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A Filosofia é uma invencao platonica. De fato, Platdo ¢ talvez o
unico filésofo autor de uma obra que se sustenta inteiramente por si,
sem apego a nada que ja tenha existido, e que pretende — e consegue, em
grande parte — tratar de tudo, de toda a experiéncia humana. Em Platao,
n6s que nos dedicamos a Filosofia temos nossos livros sagrados, nossas
escrituras, as quais sempre nos referimos, sejamos nos fi¢is seguidores
do espirito desse pai fundador, ou entdo hereges reformadores mais ou
menos radicais. Platdo escolheu os seus antecessores, trazendo-os para o
territério da Filosofia por ele criada e inventando uma tradigdo a qual se
filiar: ndo a toa, os filésofos pré-socraticos sdo assim chamados: melhor
seria chama-los, no entanto, de pré-platonicos, porque Socrates, ou ao
menos o Sdcrates que nos interessa, foi ele também, em grande medida,
uma invencao platonica.

Tomemos deste universo, portanto, duas imagens, das inimeras que
Platdao nos deixou em suas obras.

A primeira delas é a mais famosa, a mais conhecida, tdo exagera-
damente conhecida que talvez imaginemos saber o que ela nos mostra
antes mesmo de encontrarmo-nos com ela. Falo da alegoria da caverna,
a célebre imagem que foi tomada ndo apenas como resumo ou emblema

* Aula inaugural do curso de Filosofia da Universidade Metodista de Sdo Paulo — UMESP,
realizada em 12 de fevereiro de 2015. O texto que se segue ¢ a versdo escrita da confe-
réncia, que retém as marcas da oralidade tipicas de uma apresentagdo desse tipo.
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da Filosofia platonica, mas da propria Filosofia, desde entdo. O que temos
ali? No inicio do Livro VII da Republica, no ponto que &, por assim dizer,
o eixo em torno do qual orbita a obra platonica, nesse comec¢o do Livro
VII Sécrates apresenta para Glauco, seu interlocutor, uma historia; mostra
a ele um cendrio com atores e um cenario, em que um crivo funcionara
como distingao:

Compara nossa natureza, conforme seja ou ndo educada, com a seguin-
te situagdo: imagina homens em uma morada subterranea em forma de
caverna, provida de uma tUnica entrada com vista para a luz em toda a
sua largura. Encontram-se nesse lugar, desde pequenos, pernas e pescoco
amarrados com cadeias, de forma que sdo for¢cados a ali permanecer ¢ a
olhar apenas para a frente, impossibilitados, como se acham, pelas cadeias,
de virar a cabeca.'

Ou seja, perceba, diz Soécrates a Glauco, como somos, nds, seres hu-
manos, conforme nossa natureza, nossa physis tenha sido ou nao educada.
Platao, pela boca de Socrates, utiliza os termos paideia e apaideusia, ou
seja, educagdo e ignorancia (ou mais rigorosamente: falta de educa¢do).
Importante notar que, nesse ponto axial da Republica, Platdo coloca como
fundamento de todo o restante, claramente, a presenca ou a auséncia da
educagdo, de um processo formativo. Mais do que as descrigdes sobre a
educac¢ao dos guardides, com todos os seus detalhes, foi essa frase curta
que talvez tenha feito Rousseau afirmar, no Emilio, que a Republica, ao
contrario do que pensam os que julgam os livros apenas pelas capas, ¢é
o0 mais importante tratado de educacao ja escrito. E essa divisdo entre
ignorante e ilustrados ira se desdobrar no cenario montado por Socrates
para Glauco: os ignorantes, presos no fundo de uma caverna, nada sabem
acerca da “verdadeira realidade”, ¢ ainda que vivam em um mundo de
simulacros e imagens derivadas, pensam conhecer o real tal como ele é.
Mas, diz Socrates, o que veem sdo sombras e ilusdes, incapazes de sair
por si mesmos dessa condicdo de ignorancia. Para isso, serd preciso a
interven¢do de uma forca externa, que liberte esses prisioneiros. Ela age
com empenho e violéncia: o texto platonico fala de “forgar o prisioneiro

! PLATAO. 4 Repuiblica, 514a-514b. Trad. Carlos Alberto Nunes. Par4: Editora
da Universidade do Para, 2000.
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a voltar a cabega”, “obriga-lo a olhar para a saida da caverna”, “arrasta-lo
para fora”, mesmo contra sua vontade.

Quem ¢ esse que forca e liberta? Tudo leva a crer que Platao fale
aqui de Socrates, do Socrates que ele conheceu e que morrera havia véarios
anos quando essas linhas foram escritas. Nesse mesmo sentido, diante do
espanto de Glauco com a descrigdo de pessoas presas de maneira tao estra-
nha, Sécrates adianta o enredo e, piscando para o leitor do didlogo, quase
que se dirigindo diretamente ao publico que o 1€ e que o lerd, Platdo faz
que ele diga, como que fora do texto — e fora do tempo e do espago, sub
specie aeternitatis — que continuamos a ser, desde sempre, tais prisioneiros.

Ou seja, podemos conceber que esse que liberta o prisioneiro ¢ um
filosofo, mas o prisioneiro, uma vez libertado, uma vez for¢ado a subir
a “ingreme encosta” em direg¢do ao sol, ele mesmo se torna filésofo e
retorna a sua caverna para libertar os seus companheiros, mergulhados
no erro. E por amor que ele volta, é por amor que o filosofo ira obrigar
seus companheiros a virarem a cabega e olhar para a saida da caverna. O
filosofo ama as pessoas, e por isso as incomoda... O resultado, por vezes,
pode ser desagradavel para esse herdi da consciéncia: o inicio do Livro
VII faz menc¢do a morte de Socrates quando diz que muitos vdo desejar
dar cabo de um sujeito tdo irritante e ofensivo.

Em suma, essa é a historia, o cliché filoséfico celebrado em todo lu-
gar onde se fale da Filosofia. H4, no entanto, alguns pontos que eu gostaria
de destacar desse enredo: o primeiro ¢ aquele que apresenta o inominado
como responsavel pela libertacdo do prisioneiro.

“Considera”, diz o Socrates platonico, “o que aconteceria se um
desses prisioneiros fosse libertado de suas cadeias e for¢ado a virar a
cabega”. O sujeito da acdo é indeterminado e passamos, creio eu, muito
rapidamente por sobre esse detalhe. Em suma, podemos perguntar quem ou
o que libertou o primeiro prisioneiro, ou entao, quem libertou o libertador.
Isso ndo é de pouca importancia. No Ménon, no final do dialogo, Socrates
e seu interlocutor acabam em aporia diante da possibilidade ou nao de se
ensinar a virtude. Uma das saidas ¢ apostar em uma grac¢a divina, um pre-
sente dos deuses — theia moira — que dé ao homem a areté, aparentemente
impossivel de alcancar pelo ensino ou pela educagao.

Se na Alegoria, ao comparar a situacdo do ignorante preso na caver-
na com a do sabio ou aprendiz de sabio, ou seja, o filésofo, Socrates confia
em um percurso formativo que leve a verdade e ao conhecimento do real,
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ndo sabemos ainda quem libertou esse mestre originario. Na 4pologia, o
magistério socratico tem inicio quando ele ja ¢ um homem de quase 50
anos, e esse inicio ¢ dado pela palavra do deus: ele comega sua tarefa de
investigagdo para compreender o oraculo, que dissera ser Socrates o mais
sabio de todos os homens. Ou seja, no comego, temos a graga divina, ou se
quisermos dar-lhe outro nome, o acaso ou a fortuna, que gera um filésofo
legitimo, gerador de outros filosofos.

Ora, nds, professores de Filosofia, usamos dessas imagens inime-
ras vezes, e quase sempre, quando apresentamos a Alegoria da Caverna
para os nossos alunos, apontamos a eles a necessidade de sair do ambito
do senso comum, mal disfar¢gando certo prazer intelectual por estarmos
fazendo isso por eles.

Afinal, atuamos ali no papel de quem volta para a caverna a fim de
salvar consciéncias. No entanto, resta a pergunta: e a nds, quem libertou?
Como imaginar que nossa saida da caverna nao foi apenas a entrada em
outra? Essa ¢ uma dificuldade que a Alegoria platonica carrega em si e
que esta ligada ao segundo aspecto que eu gostaria de indicar.

De fato, a saida da caverna ¢ a ascensdo ao plano do inteligivel.
Ainda que, no limite, nunca alcangado plenamente (Platdo considerava que
pouquissimos seriam os capazes de alcangar a contemplacao das Formas),
afastado da eikasia e da doxa, e proximo da episteme e da noesis, esse co-
nhecimento postula ser um saber sobre o0 mundo e o homem, capaz de dar
conta de ambos. N6s conhecemos essa pretensdo da Filosofia, e ainda que
o pensamento de Platdo ndo possa nem de longe ser chamado de sistema,
ha nele o espirito geométrico — que ¢ o espirito sistematico — das grandes
construcgoes, dos grandes edificios filosoficos, esperangosos de dar conta
de tudo. O problema é que essa pretensdo, hoje, ndo se sustenta mais.
Depois de Nietzsche, pelo menos, depois de Kierkegaard, a esperanca de
um discurso filosofico capaz de alcangar uma verdade incontornavel, que
fosse ao mesmo tempo uma verdade acerca do mundo e sobre o homem,
isto ¢, que inclua nas prescri¢cdes da ética e da politica a descoberta de
como as coisas sdo, harmonizando homem e cidade, homem e moral, a
partir de uma conexao necessaria entre saber e dever-ser, essa pretensio
acabou. E o que Lyotard chamou de fim das metanarrativas, dos discursos
totalizantes ou, se quisermos, de pds-moderno.
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Mas eu gostaria de voltar a Platdo.

Eu disse, no comeco, que iria tomar emprestado de Platdo duas ima-
gens. A primeira foi essa, da Alegoria da Caverna. Agora, tomo outra, que
encontramos em um dialogo escrito, muito provavelmente, no comego da
carreira de Platdo, podendo mesmo ter sido o primeiro didlogo escrito por
ele, alguns anos antes da Apologia, que ao que tudo indica, ¢ de 396 a.C.
Falo do Primeiro Alcibiades, que durante toda a antiguidade foi considerada
uma obra auténtica de Platdo, mas que passou a sofrer com as duvidas dos
editores da era moderna, a partir do Renascimento. Hoje, no entanto, sua
autoria é pouco contestada, e vou considera-lo uma obra, se ndo escrita
diretamente por Platdo, ao menos produzida no ambito da Academia.

Pois bem, o que encontramos no Primeiro Alcibiades? Como era de
se esperar, o personagem que da nome ao dialogo esta ali, junto de So-
crates, com quem conversa. Alcibiades foi um personagem importante da
historia de Atenas, amado e odiado na mesma medida, dotado de talentos
inquestionaveis, mas também de vicios evidentes. Filho da alta nobreza
de sua cidade, participou da politica durante a Guerra do Peloponeso e
comandou a malfadada expedi¢do conta Siracusa, na Sicilia, quando a
Marinha ateniense foi derrotada de maneira quase definitiva. Acusado por
esse desastre, associado ja a uma péssima fama, Alcibiades passa para o
lado dos espartanos, traindo a patria e terminando sua vida — ndo sem antes
ter voltado para Atenas — no incéndio da casa onde estava, que era também
a casa de sua amante, impedido de sair pelo marido, que era também, por
acaso, um satrapa do Grande Rei.

Ou seja, Alcibiades foi uma figura polémica e multifacetada, como
nos ¢ apresentado no Banquete platdnico, por exemplo, desde sua entrada
na casa de Agatdo, acompanhado de tocadores de flauta, de jovens e de
flores, até o encontro com um Socrates constrangido, a quem ele declara
seu amor. Alcibiades, portanto, foi um homem das paixdes, da inconstan-
cia, da desmedida. Diriamos hoje: um hero6i romantico, maior que a vida.

No entanto, o Alcibiades com quem Soécrates dialoga, nessa obra de
juventude de Platdo, é um Alcibiades jovem, ansioso por ingressar na vida
publica, nos debates politicos, almejando comecar sua carreira de lider
da cidade. Ora, nesse ponto, Socrates intervém e faz a pergunta que nos
interessa: desejoso de comandar a cidade, os homens, seria Alcibiades
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capaz de governar a si mesmo? Em outros termos, como exercer o mando,
como guiar os outros, se ndo se domina a si mesmo, se ndo conhece a si
mesmo? O conhece-te a ti mesmo, que Socrates vai buscar na inscri¢do do
tempo de Apolo em Delfos, frase atribuida por vezes a Sélon, outras vezes
a outro dos Sete Sabios, essa frase surge no didlogo como a marca de um
impedimento, de um bloqueio ou barreira que SOcrates caracteristicamente
colocava diante de seus interlocutores. “Nao tao rapido”, parece ele dizer,
quando pergunta a Alcibiades pelo preceito délfico. Vemos isso acontecer
varias vezes: 0 exame socratico € quase sempre um impedimento e um
bloqueio, o que diz muito a nds, ocupados com Filosofia, professores de
Filosofia: o espirito tutelar de nossa atividade ¢, antes de tudo, o espirito
da barreira e da lentiddo, da marcha suspensa, do intervalo — espago em
que o pensamento pode acontecer.?

Mas voltemos ao Primeiro Alcibiades e a imagem da qual lhes fa-
lava: Socrates pergunta se Alcibiades se conhece, a ponto de ser capaz de
comandar a si mesmo. Ora, Alcibiades fica confuso com a pergunta, que
lhe faz pensar e perceber a dificuldade que existe em sua pretensdo de
comandar a cidade. Para conhecermos a nds mesmos, diz Sécrates, sera
preciso saber o que somos, € 0 que parece evidente, continua Socrates,
dialogando com Alcibiades, ¢ que somos formados de corpo e alma, e
que a alma, via de regra, comanda o corpo. Sendo assim, o que somos,
fundamentalmente, ¢ a alma, a psyché.?

Aqui, ndo temos a teoria da alma como vamos encontrar no Fedro ou
na Republica, ou mesmo no Timeu: a alma ¢ um todo e resume o homem.
Podemos dizer que essa alma € a vida mental, a consciéncia. Em outras
palavras, serve-nos pensar que essa alma ¢ a sede do eu, ou, se quisermos,
o self. Pois bem, sendo o homem, antes de tudo, sua alma, como conhecé-
-la, como saber quem se é? E nesse ponto que Platio usa a imagem que
eu gostaria de colocar ao lado daquela da caverna:

Sécrates: Raciocina comigo. Se nos dirigissemos aos olhos, como se
tratasse de pessoas, e lhes apresentassemos o preceito ‘Conhece-te a ti
mesmo’, de que modo compreenderiamos o conselho? Nao seria no sentido

2 Cf. GUSDOREF, G. Professores para qué? Lisboa: Moraes Editora, 1970, p. 95-96.
3 Obviamente, essa e as afirmagdes seguintes necessitariam de uma explicagdo mais de-
morada e cuidadosa. Para os propositos da conferéncia, no entanto, elas sdo suficientes.
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de levar os olhos a dirigir-se para algum objeto em que eles pudessem ver
a si proprios?

Alcibiades: E claro.

Soc.: E qual ¢ o objeto em que nos vemos, quando o contemplamos?
Ale.: O espelho, Socrates.

Soc.: Acertaste. Porém, nos olhos com que vemos, ndo se encontra algo
do mesmo estilo?

Alc.: Perfeitamente.

Soc.: Como ja deves ter observado, o rosto de quem olha para os olhos de
alguém que se lhe defronte, reflete-se no que denominamos pupila, como
num espelho a imagem da pessoa que olha.

Alc.: E certo.

Soc.: Assim, quando um olho olha para outro, e se fixa na por¢cdo mais
excelente deste, justamente aquela que vé, ele vé-se a si mesmo?

Alc.: E evidente.*

O olho, que nos faz ver tudo o que pode ser visto, e que nos permite
conhecer o real (aqui ndo ha, pelo menos ndo de maneira explicita, a des-
confianga em relacdo ao mundo empirico: Sdcrates e Alcibiades compar-
tilham da “crenca ingénua no mundo exterior”), o olho, que nos permite
ver, € incapaz de enxergar a si mesmo. De que modo ele pode, entdo, se
conhecer? Alcibiades propde de imediato um espelho, e propde o 6bvio e
o acertado, mas Soécrates vai indicar algo que ndo é apenas mais poético,
mas sobretudo muito eficaz para os seus fins: se o olho quer conhecer a
si mesmo, deve ele olhar para a melhor parte, para a “menina” (koré), de
outro olho: ali, ele enxergara a si mesmo, a0 mesmo tempo em que vé o
olho do outro, diante dele, face a face com ele. Ora, a situacdo € idéntica
a da alma, que ¢ capaz de conhecer tudo o que se pode conhecer, exceto
a si mesma, sem o recurso ao outro (e por isso o espelho ndo serve aos
fins socraticos, porque ele ndo responde, ao contrario dos espelhos das
fabulas: se ¢ preciso ver para se conhecer, também ¢ preciso ouvir o que
¢ dito sobre as nossas almas).

4 PLATAO. Primeiro Alcibiades, 132d-133a. Trad. Carlos Alberto Nunes. Para:
Editora da Universidade do Para, 2007.
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A alma, para conhecer a si mesma, precisa portanto colocar-se em
relagdo a outra alma, em um mesmo plano, frente a frente. Diferente do
plano inclinado e ascendente da Alegoria, em que algo ou alguém liberta
o prisioneiro das ilusdes a partir de cima, um acima que permanecera
sempre como a realidade privilegiada, aqui a experiéncia se d4& em um
mesmo plano, e no chao comum habitado por quem se coloca na busca
pelo conhecimento de si, pelo cumprimento do oraculo. Esse contraste entre
as duas imagens ¢ bastante esquematico, mas talvez sirva para indicar a
presenca de duas maneiras de se conceber a Filosofia, ambas na obra pla-
tonica. Ainda que se saiba que existem tantas Filosofias quantos filosofos,
e que essas duas concepgdes ndo sdo, nem de longe, um resumo das formas
que a Filosofia assume em Platdo, elas sdo tteis para o nosso argumento.

De uma primeira imagem, a da caverna, nasce a concepgao de Filo-
sofia como sendo, antes de tudo, uma epistemologia, ou seja, um discurso
sobre o conhecimento e sua validade. A verdade que permanece fora da
caverna, ¢ que justifica a existéncia de cavernas e prisioneiros ¢ filosofos:
essa verdade permanece como zélos ¢ alvo da Filosofia, e todos os discur-
sos que se pronunciarem sobre o mundo e no mundo podem ser avaliados
a partir desse privilegiado ponto de vista, o ponto de vista, diriamos, do
olho de Deus. Em suma, um ponto de vista incondicionado, e por isso
verdadeiro, liberto das ilusdes da caverna.

Voltando ao que ja foi dito: esse modo de pensar a Filosofia, mesmo
depois das crises pelas quais passou o pensamento filosofico, em tempos de
dissolugdo das metanarrativas, da critica profunda da metafisica, do relati-
vismo galopante, ainda assim, esse modo de se pensar a Filosofia persiste
em muitas das nossas atividades e praticas em relacdo a ela. Infelizmente,
insistir hoje que a Filosofia ira libertar o homem da “alienacdo”, revelar a
ele os grilhdes que o oprimem, fazé-lo conhecer a “realidade verdadeira”,
tudo isso soa deslocado, patético, e mesmo um pouco ridiculo. Simplesmente
porque nao hd como garantirmos, em relagdo a outros discursos, a posicao
privilegiada do discurso filoséfico vazado na forma da imagem da caverna.
A ideia da Filosofia como episteme, como discurso que se pronuncia de
modo incondicionado sobre o mundo, essa ideia ndo se pode mais sustentar.

Isso € mais do que claro, creio eu, para todos nés. Sendo assim, ¢ na
outra imagem platdnica que nos resta buscar um sentido para a Filosofia,
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quando a compreendemos ndo como episteme, mas como askesis. Ou seja,
se tomarmos como fundamento para a Filosofia a imagem do olho que se
conhece a si mesmo em outro olho, da alma que se conhece a si mesma
em outra alma, nesse apelo de reflexdo (que se da na propria forma da
frase reflexiva), encontraremos a exigéncia por um exercicio, que ¢ uma
das tradugdes do termo askesis. Um exercicio ascético (com o perddo do
pleonasmo) que ndo se confunde com o isolamento ou com o afastamen-
to do mundo: se hd uma parada, uma retengdo ¢ um retraimento sobre si
mesmo, ele s6 pode acontecer diante do outro, dos outros, que permita a
minha imagem refletida me alcancar.’

Ha esperanga que o Primeiro Alcibiades ¢ a Apologia, por serem o0s
textos que Platdo, muito provavelmente, primeiro escreveu, retenham algo
do essencial da figura do Socrates historico, aquele Socrates que acabou
por influenciar o desenvolvimento de concepgdes filosoéficas paralelas as
de Platdo e Aristoteles, mas das quais pouco sabemos. O que me interes-
sa aqui, no entanto, ¢ permanecer um pouco na imagem da alma que se
conhece a partir de outra alma, e da necessidade de reconhecer diante de
si outro em um mesmo plano para que a Filosofia, assim concebida, possa
comegar. Essa experiéncia € o que me interessa, e gostaria de pensar ter
sido essa a principal contribui¢do do Socrates histérico, para além do que
nos da a obra platdnica e, em menor medida, as obras de outros que a ele
se referiram e que chegaram até nds. E se uso o termo experiéncia aqui
ndo ¢ sem motivo. O sentido que dou a palavra, nesse primeiro momento,
¢ o mais amplo e também o mais simples, emprestado da Filosofia de John
Dewey e do pragmatismo: experiéncia é tudo o que acontece.® O universo,
dessa maneira, ndo ¢ mais que um conjunto incessante de experiéncias, um
fluxo sem termo de eventos. H4, no entanto, um subconjunto de experién-
cias, aquelas das quais participamos. Da mesma forma que o universo ¢
um conjunto de experiéncias, nessa definigdo, em nds ocorre também um
numero enorme de agdes e reacdes das quais ndo estamos conscientes ou
avisados: ha a experiéncia da respiracdo e da circulagdo sanguinea, por

> A ideia de conceber desse modo a Filosofia deriva, em grande parte, da obra de Pierre
Hadot (Cf., p. ex.: O que é a Filosofia Antiga. SP: Loyola, 1999). Sobre seu possivel
papel em uma Filosofia da Educacao, cf. Jan Masschelein e Maarten Simons, 4 peda-
gogia, a democracia, a escola. Belo Horizonte: Auténtica, 2014.

¢ Cf. DEWEY, J. Experiéncia e Natureza. In: Os Pensadores. SP: Abril Cultural, 1980, e
Experiéncia e Educagdo. SP: Companhia Editora Nacional, 1971, entre outras obras.
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exemplo, que via de regra ndo percebemos, exceto no momento em que
nelas colocamos a nossa atengdo. Ou seja, nesse microcosmos que somos,
ha experiéncias que percebemos, e outras que acontecem, € fato, mas que
ndo notamos. Desse niimero inconcebivel de experiéncias, matéria, por
assim dizer, de que ¢ formada a realidade, ha uma, a mais importante para
nos nesse ponto, que ¢ a chamada experiéncia refletida, ou educativa.
Essa experiéncia ¢ aquela em que estamos presentes, experiéncia na qual
pomos a funcionar deliberadamente o pensamento, ao observar um anfes
e um depois em cujo intervalo alguma coisa se deu, e que se apresenta
a nods, coloca-se diante de nds. Aqui, nesse momento em que sustamos a
marcha, em que paramos ¢ vemos (idealmente, mentalmente) o que nos
ocorre, o que acontece diante de nos, no intervalo entre um antes ou de-
pois, esse momento ¢ muito assemelhado ao que aprendemos a chamar de
thaumazein, o admirar-se proprio da Filosofia desde, novamente, Platio.

De fato, a tradugdo latina do termo thaumazo (admirari), diz isso:
ficar surpreso, ad-mirar, olhar com aten¢ao, perceber. Desde o comeco, a
Filosofia parece trazer a marca da experiéncia, assim definida. Porém, a
palavra experiéncia traz em si um componente de risco, por vezes esque-
cido: a etimologia de experiéncia (experientia, experiens) indica o sentido
de por a prova, de testar, a si e aos outros. Ora, colocar-se a prova, testar
e examinar sdo também marcas da Filosofia desde Socrates. A particula
“-ex” indica um “para fora”, e o “-per” a presenca de um limite, de uma
delimitacdo, uma fronteira (o perimetro de uma figura, a periferia da
cidade). Ou seja, no coragdo da experiéncia esta a exigéncia do risco e o
chamado para se ultrapassar a fronteira.” Em nosso caso, que limites se-
riam esses, se continuarmos diante da imagem que o Primeiro Alcibiades
nos traz? Nao sdo, forgosamente, limites fisicos, ¢ 6bvio, mas limites da
propria experiéncia. Em outras palavras, a tarefa ou o desafio langado a
quem se envolve com a Filosofia ¢ o de ser capaz de encontrar em todo
lugar objeto e motivo para a experiéncia ou para o espanto, tornando a
experiéncia definida nesses moldes como certo modo de vida, como uma
segunda natureza. E nesse caminho, ainda de acordo com a prescri¢ao so-
cratica, resta a alma como primeiro e privilegiado campo de investigacao.
Nao foi Heraclito mesmo quem disse que a alma ¢ sem termo: “Mesmo

7 Cf. BONDIA, Jorge Larrosa. Notas sobre a experiéncia e o saber de experiéncia. Rev.
Bras. Educ. [on-line], 2002, n.19, p. 20-28.
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percorrendo todos os caminhos, jamais encontraras os limites da alma, tao
profundo ¢ seu logos”? (B2).

E importante destacar, porém, que o cuidado-da-alma socratico, e
o conhece-te a ti mesmo délfico ndo tém nada de psicologico, no sentido
moderno. O que se escreveu na entrada do templo de Apolo para que todos
os visitantes vissem, foi algo como: “— Quem vocé pensa que é, mortal?”,
um chamado a moderacgdo e a percep¢do de si mesmo, esse “si-mesmo”
que Socrates instaura em uma alma que € o proprio homem, ou melhor,
a parte mais nobre do homem, porque capaz de conhecer e se autoconhe-
cer, experimentando a si mesma, testando-se, atentando a si mesma: em
suma, tornando-se consciente de si. O “gnothi seauton” socratico ¢ um
apelo, dessa forma, a moderacdo, que funciona como impedimento, um
bloqueio que faz parar a marcha (em vez de forga-la a acontecer, subindo
a “escarpada encosta” da caverna).

O que nos resta, portanto? O que pode nos dizer tudo isso, nesse
momento que marca o inicio de um novo ano letivo do Curso de Filoso-
fia? Talvez o seguinte, pensando que aqui falo a professores ou futuros
professores de Filosofia.

Primeiro, que ¢ preciso deixar-se alcangar pela experiéncia refletida,
no sentido que demos a ela, e que essa experiéncia, antes de tudo, deve
ser uma experiéncia de si, outro modo de dizer cuidado-da-alma. Parece
desnecessario postular isso diante de uma plateia de filosofos, mas sabemos
todos, creio eu, o quanto os assim chamados filésofos sdo ciosos de suas
posigoes e de suas teses, capazes sem duvida de obrigar Sécrates a beber
cicuta novamente, se fosse preciso.

Em outros termos, penso que mais nos vale, hoje, a imagem que
encontramos no Primeiro Alcibiades que a do Livro VII da Republica, se
pensarmos nas exigéncias feitas aos professores de Filosofia que somos. As
aulas que temos em uma faculdade de Filosofia pouco ou nada se referem
aquelas que deveremos dar na Educac¢do Basica, no Ensino Médio: aqui,
na universidade, somos todos convertidos a espera do fildsofo que vira nos
salvar dos grilhdes e do simulacro do mundo, ou entdo, pior ainda, somos
ja ex-prisioneiros rumo a saida, ou mesmo quase la, para o que precisa-
remos, somente, de alguma ajuda mais burocratica e formal que efetiva.
Nao, nos bancos da escola, para onde iremos, 0s jovens que nos esperam
ndo serdo como noés somos; via de regra, pouco ou nada se interessarao
pela Filosofia, o que nao ¢ de todo ruim, mas um campo aberto, franqueado
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para a experiéncia filosofica, se a quisermos fazer. Diante desses alunos, o
modelo de Filosofia representado pela Alegoria da Caverna talvez devesse
mesmo ser deixado de lado. Isso quer dizer: a partir dele, nés, professores,
ndo temos como evitar a incorporacdo do papel do libertador, seja apenas
pelo fato de levarmos até a sala a imagem e coloca-la a funcionar. Porém,
ndo temos nenhuma prerrogativa, nenhum direito ou garantia que nos possa
permitir dizer que o papel do filésofo nos cabe. Pode parecer exagero, e
talvez o seja, porque meu interesse maior nao ¢ dizer o que cada um de
vocés deve fazer diante de seus alunos, em suas salas. A isso serdo dadas
respostas as mais variadas, todas podendo ser igualmente validas. O que
me importa aqui, antes de tudo, ndo é o que o professor fara com a Filo-
sofia, mas o que a Filosofia fez e fard com ele. Ou seja, assumir o papel
de salvador e encarnar, seja como for, essas pretensdes soteriologicas, ¢
colocar-se no alto e negar a imagem que encontramos no Primeiro Alci-
biades, que da como tarefa da Filosofia um trabalho que comeca em um
mesmo nivel de interlocu¢do. Com isso ndo se nega, absolutamente, que
o professor deva possuir mais conhecimento e saberes que seus alunos:
isso ndo é s6 admitido, como é uma condi¢do para o trabalho docente — &,
afinal, o percurso por dentro da tradig@o, a experiéncia na ¢ pela tradi¢ao
que permite ao professor assim se colocar, ndo por generosidade, nao por
bondade, mas no ambito da mais estrita disciplina filoséfica.

E preciso que o professor de Filosofia experimente consigo mesmo,
preste atencdo e tome a si mesmo como objeto da experiéncia refletida.
Essa experimenta¢do passa, obrigatoriamente, pela experimentagdo na
tradicdo filosofica, mas, da mesma forma, pela experimentacao diante dos
alunos, diante da sala, que passa a ser ndo mais o lugar em que se “aplica”
ou se “demonstra” o que se sabe, por meio de um discurso competente ou
esclarecido, “iluminista” e emancipador, ou onde se encena a “construgao”
de um saber ja construido, com o qual os alunos precisam apenas con-
cordar para estarem certos — e o professor, confortavel e satisfeito — mas
sim como um lugar privilegiado no qual a Filosofia acontece, nesse hiato
ja marcado entre um antes ¢ um depois, espaco ideal do admirar-se, do
espantar-se, do experimentar, um espago de atengdo que se da a si e ao
outro. Nesse sentido, para o professor ao menos, a Filosofia pode vir a ser
educativa, eminentemente educativa, e representar mesmo o mais alto grau
de educagdo, que ¢ a deliberada e conscientemente buscada autoeducagao.
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