e dor; e Fédon confuso perante o Sécrates feliz. De
fato, a atitude inesperada, calma e ponderada de Socrates, que se mostra
excepcionalmente feliz, embora ainda sem proferir discurso algum, é capaz de
colocar em crise as opinides irrefletidas de seus interlocutores. A felicidade de
Sdcrates perante a morte mostra surpreendentemente que a felicidade — objetivo da
filosofia — ndo é impedida pela morte. Ao contrario: a morte, ainda que injusta,
parece realizar a felicidade do filésofo e é isto que perturba Fédon e os presentes.

E certamente plausivel imaginar que os amigos estejam esperando de
Socrates uma atitude virtuosa: seria até compreensivel ver o fildsofo aceitar seu
préprio destino com um estilo coerente e sem clamores inadequados no momento
crucial da morte. Mas por que a felicidade? De onde ela vem? Se ja nao devia ser
facil entender que o auténtico filésofo “tem que seguir aquele que morre” (61 d), néo
seria, de fato, impossivel, seguir aquele que morre feliz diante de uma morte injusta?

De onde vem, portanto, essa felicidade? Com quais argumentos justificara
seu visivel estado de alma realizada perante a morte iminente? O argumento
socratico € simples, mas chegara depois de Fédon ter proposto sua propria hipotese
sobre a natureza da felicidade socratica. Assim fala o amigo do filésofo: “um homem
como esse ndo desce ao Hades sendo por uma determinacao divina (aveu Beiag
uoipac iévai) e, quando ali chega, é para gozar de uma felicidade tal como talvez

nenhum outro tenha encontrado” (Fédon, 58 e).
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O que Fédon parece intuir € que ha uma relacéo direta e coerente entre o
presente estado de alma feliz de Sécrates e o estado no qual — supostamente —
assim permanecerd depois de ser morto e tendo chegado no Hades. O filésofo
parece ja estar antecipando o estado de plenitude no mundo dos mortos, ao ver que
sua felicidade terrena se aproxima de sua realizagdo existencial definitiva: esse
estado de plenitude eudaimonica seria o sinal de um acompanhamento divino muito
especial, que o levara até o final. E que situacdo encontrara Socrates uma vez

chegado no Hades? Quais séo os bens de Hades?

Por minha parte, Simias e Cebes, se ndo estivesse tdo convicto de ir para junto de
outros deuses (BgoUg Aloucg) também sabios e bons, e, além disso, de me reunir pela
morte a homens melhores do que estes daqui, seria erro ndo me revoltar para morrer.
Mas néo é esse o caso. (Fédon, 63 b).

Podem estar certos, se alimento a esperanca (éAmidw) de me reunir |4 a homens
virtuosos (o que, mesmo assim, ndo faco questdo em garantir...) muito mais me move,
insisto, a de alcangar a companhia desses excelentes amos que sao os deuses (TTapd
Beol¢ deomoTag mavu dyabouc) e isso sim, garanti-lo-ia a pés juntos, se é que, neste
assunto, alguma coisa pode garantir-se. (Fédon, 63 c).

Eis por que, em vez de me revoltar, me conservo, pelo contrério, na bela esperanca
(eGehmmic) de que alguma coisa muito melhor (7)¢ aguarda os que morrem, algo que, a
crer na tradicdo (WoTrep ye kai TaAar Aéyetal), serd infinitamente mais compensador
(TrToAU Gueivov) para os bons do que para os maus (Fédon, 63 c).

2 A felicidade de Socrates antecipa claramente a vivéncia no Hades
O que destacam estes trés trechos dos dialogos? Na descricdo socratica do

mundo do aquém e do além o Hades é o termo de comparacdo positiva: ali se
encontrardo homens “melhores do que estes daqui”, sendo que 0 que espera 0s
bons seré infinitamente mais compensador (TToAU Gueivov) do que para os maus (63
c). Mas o Fédon oferece aqui ao leitor sua marca filosofica extraordinaria, de uma
esperanca fundamentada em uma vida ética que culmina na experiéncia de
felicidade plena; quando alcancada, somente essa plenitude é capaz de afastar no
homem o medo da morte, prova suficiente (tekuripiov: 68 b) de que esse homem é
um amante da sabedoria: um @IAGocO@OG. Assim, por exemplo, o termo se encontra
na apologia: em 64 a; 67 c; 68 a, assim como fora da apologia se encontram
também outras ocorréncias. E o caso, por exemplo, de 98 b, onde Socrates lembra a

grande esperanga (BaupacTiig €ATTid0G) ja cultivada pela filosofia de Anaxagoras; ja

6 A escolha da tradutora Maria Teresa Schiappa de Azevedo de traduzir como destino o pronome
indefinido grego 1 nos parece redundante. O texto parece ligar esse pronome ao que ha de muito
melhor — oAU &peivov — tudo o que os homens justos encontrardo no Hades, diferentemente dos
homens maus. Diferente a escolha de outros comentadores, entre os quais Giovanni Casertano:
alguma coisa muito melhor.



em 114 c, afirma que, ao participar nesta vida da virtude e da raz&o “a recompensa é
bela e grande é a esperanca (r] €ATTiG peydaAn)”.

E por que essa esperanca € tdo especial? Nossa memoria de leitor volta
aquela proposicao capital do proémio, na qual Sdocrates afirmou que “estar morto é
melhor que viver’ (Fédon, 62 a). A esperanca cultivada intensamente por Socrates €,
evidentemente, a de que isso se realize no Hades. E esta claro: se, como Socrates
esta explicando, ha uma convergéncia ética entre a vida terrena (0 aguém) e a vida
divina no Hades (o além), € necessaria uma preparacdo para esse encontro. De
fato: € preciso que sejamos homens melhores ja em vida para ser, final e
definitivamente, melhores no Hades. E para tanto, coerentemente com essa Vvisao,
para quem se dedica corretamente a filosofia, sua ocupacéao consistira “em preparar-
se para morrer € em estar morto” (Fédon, 64 a). E esta claro que quem treinou essa
determinada atitude em vida, quando a morte vem, néo tera razbes para irritar-se
com a presenca daquilo que até entdo tivera presente em prépria ocupacao.

Ora, se devéssemos sintetizar em uma sO formula aquilo que parece
fundamentar a visdo socratica sobre os bens do Hades talvez escolheriamos esta
formulacdo: hd uma convergéncia ética entre a vida terrena (0 aquém) e a vida
divina no Hades (o além). Ha também um critério claro que determina essa
convergéncia: a primeira constréi e permite a segunda, determinando suas
condicBes de possibilidade. A segunda realiza definitivamente a primeira, cumprindo
perfeitamente tudo o que ja foi determinado em vida. De fato, ndo havera bens
maiores no Hades (péyig Ta ayoBda: 64 a) se esses bens ndo foram, de alguma
forma, ja contemplados em vida.

A conclusao do raciocinio € importante: portanto, a alma estara feliz no Hades
(pois Socrates imagina que ela esta em companhia de deuses, bons amos e bons
homens) porque ela deve ter passado pela mesma experiéncia jA em vida. Se a
morte de Sécrates é um evento psicoldgico que esta realmente acontecendo na cela
de Atenas, também a representacdo socratica da vivéncia no Hades — essa
companhia entre deuses e homens bons imaginada por Socrates — € um estado de
vida que esta se realizando na cela de Atenas!

De fato, se com relagdo ao Hades ha a esperanca de que, no reino dos
mortos e do invisivel, existira algo melhor para os bons do que para 0s maus
(Fédon, 63 c), essa esperanca, coerentemente com tudo o que foi afirmado na

apologia, nédo teria sido antecipada como uma experiéncia real, em vida, ja na cela



de Atenas? N&o foi o proprio Fédon que ficou desconcertado perante a felicidade de
Socrates, 0 qual ndo se deixou abalar pela condenagdo a uma morte injusta? Nao
seria a felicidade radiante do fildsofo, continuamente confirmada pelos continuos
sorrisos (84, d; 86 d; 115 c) e pelas continuas atencdes mostradas aos amigos (88
e) um sinal inequivoco de que, de fato, como afirma Socrates na apologia, “ha algo
melhor para os bons do que para os maus” (63 c)?

3 A felicidade de Socrates aponta os bens do Hades e fundamenta a
esperanga

Em nossa leitura, a firme felicidade de Socrates é precisamente isso: o claro
sinal de uma alma realizada em vida — uma alma ja melhor e que, portanto, quando
finalmente é desligada do corpo, simplesmente autentica, no Hades, seu estado
eudamonico, ja experimentado em vida, apesar de a alma ainda estar ligada ao
corpo. O gue esta acontecendo na cela de Atenas e esta em cena no Fédon é uma
antecipacao, em vida, do que acontecera no Hades. No caso, é a plena felicidade de
Socrates que demonstraria — na mesma intuicdo de Fédon (Fédon, 59 a) —, que,
nessa viagem, Socrates estd sendo acompanhado pelos deuses.

Destacamos aqui a nossa hipétese de leitura: se aceitarmos o argumento de
Sdcrates, que em sua apologia afirma que no Hades se encontra a plena realizacdo
dos bens éticos ja contemplados em vida, a viagem para o Hades, na cela de
Atenas, ndo esta simplesmente sendo antecipada por Sécrates pelos mitos e
discursos que vai propondo aos amigos (61 e). Nao: a viagem para o Hades ja esta
acontecendo na cela de Atenas — e a radiante felicidade de Socrates € um claro
sinal da presenca cuidadosa dos deuses, que acompanham a travessia do homem
sdbio em vida. O que estd sendo antecipado aos presentes € somente sua
realizacao final, objeto da esperanca do filésofo.

Na grandiosa representacdo dramatica daquelas ultimas horas na cela de
Atenas, o que é invisivel (mas néo por isso ausente) é a presenca divina, todavia
sinalizada, como explicamos, pelo estado eudaménico de Sdocrates, presente e tdo
visivel ao ponto de ser tdo desconcertante! Uma vez no Hades, segundo a descri¢ao
platbnica, acontecera simplesmente o contrario: o que aqui € visivel — a felicidade de
Socrates — ira se realizar verdadeira e completamente no Hades (115 d), tornando-
se invisivel, sendo que foi fruto real de uma vida ocupada em contemplar os bens ai

esperados.



Em outras palavras: a presenca divina — invisivel em vida — continuara sendo
a mesma. O que muda é a qualidade da proximidade humana a ela, que, na viagem
do homem que corretamente foi filosofo em vida (Fédon, 64 a), consuma-se ao
chegar no Hades para se realizar em sua plenitude de vivéncia com os deuses.

Assim, a felicidade visivel de Sécrates perante a morte — sinal maduro da vida
divina da alma, a qual € a parte divina e invisivel do homem (80 a - d), ira se tornar
invisivel e finalmente verdadeira, logo ao chegar no Hades, o qual é o reino do
invisivel. E isto teria uma légica precisamente platbnica: o que aqui é invisivel — a
vida divina da alma (mas sinalizada visivelmente pela felicidade de Sdcrates) —, 14,
no reino invisivel do Hades, sera também, autenticamente realizado — portanto,
verdadeiramente invisivel (79 d).

O Fédon nao pretende, portanto, oferecer somente uma demonstracao logica
e persuasiva sobre a sobrevivéncia imortal da alma, mas sim argumentos que
fortalecem a necessidade de haver uma opcéo filoséfica capaz de enfrentar o medo
da morte. E a radiante felicidade de Soécrates perante a morte é perturbadora porque
representa realmente essa possibilidade. A possibilidade — em ultima analise -— de
gue a nossa aventura humana possa se realizar num humanismo integral e ao
mesmo tempo feliz porque vivido em companhia dos homens virtuosos e dos
deuses.

Assim, hoje como ontem, naquela noite de 399 a. C. em Atenas, a
possibilidade arriscada e perigosa de dialogar perante a morte confiando nos
raciocinios como em cima de uma jangada (Fédon, 85 d) numa travessia ndo é
simplesmente um genérico e consolatério ideal de vida. A vida filosofica gera ainda
hoje um prazer intenso e misterioso do qual, ndo por acaso, os amigos de SoOcrates
se lembram desde as primeiras paginas do dialogo (Fédon, 59 a).

Se o leitor do Fédon no século XXI experimenta ainda hoje o mesmo prazer
em filosofar, lembrado pelos amigos de Sdécrates, isto quer dizer que o0 que esta
envolvida na pratica filosofica ndo é somente uma elucidacdo puramente académica
de conceitos. E a vida da alma que, quando abracada nas suas aspiragdes mais
profundas pela auténtica educacéao filosofica, sabe gerar belos discursos também
perante o mais humano dos sentimentos: o medo irrefletido da morte.

Mas a arriscada perspectiva ética de realizar no Hades a posse de um bem
tdo radical e imenso como a plena realizagdo ética do quanto é vivido em vida, €

posta claramente no didlogo e vai em sentido contrario do medo da morte: por isso,



0s que desejam corretamente serem fildsofos devem se preparar para entender que
a morte é o melhor para quem vive. A morte € a univoca realizagdo ontoldgica do ser

humano junto com o bem reconhecido e praticado por ele na sua jornada terrena.
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