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Nota a presente edicdo

O texto de Retorica das paixodes aqui publicado correspon-
de ao livro 11, capitulos 1 a 11, da Retorica. A tradugio foi rea-
‘ lizada pela Dr? Isis Borges B. da Fonseca, professora do Depar-
{ tamento de Letras Classicas da Universidade de Sao Paulo. O texto
grego que espelha a traducio, e que serviu de base para esta,
foi estabelecido por Médéric Dujour e publicado na Collection
des Universités de France pela Editora Belles Lettres.

Para facilitar o acompanhamento da leitura da traducio com
o original grego procuramos fazer com que os textos das duas
paginas coincidissem... quando isto ndo foi possivel, indicamos
com o sinal 4 o ponto na traducio correspondente ao final de
pagina do original grego.
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Introducado

Aristoteles nasceu em 384 a.C. em Estagira, pequena cida-
de situada na peninsula Calcidica, e faleceu em Cilcis, na ilha
de Eubéia, em 322 a.C. Seu pai, Nicomaco, era médico de Amin-
tas 11, rei dos macedodnios, pai de Filipe II e, portanto, avd de
Alexandre Magno. A origem da familia de Aristoteles era legi-
timamente grega e sua cidade natal tinha popula¢io puramen-
te grega.

Como Aristoteles perdeu os pais muito cedo, ficou sob os
cuidados do préxeno* de Atarneu, cidade da Eolida na Asia Me-
nor. Em 367 a.C., foi enviado pelo seu protetor para Atenas,
onde iria freqiientar a Academia de Platao. Ai permaneceu vinte
anos até a morte do mestre, ocorrida em 347 a.C. Espeusipo,
filho de uma irma de Platdo, sucedeu a este na Academia, mas
Aristoteles e Xenocrates da Calced6nia partiram de Atenas com
destino a Asso, na Misia da Asia Menor.

Atribui-se a partida de Aristoteles de Atenas nio apenas a
questdo da sucessio na Academia, mas ao agravamento das
relacdes dos atenienses com Filipe da Macedénia, que ja tinha
ocupado pontos muito importantes da Calcidica, de influéncia
predominantemente ateniense. Basta lembrar a perda de Olin-
to em 348 a.C., a mais poderosa das cidades prosperas de uma
rica regido, na fronteira da Maceddnia. Apesar dos trés discur-

* O proxeno acolhia em sua cidade os estrangeiros que ai se insta-
lavam sob sua protecio, quando designado oficialmente pelo Estado para
defender os interesses de determinada cidade.
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Aristoteles

sos que Demostenes proferiu, entre o outono de 349 e a pri-
mavera de 348, concitando os atenienses a impedir 0s avangos
de Filipe contra Olinto, o atraso no envio de socorros lamen-
tavelmente ocasionou a destrui¢ao da cidade.

A grande atividade bélica de Filipe, coroada de grandes
vitérias em prejuizo de Atenas, e a ligagdo da familia de Aristo-
teles com o rei macedénio sdo fatos que evidenciam a situagao
incomoda de Aristoteles, sobretudo com a perda do apoio que
indubitavelmente sempre teria de seu mestre e grande admira-
dor, que o alcunhara de o Espirito, a Inteligéncia.

A opcao de Aristoteles por Asso, ao partir de Atenas, ex-
plica-se pela grande amizade que surgira entre O filosofo e
Hérmias, soberano de Atarneu que ja acolhera naquele local
alguns dos ex-discipulos de Platao como Erasto e Corisco. Ca-
listenes e Teofrasto também ai residiram. Asso tornou-se real-
mente um centro de vida intelectual notavel, naquela época.

Trés anos mais tarde, Aristoteles, a convite de seu amigo
Teofrasto, parte para Mitilene, na ilha de Lesbos. Al permanece
até 342 a.C., quando aceita assumir a educagao do jovem Ale-
xandre, filho do ja famoso rei macedonio Filipe II. Nessa fase
de sua vida, Aristoteles dedica-se a seu papel de educador e
também a estudos teoricos. Em 341, sua tranqiilidade foi per-
turbada pela morte dramdtica de Hérmias, crucificado em Susa
apos a descoberta de sua alianca com Filipe da Macedonia, nu-
ma conspiracdo contra o entdo debilitado império persa. Em
sua memoria, Aristoteles compds um epigrama para O monu-
mento erigido aquele soberano em Delfos, e o famoso hino a
virtude (Aretd polymochthe...).

Aristoteles voltou para Atenas somente em 335/4, um ano
ap6s a morte de Filipe II, que teve como sucessor seu filho Ale-
xandre. Em seu regresso, fundou o Liceu, onde ensinava pas-
seando, fato que deu origem a um outro nome para sua €sco-
la, o de Escola Peripatética, sendo chamados peripatéticos os
seus membros. Aristoteles dava duas aulas por dia, a primeira,
pela manha, para um grupo restrito de discipulos, a segunda, a
tarde, para um grande nimero de ouvintes. Esse trabalho es-
tendeu-se por cerca de treze anos, e mais uma vez a situagao
politica de Atenas veio perturbar a atividade cultural do gran-
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de filosofo grego que se entregava com desvelo a docéncia e
a elaboracdo de obras de valor incontestavel. A morte de Ale-
xandre Magno, em 323 a.C., veio conturbar sobremaneira os
atenienses. Realmente, esse evento desencadeou um novo mo-
vimento que atingiu também Aristoteles. Assim, ele foi amea-
¢ado por um processo de impiedade, com apoio no hino que
compusera em homenagem a Hérmias. Afirmava-se que se tra-
tava de um ped, uma das formas de lirismo coral, que consis-
tia num canto de alegria em honra dos deuses. O hino a Hér-
mias, pois, constituia uma profanac¢ao de um canto consagrado
somente as divindades.

Para escapar ao processo, Aristoteles partiu para Cilcis, na
ilha de Eubéia, onde veio a falecer no ano seguinte.

Conta-se que ele proprio disse ter partido de Atenas com
receio de que os atenienses cometessem, pela segunda vez, um
crime contra a filosofia.

No que concerne as obras de Aristoteles, deve-se obser-
var que elas estdo diretamente ligadas a sua atividade docen-
te. Para publicacao estavam reservados os tratados preparados
para cursos publicos ou exotéricos, mas desses restam apenas
fragmentos de obras redigidas geralmente em forma de dialo-
g0. As obras que permanecem correspondem ao ensino minis-
trado pelo filésofo a seus alunos mais adiantados, em seus
cursos fechados, ditos esotéricos. Nao se trata de didlogos, mas
de explanag¢des sem nenhuma preocupacio literdria, pdrquanto
Aristoteles tinha em vista apenas o aproveitamento de seus en-
sinamentos por seus discipulos.

A Teofrasto, discipulo de Aristoteles e seu sucessor no Li-
cey, foi legado todo o material contendo as anotagdes das aulas
do curso, e sua publica¢io ocorreu somente no século I a.C.,
quando o ditador romano Sila, apds a tomada de Atenas, em
86 a.C., levou para Roma esse precioso material.

O conhecimento enciclopédico de Aristoteles é evidente
pela simples citagao de suas obras, em que sio representados to-
dos os ramos da ciéncia antiga, com excecio das matemdticas.

No estudo da logica, que deve preceder todos os demais,
destacam-se Categorias, Primeiros Analiticos, Segundos Anali-

N\ ticos, em que hd a demonstracao da verdade pelo silogismo,
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Aristoteles

“depois, os Topicos, arte de conhecer e estabelecer o verossi-
mil, mediante a dialética. E, para ndo dar por verdadeiro o que
sO € verossimil (sofistica), corrige-se o método pelas Refutacoes”.
(Cf. A. Reyes, La critica en la edad ateniense, México, Fondo de
Cultura Economica, 1967, p. 207.)

Os escritos sobre a logica constituem a colecido que os pe-
ripatéticos chamaram de Organon, isto €, “instrumento”, por
ser necessdrio para os estudos subseqientes.

Deve-se assinalar um segundo grupo de obras, o das cién-
cias: Fisica (8 livros), Do céu, Dos meteoros, Da geracdo e da
destruicdo, Das partes dos animais, Da geragdo dos animais,
Historia dos animais (10 livros).

Os tratados de psicologia e metafisica (o estudo do ser en-
quanto ser) formam um terceiro grupo.

Moral e politica formam um quarto grupo, compreendendo
Moral a Nicémaco (10 livros), Politica (8 livros), Constituicdo de
Alenas.

O quinto grupo abrange a Poética e a Retorica (3 livros).

Diz-se que AristOteles elaborou a Retdrica no intuito de
mostrar o carater deficiente e pouco filoséfico do tratamento
dado a esse campo de conhecimento por Isdcrates que, desde
393 a.C., mantinha uma escola de retdrica em Atenas. No en-
tanto, para esse mestre da oratoria, a retorica e a filosofia reco-
briam uma mesma realidade. Considerava o falar bem e o pen-
sar bem como artes equivalentes e, assim, ele unificava a reto-
rica e a filosofia. Sua concepcio do saber humano diferia mui-
to das exigéncias de Platdo, uma vez que preferia utilizar-se da
opinido, da ddxa, e nao das inateis inquiricoes dos fildsofos
que tentam levar a certezas filosoficas. Com base no verossi-
mil, portanto, Isocrates chegava a idéias aceitaveis e Uteis.

Pela importincia de que se revestia a questdo da retorica,
num momento em que as duas escolas, que preparavam cida-
daos para a vida publica em Atenas, a do filésofo Platio e a do
mestre de retorica IsOcrates, ndo se mostravam concordes em
seus ensinamentos, Aristoteles, que sempre revelou grande in-
teresse pelo assunto, resolve tomar posi¢io estabelecendo leis
para a retorica e definindo-lhes as regras. Para ele, a retérica
deve ser sobretudo uma rigorosa técnica de argumentar, mas
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distinta daquela que caracteriza a /6gica. Esta serve-se de silo-
gismos para alcancar a demonstragao irrefutavel, enquanto a
retorica utiliza os silogismos, denominados por Aristoteles enti-
memas, que, embora convincentes, sio refutaveis. De fato, a re-
torica pode concluir, 20 mesmo tempo, teses entre si contrarias.

Em se tratando de fins politicos, por exemplo, ele nio acha-
va aconselhdvel a utilizacio exclusiva de verdades universais,
pois € significativo o papel das opinides que, de fato, consti-
tuem as premissas do raciocinio retorico. Aristoteles observa-
va que a retdrica, ndo se baseando em principios, nio era tra-
tada pelos especialistas como uma arte. Para ele, o orador,
podendo sustentar uma tese ou anulé-la, devia descobrir pelo
pensamento, pela reflexido, em qualquer questao, o que ela en-
cerrava de persuasivo. Em sua concepgdo, era um absurdo ser-
vir-se a retorica de uma colecio de formulas empiricas, como
faziam seus predecessores.

Nio se pode deixar de assinalar certos pontos marcantes
de discordincia entre Platdo e Aristoteles, com relacdo a reto-
rica. Assim, em oposi¢do a Platdo que, no Gorgias e no Fedro,
condenava a retérica em nome da moral, Aristoteles conside-
rava que ela em si mesma nido é moral nem imoral. Diz ele em
sua Retorica: “Ademais, seria absurdo que fosse vergonhoso nio
poder defender-se com seu corpo, e que nao fosse vergonhoso
nao poder defender-se pela palavra, pois isso € mais proprio
do homem do que servir-se do corpo” (Ret. 1, 1.355 a 39 s.).
Destaca, a seguir, a utilidade da retorica, afirmando que o bom
uso de qualquer faculdade do ser humano pode ser muito til,
enquanto 0 mau uso pode ser muito prejudicial.

Nessa questao da conformidade dos atos com a moral, é
imprescindivel fazer a distingdo entre a retorica, ciéncia relati-
va, e a ética, ciéncia absoluta.

Outro ponto importante a ser destacado na divergéncia
entre os dois filosofos estd relacionado com a emogio. Enquan-
to, na Republica e nas Leis, Platio quer restringir a exploracio
das paixoes, Aristoteles, ao contrario, di-lhes todo o apoio,
exigindo, entretanto, que sejam orientadas e nao admitindo exi-
bi¢cdes dramaticas.
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Aristoteles

Quanto a obra por exceléncia no trato da arte oratoria, a
Retérica de AristOteles, é de interesse observar como ela se de-
senvolve. Compde-se de trés livros, que revelam redacdes de
dois periodos diversos, no pensamento retérico de seu autor.
No livro 1T (excetuando-se o cap. ID, Aristoteles coloca como
ponto central o que nao s6 é artistico (éntechnon), isto é, de-
pendente da arte do orador, mas também se apresenta sobre-
tudo marcado pela objetividade; de fato, toma as argumenta-
¢oes demonstrativas, denominadas provas (pisteis), como ele-
mento essencial. E tarefa do orador conduzir racionalmente o
que pretende demonstrar. No que se refere as alteragoes pro-
vocadas pela emoc¢io do orador, provas também artisticas mas
subjetivas, ndo tém importincia, porque ndo concernem 4o as-
sunto propriamente dito, unicamente ao juiz.

Nesse livro I sao estudados os trés géneros retoricos: o de-
liberativo, que procura persuadir ou dissuadir, o judicidrio, que
acusa ou defende, e o epiditico, que elogia ou censura.

Diferente do livro 1 é a posicio que assume Aristoteles
desde o inicio do livro II da Retérica, porquanto reconhece, en-
tao, ser insuficiente uma retorica demonstrativa para que o ora-
dor obtenha a confianga dos ouvintes. Diz ele: “Mas, visto que
a retorica tem como fim um julgamento (com efeito, julgam-se
os consethos, e o veredicto é um julgamento), é necessario nio

s6 atentar para o discurso, a fim de que ele seja demonstrati-

vo e digno de fé, mas também por-se a si proprio e ao juiz em
certas disposicoes.”

E mais adiante: “As paixdes sio todos aqueles sentimen-
tos que, causando mudanga nas pessoas, fazem diferir seus
julgamentos...”

O estudo das paixoes (pdthe) abrange na Ret6rica os onze
primeiros capitulos do livro II e corresponde precisamente a
Tradugdo apresentada nesta edicio. Segue-se o estudo do ca-
rdater (éthos) com seis capitulos e, por altimo, Aristételes trata
dos lugares comuns a todos os géneros (caps. 18 a 20).

O livro III, que compreende o estudo da forma, do estilo,
constitui com os dois livros precedentes um tratado completo
da arte oratéria.
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Apés a apresentacdo sucinta da Reférica, é de interesse
retornar ao livro II para insistir sobre no¢des bisicas, indispen-
sdveis para a boa compreensdo do texto apresentado em tra-
dugido nesta edi¢io. Assim, 0s meios artisticos, técnicos, pathos
e éthos de que fala Aristoteles sio subjetivos, morais em oposi-
¢a0 aos objetivos, que sio intelectuais, 16gicos.

Quando se refere a cardter, deve-se entender a autoridade
do orador, a qual depende de sua prudéncia, de sua virtude e
de sua benevoléncia. As paixdes ndo sao entendidas aqui como
virtudes ou vicios permanentes, mas estdo relacionadas com
situagdes transitorias, provocadas pelo orador. E preciso, porém,
considerar os hibitos ou tendéncias preponderantes, as pes-
s0as com maior ou menor inclinacio para cada uma dessas
paixdes e ainda os motivos que as provocam.

Pelo exposto, fica evidente a relevincia de que se reves-
tem os capitulos dedicados as paixdes, o que se traduz em es-
tudos voltados exclusivamente a esse tema. O texto dos onze
capitulos do livro 11, traduzido nesta edicdo, constitui um teste-
munho significativo da posi¢do de destaque que o caracteriza,
no desenvolvimento da Arte retérica de Aristoteles.

Para a citada tradugiao, o texto grego de referéncia aqui
utilizado foi o estabelecido por M. Dufour (edi¢cdes Les Belles
Lettres, Paris, 1967).

Isis Borges B. da Fonseca
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PREFACIO

Aristoteles ou a retorica das paixdes
por Michel Meyer

1. As paixdes nos didlogos platénicos

De fato, tudo comec¢ou com Platio, talvez mesmo com So-
crates e os sofistas!'. A contingéncia do devir, a pluralidade das
opinides, o universo sensivel as informacdes incertas remetem
a problematicidade generalizada que se apoderou da Weltans-
chauung dos gregos. Os sofistas utilizam a abertura do pensa-
mento, com suas alternativas tornadas insolaveis, para promo-
ver as mais presungosas opinioes sem se constranger, quando de
seu interesse, ao defender depois a tese contriria. Quanto a
Socrates, ele volta a problematicidade contra aqueles que pen-
sam poder conclui-la em seu proveito: os homens do poder, os
notiaveis da Cidade e os sofistas que eles pagam para promo-
ver idéias conformes a seus interesses particulares. Submetendo
essas idéias a prova do questionamento, Socrates ndo sO inau-
gura o que se chamard a partir de entdo a empreitada filosofica,
mas mostra que as respostas apresentadas pelos sofistas e os
notdveis sao respostas aparentes, que deixam sem solugido, no
final do didlogo, o problema colocado de inicio. Os notaveis
nao perdoardo a Socrates ter posto em evidéncia sua incapaci-
dade de responder e, assim, ter provado ser injustificivel sua
pretensao de ocupar os postos importantes da Cidade. O juiz

1. Sobre esse ponto, ver M. Meyer, De la problématigue (Bruxelles,

Mardaga, 1980), e também “De Aristote a Heidegger™. in Rerue Internatio-
nale de Philosophie, n2 108, 171989, volume consagrado a Heidegger.
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Aristételes

ndo pode responder sobre a justica sem se contradizer, embora
seja em nome de saber o justo que ele tem o poder de ser juiz;
o general ndo pode responder sobre a coragem, € assim por
diante.

Para Platio, o que o procedimento socritico tem de pre-
cioso € a radicalidade adequada. Socrates, ao interrogar-se “que
é X?”, virtude ou coragem por exemplo, nio pressupde nada
quanto a X e portanto nao corre o risco de introduzir uma res-
posta-opinido sobre X de que nido se tivesse dado conta. X é
alguma coisa, mas o que ele € constitui precisamente o objeto
da questio: pode, por conseguinte, ser tudo ou qualquer coisa.
E nada a priori é excluido como resposta. Estando a questdo
totalmente aberta, ndo existe interrogacdo mais fundamental,
mais radical sobre X. Uma pergunta completamente diferente
pressuporia a sua resposta: se perguntamos se X é til, belo,
grande ou seja 14 o que for, somos reconduzidos inevitavel-
mente 4 pergunta socratica “que & X?”, pelo menos de manei-
ra implicita, uma vez que X deve na verdade ser alguma coisa
para ser belo, grande ou util. E se X & util, por exemplo, isso
prova que é alguma coisa e a resposta terd forcosamente pres-
suposto uma solugdo a pergunta “que € X?"2

Mas Platio, ao contririo de Socrates, recusa-se a descartar
de inicio qualquer resposta possivel, sob pretexto de que, na
pergunta “que é X?”, ndo se sabe exatamente o que se busca.
X é isto mais do que aquilo? Nao se pode afirma-lo porque é
o que se esta perguntando. Como ter certeza? Nunca se tera, e
qualquer resposta estard marcada pela problematicidade, essa
problematicidade que cremos ter resolvido e que nos limitamos,
na realidade, a deslocar. Socrates sabe que ndo sabe nada. Nao
pretende responder as perguntas que faz: sabe que essas per-
guntas permanecem, como sabe que quem acha té-las resolvi-
do é um impostor, que ele o desmascarou como tal e que é ina-
til ocupar uma posi¢cdo de notivel em nome de um pretenso
conhecimento de solucdes, o qual ndo se possui efetivamente.

2. “O que escapa a4 maior parte dos homens é sua ignorincia da
natureza essencial de cada coisa. Deixam assim, julgando conhecé-la, de
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Platio pensa poder determinar as condi¢des de um res-
ponder possivel a0 questionamento e, com isso, criar o logos
racional. Sera isso responder, considerado como tal? Nao, por-
quanto o que o questionamento revela é que, situando-se em
relacio a ele, como questionamento, nio se chega a nenhum
resultado. Quando perguntamos o que € X, como faz Socrates,
ndo sabemos o que buscamos; entdo, € impossivel dizer se en-
contramos ou nio a resposta; e, se afirmamos saber o que € X,

" para que perguntd-lo de novo? Trata-se do paradoxo de Mé-

non (80 d-e), que Platio utiliza a fim de mostrar que, para
resolver o questionamento socratico, € preciso uma teoria do
logos diferente de uma concepgio baseada na problematicida-
de. Esta, como vimos, coincide com tudo o que Platdo rejeita:
a incerteza das alternativas, a insolubilidade ligada 2 muitipli-
cidade das opinides, o caos do sensivel etc. Por mais que o lo-
gos seja enquadrado como responder, ele ndo serd concebido
como tal. Dai a ndo menos célebre teoria das Idéias ou essén-
cias. Como nasceu ela, exatamente? Muito simples: a partir da
hipétese de que, se perguntamos “que é X?”, supomos que X é
alguma coisa e que o ser de X & o objeto da resposta, portan-
to da pergunta. Por conseguinte, a pergunta “que € X?” deve
ler-se “que é (este) X?”. Ndo nos interrogamos tanto sobre X
quanto sobre o ser de X, donde o desdobramento que se ope-
raentre 0s X, 0s Y, 0s Z e o ser de X, Y e Z. As esséncias reme-
tem a um mundo inteligivel, ao passo que as proprias coisas de-
pendem do mundo sensivel. Essas Idéias (ou esséncias) apre-
sentam a necessidade exclusiva que Platdo espera do logos, e
que o define. Ele a chama de “apoditicidade” (de apodeixis, de-
monstracdo). Para evitar a pluralidade das opinides e a incer-

“teza do caos sensivel, é preciso que o X sobre o qual se res-

ponde seja o que é e nada mais, que seu ser o identifique de
maneira exclusiva, sem alternativa possivel. A necessidade €

assim a necessidade do logos. A idéia de X & que faz que X
esteja para X com exclusio de outra coisa: a alternativa €

por-se de acordo no inicio da pesquisa. Mas depois pagam o prego nor-
mal desse descuido: ndo se entendem nem consigo mesmos nem com 0s
outros” (Phédre, 237 C, trad. franc. L. Robin, Paris, Gallimard, Coll. La
Pléiade, 1964).
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mencionada aqui como o que deve ser excluido, por negacio,
por assim dizer.

Uma tal visio do logos, em que tudo o que nido é apodi-
tico dependeria da doxa, da opinido e da sensibilidade, sempre
suscetivel de de%mentldo € no minimo insuficiente, sem divida.
Alias, ela peca pelo que condena: enraiza-se no problematico,
que resolve negando, decerto, mas que funciona como referén-
cia implicita e oculta. Por outro lado, para saber o que éX, ja
é preciso poder diferenci-lo de Y ou de Z, o que implica que
a esséncia ou idéia de Y assenta, apesar de tudo, em,um co-
nhecimento sensivel, por mais impreciso que se]a,fAs&m o
ponto de partida é problemamco, como o sensivel ém geral, e
tudo o que dai decorre s6 pode ser igualmente problematico,
apesar dos decretos e dos protestos. Para Platio, a dialética
parte do sensivel para ascender as Idéias e em segunda tornaa

s um
jogo de Tdéias puras, como na matematica. Essa dialética é ao
mesmo tempo apoditica, portanto cientifica, e enraizada no pro-
blemitico, isto é, nas questdes que nutrem os didlogos, que ex-
primem a ignorincia subjetiva dos participantes. Como a dia-
lética pode ser simultaneamente a voz da necessidade (objeti-
va) e a expressdo da ignorincia dos homens (subjetividade: eu
sei isto, outro o ignora, por conseguinte se interroga)? Uma tal

antinomia somente sera resolvida com Aristételes, que separa- -
ra a dialética (lugar da argumentacio) da ciéncia, cuja textura

€ a logica. Aristoteles se dedicard a produzir uma teoria da
argumentacdo e da retorica, como se dedicari a teorizar a logl—

~ca, enquanto Platio amalgamava as duas, poupando-se com

isso a preocupacgio de produzir conceltuahzagoes independen-
tes, proprias a cada uma, Se Aristoteles teve de codificar a 16gi-
ca e se foi o primeiro também a sistematizar a retorica, isso de-
corre da explosio inevitavel da dialética platonica num Jogos
“destinado” a levar as marcas do humano e de sua contingén-
cia, assim como a poder engendrar, somente por proposicoes,
julgamentos apoditicamente verdadeiros.

A verdade € que a alma esti dividida entre esses dois lo-
goija em Platdo, e que ai se trama o jogo das paixdes, dos dese-
jos sensiveis, embora estes ndo facam, verdadeiramente, parte do
logos. Dai a alegoria, o mito, as imagens a que Platio recorre
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no Fedro para falar do que escapa a razdo, do que se the opoe
e que deveria também poder, apesar de tudo, voltar a ela.

A alma é comparada a animais atrelados, conduzidos por
um cocheiro que tenta harmonizar os puxdes dos cavalos que
se lancam em dire¢des opostas. Eles simbolizam de fato o ape-
tite sensivel e a forca de resisténcia a esse apetite, enquanto o
cocheiro representa o julgamento da razdo sa.

Poder-se-ia pensar que a razdo bastaria para dominar o
desejo sensivel sem apelar para um terceiro elemento, repre-
sentado aqui por um dos cavalos, o espirito de resisténcia, o
esfor¢o, a coragem, a vontade em suma. Uma faculdade inter-
medidria entre a pura razdo e sua auséncia. Conhecer o bem é
proibir-se de fazer o mal e ninguém pode, portanto, ser mau
voluntariamente. A maldade s6 pode provir da ignorancia. En-
tretanto, isso nio impede Platdo de introduzir o terceiro ele-
mento, como se vé mais claramente ainda na Repuiblica, Livro IV,
em que ele utiliza o exemplo da sede para ilustrar o desejo
sensivel:

“Devemos afirmar que hi casos em que as pessoas seden-
tas se recusam a beber? — Ah, disse ele, certamente, muitas pes-
soas e em muitos casos! — Mas, repliquei, o que se afirmaria de
tais pessoas? Nio seria que, enquanto no fundo de sua alma ha
o que as incita a beber, dentro dela hd o que disso as afasta,
principio distinto daquele que incita e que o domina?”?

H4 na alma, ao lado da razdo, um principio ativo € um
principio passivo, agao e paixao se compensando, de certo mo-
do. Essa vontade de lutar contra a paixdo nio ¢é verdadeira-
mente racional, na medida em que ela propria se mostra, afinal
de contas, bastante passional, e Platao caracteriza-a como um
“ardor de sentimento”, uma prova de coragem que consiste
em encolerizar-se contra a violéncia que os desejos exercem
sobre nos se nio cuidamos, precisamente, de lhes resistir: “E que,
s vezes, a irritacdo luta com os desejos, como se fosse uma
forca diante de outra.™

3. République, 439 c, trad. franc. L. Robin, Paris Gallimard, La Pléiade.
4. Ibid., 440 a.
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O estatuto particular dessa func¢do da alma, que se chama-
ra irascivel — visto que se trata de lutar e se enfurecer contra
seus desejos — nio deixa de suscitar problema. Deve-se colo-

ci-la do lado da fungio raciocinante ou do lado do impulso-

sensivel, que chamaremos o concupiscivel, se bem que seja
distinta do concupiscivel do aspecto sensivel, segundo as cir-
cunstincias e 0s casos?

Para bem compreender o que anima aqui Platdo, é preciso
entender o dilema com o qual ele se confronta. A Razio tende
para um bem e o conhecimento deste leva naturalmente a pra-
tici-lo. Lembremos: ninguém é mau voluntariamente. Tradu-
zamos: 0 mal é fruto da ignorincia, da auséncia da razio, e
puro produto da paixio, cega e automatica, como a sede que
induz a beber. O sabio esta no Bem e, no entanto, conseguiu
dominar ou eliminar suas paixdes. Em compensagio, aquele
que esta entregue a elas nem mesmo sabe o que faz e sequer
tem alguma possibilidade de sabé-lo, visto que entdo deveria
saber o que ignora e isso seria contraditdrio. Nao.hi pois, real-
mente, possibilidade de passagem da paixdo a razio. Ou eu sei
e ja ndo preciso ficar sabendo, ou ignoro e nio sei nem mes-
mo que deveria ficar sabendo, nem o que posso saber. Esse di-
lema faz lembrar o paradoxo do Ménon. Se sei o que busco, ja
nio tenho necessidade de buscar, e, se nio sei, sequer me é
possivel buscar. Lembremos que o Ménon &€ um didlogo con-
sagrado a virtude: nele, o vinculo entre o Bem e o saber é rea-
firmado. Ndo nos admiremos de ver o paradoxo do Ménon
transposto aqui. Ou temos razio ou estamos privados dela, sem
esperanca de adquiri-la, pois seria preciso saber pela razio
que estamos situados fora da razio. O filésofo, nessas condi-
¢des, ndo se justifica, porquanto nio se pode fazer tirar pro-
veito da razio aqueles que, sem o saber, dela estdo privados.
A passagem da paixdo a razdo €, ou inttil, ou impossivel, o que
nos dois casos condena a filosofia. Mas, dizendo que o ho-
mem comum vive de suas paixdes, o filésofo mostra que se
pode proferir um discurso, um discurso racional, sobre o que
mais se distancia dele. Isso quer dizer que, a0 mesmo tempo,
a superacio do passional & assegurada, pois falar dele é situar-se
além. Falar das paixoes equivale, para a razio, a saber quan-
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do nio se sabe e o que é possivel saber vendo o que hi a su-
perar. A paixdo desempenha assim o papel de revelador, se ndo
de legitimador (paradoxal) do filésofo precisamente em sua
necessidade, com relacio ao homem comum. As trés partes ou
funcdes da alma acha-se associado um tipo de homens na
Cidade: ao rei-filésofo corresponde a supremacia da razio; a
massa laboriosa, somente preocupada em saciar seus apetites
sensiveis, a paixdo; e 4 execucdo dos designios da razio, os
guardas, que tém assim o papel de classe intermedidria.

Mas na paixdo hd mais que um simples papel negativo ou
mesmo a justificacdo politica de uma classe de guardas na Ci-
dade. As paixoes, para Platdo, visam a explicar que o homem
nio se preocupa com a razio nele oculta. O saber € idéntico
A virtude por ser conquista operada sobre a ignorancia do Bem,
a qual os apetites sensiveis conduzem irremediavelmente o
homem quando nio sido refreados. O saber liberta da necessi-
dade sensivel, fazendo descobrir a verdadeira natureza do bem.

Em conclusdo, a paixdo é o que faz que eu ignore; a razao,
que eu conhega; € a for¢a da vontade, que eu possa aprender.

2. 0 ocaso do platonismo e o nascimento da ontologia
proposicional em Aristételes

O estatuto da parte irascivel da alma acha-se assim, para
Platio, ligado ao do saber. Sem essa faculdade intermediaria,
nio se poderia nem adquirir nem ensinar a virtude, simples-
mente porque nada poderia ser aprendido. Ndo basta conhe-
cer os fins para realizi-los, porquanto & preciso também a
forca para fazé-lo, uma for¢a que deve afastar o espirito das
paixdes que o impelem para os prazeres imediatos, sensiveis,
e lhe fazem esquecer os fins auténticos. O exercicio da razio
exige uma ascese, um deslocamento dos desejos, em proveito
unicamente das exigéncias do logos. Pensar um fim racional
requer uma vontade real de atualiza¢do, um dominio sobre as
paixdes mais faceis de satisfazer, pois seu objeto & mais palpa-
vel e mais acessivel. A alma, voltando a lembrar-se do que sem-
pre soube, liberta-se simultaneamente do corpo-obsticulo, que
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subordinaria a razdo i paixdo se a alma nio pudesse se liber-
tar desta. Adquirir o saber nada mais é do que reencontri-lo
por meio do sensivel, mas para além do sensivel, véu necessa-
rio, mas véu ainda assim com respeito ao inteligivel.

Para AristOteles, o problema do Ménon permanece um
dilema que é preciso resolver por ser absolutamente funda-
mental, visto que se trata de explicar a aquisi¢io do saber. No
comego dos Segundos Analiticos, em que expde sua concep-

¢do de ciéncia, ele diz mesmo que sua visdo resolve esse para- -

doxo colocado por Platio como exigéncia que toda epistemo-
logia tem de enfrentar. A ontologia, tendo o ser como neces-
séario, apresentar-se-ia como uma solugio incontornavel. Mas
Aristoteles ndo acha possivel, nem aceitdvel, partir do sensivel,
sempre hipotético e contingente, para fundar a ciéncia, o sa-

ber, o qual nio pode ser nem uma coisa nem outra, tendo por

objeto a verdade necessaria, apoditica. Ora, a dialética plato-
nica enraiza-se nesse ponto de partida: no fim das contas, s6
pode ser tributiria dele. Se se parte do problematico, como es-
perar que aquilo que dele provém nio o seja? Partir do sensi-
vel para alcangar o inteligivel € postular um procedimento
impossivel de realizar. O saber no pode ser apoditico se nasce
daquilo que n3o o é. A dialética seri, ou contingente como as
perguntas e respostas dos interlocutores, ou necessiria como
o saber que ji nio ser4, entio, dialético, mas (dira Aristételes)
analitico. Dar-se um ponto de partida é estabelecer um princi-
pio. Seri este entdo o sensivel, ao qual o inteligivel, diferente
por natureza, ndo pode se reduzir, ou serd o inteligivel, cujo
acesso deve ser explicado, sobretudo se aceitamos o fato de
que os homens partem das sensa¢des e do conhecimento sen-
sivel antes de tudo? O dilema parece impossivel de resolver,
uma vez que remete 2 alternativa do mistério inacessivel e da
contingéncia sensivel estranha a todo conhecimento verdadei-
ro. Platdo julgard achar a solu¢io na cisio da dialética em
duplo movimento, ascendente e descendente, corresponden-
do ao que se chama em geometria, desde Papus, anilise e sin-
tese. Embora eu tenha exposto longamente a articulagio inter-
na dessa dialética em minha Problematologia, creio nio ser
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indtil lembraf, em todo caso, suas dificuldades — porque elas
vdo levar Aristoteles a lhes dar naturalmente uma solugio.

O ponto de partida da anilise & problematico: supde-seuma
questdo resolvida para poder, precisamente, resolvé-la. Apre-
senta-se uma hiptese e tiram-se conseqiiéncias a fim de testi-la,
verifici-la. Como esperar chegar a isso? Se o ponto de partida
€ problemitico, toda a cadeia de inferéncias que dele proce-
dem também o serd. E preciso, entio, um segundo movimento
chamado sintese, em que se parte das conseqiiéncias, estas,
porém, consideradas como fatos conhecidos independente-
mente, donde se deduz a hipotese da anilise, a qual faz as ve-
zes agora de conclusio para a inferéncia. Tomemos um exemplo
simples: vejo gotas de 4dgua escorrendo pela minha vidraca e .
concluo dai que € a chuva a cair - porque a chuva, quando cai,

__sempre se espalha em goticulas pelas paredes Jisas onde- bate. __

Temos, em suma: se A, €éntdo B, porque B implica A. A primei-
ra inferéncia parte de uma observagio sensivel, dando lugar a
uma hipdtese que se verifica em seguida, e também instanta-
neamente, por um movimento inverso. Hi gotas de 4agua, por-
tanto chove; pois, se chove, hi gotas.

Para que o processo de validagdo possa ocorrer, a sintese,
que verifica as hipoteses sucessivas da anilise, deve ser inde-
pendente dela. Deve constituir um movimento distinto, o que
evidentemente n3o é o caso: as conseqiiéncias da anilise sdo
tiradas em vista da sintese inversa. A dialética representa esse

duplo_movimento que unifica anilise g_smte.éc_,numa ida e
_volta mteggadas Equivale a dizer que a sintese, enraizando-se
na anilise e em seu resultado hipotético 1mctal € igualmente
problematica, permanecendo circular em suas conclusées. Os
geOmetras, alids, bem o sabiam, ja que procediam seja por ana-
lise, seja por sintese, sendo ambas redundantes. Descartes utili-
za ainda, nas Segundas Respostas as Meditagoes, o método sin-
tético para reencontrar, de outra maneira, o que a ordem das
razdes, analitica, fizera-o descobrir, seguindo a trajetria de uma
consciéncia somente propensa as idéias claras e distintas.

E, pois, ilusério querer fundamentar a anilise na sintese,
ja que os dois procedimentos nio podem se tornar auténomos
reciprocamente. Ou eles se duplicam ou se adaptam um ao
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outro, ndo sendo a sintese mais que a inversao, as vezes auto-
matica, da andlise. Dai a idéia de Descartes de fazer delas um
simples modo de exposicao de resultados, cuja descoberta pré-
via a andlise assegurou para si. A dialética permanecerd pro-
blematica ainda que pretenda eliminar toda problematicidade,
porque nela a sintese depende da andlise. Em suma, a questao
¢é saber como se chega ao principio, questio um tanto contra-
ditoria na medida em que o principio, sendo primeiro, consti-
tui um ponto de partida mas ndo de chegada. O desdobra-
mento da dialética em andlise e sintese parece poder resolver
esse paradoxo, porquanto o primeiro nio o é ¢ o é a0 mesmo
tempo, conforme se considere a ordem da andlise ou a ordem
da sintese. O que € primeiro sinteticamente € Gltimo analitica-
mente. Mas se for preciso dissociar analise e sintese sem que
isso seja verdadeiramente possivel, resultard que nao se pode-
ra de fato resolver a questao do principio. Ele € primeiro e ulti-
mo sob um ponto de vista diferente, mas, como a ordem ana-
litica nos faz partir de uma realidade hipoteticamente primeira,
o que € primeiro em si (sinteticamente) s6 nos serd conhecido
problematicamente, embora o fundamento em si seja teorica-
mente a fonte do cariter apoditico do logos. E o que vé muito
bem Aristoteles: “O proprio Platao se achava nesse ponto, e
com justa razdo, muito embaragado, procurando precisar se o
caminho 4 seguir ia aos principios ou partia dos principios [...]
O certo € que se deve partir do conhecido; ora, o que nos é
conhecido o ¢ de duas maneiras: relativamente a nds e abso-
lutamente.” Separemos as duas ordens: a da discussao proble-
mdtica, que Aristoteles chamard dialética ou retorica, e aquela
que parte do mais conhecido em si, a ordem da demonstracao
logica, com seus silogismos apoditicamente verdadeiros. O lo-
gos vai assim recuperar a contingéncia, o hipotético, o possi-
vel, o provavel, a opinido, que tinham sido relegados por
Platao a doxa, porque somente o ser € e ndo pode deixar de
sé-lo. O retorico pode assim se enunciar num nivel proprio ao
idmbito do Jogos, a0 mesmo tempo que as paixdes, nas quais
entram em conflito as opinides humanas. Quanto ao parado-
xo do Ménon, ele se deixa resolver pela teoria aristotélica da
ciéncia, que parte do conhecido e se dirige para o desconhe-
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cido, sem que haja reminiscéncia, mas apenas logica. As paixoes
ja ndo vao servir de contraponto para uma teoria do conheci-
mento que se define pela remo¢ao e dominio delas, mas vio
estar onde, para nos pelo menos, elas tém seu lugar natural no
enfrentamento dos homens entre si e na discordia do homem
consigo mesmo. Certamente, se o cardter apoditico permanece
a norma natural da ontologia, de todo logos, que existe como
solugio e afirmagdo da verdade, dever-se-a entio concluir que
AristOteles, introduzindo novamente a problematicidade, fara
recair o logos na contraditoriedade insolavel, encarnado no
aporetismo socratico? O logos, excluindo as alternativas, relega
ao indizivel o problematico que nelas se mostra. Se as oposi-
¢Oes, as reversibilidades, as contingéncias sensiveis sdo reinte-
gradas no logos, este ndo se destréi no mesmo momento?

Nessa fase assistimos a uma verdadeira revolucio intelec-
tual, que terd conseqiiéncias incalculaveis na historia do pen-
samento, até nossos dias. De que se trata exatamente? Poder-
se-ia qualifica-la primeiro da seguinte maneira: o abandono da
teoria das Idéias, que apenas conhece a necessidade, em pro-
veito de uma nova visio centralizada na integracio da multi-
plicidade, do acidental, do A que pode ser nao-A sem que por
isso 0 ndo-ser tenha direito de cidadania. Mas de que maneira
0 que ¢, sendo necessariamente ele proprio, poderia ser outro?
O ser uno € multiplo, pelo menos na qualidade de possibilida-
de intrinseca, a priori, sem deixar de ser o que é — portanto,
necessario. Ele ndo pode ser uno e multiplo ao mesmo tempo
e do mesmo ponto de vista (principio da ndo-contradi¢io).
Aristoteles dira que o ser € uno como sujeito e multiplo como
predicado. A multiplicidade predicativa deixa-se reconduzir a
varios grandes grupos que ele chamara de categorias (do ser).
A teoria da proposi¢do nasceu, codificada em sua forma prin-
cipal, com o sujeito, o predicado e a ligacio que une a dife-
renga ao seio de uma identidade nao contraditoria.

O proposicionalismo emerge sob a égide do principio de
ndo-contradicdo: uma alternativa, P/ndo-P, ndo € a expressio
de um problema, como se poderia temer, a emergéncia de
uma contingéncia que pode presenciar a inversio de seus ter-
mos, mas a afirma¢do de uma e sempre #nica proposicio. P e
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ndo-P podem ser predicados aplicados sucessivamente ao
sujeito S, caso em que de cada vez se tem uma Unica proposi-
¢do, ou melhor, em que se tem apenas uma proposi¢ao por-
que um dos predicados € inaplicivel. Tem-se, pois, uma pro-
posicio verdadeira, enquanto a outra, falsa, é excluida. Ne-
cessariamente. O Jogos mantém a apoditicidade como norma
porque a multiplicidade dos atributos do sujeito se anula na
unidade (necessaria) deste altimo. SoOcrates € calvo ou nao,
jovem ou ndo etc.; mas Socrates € Socrates e nio pode deixar
de sé-lo. Isso exclui as contradi¢oes. A contingéncia acidental
dos atributos possiveis, a problematicidade, resolve-se e anu-
la-se no sujeito-substancia da proposicdo, sempre inquestiona-
vel em toda questdo possivel. Quem € jovem ou nado-jovem,
calvo ou nao-calvo sendo aquele que € Socrates e a proposito
do qual a questao se coloca, nao estando porém, ele proprio,
em questao, uma vez que subentende as questoes formuladas
a seu respeit? A necessidade do ser exprime-se, entdo, antes de
tudo, no sujeito proposicional cuja textura apoditica, cuja iden-
tidade sem divisao, sem alternativa, fazem dele o lugar privile-
giado da ontologia como reflexao do logos sobre si proprio e,
sobretudo, preservam o seu ideal, formulado pela primeira vez
por Platao’.

Aristoteles conseguiu assim, a0 que parece, conservar o
cardter apoditico do logos, fazendo da contingéncia a expres-
sdo do possivel proposicional, que a unidade do sujeito reduz
sempre mediante uma proposicio que diz o que ele €.

Pode-se afirmar a contingéncia e Aristoteles a afirmara
como modalidade do ser, definindo ao mesmo tempo as gran-

5. "Toma-se o Ser em multiplos sentidos, conforme as distingoes
anteriormente feitas (...) num sentido, significa o que € a coisa, a substin-
¢ia; em outro, significa uma qualidade, uma quantidade ou qualquer pre-
dicado dessa espécie. Mas, entre todas essas acepgoes do Ser, € claro que
o Ser no sentido primeiro € ‘o que € a coisa’, nogao que exprime simples-
mente a Substincia (...) Por conseguinte, o Ser no sentido fundamental,
nao uma modalidade do Ser, mas o Ser absolutamente falando, somente
poderia ser a substincia” (Métaphysique, Z, 1, 1028, trad. franc. Tricot,
Paris, Vrin, 1986, pp. 348-49).
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des regides discursivas da dialética, da retorica, da poética, da
politica e da ética, que se alimentam todas da pluralidade do que
€, do que pode ser de multiplas maneiras, caracterizaveis a cada
vez especificamente.

3. Dialética, retorica e poética

Ha o que € tal como deve ser. A ciéncia nos falara disso.
Ha o que € tal como pode ser, por conseguinte, tal como pode
nao ser também. Trata-se do objeto da retdrica. Para o que foi,
mas poderia nio ter sido, o género discursivo por exceléncia
€ a retorica judicidria. Julga-se o que aconteceu, mas, cOMoO
isso poderia nio ter acontecido, a responsabilidade do agente
fica comprometida e, se hi debate, é porque precisamente se
julga da oportunidade da alternativa. Serd preferivel ndo agir?
A agdo sera o ato culpdvel que uma das partes proclama como
tal? Seria possivel ndo cometer esse ato? Se a resposta for nega-
tiva ndo havera debate, pois o acontecimento devia se produ-
zir e ninguém poderia impedi-lo. O processo judicidrio pressu-
poe a liberdade, a responsabilidade na acio julgada e a possi-
bilidade de um comportamento alternativo. A oposicao das
teses e dos advogados no tribunal poe em cena a alternativa,
a negatividade imanente ao simplesmente possivel.

Se o género judicidrio se volta para o passado, o género
que Aristoteles chama epiditico (ou demonstrativo) concerne
ao presente e corresponde ao discurso em que entram em
jogo o louvor e a censura, o prazer imediato (contemporineo)
necessario a aprovacao ou o desprazer com o que se diz ou se
ouve, o qual estd associado a desaprovacio. Rejeicio, afasta-
mento ou, ao contrrio, apropriacio do orador e identificacio
com ele. Discursos politicos, elogios dos vivos e dos mortos,
ou com mais freqiiéncia efeitos de estilo, sdo os objetos privi-
legiados desse tipo de retorica.

Quanto 2 terceira grande categoria de retérica, nio admi-
ra que ela se concentre no futuro: aquilo que serd, mas que
poderia jamais ser, depende de um poder-ser que nao tem
nenhuma necessidade e que, visto agora, talvez se anule numa
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realidade diversa. Se hi debate sobre o futuro, repitamos, é por-
que se faz uma pergunta sobre um poder-ser capaz de inver-
ter-se e a respeito do qual cumpre deliberar, por exemplo tendo
em vista uma acdo. Esse género deliberativo, como o chama
Aristoteles, € aquele que se emprega principalmente nas as-
sembléias politicas, onde se deve determinar uma opgio e
uma conduta.

A poética estuda, nio o que é e teria podido, pode ou po-
dera nao ser, mas o que ndo é, embora possa ser. Ocupa-se da
ficcdo na medida em que esta imita o real, situando-se em
relacdo ao que €, mas segundo o “ndo-ser”. Falar-se-4 aqui de
mimesis, de imita¢io, de semelhanga para qualificar um dis-
curso que ¢ ficticio porque enuncia o que ndo é como podendo
ser; dai, a semelhanca. O receptor, mesmo quando nio acre-
dita realmente no que lhe contam, dird contudo para si mes-
mo: “E possivel.” Por isso, afirma Aristoteles: “Somente delibe-
ramos sobre o que nos parece acontecer de maneira diversa,
sendo esta a Gnica ocasido de deliberar, visto que jamais se pde
em deliberagdo o passado, quando nio se pdde fazer de outra
maneira, nem o futuro, quando é impossivel que aconteca de
outro modo, nem o presente, quando nio se pode impedir
que seja como é, pelo menos enquanto se permanece nessa
opinido e se ]ulga o assunto dessa maneira.”

Retbrica e poética sio complementares como as duas ra-
mifica¢gdes da possibilidade. Resta a dialética. Mais geral que
as outras, a dialética o é simplesmente porque trata do inverso
da sintese, puramente logica, se dirige is leis de base do dis-
curso problematico, e a0 que o faz ser tal e se situa como com-
plemento’ em relagio 3 ciéncia. Que se estuda entdo na dialé-
tica? O que € anterior 4 demonstragio logica e cientifica, como
os principios que ela emprega e que nio podem ser demons-
trados necessariamente porque estabelecem, precisamente, a
necessidade. A dialética ocupa-se igualment

~opinido e das ¢reA¢as que tornam pIauswel
olhos de um dado auditério. ‘ ‘

JERE————

6. Rbétorigue, 1, 1357 a, trad. franc. Cassandre, 1733, p. 19.
7. Topiques, 1, 2, 101 a.
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Mas o que torna possiveis, finalmente, a retérica, a dialé-
tica ou a poética € uma certa visio da contingéncia no interior
do logos e, mais ainda, de sua modalizagio humana, de que
ndo falamos até agora, mas a qual Aristdteles nos remete o
tempo todo, ji que subordina a ret6rica®, e mesmo a ética, a
politica®. Nao se tenta impingir que tudo é decidido antecipa-
damente, que nio se pode influir sobre as decisdes, pois a or-
ganizacio da Polis, da Cidade, se faz por exemplo autoritaria-
mente por alguns ou por um so, excluindo-se toda participa-
¢io racional na vida em comum.

Dai a questio de saber como se articulam o humano e o
logos, ou, mais precisamente, como o /ogos pode desenvolver
modalidades de categoriza¢do tais como a a¢do e a paixio,
aplicaveis em seguida aos seres particulares (os “objetos” do
logos) que sdo os humanos.

™  4.A articulacdo fundamental do logos
proposicional e a génese do pathos

Aristoteles tende a separar o que é primeiro em si, a subs-
tdncia, € 0 que € primeiro para nds, a sensacdo que adquiri-
mos por meio dos predicados sensiveis. E préprio dos homens
ir do particular ao geral, o qual serve de suporte para as qua-
lidades sensiveis e é, assim, anterior a elas do ponto de vista
légico e ontoldgico. Mas as duas ordens, embora imbricadas
conforme vimos, devem ser separadas, como o problemaitico
em relagdo ao nio-problemitico a fim de resolvé-1o'®. Nessas
condi¢des, ndo se percebe bem como serd possivel unir, exce-
to pelo desejo, o mais cognoscivel para nés ao mais cognosci-

8. Rhétorique, 1, 2, 1356 a.

9. Ethique a Nicomagque, 1, 1, 1094 b.

10. Concepgio paradoxal, na medida em que se trata de atribuir uma
ordem a outra, como a solugdo que apenas o é em relacdo ao problema,
separando-o completamente dela para ndo situd-lo em confronto com
ela, visto que o problema a anula como solugio. Eis ai todo o paradoxo
de resolver uma questdo negando-a.
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vel em si, que se apresenta antes de tudo como um desconhe-
cido. Reaparece ai o velho problema do Ménon, sendo insus-
tentavel a separagao que Aristoteles pretende praticar. Encon-
trar-se-ao o pathos e a paixao no desvio da jungio, entretanto
recusada, entre o primeiro em si e o primeiro para nds, huma-
nos. A solugio de Aristdteles consiste em sustentar que a subs-
tincia contém implicitamente os atributos que se conhecem
primeiro. Isso equivale a afirmar que a substincia esti em
poténcia em suas qualidades, que é a atualizacdo delas. Mas
poder-se-ia dizer também que ela &€ o que nio é, ou que ela
nio € o que é, afirmacio contraditoria se Aristoteles nio dis-
tinguisse o ser em ato do ser em poténcia. O que & primeiro
em ato € Gltimo em poténcia: © mesmo e ndo 0 mesmo, mas
de um ponto de vista diferente. O Socrates velho esti em
poténcia no Socrates jovem e a atualiza¢ido dessa potencialida-
de conforma-se com o ser de Socrates, o qual, por assim dizer,
sempre foi o que é.

Obviamente, a ruptura entre o que € primeiro em si € 0
que vale apenas para nds reduz-se a uma UGnica dimensdo,
porquanto os predicados, primeiros para nbs, vio finalmente
se concentrar no sujeito e enunciar 0 que o sujeito €. 4 propo-
sicdo € o lugar de fusido dessa ruptura entre o em-si e 0 para-o
homem. Como o ato e a poténcia sdo a diferen¢a de uma iden-
tidade, a identidade do sujeito, a proposicio definird o ser do
sujeito pelo predicado, que apesar de tudo € bem distinto dele.
A assimetria do sujeito e do predicado no interior da proposi-
¢do € a memoria da ruptura entre as duas ordens de pensamen-
to, mas, a0 mesmo tempo, anula sua separagio. As qualidades
do sujeito exprimirdo o que ele &, e como Socrates é incapaz de
ndo ser Socrates, a contingéncia, muito paradoxalmente é ver-
dade, estara “reduzida”.

O pathos € precisamente a voz da contingéncia, da quali-
dade que se vai atribuir ao sujeito, mas que ele ndo possui por
natureza, por esséncia. No inicio o pathos &, entio, uma simples
qualidade, o sinal da assimetria que prevalece na proposi¢io
e a define. Lugar de uma diferenca a superar na identidade e
pela identidade do sujeito, o pathos € tudo o que nio € sujeito
e, 20 mesmo tempo, tudo o que ele é. Vé-se que, a primeira
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vista, o pathos € ambiguo: € o sinal de uma diferenca que se
pretende anular, mas também a marca que faz o sujeito nio
ser um predicado. Nio se pode, por conseguinte, transformar
o sujeito em propriedade nem, inversamente, fazer do predi-
cado uma substancia. A identidade do sujeito logico apbia-se,
pois, no pathos: este, com isso, remete ao nascimento da or-
dem proposicional, cujo carater contraditério efetivamente re-
vela, pela identidade que ele consagra, descaracterizando-a e
anulando-a na diferenca proposicional. O pathos introduz-se
na proposicao, ordem Unica da razdo, caso esteja na natureza do
sujeito ser aquilo mesmo que #ds percebemos pelo predicado.

A atualizagdo faz parte da propria natureza do sujeito,
enquanto o pathos tem o sentido provisorio de levar o homem
a tomar conhecimento dessa substincia. O predicado perten-
ce ao sujeito. A tomada de conhecimento deste Gltimo parece-
lhe imanente. Nao hd ordem autébnoma do conhecimento, do
ser que ndo acabe por fundir-se no proprio ser e manifestar-se
a partir dele, fazendo da contingéncia um momento do que se
revelard como necessario e natural. A natureza, segundo Aris-
toteles, € um devir autofinalizado, um principio de atualizacio
em virtude da esséncia do sujeito. Physis (natureza) e pathos
opodem-se, pois a natureza € um principio ativo de devir, um
fim interno do ser que o fez vir a ser em ato o que ele ji era
em poténcia. O natural move-se por si, no sentido imanente exi-
gido por sua esséncia.

O pathos finalmente consagra a assimetria do sujeito e do
predicado, fazendo deste algo que pertence aquele. Ao mesmo
tempo, anula-se como pathos. Todavia, sem ele, ndo haveria
esse resultado, a saber, que a proposi¢io se anula sem a assi-
metria de seus dois componentes. O sujeito acolhe a predica-
¢d0, mas nunca € ele mesmo predicado!'. Eis af uma definicdo
sem divida negativa, mas que nem por isso deixa de ilustrar
efetivamente a idéia de assimetria constitutiva da ordem pro-
posicional. O pathos €, em suma, 0 momento contingente e pro-
blematico que busca reencontrar a natureza das coisas, sua
finalidade propria, determinada pela esséncia. Preserva a iden-

11. Métaphysique Z, 3, 1028 b e 1029 a.
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tidade do sujeito gragas a diferenga daquilo que nao € ele, mas
que, mesmo assim, €. O pathos constitui, portanto, €sse lugar
impossivel da diferenca proposicional sem a qual ndo haveria
identidade de substincia. Diferenca ontologica verdadeira, o
pathos representa a supressao da alternativa e do problemti-
co concebido como uma etapa momentinea que se supoe nao
ter surgido jamais, mas sem a qual o proprio resultado da reso-
lucdo ndo teria sentido. Dai a ambigiiidade das paixdes: ndo ha
sujeito sem essa contingéncia que o afeta e o define (que seria
Soerates se fosse definido apenas por sua esséncia, sendo a mes-
ma coisa que Platdo, por exemplo?) e nao ha sujeito (portanto,
identidade necessiria) quando a ele se chega somente por seus
atributos contingentes.

Mas como se dard essa passagem do pathos, como pro-
priedade contingente, para a paixao, tal como costuma ser en-
tendida?

Na realidade, nem todas as propriedades de um sujeito se
fundem nele, assegurando a necessidade e a identidade que
constituem sua natureza propria. Dir-se-ia que, nessas condi-
¢des, a contingéncia da marcha do conhecimento se manifesta
em sua diferenca, inassimildvel para a ordem da substdncia, do
em-si. A natureza opde-se, entdo, o campo do humano e de
suas prioridades especificas, que se desdobram em relacdo ao
desenvolvimento natural. Qual é a caracteristica dessa regido
que vé o pathos se tornar o lugar do humano, da contingéncia,
da alternativa?

Para os gregos, o artificial e o convencional, isto €, 0 que
ndo tem seu fim naturalmente em si, mas exteriormente a si,
opunha-se ao natural. A agdo e a deliberagio se apoiardo, nesse
caso, na escolha dos meios e dos fins, em seu ajustamento. A
paixio, tornada incontorndvel, exige a acdo. Dai a obrigatGria
‘relacio ética com a paixdo, pois a moral se estriba numa justa
deliberacio capaz de ensejar a agio. A paixdo € o obsticulo
que a agdo enfrenta. Um ser naturalmente levado a realizar sua
finalidade essencial ndo pode deixar de atualizi-la: a planta nao
tem escolha ética e, ao contririo do que se passa com o ho-
mem, seu fim lhe é prescrito. A planta, avancando inexoravel-
mente para seu destino e realizando-o biologicamente, ndo po-
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deria, pois, ter paixdo. O pathos tornou-se assim paixdo, ex-
pressdo da natureza humana, da liberdade, comprometido com
a ética, portanto com a ac¢do, que transforma a paixio de pre-
feréncia em virtude.

Mas ha mais. Na diferenga pura que se cria pela emergén-
cia de um pathos irredutivel ao sujeito, este se vé ameacado
em sua identidade em proveito da pura alternativa. Por esse
pathos, pela paixdo, sai-se da identidade do sujeito, e nio so-
mente do em-si, em beneficio do humano. A paixdo escapa ao
logos, centrado no cariter apoditico proveniente da identidade
redutora do sujeito; assim se compreende o cariter ameacgador
e irracional da paixdo por um Jogos definido apenas pela apo-
diticidade. O dualismo, que ressurge do aspecto inassimilivel
do pathos a substincia, vai opor a ordem humana e a ordem
natural, ou, se se preferir, dois sujeitos diferentes. A paixdo serd
assim o proprio conceito do desdobramento, da diferenga irre-
dutivel, do drama possivel, do que escapa ao conceito.

A paixdo € a alternativa, sede da ordem do que é primei-
1o para nos, dissociada essa ordem daquilo que é em si e irre-
d'utl\./el a este. Ela &, por isso mesmo, o lugar do Outro, da pos-
sibilidade diferente do que somos afinal; o individual por opo-
sicdo ao universal indiferenciado. A paixdo é, portanto, relagio
com o outro e representac¢ao interiorizada da diferenga entre
nds e esse outro. A paixio € a propria alteridade, a alternativa
que nio se fard passar por tal, a relacio humana que pde em
dificuldade o homem e, eventualmente, o opora a si mesmo.
Compreende-se, nessas condicdes, que a paixio remete 3s SO-
lugbes opostas, aos conflitos, 4 diferenga entre os homens. A
oponibilidade que une e desune os homens é precisamente o
passional, a contingéncia que os libera a0 mesmo tempo que
pode entregi-los ao que a destréi e a0 que os subjuga.

Quanto a virtude, distingue-se do pathos por ser o lugar
de identidade do sujeito, que dessa maneira atualiza, exercita
e pratica suas disposi¢des. As paixdes, ao contririo, fazem-no
qscilar: sdo o lugar da alternincia, da inversio, sendo grande o
risco de que o sujeito ai se perca de alguma maneira. Pela vir-
tude, o homem imita a ordem natural em que se realiza aquilo
que, de poténcia, deve passar a ato. A diferenca reside em que,
por natureza (portanto, por esséncia), a saide € o que faz rea-
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lizar-se o salutar, ao passo que o homem deve produzir o fim
e, para tanto, escolher igualmente os meios apropriados. Essa
busca do Bem, que é aquilo a que se dirige toda agio, é seu
fim, a finalidade sobre a qual cumpre deliberar. Dai o papel da
razdo, que consiste exatamente em escolher os fins e propor-
cionar-se (literalmente) os meios. O que a natureza faz natu-
ralmente, deve o homem fazer ativamente e, sobretudo, deli-
beradamente. Havendo deliberacio, ha escolha oposta e, por-
tanto, paixbes. A virtude é entdo o exercicio da razio no ho-
mem, contemplativa quando o espirito encontra seu fim em si
mesmo, pratica quando adota e persegue fins racionais mais
exteriores, dominando as paixdes, que se opdem e sio ante-
riores a delibera¢ido determinante da escolha final, a qual anula
toda oposigio possivel. A razio fornece um resultado se a pai-
x40 o bloqueia mantendo a alternativa, ou o inverso, se percorre
os oponiveis. Aristételes, que entretanto admite as paixdes e
ndo as condena a priori €Xceto por seus excessos, ndo as apre-
cia verdadeiramente. E o mesmo caso, alids, da retérica, que
ele reabilita mas a4 qual preferird sempre a forga apodmca do
saber cientifico. “A violéncia da paixdo somente estimula as
condi¢des de cariter idéntico, de sorte que, aumentadas e for-
talecidas, chegam a suplantar a razio. E preciso, entretanto,
velar para que essas paixdes se mantenham num justo meio-
termo e limitar seu nimero, cuidando para que em nada con-
trariem a razdo.”"? A virtude exige a reflexdo quando, de outro
modo, a paixio possa progredir irrefletidamente. A razio é uma
paixdo refletida, portanto contida, subordinada a um fim pen-
sado. “A virtude &, pois, uma disposi¢do adquirida voluntaria,
que em relac¢do a nds consiste na medida definida pela razio,
conformemente 4 conduta de um homem ponderado. Ela se
mantém no justo meio-termo entre dois extremos inadequados,
um por excesso, o outro por falta.””® Nao ha aqui fins naturais:

12. Ethique a Nicomaque, 111, 1119 b, trad franc. J. Vo11qum pp. 90-1.

13. Op. cit, 11, 1107 a, trad. franc., p. 54. “A virtude moral é um com-
portamento precedido de escolha, e, visto que essa escolha deliberada é
uma tendéncia acompanhada de reflexio, impde-se o acordo entre 0 que
a razdo afirma e o que a tendéncia persegue” (ibid., IV, 1139 a 20, trad.
franc., p. 154).
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eles se acham submetidos a reversibilidade, o que em matéria
humana significa paixdo. Dai os meios, que sio precisamente
o que estd em relagido logica com outra coisa, imediatos. O
meio-termo € o termo médio que exclui os contrarios e, con-
seqlientemente, o exclusivo. O exclusivo € o fim, o que coman-
da o resto e exclui a alternativa. Dar livre curso as paixoes é
permitir que 0s meios se apresentem como fins.

Analisemos a situagio. Para Aristoteles, a paixdo € a ex-
pressao > da contingéncia; além disso, se de comego o pathos &
uma simples marca légica ou ontclogma (uma categoria do ser),
logo se servird disso para caracterizar a relagao sensivel com
sua temporalidade inversa a ordem légica. O jogo dos contrd-
rios esta inscrito no campo passional, fazendo deste uma preo-
cupacio privilegiada para a retdrica, que se ocupa das oposi-
¢Oes. Mas se hi paixdo hd acdo e, a0 mesmo tempo, um agen-
te, uma causa eficiente que para realizd-la, para produzi-la ndo
pode ter sido simplesmente natural — o que leva a2 uma ordem
do humano, a um campo antropologico que, afinal, confere
todo o seu sentido a essa temporalidade distinta da criagdo
légica de que faldivamos acima. O circuito estd fechado: ha

paixdo porque ha a¢io, e ess essa reciprocidade inscreve-se como

interagdo de. diferencas no seio de uma mesma identidade, de.
uma mesma comunidade. Os homens sdo diferentes, mas com-
partilhdin a busca politica, isto é a preocupagdo de encontrar
um Bem comum definido como ordem pablica. E ai que exer-
cem sua liberdade, sua contingéncia propria, exprimindo assim
suas diferengas. Mas, apesar de humano, o animal politico afir-
ma sua identidade, no dizer de Arist6teles. Nesse sentido a bar-
béarie, queiramos ou ndo, ndo poderia ser “inumana”, o0 que
obriga a compreendé-la para poder condena-la. Negar o homem
€, na realidade, rebaixi-lo, humilhi-lo, diminui-lo: €, em suma,
impor-lhe a diferenca sem identidade possivel (consigo mes-
mo). Uma superioridade indiscutivel e imposta é, efetivamente,
apenas uma modalidade da prioridade da diferenga, da exclu-
sdo, e somos levados a0 jogo das paixdes em que se disputa a
incompatibilidade do homem com sua medida de exclusio do
Outro em nos. E uma forma de afirmaciio, pois cada um pdde
assinalar em si (evidentemente a ma fé é obrigatoria, sobretu-
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do no espirito dos outros) uma ou outra modalizacio, feliz-
mente limitada pela lei, cujo fim é precisamente assegurar a
unidade e a identidade de uma Polis, de uma Cidade.

A paixdo, por ser contingente, exprime a diferen¢a no

“sujeito. Isso equivale a assimild-la a0 que no homem, em rodo
‘homem, exprime sua individualidade. Mas, a0 mesmo tempo,
ela conduz ao exclusivo, i rejeicdo, a negacio sempre possi-
vel da humanidade do homem, substancialidade da substincia
humana. Dai a teoria do meio-termo 4 qual, na historia da
ética, o nome de Aristoteles estd estreitamente ligado. Entre A
e ndo-A encontra-se a virtude, alids por uma razio muito sim-
ples: os extremos se excluem, e aceitar o outro € aceitar a si
mesmo porque o outro estd em nds, age sobre nés e vive co-
nosco, queiramos ou nio. E a Cidade em cada um. Admitir as
diferencas, partir delas, preocupar-se com o que a sensibilida-
de nos permite vislumbrar nos outros é a etapa necessaria para
chegar a definir um Bem comum a fim de alcan¢ar uma iden-
tidade comum. E que é argumentar senfo tentar convencer,
encontrar uma identidade onde, de inicio, havia apenas anta-
gonismo, diferenca e contestacdo? As paixdes servem para clas-
sificar os homens e descobrir se o que sentem € necessirio para
que quem quer convencé-los aja sobre eles. Hi tantas paixdes
quantos auditdrios, talvez mesmo julgamentos, com seus luga-
res-comuns, seus fopoi. Ao homem impaciente se ministrard o
topos segundo o qual tudo ocorre no momento oportuno para
quem sabe esperar; ao homem agitado, o topos segundo o
qual de nada vale correr etc. As paixdes formam um reserva-
torio de ditos espirituosos em que se juntam o particular e
uma certa forma de universalidade, o bom senso ou o senso
comum.

Mas voltemos ainda por um breve instante a esse meio-
termo enaltecido por Aristételes. Atribui-se imediatamente essa
solucio ao problema ético porque ela é simples ou imprecisa
em diversos casos submetidos a deliberacdo. Na realidade, o
meio-termo & para Aristoteles o critério de inclusdo de si e do
outro no seio do mesmo conjunto politico. Tomemos o exem-
plo da busca de bens materiais. Serd isso um vicio, uma virtu-
de, uma paixio ou outra coisa qualquer? Para Aristteles, € um
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vicio somente no caso extremo. A avareza traz privacdes aos
outros, mas destroi aquele que se entrega a ela ao negar-lhe as
alegrias da vida proporcionadas pelos gastos. A prodigalidade,
seu contririo, ndo € muito mais desejavel porque priva da
posse quem a pratica, além de ser socialmente nociva. Resta
entdo o justo meio-termo, vantajoso para todos: a generosida-
de. Se para Aristoteles a cupidez, que acabamos de examinar,
nao estd no nimero das paixdes (0 que, entretanto, acontece-
ra a partir da era cristd), isso se deve evidentemente ao fato de
ela ser apenas um meio para a “boa vida” de que nos fala
Aristoteles. Aquele que fizesse desse meio, como também dos
outros prazeres, um fim em si mesmo enganar-se-ia considera-
velmente. Mas havera paixdo, ou melhor, vicio? Excesso ou erro
de julgamento? “Evidentemente, a riqueza ndo é o bem supremo
que procuramos, pois & apenas Util e tem outro fim que nio
ela mesma.”* Sem divida existe, para os prazeres dos senti-
dos, para as honras e para a riqueza um tipo de homens, e até de
vida, sempre em correspondéncia, afirma Aristoteles. As paixdes
da multiddo, as ambi¢des dos homens de acdo, o materialismo
dos negociantes vio tornar-se, depois de Santo Agostinho, a pro-
pria esséncia das paixdes. Essa “reviravolta cristd” transformara
em paixio a ilusio de que um meio é um fim, quando o dnico
fim deve ser o amor de Deus. Mas para Aristoteles, se as pai-
x0es estdo intimamente associadas ao prazer e ao sofrimento
— por conseguinte, ao apetite sensivel, o qual é flutuante e por
isso desestabiliza 0 homem —, um exercicio moral e socializa-
do de nossas disposi¢oes poderd fixi-las com vistas a fins
idénticos. A paixdo é decerto uma confusio, mas é antes de
tudo um estado de alma mével, reversivel, sempre suscetivel
de ser contrariado, invertido; uma representacio sensivel do
outro, uma reagdo a imagem que ele cria de nés, uma espécie
de consciéncia social inata, que reflete nossa identidade tal co-
mo esta se exprime na relacdo incessante com outrem. Ree-
quilibrio que assegura a constincia na variagio multiforme que

o Outro assume em sociedade, a paixdo é resposta, julgamen=

14. Ethique a Nicomaque, 1, 1096 a, trad. franc., p. 24.
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1o, reflexdo sobre o que somos porque o Outro €, pelo exame
do que o Outro € para nés. Lugar em que se aventuram a iden-
txdade ea diferenca, a palxao se presta a negoaar uma pela ou-

a ,pa1xa, _é, por definicio, a prmvanagao O que no mais
profundo do nosso ser exprime o problemitico. O homem ja-
mais estd sO em Aristoteles, mesmo que, em Ultima analise,
pareca estar somente em companhia de outros homens livres,
cujas paixdes mediriam as distincias e sobretudo as diferen-
¢as: ndo hi absolutamente a necessidade de um inconsciente
onde esconder o mistério das paixdes. Estas estao sempre alte-
radas porque sio a propria alteridade que ameaca nossa iden-
tidade, embora também lhe dé consisténcia. Portanto, as paixoes
sao igualmente as respostas as inferioridades e ds superiorida-
des que se aventuram a pdr em risco o Fim comum, o qual tem
de subjugar as diferengas e ndo provoca-las.

Mas, tomadas simplesmente como tais, as paixdes cristali-
zam as relacdes reciprocas e fixam as imagens da propria na-
tureza do eu no outro.

5.As grandes paixdes segundo Aristoteles

Nem meios nem fins, as paixdes sdo as respostas as repre-
sentagdes que os outros concebem de nds, sao representacdes
em segundo grau. Mais tarde, serio chamadas formas da cons-
ciéncia de si. Alids, se nos debrucarmos sobre a lista das pai-
x0es elaborada por Aristoteles, veremos que nela ndo se en-
contra o que os modernos classificariam de paixdes, pois entre
estas deparamos com a calma e a vergonha. Seria bem estra-
nho que um contemporineo se declarasse tomado pela paixio
da calmal!

Quais o essas paixoes em Aristoteles? A lista € diferente
na FEtica a Nicémaco e na Retdrica: hi onze paixdes na Etica,
catorze na Retérica. E a razdo disso é a énfase diversa. Na Eti-
ca, ha a alegria, o desejo ou o pesar, que 530 estados de alma
da pessoa considerada isoladamente, por assim dizer, ou em
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todo o caso tomada em sua temporalidade individual. Na Re-
térica, a0 contrdrio, as paixdes passam por resposta a outra
pessoa, € mais precisamente a representagio que ela faz de nos
em seu espirito. As paixoes refletem, no fundo, as representa-
¢oes que fazemos dos outros, considerando-se o que eles sio
para no6s, realmente ou no dominio de nossa imaginacio. Po-
der-se-ia entao dizer que hi ai um jogo de imagens, talvez mes-
mo de imagens reciprocas, antes que a fonte das reacoes morais,
cujo objetivo seria entdo o da Etica. Assim, somente na Reto-
rica encontraremos a indigna¢do ou a vergonha, que sio na
verdade paixdes-respostas a imagem que formamos do outro,
sobretudo do que o outro experimenta a nosso respeito. Essas
catorze paixdes sdo: colera, calma, temor, seguranca (confian-
¢a, audicia), inveja, impudéncia, amor, 6dio, vergonha, emu-
lacdo, compaixio, favor (obsequiosidade), indignacdo e des-
prezo®.

O que Aristoteles se dispoe explicitamente a mostrar em
sua Retorica € que as paixoes constituem um teclado no qual
o bom orador toca para convencer. Um crime horrivel devera
suscitar indignacio, ao passo que um delito menor, absoluta-
mente perdodvel, devera ser julgado com compaixdo. Para des-
pertar tais sentimentos, € preciso conhecer os que existem
antes de tudo no instigador do auditério. H4 ai uma verdadei-
ra dialética passional, que se enreda sempre em retdrica com
um ajuste das diferengas, das contesta¢des, o qual deve chegar,
para que haja persuasio, a uma identidade, o ideal politico de
toda relacdo com outrem.

15. Neste ponto de seu prefacio, M. Meyer introduz um comentario
referente 4 tradugdo da Retdrica de Aristoteles por Cassandre (Rhétorique,
Amsterdam, Covens et Mortier, 1733), tradu¢io que nio foi adotada nesta
edigdo. Diz Meyer: “Esta Gltima paixdo ndo da ensejo a um capitulo 2
parte completo, na tradugio de Aristételes que se acha neste volume, ao
contririo de outras tradugdes que, as vezes, o isolam.”

Nesta edi¢do, o desprezo também nio estd isolado, mas constitui
com a emulagdo um s6 capitulo, o de namero XI. (N. da T.)
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6. A estrutura retorica das paixdes: o orador,
0 ouvinte e a imaginacdo

A retorica é antes de tudo um ajuste de distincia entre 0s
individuos. A argumentacio, que visa a convencer, insiste na
identidade entre o orador e o auditorio, mas a argumentagdo €
apenas uma modalidade retorica entre outras, jd que se pode
muito bem querer reforgar a diferenga ou simplesmente san-
ciona-la. Assim, no género epiditico, encontramos o discurso de
louvor e de censura: o discurso para louvar ou condenar exige
autoridade, sendo portanto o lugar, talvez mesmo o meio, da
superioridade. A distdncia é entdo ajustada e confirmada em
seu ponto mais elevado. Aristoteles sustenta, alids, que isso
acontece com todas as honrarias: pela ambi¢io, o homem busca
a aprovagdo dos outros, a fim de que reconhegam sua supe-
rioridade sobre eles®.

A logica de toda retorica €, do ponto de vista do Jogos, a
identidade e a diferenca onde estdo os conceitos que se incluem
e se excluem mais ou menos; todavia, do ponto de vista das re-
lagdes entre pessoas, a logica retorica é a da distdncia e da
proximidade: a identidade e a diferenca entre os homens ex-
primem-se e medem-se por suas paixoes; sio indices e, a0 mes-
mo tempo, parimetros. O prazer que se quer repetir € o sofri-
mento que se quer afastar sio suas manifestagdes intrapessoais.

A imagina¢io tem precisamente por fungdo, diz Aristo-
teles, manter presentes no espirito essas sensagdes, depois de
se terem produzido. As paixdes tém uma funcdo intelectual,
epistémica; operam como imagens mentais: informam-me so-
bre mim e sobre o outro tal como ele age em mim (prazer/sofri-
mento). “Além disso, di-se o0 nome de paixdes a tudo o que,
acompanhado de dor e de prazer, provoca tal mudanca no-es-
pirito que, nesse estado, observa-se uma notavel diferenca.nos-
julgamentos proferidos.”"

16. Ethique a Nicomagque, 1, 1095 b, trad. franc., pp. 23+4.
17. Rbétorique, 11, 1, 1378 a, trad. franc. Cassandre, p. 175.
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7.4 colera

Qual é a logica da colera? Sua anilise é importante em
Platdo, como se sabe; ela é, por si s6, uma parte da alma, o
irascivel.

Para Aristoteles, a colera é oreflexa de uma diferenga en-
tre aquele que se entrega a ela e aquele ao qual ela se dirige.
Por essa razdo, acha-se na dependéncia dessa légica da iden-
tidade e da diferenca, a qual caracteriza a retdrica, a relacdo
retorica. A colera é um brado contra a diferenga imposta, “in-
justa” ou como tal sentida; revela ao interlocutor que a ima-
gem que ele forma do locutor carece de fundamento. Dai o
desejo de vinganca: a cblera reequilibra a relagcio proveniente
do ultraje, da afronta, do desprezo. A imaginacdo se exprime
no propdsito de vinganga. Apresenta o problema resolvido e,
com isso, satisfaz quem se entrega a ela a0 mesmo tempo que
é por ela determinado. A cdlera parece pressupor a possibili-
dade dessa vinganca, presumindo-se entdo que o ofensor ndo
¢ ele proprio tdo poderoso quanto acredita ser. A cOlera é, pois,
uma paixdo que assenta num erro de julgamento de outrem
sobre si mesmo (portanto, sobre nds), julgamento que lhe que-
remos provar ser errdneo. Aristételes diz com razio que as
pessoas que se julgam superiores — sobretudo os jovens e os
ricos — sdo as que em geral provocam a célera. O ultraje é, as-
sim, um meio de se afirmar (como superior). A falta de respei-
to é devida, afinal, A assimetria rompida por um dos parceiros
da relagio: uma suposta superioridade que ele tenta abolir,
donde a cdlera por parte do ofendido. A cdlera, diziamos, ins-
creve-se numa relacio de superioridade; entretanto, nio nos
encolerizariamos se tivéssemos algo a temer do outro. Mas ela
€ também a reacio daquele que nada tem a perder. A cllera €&,
pois, de maneira muito geral, um sinal de distanciamento, um
aumento da diferenca (que se amplificara, se necessario, por
belas e apropriadas figuras de retérica), porque reflete a con-
trariedade. Paixdo fundamental, visto que o passional é o lugar
da incompatibilidade. Esperancas nio realizadas, acidentes im-
previstos e rupturas no curso supostamente normal das coisas
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suscitam o arrebatamento. Em suma, ficamos irritados com as
rupturas de identidade.

8.4 calma, a trangiiilidade

A calma é uma verdadeira paixido porque reflete, interio-
riza uma certa imagem que o outro forma de nés, de sorte
que, a0 mesmo tempo, agimos sobre ele, mantendo (ou en-
contrando) nossa calma a seu respeito. Dai sua funcdo retori-
ca. Ela recria a simetria. E, conseqiientemente, o contririo e
talvez mesmo o antidoto da colera. Conduz 3 virtude da tem-
perancga, da reserva. A calma € a aceitacdo de uma relacgio e,
com isso, constitui a melhor expressdo da indiferenca. Eis por
que, na antiguidade, a tranqiiilidade do Sabio fez correr-muita

tinta, exatamente como a cblera, que é a desordem passional

por excelenggﬁW&__g;mmmdmmem

A cblera e a calma representaram, por si sGs, as paixdes
como um todo, sua diversidade, sua luta interna, seu excesso e
também sua anulagio, que provoca a aceitagio da ordem das
coisas. A calma pode, a rigor, figurar a indiferenca, a auséncia
de toda paixdo, o contririo absoluto daquilo que arrebata os
homens. Dai seu cariter paradigmatico.

9. 0 amor e o odio, a seguranca e o temor

O amor, ou a amizade, é certamente um vinculo de iden-
tidade mais pu menos parcial. E o préprio lugar da conjuncio,
da associacdo — ao contririo do 6dio, puramente dissociador.
Se a colera e a calma funcionam, antes de tudo, com base na
assimetria, na diferenca entre os protagonistas, que elas anulam,
respeitam ou enfrentam com éxito, o amor é reciproco para
Aristoteles. Ele cria a paridade — mas o 6dio, também, sem di-
vida é reciproco. A distincia entre os individuos se revela insig-
nificante, o que afinal torna o amor e o 6dio tio violentos.

O temor e a confianga, ao contririo, pressupdem uma di-
ferenca maior, materializada por uma assimetria na relagio.

Retorica das paixoes

Tememos os fortes, ndo os fracos. Quanto 2 seguranga, pro-
vém de uma certa superioridade tanto sobre as coisas quanto
sobre as pessoas, de um afastamento, suposto ou real, relati-
vamente a0 que pode ser prejudicial. E o distanciamento do
distanciamento, se se preferir. A confianca é talvez uma forma
de amizade mais remota, como o temor, a manifestacio de
uma dissociagdo que nio é total.

10. A vergonba e a impudéncia

Eis ai duas formas de relacionamento com outrem, de rea-
¢do 4 imagem que o outro faz de nés, formas que, pode-se di-
zer, sido bastante reais. Na vergonha torno-me inferior, na im-
pudéncia afirmo minha superioridade sem atentar para o outro.
No primeiro caso, a interiorizagio do olhar do outro devolve-
me uma imagem inferior de mim mesmo. A impudéncia, ao
contrario, consagra praticamente a nio-essencialidade do outro,
o fato de que a imagem que ele tem de mim carece de impor-
tancia. A princesa se banha nua diante de seus servidores. Pela
impudéncia, assimilo a imagem que o outro forma de mim como
nula, indiferente. E, claramente, uma reacio 2 sua inferiorida-
de. A vergonha, pelo contririo, refor¢a a importincia do olhar do
outro, consagra-o e valoriza seu julgamento, que me condena
porque sua posi¢do de juiz lho permite. A vergonha e a impu-
déncia consagram as distincias, as assimetrias, respectivamen-
te minha inferioridade e minha superioridade.

11. O favor

A obsequiosidade é uma resposta a outrem, atende i sua
pretensdo, ao seu cariter passional: € prestar servico, desco-
brir a necessidade alheia, entendendo-se que quem responde
dessa maneira ndo o faz por interesse. O amor e a amizade
preocupam-se com 0 bem do outro, mas com base na sime-
tria. O favor, porém, exprime uma relacio assimétrica que de-
seja suprimir. :
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12. A compaixdo e a indignagao

A piedade volta-se para aqueles que estao relativamente
proximos, mas ndo em demasia, sendo de temer que sua sorte
negativa nos atinja. Entretanto, a piedade concerne antes de
tudo aqueles que se julgam de tal maneira acima dos outros
que se mostram inconscientes das desventuras, das reviravoltas,
em suma, das paixoes que podem sobrevir. Tudo o que diz
respeito a desventura dos homens, forcosamente nao-volunta-
rio, excita a piedade.

A piedade reflete também uma certa distdncia, embora se
suponha uma participa¢do, uma identificacao. A indignacdo €
sem davida o movimento completamente oposto da alma.
Quando a piedade e a indignagao afirmam: “Isso nao deveria
ter acontecido”, procedem, uma do distanciamento do interes-
sado, a outra, da aproximacdo. Todavia, o que AristOteles su-
blinha expressamente é que a indignacao reflete a ndo-aceita-
cdo (moral) do espeticulo das paixoes, de sua desordem.

13. A inveja, a emulagdo e o desprezo

A inveja dirige-se para os iguais, assim como a emulacio;
a inveja quer tirar do outro o que ele tem, a emulacao quer
imita-lo. Sao reacdes que tendem a prolongar a simetria ou
crid-la, visto que uma deseja gerar a diferenga, a outra, a identi-
dade. O desprezo, deve-se dizé-lo, tende para a ruptura.

14. Hd um principio estrutural para
as paixdes citadas?

Sera talvez arriscado atribuir uma verdadeira estrutura as
catorze paixdes que acabamos de examinar. A lista parece ar-
bitraria.

Entretanto, se as observarmos melhor, poderemos ainda
assim discernir alguns tracos distintos:
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1) As paixoes sdo representacoes e, mesmo, representacoes
de representacoes.

2) Visam a definir a identidade do sujeito relativamente a
outrem.

3) A referéncia ao outro varia se ele é visto como supe-
rior, igual ou inferior em seus atos. Pensa-se entdo na Poéfica,
em que a inferioridade determina a diferenca de géneros: a
comédia faz rir, a tragédia suscita piedade e temor para com o
heréi enredado em seu destino™.

4) Mas ha também a imagem que outra pessoa forma de
si mesma em relacdo a nos: portanto, aquela que tem de nods
e ndo somente a que concerne a0 que ela é. Essa pessoa pode
sentir-se superior e mais forte, sem de fato sé-lo, e manifestar
tal sentimento pelo desprezo — dai, nossa colera.

As paixdes sa0 a0 mesmo tempo modos de ser (que reme-
tem ao ethos e determinam um cariter) € respostas a modos de
ser (o ajustamento ao outro). Dai a impressao de que as paixoes
nada tém de interativo, sendo somente estados afetivos proprios
da pessoa como tal. A confusdo, porém, permanece.

Assim, o contririo do desprezo € a colera, embora Aris-
toteles lhe oponha a emulagdo nas derradeiras linhas que con-
sagra as paixoes, na Retorica. De fato, a emulacio valoriza o que
o outro tem, o desprezo o desvaloriza. O contrario da emula-
¢do, contudo, deveria ser a calma indiferente, que se opoe de
preferéncia a colera. E assim sucessivamente: o ciclo das pai-
x0es parece transformar-se num redemoinho infernal em que
os pontos de referéncia acabam por desaparecer.

Mas a lista talvez seja menos arbitriaria do que parece a
primeira vista.

A calma, por exemplo, nio € a indiferenca as paixdes, mas
antes uma resposta 4 maneira como nos tratam. A indiferenga
seria a auséncia pura e simples de resposta, a neutralidade pas-
sional absoluta, o individuo coincidindo com o universal, ou
melhor, com a idéia de natureza humana segundo Kant — o que

18. “A comédia procura representar os homens inferiores, a tragédia
procura representa-los superiores aos homens reais” (Poétique, 1448 a,
trad. franc. Hardy, Paris, Les Belles-Lettres, 1932).

XLVII



Aristételes

& uma indiferenca nada realista, considerando-se o homem con-
cretamente.

Examinemos entdo as posicoes relativas de dois individuos
A e B, e vejamos as determinagdes passionais que vao uni-los
até mesmo por oposi¢ao.

De inicio, uma observac¢ao subjacente a toda a anilise de
Aristoteles: com respeito a B, A estd em posi¢do superior, igual
ou inferior.

Se A pretender ser superior, agird com desprezo. Nessa
superioridade ostensiva, existe a necessidade de aumentar a
distancia. Mas o desprezo ndo passa disso, afirma Aristoteles.
Pressupde que O outro nido merece as boas coisas que tem
porque, realmente, € inferior a seu proprio destino, por assim
dizer. Seria possivel a B subir de posi¢do? A essa pergunta B
poderia replicar com cdlera, julgando que, pelo contrério, € A
que se considera superior ao que €. No fundo, porém, reagira
assim somente se nada temer de A, se A ndo for o que pensa
ser, e se nada arriscar. Isso provard que A ndo € tdo superior a
B a ponto de ameagé-lo. Havendo temor, niao haverd colera.
Nos dois casos, B quer manter-se a distdncia, mas no caso do
temor, essa distincia é bem real. Também & possivel que A
ndo se importe com B, donde a impudéncia que consagrara sua
indiferenca.

Ora, grande é a possibilidade de A se considerar superior
ao que €, embora seja igual a B, sem que necessariamente A
despreze B. O que acontecer a B merecera piedade, mas se for
um bem imerecido, a Gnica reacdo possivel serd a indignagdo.
Esta, no entanto, parece estar reservada tao-somente aos deu-
ses, diz Aristoteles. Para poder julgar, cumpre estar por cima.
A inveja é mais propria de um igual. Na indignacdo ha inver-
sdo da relagio AB, porquanto, julgando-se superior, A tem de
si apenas uma imagem falsa, que B corrige com sua resposta
provando, a0 mesmo tempo, que A ndo € tao superior quanto
pensa. Ha nessa reagdo de B um distanciamento de A. Em ter-
mos mais profundos, a indignag¢do €, segundo Aristoteles, um
equivoco na relagio entre individuos que faz o inferior crer-se
igual em pretensdes ao superior. A superestima-se naquilo que
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pensa ter o direito de esperar. A indignacio diz respeito ao mé-
rito que cabe a superioridade e a confirma.

Mas a piedade aproxima os seres; portanto, no jogo das
paixdes, ndo existe somente a logica da aproximacio, gragas a
qual os seres podem identificar-se uns com os outros, ainda que
parcialmente.

Ha sem duvida uma légica da inferioridade baseada no
temor ou na vergonhba, assim como ha a confianga e a impu-
déncia, que consagram a posicao de superioridade. H4 também
uma logica passional que exprime a vontade de afastar-se, de
repelir os que se julgam superiores e os que sabem que ndo o
sdo: entdo, suas marcas sao o 6dio e a colera. Mas a vontade de
aproximar-se, como o amor e a amizade, o favor e a compai-
xdo, permeiam as relacdes de superioridade e inferioridade. A
inveja e a emulagdo expdem-se a um jogo entre iguais, porém
a piedade nlo o faz necessariamente. Se o amor cria a proxi-
midade, também a piedade a cria. Temos, pois, uma logica acres-
centada as oposi¢des possiveis entre os individuos. O amor e
O favor visam a instaurar uma identidade, a preencher os va-
zios que separam os seres. A inveja, embora una os iguais, tem
pouca probabilidade de suscitar a comunhio. Os iguais ja estdo
préoximos e a inveja assinala de preferéncia a diferenga. Na
vergonha, assimilamos a diferenca, na impudéncia, anulamos
o olhar do outro, que pouco importa, enquanto na vergonha im-
porta muito.

Em suma, reage-se a outra pessoa e interioriza-se a rela-
¢do com ela tanto quanto a reacdo a essa reac¢do: dai o temor
ou, ao contrario, a confianga, representando entdo a calma o
estado de equilibrio.

Portanto, paralelamente 4 tomada de consciéncia de si na
relacio com o outro, di-se a verificacio de uma diferenca ou
de uma identidade, 4 qual se acrescentara a vontade de man-
ter, aumentar ou diminuir as diferencas, de fazer saber ao outro,
enfim, 0 que é necessirio para definir uma base comum de
convivéncia.

Identidade e diferenca, supostas ou reais, eis 0 que na ver-
dade parece governar a estrutura aristotélica das paixdes. Estas,
afinal, revelam simetrias impossiveis, resultam do fato de os
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homens serem diferentes até quando buscam uma identidade,
que somente poderia ser politica. A paixio &, assim, a primei-
ra forma de auto-representacio projetada sobre outra pessoa e
que reage a ela. E a0 mesmo tempo a coisa € o espeticulo da
coisa, pois com muita freqiiéncia nos esquecemos de que a
vida da paixdo consiste em sua representacio € expressao. As
a¢des humanas, portanto correlativamente as paixdes, sio por
natureza aquilo que suscita visio, compaixdo e temor, como o
repetira Aristoteles na Poética, onde estuda o discurso que re-
produz (mimesis) a paixio.

15. Conclusdo

Eis-nos, pois, no fim de nossa genealogia do passional.
Nio hi teoria da alma, da contingéncia humana, da liberdade
e da acdo que ndo estabeleca um vinculo, estreito ou frouxo,
com certa visdo das paixdes. E a razdo disso & simples: a pai-
x40 escapa a norma proposicional de carater apoditico. Ela ex-
prime nosso devir, o jogo dos contririos que pode transformar
todo sucesso em malogro, e vice-versa. Lugar da simetria, da
reversibilidade, a paixio é o outro em nds, 0 humano em sua
diferencga, portanto sua individualidade. Luta-se contra a pai-
x40 como se luta contra o outro, joga-se com ela como se ludi-
bria o préximo.

Mas o logos, tal como tratado por Platdo e Aristoteles, aco-
moda-se realmente a contingéncia? Nio a assimila sempre,
anulando-a, como em Platio, ou tornando-a proposicional na
unidade necessiria e intangivel do sujeito, como em Arist6-
teles? A paixdo, expressio de nossa temporalidade e da dife-
renga como distincia entre o que se realiza para nds e o que
é fundamental em si, vai se internalizar na ordem proposicio-
nal. Necessdria como essa ordem ou contingente como nds, a
paixio parece, a0 mesmo tempo, incontornavel e perfeitamen-
te redutivel; assim, sua natureza é forcosamente contraditdria,
uma ambigiiidade que se enraiza naquela que, mais funda-
mental, estd na origem da prépria ordem proposicional. Nesse
caso, que € a contingéncia sendo uma unidade em expectativa,
uma aparéncia de insolivel que poderd finalmente ter solu-

Retorica das paixoes

¢a0? As paixdes participam, pois, da ilusao propria a toda con-
tingéncia. Restituidas a seu substrato ontoldgico, as paixdes po-
derdo dar nascenca 4 virtude, que desenvolve no homem sua
verdadeira natureza. Velho conflito da razdo e da paixdo, em
que a paixdo é realmente incontornivel, mas que o filésofo
sempre pensou poder contornar. Todavia, se ha paixdo é por-
que o homem nio pode deixar de agir; a paixdo é, conseqiien-
temente, a realizagdo da praxis que avangard num sentido ou no
outro, sinal do bem e do mal, portanto sempre perigosa para
o homem sensato. No entanto, a paixdo € também liberdade —
e sabe-se que o livre-arbitrio, muito antes do primado da teo-
logia, foi considerado a fonte do pecado mais grave possivel.

Seja. Deixemos isso aos pensadores da Idade Média e aos
moralistas. Aqui, importa-nos sublinhar até que ponto a ambi-
giiidade na teoria das paixdes depende da imagem que se for-
ma do logos, desde Platdo e Aristoteles. Premida por seu ideal
de necessidade, a razdo contemplativa, voltada para as certe-
zas absolutas que o saber oferece, tera a primazia. Alids, o pro-
blema nido estd nela e sim na origem, nos fundamentos. Se as
paixdes suscitam embaragos insolGveis ao pensamento propo-
sicional, é porque este opera na base da necessidade, enquanto
as paixdes ai figuram, a0 mesmo tempo, como o oposto dessa
norma exclusiva: de outra forma, torna-se totalmente absurdo.
A paixio é, talvez mais que a loucura, o arauto de uma racio-
nalidade impossivel. Quando o Jogos deixa de ser concebido
nos termos do proposicionalismo que nos € ensinado desde
Platdo, a paixdo como resposta problematolégica adquire uma
positividade igual a de outras respostas; ela passa a ser, entdo,
o que nos interpela, voz do outro e da resposta que ela solicita,
concomitantemente problema e solucido. A paixdo é o discur-
so do eu que se reflete em relacdes irrefletidas. Compreende-se
que ela participe da consciéncia e do inconsciente, da acdo e
do pensamento, do sentimento e também da razio, de uma
outra visdo da razdo. Talvez a consciéncia se prenda ao pathos,
ao passional, porque ela nio é apenas essa reflexividade da
certeza apoditica: é também a temporalidade de nossos senti-
mentos, 0s quais, verdadeiramente, poderiam arremessar-nos
para além da separacdo da consciéncia e do inconsciente, para
um dominio mais préximo de sua origem.

I



RETORICA DAS
PATXOES



Ex tlvov pdv ofv 3st xal mpotpémew kal &movtpémewv xal 4377h

trawvalv kol hyew xal katnyopelv kal &moloysioBer, kal
Totan 36Ean kal Mpothorrg Xpfiorpor TPdG 1dG Tov TRV nloteg,
walt" dotiv: mepl ydp Tobtwv kal éx Todtev Td EvBupfpata,
&g mepl Exaarov elneiv Bla 1 yévog t8v Adyov.

*Emnel 82 Evexa
xploedg #otwv §} Pnropuch) (kal ydp Tdg oupBouldg kpivovar
xal # 3ln xplowg Eoviv), dvdyxn ph pévov mpdg Tdv Aéyov
$p8v, Bnag &mnodewkticdg ¥ortar kal moTég, ANk kal adtdv
mowdy Twa kal Tdv kpiThv kataokevdlew: Tokd ydp Suagpéper
npdg mlotwy, pdhiota piv v talc oupbBoudalg, etra kal dv
talG dikaig Td Towdv Twa ¢aivecBar Tdv Aéyovta kal Td
Tipdg adtodg Imodapbhvey Mg SiakeioBur adtév, Tpdg Bk
Tohtorg E&kv kal adtol Siakeipevol 1Mog TuyXdvaow. Td updv
ofv mowv Twa paivesBar Tdv Aéyovia Ypnowpbrspov sl Tdg
ovpBouldg Eotwv, Tb 3¢ SakeioBal mwg TdV &xpoativ €lg tdg
Sixag" of ydp Tadrd ¢palverar polor xal piselowv, o008’
dpyilopévors kal mpbog Exovawy, AN f} T3 mapémiav Erepa A
xatd péyeBog Erepa TH udv ydp polvte, mepl o8 mogttar
v kplaw, ) odx &3ikelv § pucpd Soxet &3iketv, T8 8¢ pioobvre
Todvavtlov: xal T§ uév #miBupolvre xal edédmidi Bvty, éav f)
T Eoépevov 139, xal Eogobar kal &yaBdv EoecBal patlvetar, 1§
8 &nabBel xal Svoyepatvovrti Todvavtiov,

a0

25

3o

1378 a

1
[Do cardter do orador e das
paixoes do ouvinte]

Com que argumentos se deve, pois, persuadir e dissuadir,
louvar e censurar, acusar e defender-se, e que opinides e pre-
missas sdo Uteis para as respectivas provas, € o que foi expos-
to, porque em torno desses argumentos e a partir deles se for-
mam os entimemas, que se referem particularmente, por assim
dizer, a cada género dos discursos.

Mas, visto que a retérica tem como fim um julgamento
(com efeito, julgam-se os conselhos, e o veredicto é um julga-
mento), é necessario ndo s6 atentar para o discurso, a fim de
que ele seja demonstrativo e digno de fé, mas também por-se
a si préprio e ao juiz em certas disposi¢coes; de fato, importa
muito para a persuasio, sobretudo nas deliberacoes, e depois
nos processos, que o orador se mostre sob certa aparéncia e faca
supor que se acha em determinadas disposi¢oes a respeito dos
ouvintes e, além disso, que estes se encontrem em semelhantes
disposicoes a seu respeito. A aparéncia sob a qual se mostra o
orador é, pois, mais Gtil para as deliberagdes, enquanto a ma-
neira como se dispde o ouvinte importa mais aos processos;
com efeito, para as pessoas que amam, as coisas ndo parecem
ser as mesmas que para aquelas que odeiam, nem, para os do-
minados pela cdlera, as mesmas que para os tranqiilos; mas
elas siao ou totalmente diferentes ou de importincia diferente;
aquele que ama tem por certo que a pessoa sob julgamento ou
ndo pratica ato injusto ou comete delitos de pouca importancia,
e aquele que odeia tem por certo o contrario, e, para o que tem
aspira¢des e esperanga, se 0 que vai acontecer é agradavel,
parece-lhe que isso aconteceri e serd bom, mas para o indife-
rente e para o descontente parece o contrario. 4
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Retorica das paixées

Trés sdo, portanto, as causas de que os oradores sejam por
si dignos de crédito, pois sio de igual nimero as que dio ori-
gem 2 nossa confianga, com excec¢io das demonstracdes. Sio
as seguintes: a prudéncia, a virtude e a benevoléncia, porquan-
to os oradores induzem em erro nos assuntos sobre os quais
falam ou aconselham, seja por todas essas razdes, seja por
alguma delas: ou, por falta de prudéncia, nio tém opinido cor-
reta; ou, embora a tenham, por perversidade nio a exprimem,
ou sdo prudentes e equitativos, mas nio benevolentes, motivo
pelo qual é possivel que ndo aconselhem o melhor, embora o
conhecam, e nenhuma outra causa hd além dessas trés. Ne-
cessariamente, entdo o orador que parece possuir todas essas
qualidades tem a confianga dos ouvintes. A razio pela qual
poderiam, pois, parecer prudentes e honestos deve ser tirada
das distingoes relativas as virtudes, ja que pelos mesmos meios
alguém poderia apresentar a outrem, e também a si mesmo,
como pessoa dessa qualidade; acerca da benevoléncia e da
amizade, falaremos ao tratar das questoes relativas as paixoes.

As paix6es sdo todos aqueles sentimentos que, causando

| mudanga nas pessoas, fazem variar seus julgamentos, e sio se-
. guidos de tristeza e prazer, como a cdlera, a piedade, o temor
. e todas as outras paixdes analogas, assim como seus contri-

rios. Devem-se distinguir, relativamente a cada uma, trés pontos
de vista, quero dizer, a respeito da cdlera, por exemplo, em que
disposicdes estio as pessoas em codlera, contra quem habitual-
mente se encolerizam, e por quais motivos. De fato, se conhe-
céssemos apenas um ou dois desses pontos de vista, mas nio
todos, seria impossivel inspirar a célera; o mesmo acontece
com as outras paixdes. Assim, pois, como demos a relagio das
premissas relativas 4s matérias, facamos o mesmo no caso das
paixdes, distinguindo-as segundo a maneira referida. @
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[Da coleral

Seja, entdo, a colera o desejo, acompanhado de tristeza, de
vingar-se ostensivamente de um manifesto desprezo por algo
que diz respeito a determinada pessoa ou a algum dos seus,
quando esse desprezo nio é merecido. Se isso é a colera, for-
cosamente o colérico se irrita sempre contra um individuo em
particular, por exemplo Cledo, mas nio contra 0 homem em
geral, e isso porque ele fez ou ia fazer algo contra si ou con-
tra um dos seus, e porque a toda célera se segue certo prazer,
proveniente da esperanga de vingar-se; € agradivel, com efei-
to, pensar que se obterd o que se deseja; ora, ninguém deseja
para si o que lhe parece impossivel; assim entao o encoleriza-
do deseja o que lhe é possivel. Por isso, com razio, se disse
acerca da ira (ZI. XVIII, 109):

A qual, muito mais doce do que o mel que cai gota a gota,
cresce nos peitos dos homens.

pois certo prazer a acompanha, por isso e também porque as
pessoas passam o tempo vingando-se em pensamento; a ima-
gem que entio surge causa prazer como a dos sonhos.

Como o desprezo € a atualizagdo de uma opinido acerca
do que nio parece digno de consideracio (com efeito, 0s males
e os bens, cremos, merecem atencdo, e também as coisas que
tendem para eles, enquanto, todas as que sio de valor nulo ou
insignificante, consideramo-las indignas de aten¢do), trés sdo as
espécies de desprezo: o desdém, a difamacdo e o ultraje. De
fato, aquele que desdenha despreza, pois desdenhamos tudo
o que julgamos ser desprovido de valor;
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Retorica das paixdes

ora, desprezamos o que ndo tem valor algum. Aquele que difa-
ma parece desdenhar; a difamacio, com efeito, € um obsticulo
aos atos de vontade de outrem, nio com o fim de que uma
coisa seja proveitosa para si mesmo, mas de que nao o seja para
um outro. Como, entio, ndo agimos para que algo seja provei-
toso para nds mesmos, desprezamos, pois evidentemente o
difamador nio $upse que o outro va prejudici-lo (neste caso,
ele o temeria e ndo o desprezaria), nem que lhe possa ser 1til
em algo aprecidvel, pois cuidaria, entdo, de ser seu amigo. E
também aquele que ultraja despreza; com efeito, o ultraje con-
siste em fazer ou dizer coisas que causam vergonha a vitima,
nio para obter uma outra vantagem para si mesmo, afora a reali-
zacdo do ato, mas a fim de sentir prazer, pois quem paga na
mesma moeda ndo comete ultraje e sim vinganga. A causa do
prazer para os que ultrajam é pensarem que, ao fazer o mal, au-
menta sua superioridade sobre os ultrajados. Por essa razdo os
jovens e os ricos sdo insolentes; acham que, cometendo ultrajes,
mostram superioridade. E préprio do ultraje o desrespeito, e o
desrespeitador despreza; aquilo que nio tem nenhum valor co-
mo bem, nem como mal, nio é respeitado por ninguém. E por
isso que Aquiles, encolerizado, diz (ZI. 1, 356):

Desrespeitou-me, pois me tirou e retém meu prémio
e (Il IX, 648):
Como se eu fosse um desterrado indigno de respeito,

como se isso € que o encolerizasse. Cré-se que é conveniente
ser respeitado pelos inferiores em nascimento, em poder, em
virtude e, em geral, naquele dominio em que se sobressai mui-
to; por exemplo, em bens, o rico é superior ao pobre; na ora-
toria, o eloqiiente ao incapaz de falar; o comandante, ao coman-
dado, e o que se acha digno de comandar, ao que merece ser
comandado. Por isso se disse (JI. II, 196):

Grande é a exaltacgdo dos reis, filhos de Zeus
Mas também depois ele guarda seu rancor, ¢
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Retorica das paixoes

visto que também os reis se irritam por causa do sentimento
de sua superioridade. Cré-se ainda que convém ter o respeito
daqueles de quem se pensa merecer bom tratamento; sao aque-
les a quem fizemos ou fazemos bem, ou nds ou alguém por nos,
ou um dos nossos, ou ainda aqueles a quem queremos ou qui-
semos beneficiar.

E evidente, portanto, pelo exposto, em que disposicoes as
pessoas se encolerizam, contra quem o fazem e por quais ra-
zdes. Encolerizam-se quando experimentam um desgosto, pois
que o desgostoso sente desejo de algo; se, entdo, alguém se
opde a qualquer desejo, diretamente, como por exemplo quan-
do obsta a que beba aquele que tem sede, ou indiretamente,
parece que o efeito € o mesmo em ambos 0s casos, e, se alguém
pratica atos adversos, ou nao coopera, ou, de alguma outra ma-
neira, perturba quem estd numa tal disposicdo, este se enche
de colera contra todos aqueles. Eis por que os doentes, os in-
digentes [os combatentes], os apaixonados, os sedentos, geral-
mente desejando algo e nao conseguindo, encolerizam-se e fa-
cilmente se exaltam sobretudo com aqueles que pouca consi-
deracdo mostram para com seu estado presente; por exemplo,
o doente irrita-se com aqueles que desprezam sua doenca; o
indigente, com os que desprezam sua pobreza; os combatentes,
com os que desprezam a guerra; o apaixonado, com os que
desprezam seu amor, e assim por diante (e, afora esses casos,
com quem se revele indiferente a qualquer de nossos desejos);
com efeito, cada um é levado pela paixdo presente a um géne-
ro particular de célera; e sentimos ainda coélera, quando acon-
tece o contrario do que esperivamos, porquanto causa maior
pesar 0 que é de todo inesperado, assim como provoca deleite
o que & de todo imprevisto, quando se realiza o que desejamos.
Por tudo isso fica claro quais os momentos, as circunstincias,
as disposicoes e as idades que facilmente nos levam a colera, e
em que lugares e em quais momentos; € quanto mais nos en-
contramos sob o dominio dessas condicdes, mais propensos
estamos a colera.

Os que estdo, portanto, nessa situacio, facilmente sio leva-
dos a colera e se enraivecem com 0s que escarnecem, zOm-
bam e trocam, porque ultrajam. E também com aqueles que
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causam prejuizos de tal natureza que constituem indicios de
ultraje. Tais sao necessariamente as a¢cdes que nio implicam re-
presalias, nem proveito para seus autores, visto que entdo pa-
rece terem por mobil a inten¢do de ultrajar. € Encolerizam-se
ainda com aqueles que criticam e desprezam as questdes is
quais eles proprios atribuem a maior importincia, como, por
exemplo, 0s que tém aspiracdes infundadas no dominio da fi-
losofia, se alguém a ataca; no campo da beleza, se alguém a me-
nospreza, e assim por diante. Nesses casos, sua colera & muito
mais viva quando suspeitam que nio dispdem desses atributos
de maneira completa ou pelo menos expressiva, ou quando os
outros nio créem que eles as possuem; com efeito, quando
acham que tém acentuada superioridade naquilo em que sio
objeto de zombaria, nao se importam. E maior € sua colera con-
tra os amigos do que contra aqueles que nio lhes sao caros,
porque pensam ser mais pertinente receber dos primeiros um
bem do que disso serem privados. Encolerizam-se também com
aqueles que habitualmente os honram ou os consideram, quan-
do ja nao se comportam da mesma maneira, pois entdo créem
ser desprezados por eles. De fato, poderiam nio agir diferen-
temente. Com os que nio retribuem o bem e nido pagam na
mesma moeda. Com os que lhes fazem oposicio, se sdo infe-
riores, pois todas as pessoas dessa espécie dio a impressio de
que os desprezam, umas como a inferiores, outras como a be-
neficiados por inferiores. E com aqueles que ndo gozam de
nenhuma consideragao, se manifestam algum desdém, maior
coOlera provocam, pois se admite que a colera por desdém se
volta contra os que ndo tém direito de desdenhar; ora, aos in-
feriores nio lhes assiste tal direito. Encolerizam-se com os ami-
gos se ndo lhes dizem ou nio lhes fazem nada de bom, e ainda
mais se fazem o contrdrio; se nio notam que se tem necessi-
dade deles, assim como o Plexipo da tragédia de Antifonte se
irritava com Meléagro, porquanto o desperceber é sinal de
desdém. Nido nos escapa, com efeito, o que é de nosso interes-
se. Com 0s que se regozijam com os infortiinios e, em geral,
com 0s que se alegram com os seus infortGnios, pois isso € in-
dicio de disposi¢do hostil ou desdenhosa. Com o0s que ndo se
preocupam quando causam aflicdo; por isso encolerizam-se
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também com os que anunciam mas noticias. Com aqueles que
dio ouvidos a seus maldizentes ou observam suas fraquezas,
visto que se assemelham, ou aos que desdenham ou a inimi-
gos. Os amigos, com efeito, partilham nossas dores, e todos os
homens sofrem percebendo suas proprias fraquezas. Além dis-
so, com aqueles que lhes mostram desdém @ diante de cinco
classes de pessoas: aquelas com quem rivalizam, as que admi-
ram, aquelas pelas quais querem ser admirados, ou as que res-
peitam, ou aquelas que os respeitam; se alguém os desdenha
diante dessas pessoas, maior € sua colera. Sentimos colera con-
tra 0os que desdenham aqueles seres que nos seria vergonho-
s0 ndo socorrer, por exemplo, pais, filhos, esposas, subordina-
dos. Contra aqueles que nio manifestam seu reconhecimento,
porquanto esse desdém se contrapde ao dever. Contra os que
opdem a ironia a quem fala seriamente, pois a ironia é desde-
nhosa. Contra os que fazem beneficio aos outros, se nio o
fazem também a nds, visto que é desdenhoso nio nos julga-
rem dignos dos beneficios que fazem a todos. A causa da c6-
lera também & o esquecimento, como, por exemplo, o do nosso
nome, embora seja de pouca importincia. E que o esquecimen-
to parece ser indicio de desdém; por indiferenga, com efeito,
ocorre 0 esquecimento, e a indiferenca é uma forma de desdém.

Contra quem, pois, se sente cblera, em que estado de 4ni-
mo, e por quais razdes, tudo foi dito a0 mesmo tempo. E evi-
dente que o orador deveria, por meio de seu discurso, predis-
por os ouvintes de tal maneira que se encolerizassem, deveria
também apresentar seus adversarios como culpados por atos
ou palavras que provocam célera e como pessoas de qualida-
des tais que a promovem. ¢
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[Da calma]

Como estar calmo é o contrario de estar encolerizado, e a
colera se contrapde a calma, deve-se examinar em que estado
de 4nimo as pessoas sdo calmas, com quem se comportam
tranqliilamente e por que meios se acalmam.

Seja a calma, portanto, a inibicdo e o apaziguamento da
colera.

Se sentimos cdlera contra os que desdenham, e o desdém
é voluntirio, é evidente que com aqueles que nada disso fazem,
ou agem involuntariamente, ou parecem agir assim, somos cal-
mos. Igualmente, com 0s que queriam o contririo do que fize-
ram. E com os que também se comportam dessa maneira con-
sigo mesmos, pois ninguém parece desdenhar a si préprio. E
com o0s que reconhecem seus erros e se arrependem, porque,
considerando como uma puni¢iao o pesar pelos atos praticados,
eles fazem cessar a nossa colera. Uma prova disso estd no caso
do castigo dos empregados domésticos, pois aos que contes-
tam e negam infligimos maior castigo, mas, com os que reco-
nhecem que sao justamente castigados, deixamos de nos irritar.
A causa disso é que constitui impudéncia o negar as evidéncias;
ora, a impudéncia é desdém e desprezo; em todo caso, nio
sentimos vergonha daqueles a quem votamos grande despre-
z0. Também somos calmos com os que se humilham diante de
nos e ndo contestam, pois parecem reconhecer que sio infe-
riores; ora, os inferiores temem, e ninguém desdenha quando
sente temor. Que contra os que'se humilham cessa a cdlera, até
os cies o demonstram, quando nio mordem os que estdo sen-
tados. Também somos calmos com aqueles que se comportam
de maneira séria com quem-age seriamente, ¢
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porquanto parece que este é tratado com seriedade e nio
com desprezo. Igualmente, com respeito aos que nos fizeram
grandes favores. E com os que solicitam e suplicam, pois mos-
tram maior humildade. Igualmente, com os que nio sio inso-
lentes, nem trocistas, nem desdenhosos com pessoa alguma, ou
seja, nem com os bons, nem com aqueles que sio como nés
mesmaos.

Em geral, pelas circunstincias contririas ds da colera de-
vem-se considerar as que ddo origem a calma. Sentimos tran-
quilidade junto dqueles a quem tememos ou respeitamos; en-
quanto nos achamos nessas disposi¢des, ndo nos encoleriza-
mos; com efeito, é impossivel sentir simultaneamente temor e
colera. E contra 0s que agiram por cdlera, ou nao temos esse
sentimento, ou ele é menor, pois eles ndo parecem ter agido
por desdém; de fato, ninguém desdenha quando encolerizado,
uma vez que o desdém nio é doloroso, mas a colera é acom-
panhada de dor. E tampouco nos encolerizamos com os que
nos respeitam.

Quando se acham em estado de 4dnimo contrario ao da
cOlera, é evidente que as pessoas sio calmas, como, por exem-
plo, no jogo, no riso, na festa, num dia feliz, num momento de
sucesso, na realiza¢do dos desejos e, em geral, na auséncia da
dor, no prazer inofensivo e na esperanga justa. Demais, quan-
do deixaram passar o tempo e ji nio estio sujeitas a codlera,
porque o tempo a extingue. Poe termo, igualmente, a colera
mais forte contra determinada pessoa a vinganga que antes foi
tomada contra outrem. Por isso Filocrates respondeu com
razdo, quando alguém lhe perguntava por que nio se defen-
dia contra o povo irritado: “Ainda nio.” Mas quando? “Quando
vir que um outro foi caluniado.” Com efeito, tornamo-nos cal-
mos quando descarregamos a colera em outro, 0 que ocorreu
no caso de Ergoéfilo: embora os atenienses estivessem mais irri-
tados com ele que com Calistenes, absolveram-no porque na
véspera tinham condenado Calistenes 4 morte.

Também ficamos calmos se fazemos condenar o ofensor.
Igualmente, se os adversarios sofreram maior mal do que lhes
terfamos infligido, em estado de irritagio, porquanto, cremos,
€ como se nos tivéssemos vingado. E se cremos que nos mes-
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mos cometemos injustica e merecidamente sofremos (ndo ha
colera contra o que € justo); de fato, ja ndo cremos que sofre-
mos injustamente; ora, isso era a causa da colera. Eis por que
¢ preciso € punir primeiro por meio de palavras, visto que assim
até os escravos se irritam menos com o castigo. Além disso,
nao nos encolerizamos se pensamos que os punidos nao sabe-
rao que sofreram por nossa causa e por quais motivos, pois a
coOlera tem a ver com o individuo; ora, isso € evidente pela de-
finicdo. Por essa razdo, com justeza assim se expressou Home-
ro (Od. IX 504):

Diz-lhe que foi Ulisses, o devastador de cidades.

como se Ulisses ndo se sentisse vingado se o Ciclope nao sou-
besse por quem nem por que motivo ficara cego. Assim, nao
se sente colera contra outros que ndo a sentem, nem contra 0s
mortos, porque estes sofreram a ultima das penas e ja ndo
terdo dor nem sentimentos; isso € o que os coléricos desejam.
Eis por que, com razdo, disse sobre Heitor ja morto o Poeta,
querendo por um termo a cdlera de Aquiles (JI XXIV 54):

E uma terra insensivel que ele ultraja em seu furor.

Os oradores que desejam tornar calmo seu auditorio de-
vem entdo evidentemente tirar seus argumentos desses topi-
cos; dispoem-no dessa maneira apresentando-lhe aqueles con-
tra quem se encoleriza como pessoas temiveis, ou dignas de
respeito, ou benfeitoras, ou como quem agiu contra sua von-
tade, ou muito arrependidas de suas acoes. ¢
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[Do amor e do odio]

Digamos a quem se ama ou se odeia, e por qué, apos ter
definido a amizade e o amor. Seja amar o querer para alguém
o que se julga bom, para ele e nio para noés, e também o ser
capaz de realizd-lo na medida do possivel. Amigo € o que ama
e &, por sua vez, amado. Consideram-se amigos o0s que assim
se acham dispostos reciprocamente.

Admitidas essas conjecturas, € necessariamente nosso ami-
go aquele que se regozija com nossos bens e sofre com nossas
tristezas sem outra razdo que O NOSsO interesse. Acontecen-
do-lhes o que querem, todas as pessoas se regozijam, mas se
afligem quando ocorre o contrario, de sorte que suas afli¢des
e seus prazeres sao um indicio de sua vontade. Sdo, pois, ami-
gos aqueles que consideram como bens e males as mesmas
coisas que nds, assim como 0s que tém em comum COnosco
amigos e inimigos. De fato, tém forcosamente os mesmos de-
sejos que temos, de sorte que, se alguém quer para outro o que
deseja para si, parece ser seu amigo. Amamos além disso os
que fizeram favor seja a nos, seja aqueles por quem temos
interesse, ou se os beneficios sio importantes, ou feitos de boa
vontade, ou em determinadas ocasides e por nossa causa, ou
aqueles que, cremos, quereriam prestar-nos servico. E os amigos
de nossos amigos, ou melhor, 0s que amam as pessoas que ama-
mos. Igualmente, os que sdo amados pelos que nos sdo caros.
E 0s que tém os mesmos inimigos que nds, ou melhor, aque-
les que odeiam os que odiamos, assim como os que sdo odia-
dos pelos mesmos que nos odeiam, porque para todas essas
pessoas 0s bens parecem ser 0s mesmos que para nos; assim,
desejam nosso bem, o que diziamos ser caracteristica do ami-
g0. Amamos ainda os dispostos a fazer beneficio, ®
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seja em questdo de dinheiro ou de seguranca, eis por que se
honram os liberais, os corajosos e os justos. Consideram-se des-
sa qualidade os que ndo vivem a custa dos outros: tais sio os
que vivem de seu trabalho e, entre esses, aqueles que vivem
da agricultura, e, entre os demais, principalmente os artesdos.
Também amamos os que sdo sensatos, porque nao sio injustos.
E, pela mesma razdo, os que nio se imiscuem em questdes
alheias. E aqueles de quem queremos ser amigos, se eles mani-
festam o mesmo desejo a nosso respeito; sao tais os bons por
sua virtude e os de boa reputagio, seja entre todos, seja entre
os melhores, seja entre as pessoas que admiramos ou que nos
admiram. Além disso, aqueles com quem é agradivel passar
nossa vida ou o dia: tais s3o os condescendentes, que nio sio
capazes de censurar nossos erros, que nio prezam as discus-
sdes, nem as contendas, pois esses Gltimos sdo combativos, e
0s que combatem parecem ter desejos contririos 20s nOssos.
Amamos os hibeis em dizer pilhérias e em tolera-las, uma vez
que uns e outros visam ao mesmo objetivo que seu semelhante,
podendo tanto tornar-se objeto de zombaria dos outros quan-
to zombar adequadamente de outrem. E os que louvam as
qualidades que possuimos e, entre essas, aquelas que sobretu-
do receamos nio ter. E os limpos em sua aparéncia, em sua
vestimenta, em sua vida. E 0s que n3o censuram nossos erros,
nem os beneficios que nos fazem, pois uns e outros propen-
dem para a critica. E os que nio guardam rancor, nem ressen-
timento com os agravos, mas, a0 contririo, sdo faciimente re-
concilidveis, pois pensamos que se comportario conosco as-
sim como se comportam com os demais. E aqueles que nio
sdo maldizentes e nio procuram conhecer os males dos vizi-
nhos, nem os nossos, mas sim o que ha de bom, porque assim
age o homem de bem. Também amamos aqueles que nio ofe-
recem oposi¢do aos irasciveis ou aos muito atarefados, visto
que esses Gltimos sio inclinados as altercagdes. E aqueles que,
de certa maneira, nos tratam com solicitude, como, por exem-
plo, admirando-nos, ® considerando-nos pessoas sérias, alegran-
do-se em nossa companhia e, sobretudo, experimentando esses
sentimentos relativamente as coisas pelas quais mais desejamos,
ou ser admirados por eles, ou parecer-lhes sérios ou agradiveis.
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Amamos 0s que nos assemelham e tém as mesmas ocupacoes
que nds, 2 menos que nos incomodem e tirem da mesma fon-
te seus meios de existéncia, pois nessas condi¢des se verifica
o dito:

O oleiro tem inveja do oleiro.

E aqueles que tém os mesmos desejos que nos, se nos é
possivel participar a0 mesmo tempo dessas vantagens, pois em
caso contririo se verifica o mesmo que acima foi citado. Aque-
les diante dos quais temos tal disposicio que ndo nos enver-
gonhamos de atos contririos 4 opinido comum, sem que 0s
desprezemos. Aqueles diante de quem nos envergonhamos de
atos contrarios a verdade. Aqueles de quem somos rivais ou
queremos provocar o sentimento de competicdo, mas nao o
da inveja; a esses, ou 08 amamos, ou queremos que sejam nos-
$0s amigos. Aqueles com quem cooperamos em boas agoes, se
ndo tivermos males maiores. Aqueles que da mesma maneira
amam os ausentes € 0s presentes; por isso mesmo todos amam
0s que tém tais sentimentos para com 0s mortos.

E, em geral, amamos os que amam intensamente seus
amigos e nio os desamparam, ja que amamos sobretudo, en-
tre 0s bons, os aptos a amar. Aqueles que nao usam de dissi-
mulacido conosco; tais $a0 0s que revelam até seus proprios
defeitos. De fato, dissemos que nao nos envergonhamos dian-
te dos amigos por atos contrarios a opinido comum; se, entdo,
aquele que se envergonha ndo ama, a pessoa que nao se en-
vergonha assemelha-se a quem ama. Aqueles que ndo causam
temor e aqueles em quem confiamos, pois ninguém ama a
quem teme.

As formas de amizade sdo: companheirismo, familiaridade,
parentesco e todos os relacionamentos andlogos.

As causas da amizade sdo o favor, o fazé-lo sem que seja
solicitado e o ndo divulga-lo, apos té-lo prestado, pois assim pa-
rece que se agiu por causa desse amigo € nao por uma outra
razio. ¢

No que concerne ao &dio e precisamente ao sentimento de
rancor, é evidente que se pode fazer uma analise atenta a par-
tir dos contririos do exposto acima.
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Sao causas do 6dio a célera, o ultraje, a caliinia. A colera,
pois, provém daquilo que nos toca pessoalmente, enquanto o
odio surge mesmo sem nenhuma ligacao pessoal; de fato, se
supomos que uma pessoa tem tal ou tal cariter, n6s a odia-
mos. Além disso, a colera volta-se sempre para o individual,
por exemplo para Cilias ou Socrates, mas o 6dio volta-se tam-
bém para as classes de pessoas, pois todo homem odeia o la-
drido e o sicofanta. A primeira pode ser curada com o tempo,
mas 0 outro é incurdvel. A célera é o desejo de causar desgos-
to, mas o 6dio, o de fazer mal, visto que o colérico quer notar
o desgosto causado, enquanto a0 que odeia nada importa. As
coisas que causam desgosto sdo todas perceptiveis, as que
acarretam os maiores males s30 as menos perceptiveis: a injus-
tica e a insensatez, pois a presenga do vicio ndo nos causa ne-
nhum desgosto. A célera traz consigo desgosto, mas o 6dio
ndo é acompanhado de desgosto, visto que o colérico sente
desgosto, enquanto aquele que odeia, ndo. O primeiro pode-
ria sentir compaixao em muitas circunstincias, mas o outro,
em nenhuma; um deseja que o causador de sua colera sofra
por seu turno, enquanto o outro, que ele desaparega.

E evidente, portanto, pelas reflexdes precedentes, que €
possivel demonstrar que tais pessoas sao inimigas ou amigas
€, se nao sdo, apresenta-las como tais; se afirmam que sio, refu-
ta-las; e, se estdo em desacordo por clera ou por 6dio, € pos-

sivel dirigi-las para uma das duas solu¢des que se preferir. 4
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[Do temor e da confianca]

Que espécies de coisas se temem, a quem se teme e em
que estado de espirito, eis o que ficard evidente pelo que vem
a seguir. Seja, entio, o temor certo desgosto ou preocupacio
resultantes da suposi¢io de um mal iminente, ou danoso ou pe-
noso, pois nio se temem todos os males, por exemplo, o de que
alguém se torne injusto ou de espirito obtuso, mas sim aque-
les males que podem provocar grandes desgostos ou danos; €
isso quando nio se mostram distantes, mas proximos e iminen-
tes. Com efeito, nio se temem os que estdo muito distantes;
assim, todos os homens sabem que vio morrer, mas, como esse
fato nao é imediato, nio lhes traz nenhuma preocupacio.

Se, entdo, o temor é isso, necessariamente sio temiveis
aquelas coisas que parecem possuir grande capacidade de ar-
ruinar, ou de causar danos que levam a grande desgosto. Por
isso, até os indicios de tais coisas s3o temiveis, porque o temi-
vel parece estar proximo; € nisso, com efeito, que reside o
perigo, a aproximaciao do temivel.

Ora, indicios dessa espécie sdo o 6dio e a cllera das pes-
soas que tém poder de fazer algum mal, pois € evidente que elas
o desejam; assim, elas estdo a ponto de fazé-lo. E € temivel a
injustica, se tem esse poder, porquanto € pela intengdo que o
injusto é injusto. E também a virtude ultrajada, se tem poder,
porque € evidente que, quando é ultrajada, sempre tem a inten-
¢do de se vingar, e, evidentemente, nessas condigdes ela tem
esse poder. O temor dos que podem fazer algum mal, pois
necessariamente o homem que esta nessa disposi¢ao esta tam-
bém preparado para agir. € Como as pessoas, em sua maioria,
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sdo bastante perversas, dominadas pelo desejo do ganho e
covardes nos perigos, é freqientemente temivel estar 3 mercé
de outrem, de sorte que aqueles que efetivamente tém conhe-
cimento da pritica de uma a¢do mi fazem temer que nos
denunciem ou nos abandonem. Sio também temiveis, para os
que podem sofrer injustica, aqueles que tém o poder de come-
té-la, porque ordinariamente os homens cometem injustica,
quando podem. Também os que sofreram ou créem sofrer
uma injustica, pois estdo sempre na expectativa da ocasiio de
se vingarem. Aqueles que cometeram uma injusti¢a igualmen-
te sio temiveis, se tém poder, visto que temem ser vitimas de
alguma vinganca; de fato, foi considerado que tal eventualida-
de é temivel. Nossas rivais nas mesmas coisas, se ambos nio
podemos té-las a0 mesmo tempo, porque sempre estamos em
conflito com tais pessoas. E os temiveis para os mais fortes do
que nos; porque, se podem prejudicar os mais fortes, maior
dano poderiam causar-nos. E aqueles a quem os mais fortes
que nos temem, pela mesma razio. Igualmente, os que aniqui-
laram quem nos supera em forga. E os que atacam os mais fra-
cos que nds: ou ji sao temiveis, ou o serio, depois de terem
seu poder aumentado. E, entre as vitimas de injustica e os ini-
migos ou adversdrios, sdo temiveis ndo os arrebatados e os
francos, mas os calmos, os dissimulados e os astutos, pois nio
se pode saber se estio prestes a agredir, de sorte que jamais
fica evidente que estido longe de fazé-lo.

Todas as coisas temiveis sdo ainda mais temiveis se nio é
possivel a seus autores corrigi-las, ou porque isso é absoluta-
mente impossivel, ou porque nio depende deles, mas de seus
adversarios. Igualmente, sio temiveis as coisas contra as quais
os recursos ndo existem, ou sdo dificeis. Para falar de modo
geral, tudo o que, acontecendo ou estando prestes a acontecer
a outros, provoca compaixao.

Tais sdo, pois, aproximadamente, as mais importantes, por
assim dizer, das coisas temiveis e das que de fato se temem;
digamos agora em que estado de animo se encontram os que
temem. Se o temor é acompanhado de uma expectativa 4 de
mal aniquilador, é evidente que ninguém teme entre 0s que
créem que nada poderiam sofrer; ndo tememos aquilo que ndo
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julgamos que poderiamos sofrer, nem aqueles que nio se cré
que poderiam causar algum mal, nem mesmo o0 momento em
que ndo poderia acontecer alguma coisa. Necessariamente, pois,
os que pensam que podem sofrer algum mal temem ndo s6 as
pessoas que podem causi-lo, mas também tais males e 0 mo-
mento da ocorréncia. Nao créem poder sofrer nem aqueles
que estio ou parecem estar em grande prosperidade, o que os
torna insolentes, desdenhosos e temeririos (criam homens
dessa espécie a riqueza, a for¢a, o grande nimero de amigos,
o poder), nem os que créem ja terem sofrido todas as coisas
temiveis e se tornaram indiferentes ao futuro, como os que
antecipadamente recebem golpes de bastio; mas para temer €
preciso guardar no intimo alguma esperanca de salvacdo, com
respeito aquilo pelo que se luta. Eis uma prova disso: o temor
nos torna aptos a deliberar; ora, ninguém delibera sobre ques-
tdes sem esperanga.

Assim, quando é melhor que os ouvintes sintam temor, €
preciso pd-los nessa disposi¢do de espirito, dizendo-lhes que
podem sofrer algum mal, pois outros mais fortes que eles so-
freram; e mostrar-lhes que pessoas como eles sofrem ou sofre-
ram, por parte de quem nio imaginavam, essas provacoes €
em circunstancias que nao esperavam.

Como esti claro em que consiste 0 temor, as coisas a te-
mer e em que estado de animo cada um teme, & evidente, a
partir disso, 0 que € a confianga, em que o0s homens sido con-
fiantes e em qual disposi¢do de animo a sentem... E que a con-
fianca é o contririo do [temor; o que inspira confianga € o
contririo do] temivel, de sorte que a esperanga é acompanha-
da da suposicio de que os meios de salvagdo estdo proximos,
enquanto os temiveis ou nio existem, ou estao distantes.

O que inspira confianga € o distanciamento do temivel e
a proximidade dos meios de salvagio. E igualmente se hi meios
de reparacido e ¢ de protecio numerosos ou importantes, ou as
duas coisas a0 mesmo tempo; se ndo sofremos nem cometemos
injustica; se absolutamente nao temos antagonistas, ou eles ndo
tém poder, ou se, tendo poder, 30 NOSSOS amMigos, Ou NOS fize-
ram um favor ou o receberam de nés. Ou entio se os que t€m os
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mesmos interesses que nds sA0 mMais numerosos ou mais for-
tes, ou as duas coisas 20 mesmo tempo.

Sdo confiantes os que se acham nas seguintes disposi-
¢oes: se créem que tiveram muitos resultados felizes e nada
sofreram, ou se muitas vezes chegaram a situacdes perigosas e
escaparam, porquanto os homens sdo insensiveis, ou por ndo
terem experiéncia, ou por disporem de protecdo, assim como
nos perigos do mar os inexperientes das tempestades confiam
no futuro, e também confiam os que t&m meios de prote¢io
gracas d sua experiéncia. Sentimos confianca quando nao tém
temor nossos semelhantes, nem nossos inferiores, nem aque-
les que cremos serem superiores; ora, cremos ter superiorida-
de sobre aqueles que vencemos, ou sobre eles proprios, ou
sobre seus superiores, ou sobre seus semelhantes. Igualmente,
se cremos possuir mais numerosas e mais importantes vanta-
gens pelas quais somos temiveis por sermos superiores; tais
sdo a abundincia de bens e a superioridade de nossas tropas,
de amigos, do territério e de nossos preparativos militares, ou
todas essas vantagens, ou as mais importantes. E se ndo come-
temos injustica contra ninguém, ou contra muitos, ou contra
aqueles de quem sentimos temor. E, em geral, se estamos em
boa situa¢do com os deuses, tanto em outras questdes, quan-
to nas provenientes de pressigios e de oriculos, [...] Com efeito,
a cOlera inspira confianga; ora, nio cometer injustica mas
sofré-la causa a colera, e supde-se que a divindade socorre as
vitimas de injustica. Igualmente duando, a0 empreendermos
algo, cremos ou que nenhum mal possamos sofrer nem sofre-
remos, ou que teremos éxito.

E fica assim exposto o concernente ao que causa o temor
e a confianca. ¢
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[Da vergonba e da impudéncial

De que sentimos vergonha e em que nos comportamos
com impudéncia? Diante de quais pessoas temos esses senti-
mentos e em que estado de dnimo? Isso ficard claro pelo que
segue. Seja vergonha certa tristeza ou perturba¢ao com respei-
to aos vicios presentes, passados ou futuros, que parecem
levar a desonra; a impudéncia é certo desdém e indiferenca
por esses mesmos defeitos.

Se, entdo, a vergonha € o que definimos, necessariamen-
te se sente vergonha diante daquelas faltas que parecem ver-
gonhosas, seja para nds mesmos, seja para aqueles com quem
NnoOs preocupamos; ora, tais sio todos os atos que provém de
um vicio, por exemplo, arremessar escudo ou fugir, porque
sdao atos de covardia. Igualmente, privar alguém de algo que
lhe foi confiado em depdsito, ou entio cometer iniquidade,
pois sao atos provenientes da injustica. Ter relagoes sexuais
com quem nio convém ou em lugar ou em momento incon-
venientes, pois sdo atos que brotam da intemperanca. Tirar
proveito de coisas mesquinhas ou vergonhosas, ou de pessoas
indefesas, como, por exemplo, de pobres ou de mortos;
donde o provérbio “tirar de um cadaver”, ja que tais atos pro-
vém da cobica e da avareza. Nao prestar auxilio em dinheiro,
quando se pode, ou presti-lo menos do que se pode. E rece-
ber auxilio de pessoas gue tém menos recursos que nos. Pedir
emprestado, quando julgarmos que pretendem nos pedir:
pedir, ‘quando julgarmos que procuram reclamar; reclamar,
quando julgarmos que pretendem pedir; elogiar para parecer
que pedimos e, apds o insucesso, fazer outros tantos elogios;
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com efeito, tudo isso sdo sinais de avareza. Louvar pessoas
presentes ¢ ato de adulacdo, como também louvar excessiva-
mente suas qualidades e atenuar seus defeitos, afligir-se em
excesso € com quem sofre, em sua presenga, e todas as demais
demonstra¢des anilogas, porque sio sinais de adulagio.

E vergonhoso nio suportar as fadigas que toleram pes-
soas mais velhas, ou que vivem na indoléncia, ou as mais afor-
tunadas, ou, em geral, as de capacidade inferior, uma vez que
tudo isso sdo sinais de moleza. Igualmente, receber beneficios
de outro, e isso muitas vezes, e censurar o beneficio recebido;
todas essas atitudes manifestam mesquinhez de espirito e bai-
xeza. Também falar continuamente de si e tudo prometer, e
afirmar serem suas as vantagens alheias, sio indicios de jactin-
cia. Da mesma maneira, também os atos provenientes de cada
um dos vicios do cariter, assim como aqueles que sio seus
indicios e os que se lhes assemelham, porque todos eles sio
indecorosos e imprudentes. E, além disso, nio participar dos
bens de que todos participam, ou todos os nossos iguais, ou a
maioria deles (chamo de iguais os da mesma nacio, da mesma
cidade, da mesma familia, em geral os de igual condi¢io); é ja
vergonhoso nio participar, por exemplo, da educagio até certo
ponto, e das demais coisas igualmente.

Todos esses casos de nio-participagio sdo mais vergonho-
s0s se parecem ser motivados por nds, pois assim, desde entio,
parecem mais consequéncia de um vicio, se somos pessoalmen-
te responsaveis pelos casos passados, presentes ou futuros. As
pessoas sentem vergonha quando sofrem, sofreram ou vao so-
frer reveses que acarretam desonra e censuras; tais s30 0s atos
que levam a pdr nosso corpo a servico de outrem ou a sujeitar-
nos a atos vergonhosos, entre os quais estd o sofrer ultrajes. O
mesmo acontece com os atos que levam 2 intemperanga, tanto
0s voluntarios quanto os involuntirios (os que levam 2 violén-
cia sdo involuntarios), de fato, tolera-los e ndo se defender deles
resultam da falta de coragem, ou da covardia.

S4o essas, pois, as causas de vergonha e outras anilogas.
Ora, como a vergonha é uma representacdo concernente 4 ma
reputacio, por causa desta mesma e ndo de suas consequién-
cias, e como ninguém se preocupa com a opinido a ndo ser
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por causa dos que a estabelecem, necessariamente 4 se sente
vergonha com respeito aqueles por quem se tem considera-
¢do. Ora, temos consideracdo pelos que nos admiram, por
aqueles que admiramos, por aqueles por quem queremos ser
admirados, por aqueles com quem rivalizamos e por aqueles
cuja opinido ndo desprezamos. Deseja-se, pois, ser admirado
por essas pessoas, € admiram-se todas quantas tém um bem
honroso, ou aquelas de quem se deseja vivamente algum bem
de que dispdoem absolutamente, como, por exemplo, os aman-
tes; rivaliza-se com seus iguais, tem-se preocupa¢ao com 4
opinido dos sensatos, porque dizem a verdade, e tais sdo os
mais velhos e os instruidos. Sente-se mais vergonha dos atos
que ocorrem diante dos olhos e as escincaras; dai o provérbio
“nos olhos esta a vergonha”. Por essa razdo, sentimos mais ver-
gonha diante dos que sempre estario presentes e daqueles
que prestam atenc¢do em nos, porque ficamos, em ambos os
casos, ante os olhos de outrem. Igualmente, diante daqueles
que nio sdo acusados das mesmas faltas que nds, pois é evi-
dente que pensam de maneira contriria. E com respeito aos
que nao sio propensos a indulgéncia para com os que eles
véem cometer faltas, pois se diz que nio nos causam indignacio
os atos dos vizinhos que nds proprios praticamos; por conse-
guinte, com o que ndo praticamos € evidente que nos indigna-
mos. Sente-se vergonha igualmente daqueles que procuram
comunicar 0s fatos a muitos, uma vez que nio hi nenhuma
diferenca entre nio julgar e nao comunicar. Sdo inclinados a
comentirios 0s que sofreram uma injustica porque estio sem-
pre a espreita dos ofensores, e também os maledicentes, por-
que se eles maldizem mesmo os inocentes, com maior razao
maldizem os culpados. Também com respeito aqueles cuja
ocupacio € observar as faltas dos vizinhos, como, por exem-
plo, os trocistas e os poetas comicos, visto que sio, de certa ma-
neira, maledicentes e inclinados a comentarios. E aqueles junto
ao0s quais ndo tivemos nenhum insucesso; de fato, somos para
eles como objetos de admiracdo. Por isso mesmo sentimos ver-
gonha dos que pela primeira vez nos fizeram alguma solicita-
¢do, porque pensamos que ainda ndo perdemos a boa reputagao

“diante deles; tais sdo os que tém o desejo recente de ser nos-
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sos amigos (pois olham com admiracio o que temos de
melhor; por isso € justa a resposta de Euripides € aos siracusa-
nos), e entre nossos antigos conhecidos aqueles que nada co-
nhecem contra nds. Sente-se vergonha nio s desses atos que
foram mencionados como vergonhosos, mas também de seus
sinais, por exemplo, no s6 dos atos de amor, mas também de
seus sinais. Sente-se vergonha nio s6 fazendo, mas também
dizendo coisas vergonhosas. De maneira semelhante, sente-se
vergonha nao s6 das pessoas mencionadas, mas ainda daque-
las que lhes vao revelar nossos erros, por exemplo seus servi-
dores e amigos. Em geral, nio sentimos vergonha nem diante
daqueles cuja opiniio relativamente a verdade menosprezamos
muito (ja que ninguém se envergonha diante dos jovens escra-
vos e dos animais), nem pelas mesmas coisas, diante dos conhe-
cidos e dos desconhecidos, mas diante dos conhecidos senti-
mos vergonha do que é considerado realmente vergonhoso, e,
diante dos outros, mais distantes, envergonhamo-nos de coisas
concernentes ao costume.

Nas seguintes disposi¢cdes poder-se-ia ter vergonha: pri-
meiro, se certas pessoas se achassem com respeito a nds assim
como diziamos estarem aquelas perante quem nos envergo-
nhamos.

Sdo essas, alegivamos nods, ou pessoas que admiramos,
ou que nos admiram ou por quem desejamos ser admirados,
ou a quem pedimos um servico que nio obteremos caso nio
tenhamos boa reputagio, e essas s30 Ou pessoas que nos
véem (& nesse sentido que Cidias, diante do povo, falou sobre
a cleriquia de Samos: pedia que os atenienses supusessem
que os gregos estavam a seu redor € 0s viam, € isso para que
ndo fossem apenas ouvir, posteriormente, 0 que eles teriam
votado), ou pessoas dessa categoria que estio por perto ou
que vio ter informagdes sobre nos. E por essa razio que nio
desejamos, no infortGnio, ser vistos pelos que outrora eram
nossos rivais, porque os rivais sdo admiradores. E quando
SOmMOs responsaveis por atos e coisas que nos desonram, pro-
venientes ou de nds, ou de nossos antepassados, ou de outros
com quem temos certo parentesco. E, em geral, temos vergo-
nha daqueles perante os quais coramos: sio esses 0s ji men-
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cionados e 0s que se relacionam conosco, ou aqueles de quem
nos tornamos mestres ou conselheiros, ou outros que sio nos-
sos iguais e com os quais ¢ rivalizamos, porque, sentindo ver-
gonha por causa de tais pessoas, praticamos ou nio pratica-
mos muitas a¢gdes. Quando devemos ser vistos e viver em pu-
blico com os que conhecem nossos atos, somos mais sujeitos
a vergonha. Dai o poeta Antifonte, quando ia ser agoitado por
ordem de Dionisio, dizer, vendo os que iam morrer com ele
cobrir o rosto ao atravessarem as portas da cidade: “Por que co-
bris vossos rostos? Acaso temeis que um destes vos reconheca
amanha?”

Eis, portanto, o que concerne i honra; sobre a impudén-
cia é evidente que dos contririos tiraremos abundantes pre-
missas. ¢
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[Do favor]

A quem se obsequia, em que casos e em que estado de
animo, ficard evidente depois de termos definido o favor. Seja,
entio, favor o servico pelo qual, diz-se, aquele que possui con-
cede ao que tem necessidade, nao em troca de alguma coisa,
nem com o fim de obter alguma vantagem pessoal, mas no
interesse do favorecido; o favor € grande, se prestado a alguém
muito necessitado, ou se se trata de grandes e dificeis servigos,
ou se o benfeitor é o Ginico ou o primeiro a fazé-lo, ou aquele
que por exceléncia o faz.

Sdo necessidades os apetites, e destes sobretudo os que sio
acompanhados da tristeza da insatisfagio. Tais sdo os desejos
como, por exemplo, o amor. E também aqueles que surgem dos
sofrimentos fisicos e dos perigos, pois tanto sente desejo o que
corre perigo quanto o que se aflige. Por isso 0os que auxiliam
alguém na pobreza e no exilio, embora prestem pequenos ser-
vigos, sao bem acolhidos em razao da grande necessidade e da
ocasidio, como aquele que no Liceu deu sua esteira. E forcoso,
pois, que o servico atenda sobretudo a tais necessidades, e, se
ndo, a caréncias iguais ou maiores.

Assim, como é evidente a quem, em que circunstancias e
em que disposi¢ao de 4nimo, se faz um favor, é claro que a par-
tir disso se devem preparar os argumentos, mostrando que uns
se acham ou se acharam em tal aflicio ou necessidade, e que
outros prestaram ou prestam um tal servico, em tal necessidade.
E também evidente por quais argumentos é possivel anular o

" favor e dispensar o sentimento de gratiddo: ou porque se presta

ou se prestou servigo no interesse proprio (e isso, como disse-
mos, ndo é favor) ou porque ocorreu por acaso, ou ¢
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porque as pessoas foram forcadas, ou porque devolveram mas
nio deram, seja com conhecimento ou nio, pois de ambas as
maneiras foi uma troca, de sorte que assim nio poderia ser
favor.

E deve-se examinar o favor relativamente a todas as cate-
gorias, ja que suas causas sao a peculiaridade, a quantidade, a
qualidade, o tempo ou o lugar. 4

E sinal de favor se ndo se prestou um servico de muito
pouca importincia, € se se prestaram a0s Nossos inimigos ou 0s
mesmos servigos, ou entio equivalentes ou maiores, pois evi-
dentemente esses nio teriam sido feitos em nosso interesse; ou
se, a0 contrario, cientemente se prestaram maus Servi¢os, pois
ninguém reconhece ter necessidade de coisas sem valor. ¢
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[Da compaixao]

Relativamente ao fato de prestar favor e de nio retribui-
lo, ja tudo foi dito; digamos agora que coisas sdo dignas de
compaixdo, por quem se tem tal sentimento e em que dispo-
sicdo de dnimo. Seja, entio, a compaixao certo pesar por um
mal que se mostra destrutivo ou penoso, e atinge quem nao o
merece, mal que poderia esperar sofrer a propria pessoa ou
um de seus parentes, € isso quando esse mal parece iminente,
com efeito, é evidentemente necessirio que aquele que vai
sentir compaixdo esteja em tal situacdo que creia poder sofrer
algum mal, ou ele proprio ou um de seus parentes, e um mal
tal como foi dito na defini¢io, ou semelhante ou quase igual;
por isso ndo sentem compaixao os que estio completamente
perdidos (peis acham que nada mais podem sofrer, visto que
tudo ja sofreram), nem os que se julgam extremamente felizes
e 530, ao contrario, insolentes, porque se créem ter todos os
bens, evidentemente também pensam que nenhum mal pode
atingi-los; de fato, esse & um dos bens. Sdo capazes de pensar
que podem sofrer aqueles que ji sofreram e se livraram do
mal, e os velhos por sua prudéncia e por sua experiéncia; os
fracos e sobretudo os timidos; e os homens instruidos, pois
sdo aptos para calcular. E os que tém pais, ou filhos, ou espo-
sas, porque esses seres sido desse género e suscetiveis de
sofrer os males citados. Igualmente, aqueles que nao estio
num estado de paixdo capaz de incutir bravura, como os que
se acham sob o dominio da célera ou da audicia (porque
essas paixdes nao possibilitam o cilculo do futuro), nem estio
em disposic¢io insolente (estes, com efeito, ndo calculam que
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sofrerao algum mal), mas € aqueles que se acham num estado
intermediario; nem, por sua vez, os que sentem grande temor,
pois ndo tém compaixdo aqueles que estao assombrados, pois
se ocupam do proprio sofrimento. Sente-se compaixdo se se
pensa que ha pessoas honestas, pois quem cré ndo existir nin-
guém assim achard que todos merecem seu infortinio. E, em
geral, quando estamos em tal disposi¢ao que nos lembramos
de que esses males aconteceram a nos ou a algum dos nossos,
ou esperamos acontecer a nés ou a algum dos nossos.

Ja estd, portanto, exposto em que disposicoes se sente
compaixdo; quanto ao que inspira esse sentimento, € eviden-
te pela defini¢do: entre as coisas penosas e dolorosas, todas as
destrutivas sao dignas de compaixido; e quantas sdo aniquila-
doras; igualmente, todos os males graves causados pela ma
sorte. S0 males dolorosos e destrutivos as mortes, 0s ultrajes

. corporais, os maus tratos, a velhice, as doengas, a falta de ali-

mento; entre os males causados pela ma sorte estao a falta ou
0 pequeno niimero de amigos (por isso mesmo € digno de las-
tima ser arrancado aos amigos e aos familiares), a fealdade, a
debilidade, a mutilacdo e a ocorréncia de um mal resultante do
que necessariamente devia ser um bem. E igualmente o aconte-
cer, com freqiiéncia, algo semelhante. E ainda a vinda de um
bem, depois de se ter sofrido o mal, como os presentes do
Grande Rei enviados a Diopites, depois de morto. Igualmente,
ou nada de bom ter-nos acontecido, ou nao fruirmos das coi-
sas boas que nos ocorreram.

Os casos, portanto, em que as pessods sentem compaixao
sdo esses e outros semelhantes; elas se compadecem dos.co-
nhecidos, se ndo sio parentes muito proximos; para com estes,
dispdem-se assim como para consigo mesmas, se devessem
sofrer provagdes. Por isso mesmo Amasis, ao que dizem, nao
chorou pelo filho quando era conduzido para a execugao, mas
paixdo, enquanto aquele era terrivel; o terrivel é diferente do
digno de compaixdo; ndo a admite e serve muitas vezes ao sen-
timento contrario, porque nao mais se sente compaixao quan-
do o perigo esta iminente. Temos compaixio dos que nos sao
semelhantes na idade, 4 no carater, nos habitos, nas dignidades,
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na origem, porque em todos esses casos € mais evidente a pos-
sibilidade de também nds sofrermos 0s mesmos reveses, e em
geral devemos admitir também aqui que tudo quanto receamos
que nos acontega causa compaixao, quando ocorre a outros. Co-
mo os infortiinios que parecem proximos sao dignos de com-
paixdo, e como, por ndo Os esperarmos nem trazermos a memo-
ria, 0s que ocorreram ou ocorrerdo num intervalo de mil anos
absolutamente nao nos causam compaixao, ou pelo menos nio
no MesMmo grau, segue-se que necessariamente os que animam
suas palavras com gestos, vozes, vestimentas e, em geral, com a
capacidade teatral sio mais dignos de compaixao (porque fa-
zem parecer mais proximo o mal, pondo-o diante de nossos
olhos, como algo iminente ou ha pouco consumado). E o que
ocorreu recentemente ou esti prestes a ocorrer € mais digno de
compaixao; por isso sao assim também os sinais, por exemplo
as vestes dos que sofreram e todas as coisas semelhantes, igual-
mente as acdes, os discursos e tudo mais que se relaciona com
0s que estdo sofrendo, por exemplo os moribundos. E € sobre-
tudo digno de eompaixao o fato de serem honestas as pessoas
que estdo em tais circunstincias, pois todos esses fatos, por pa-
recerem proximos, avivam nossa compaixao, uma vez que o
infortanio é imerecido e aparece diante de nossos olhos. ¢

57



9

"Avtikertan 3¢ 1§ Eheelv pdhiota pdv 8 xakofou vepeoly:
8 Ydp AumeloBar #nl Talg &vaflaig kaxoTipaylalg &vrikel-
uevéy dotL Tpémov Twd kal &nd 100 adTol fBoug Td Avmelo- 10
Bau ml talq &vadlag edmpaylawg. Kal 8udo & M4y fBoug
xpnotod: 8et ydp &ml udv vtolg &vakiog mpatrouct kakBe
ouvéyBeoBar xal &leetv, ol 3¢ €3 vepsolv: &3iucov ydp Td
mapd Thv &Elav yiyvépevov, b kal Tolg Beolg &rrodtBopev o
veueoly.,

BéEeie & Bv kal & $B6vog T§ #heelv Tdv adtdv 15
&vticeloBar TpéTiov &g obveyyug Bv kal TadTdv T8 vepeolv,
Eotu 8 Evepov' AT pdv Yép Tapayddng kal 8 ¢Bévog Eotiv
xal &nl ednpayla, &X' of o0 &vafiov &AA& 700 Yoou xal
dpolou. Td 8¢ ph 81t adt T oupbfoetar Etepov, &AA& 8¢
adtdv tdv Anolov, &naow dpolwg 3t dndpyewv: od ydp Eru 20
Eotan b piv ¢Bévog, Td 3¢ vépeaig, A& ¢éBog, Edv ik
o070 ) AbT dmépyy xal | Tapayth), 81t adtd T orar paddov
&md tfiq Exelvou ednpallac.

Pavepdy & Bt &rodouBfioer kal
Td dvavtia méBn TodTorg 8§ pdv ydp AvrroGpevog &ml tolg
dvaklog kaxompayolow foBficetar § &Aumog Eotar &nl 7ol .5
tvavtiog kakompayolowy, olov Todg matpadolac kal wlapé-
voug, Stav TOxwor Tipwplag, oddelg Av AurnBeln xpnotég:
3¢t yép xalpewv #nl toig Towobtorg, &g 8 adtwc kal &nl Tolg

58

9
[Da indignacdo]

Opoe-se a compaixao sobretudo o que se chama indigna-
¢ao; com efeito, ao sentimento de pesar pelos infortdnios ime-
recidos contrapde-se, de certa maneira, e procede do mesmo
cardter, o pesar pelos sucessos imerecidos. Ambos os sentimen-
tos decorrem de um carater honesto. Deve-se sentir aflicio e
compaixio pelos que sio infelizes sem o merecer, e indignacdo
pelos que imerecidamente sio felizes. De fato, € injusto o que
acontece contrariamente ao mérito e, por isso mesmo, atribui-
mos aos deuses a indignacio.

Poderia também parecer que a inveja se opde da mesma
maneira 4 compaixio, por estar bem préxima da indignacio e
identificar-se com ela, mas é diferente, porque a inveja é tam-
bém um pesar perturbador ante um sucesso, entretanto nio de
pessoa indigna, mas igual e semelhante a nds. Ora, todos os
que sentem inveja e indignac¢do devem ter isto em comum: ex-
perimentar tais sentimentos ndo porque vai acontecer-lhes al-
gum mal, mas por interesse do proximo; pois nio havera inveja
ou indignac¢io, mas medo, se a causa da dor e da turbagio for
a possivel conseqiiéncia, para nos, da felicidade alheia.

E evidente que a essas emocdes seguirdo as contririas, pois
quem sente pesar pelos que imerecidamente sio infelizes se
alegrard, ou pelo menos nio experimentari pesar pelos que me-
recidamente sio infelizes; por exemplo, nenhuma pessoa de
bem se aflige quando os parricidas e os assassinos recebem
castigos; com efeito, deve-se sentir regozijo com tais aconteci-
mentos, assim como perante €
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os que merecidamente sio felizes; de fato, os dois sentimen-
tos sdo justos e causam alegria 4 pessoa de bem, forcosamente
ela espera que lhe aconteca o que aconteceu a seu semelhan-
te. E sdo proprios do mesmo cariter todos esses sentimentos; e
seus contrarios, do cariter contrario; & a mesma pessoa, com
efeito, a que se regozija com o mal e & invejosa, pois necessa-
riamente ela se alegra pela privacio e pela perda daquele bem
pelo qual se sente pesar, quando ocorre e quando pertence a
outrem. Por isso todos esses sentimentos sio obsticulos 2
compaixio, mas diferem pelas razdes ja referidas, de sorte que
para tornar as coisas indignas de compaixio todos sao igual-
mente Uteis.

Falemos entdo, primeiramente, sobre a indignacio, contra
quem as pessoas se indignam, por quais razdes € em que dis-
posicdo; depois, na seqiiéncia, sobre os demais pontos. Pelo
exposto € isso evidente, porque se a indignacio € sentimento
de pesar por quem parece ser feliz imerecidamente, fica claro,
em primeiro lugar, que nio é possivel indignar-se contra todos
os bens; de fato, se uma pessoa € justa ou corajosa, ou se deve
alcancgar uma virtude, nio se sentird indignacdo contra ela (pois
nem ha sentimentos de compaixio causados pelos defeitos con-
trarios a essas qualidades) mas sim pela riqueza, pelo poder e
por coisas analogas das quais, para falar sem rodeios, sao me-
recedores os bons; também nio se experimenta indignacio
contra os que possuem os bens naturais, tais como nobreza,
beleza e outros semelhantes. E como o antigo parece ser algo
proximo do natural, segue-se necessariamente que contra os
que tém o mesmo bem, se por acaso o tém hid pouco tempo e
gragas a ele sdo felizes, sente-se maior indigna¢io; causam maior
pesar os novos ricos do que os que sio ricos hi muito tempo
e por nascimento; da mesma maneira também os que tém
autoridade, poder, muitos amigos, bons filhos e qualquer bem
desse género. E assim também se, por causa dessas vantagens,
um outro bem lhes advém. De fato, maior pesar causam entio
0s novos ricos que tém autoridade em razio de sua riqueza do
que os antigos ricos. E sucede o mesmo ¢ nos demais casos. A
razio é que uns parecem possuir bens que lhes sio proprios
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e 0s outros nio, pois o0 que é sempre visto do mesmo modo
parece verdadeiro, de sorte que os demais parecem ter posse
do que nio lhes pertence. E como nio € todo bem que con-
vém a qualquer um, mas ha certa correlagio e adequagao (por
exemplo, a beleza das armas nao convém ao homem justo, mas
a0 corajoso, e os matrimonios distintos ndo condizem com 0s
novos ricos, mas com os de nobre nascimento), se alguém,
mesmo sendo bom, nio alcanga o que lhe convém, isso pro-
voca justa indignagdo. E ainda quando o inferior contesta o su-
perior, principalmente se pertencem 4 mesma classe de homens,
dai se dizer também (ZL. XI 542-3):

Evitava o combate contra Ajax, filho de Telamon, pois Zeus
se indignava contra ele, quando lutava com um her6i superior.

’

E, se ndo, também quando o inferior de alguma maneira
contesta o superior, por exemplo o musico ao homem justo,
porque a justica € superior 2 musica.

Contra quem se sente indigna¢do e por quais motivos,
fica claro pelo exposto: sio os motivos referidos e os que se
lhes assemelham. As pessoas se mostram inclinadas a indigna-
¢do, embora sejam dignas de maiores bens e jad os possuam,
porque ndo é justo que os nio semelhantes a elas sejam con-
siderados dignos de bens semelhantes aos seus. Em segundo
lugar, se por acaso sdo boas e honestas, visto que julgam bem
e odeiam a injustica. E se s3o ambiciosas e dvidas de certas
vantagens, principalmente se ambicionam o que outras obtém
sem merecer. E, em geral, nem aqueles que se julgam dignos
das vantagens que, em sua opinido, outros Nao merecem sao
propensos 2 indignacdo contra estes e pelos bens em questdo.
Por isso mesmo os de cariter servil, os inferiores e os despro-
vidos de ambicio nio sdo inclinados a indigna¢do, porque
ndo hi nada que eles créem merecer. ¢

E evidente, pelo exposto, perante que espécie de pessoas
malfadadas, infelizes ou malogradas devemos regozijar-nos ou
ficar pesarosos. De fato, apds o que foi dito, os contrarios sa0
evidentes; assim, se o discurso prepara os juizes nesse espiri-
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to e demonstra que as pessoas que pretendem provocar sua
compaixio, tanto quanto as razoes pelas quais elas o fazem,
ndo sio dignas de obté-la, mas ao contririo merecem nio al-
cangi-la, &€ impossivel que se sinta compaixao. ¢

65



10

Afidov 3¢ kal &nl tlov pBovodaor kal Tiow kal MG Eyovreg,
etnep €otlv & ¢pBévog Mimn g Enl ednpayla pawoptvy Tl
elpnuévov &yaBdv mepl tobg dpoloug, pf) Wva T adtd, &
8¢ éxetvoug’

PBoviigouor pdv ydp ol Towoftol olg elol Tivec
Buowor §j patvovtar, ‘Opoloug 3t Aéyo katd yévog, katd guy-
Yéverav, kaf” fAiciag, katk EEerg, katk 36&av, katk T& Smbp-
xovta. Kal ol uicpod #ldelner vd p)) névrta dmbpyev: (3ud
ol peydda mp&rrovreg Kal ol zdtuyolvreg ¢Bovepol elow)
hvrag ydp olovtar T& adtdv ¢pépew. Kal of Tipbpevor émi
T Sagpepdvtog, kal pdliota dnl goplg f eddaipovig. Kal
ol périyor pBovepdrepor Tdv &pdotipav. Kal of 8oEboogor:
péTipor ydp dnl coglg. Kal Bhag ot pédoEor Tept L Bo-
vepol miepl o070, Kal of pikpépuyor mévta ydp peydha Soxet
adtolc elvar. .
'E’ ol 3¢ ¢pBovolor, T& piv dyaBa e¥pnTac:
¢’ ofg ydp phodoEolor kal ¢photipodvtar Epyoig §j ktijpaat
kal 8péyovrar 36Eng, xal Soa edtuxfiuath dotwv, oxeddv mepl
névta ¢B6vog dori, xal pdhiota Sv advol § dpéyovrar #
olovran Setv adrodg Eyew, | v tff kthioer pikp§ Smepéyovow
f} uwpd Eletmovorv,

66

2

3o

35
1388 a

10
[Da inveja]

E evidente também por quais razdes se sente inveja, con-
tra quem e em que estado de 4nimo, se é verdade que a inve-
ja € certo pesar pelo sucesso evidente dos bens ji referidos,
em relacdo aos nossos iguais, ndo visando ao nosso interesse,
mas por causa deles. i

Tais pessoas, com efeito, sentirdo inveja das que sao iguais
a elas ou parecem sé-lo. Chamo iguais aos semelhantes em
nascimento, parentesco, idade, hibitos, reputacio e bens. S3o
igualmente invejosos aqueles a quem pouco falta para possui-
rem tudo (por isso os que fazem grandes coisas e os felizes
530 invejosos), pois créem que todos tentam arrebatar o que
lhes pertence. E os que obtém distingdes especiais por alguma
razio, principalmente por sua sabedoria ou por sua felicidade.
Também os ambiciosos sdo mais invejosos que os homens sem
ambicio. E aqueles que se julgam sabios, porque sdo ambicio-
sos do saber. E, em geral, os que ambicionam a gléria em vista
de uma coisa, sdo invejosos relativamente a essa coisa. Igual-
mente os de espirito mesquinho, pois tudo lhes parece grande.

Entre os objetos de inveja, os bens ja foram citados; de fato,
no que concerne a0s atos e aos bens, pelos quais buscamos a
fama e a consideracio, e desejamos a gloria, como também
relativamente a quantos tém resultado feliz, quase todos dio
origem 3 inveja, principalmente aqueles que nds proprios ou
desejamos, ou cremos que devem pertencer-nos, ou aqueles
por cuja aquisicio aumentamos um pouco nossa superiorida-
de ou diminuimos um pouco nossa inferioridade. ®
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E evidente também de que pessoas se tem inveja, pois
isso ja foi exposto conjuntamente: com efeito, invejam-se os que
estdo proximos pelo tempo, lugar, idade, fama [e nascimentol].
Donde se disse (Esquilo, fr. 305, Nauck 2):

Porque a parentela sabe também invejar.

E ainda evidente com quem competimos, pois competimos
com os ja mencionados, mas ninguém com aqueles que viviam
ha dez mil anos, ou com os pdsteros, ou com os mortos, nem
com 0s que vivem nas Colunas de Hércules. Nio competimos
também com aqueles aos quais nos consideramos, por juizo
préprio ou de outros, muito inferiores, ou muito superiores, e
da mesma maneira com os que estio em condigdes analogas.
Ora, uma vez que competimos com os adversarios nos jogos e
com os rivais no amor e, em geral, com 0s que tém as mesmas
aspiracoes, € forcosamente contra eles que sobretudo senti-
mos inveja, por essa razio se disse (cf. 1381 b17):

" Também o oleiro [inveja] o oleiro.

Igualmente invejamos aqueles que nos envergonham, seja
por suas aquisi¢des, seja por seus éxitos, sao eles os de nosso
ambiente ou nossos iguais, pois assim fica claro que por falha
nossa ndo obtemos o mesmo bem, de sorte que esse pensamen-
to, causando pesar, cria a inveja. Igualmente invejamos os que
possuem ou adquiriram aquilo que nos cabia ou tinhamos pos-
suido um dia; por isso os velhos invejam os jovens, e os que gas-
taram muito aos que pouco despenderam para a mesma coisa. E
aos que rapidamente alcancam um objetivo invejam os que
ainda nio o alcangaram, ou de modo nenhum chegaram a ele.

Vé-se claramente também com que se regozijam tais pes-
soas, com quem e em que disposi¢io de 4nimo; com efeito, na
disposicdo em que sentem pesar, assim sentirdo alegria com as
coisas contririas, de sorte que, se 0s ouvintes sio postos nesse
estado de espirito, e se aqueles que pretendem inspirar com-
paixdo ou obter um bem sdo como os citados anteriormente,
¢ claro que nido obterdo a compaixio dos que tém autoridade

"para concedé-la. ¢
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[Da emulacdo e do desprezo]

Em que estado de dnimo se tem emulagio, em relacio a
que coisas e por quais razodes, ficard claro a seguir: suponha-
mos que a emulagio seja certo pesar pela presenga manifesta
de bens valiosos que nos é possivel adquirir, sentido com res-
peito aos que sao por natureza nossos semelhantes, nio porque
esses bens pertencem a um outro, mas porque nio nos per-
tencem também (por .isso a competicdo é um sentimento
digno e préprio de pessoas dignas, enquanto a inveja € vil e
peculiar aos espiritos vis; com efeito, um se dispoe, pela emu-
lagdo, a obter os bens, o outro, pela inveja, a impedir que o
proximo os possua). Necessariamente, pois, sdo inclinados a
emulacido os que se julgam dignos de bens que nio possuem
(sendo-lhes possivel adquiri-los). De fato, ninguém pretende o
que ¢é manifestamente impossivel.

Por essa razio, os jovens € 0s magninimos tém tais senti-
mentos. Igualmente aqueles que possuem bens sdo dignos de
homens honrados; esses bens sdo a riqueza, o grande niimero
de amigos, os cargos publicos e todos os bens andlogos; com
efeito, como lhes convém serem virtuosos porque tais bens se-
riam adequados aos que sdo virtuosos, bens dessa natureza
excitam sua emulagio. Igualmente aqueles que os outros jul-
gam dignos desses bens. E aqueles cujos antepassados, ou pa-
rentes, ou familiares, ou a nagdo, ou a cidade sdo dignificados,
mostram-se inclinados a emulag¢do por essas coisas; com efei-
to, créem que elas sao privativas deles e eles sio dignos delas.
Se sdo invejaveis os bens honrosos, for¢osamente as virtudes
sdo também invejiveis, assim como tudo o que é @ Gtil e bené-
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fico para os outros, porque se honram os benfeitores ¢ os bons;
e também sdo invejiveis todos os bens de que frui o proximo,
como por exemplo a riqueza e a beleza mais que a saude.

E evidente quais sio as pessoas invejdveis: as que pos-
suem esses bens e semethantes sio dignas de inveja. Sao tais
bens os ja citados, como a coragem, a sabedoria, a autoridade,
pois 0s que tém autoridade podem fazer bem a muitos: estra-
tegos, oradores, todos os que tém capacidade para as coisas
desse género. E aqueles a quem muitos querem ser semelhan-
tes, ou de quem muitos querem ser conhecidos ou amigos. Ou
aqueles a quem muitos admiram, ou a quem nés proprios
admiramos. E igualmente aqueles cujos elogios e louvores sao
proferidos por poetas ou por logbgrafos.

Desprezam-se os de cardter oposto, porque o desprezo €
o contrario da emulacio, e o fato de sentir emulacio € o con-
tririo do desprezar. Necessariamente os que estdo num estado
de dnimo que os faz invejar a outros ou ser invejados tendem
a desprezar todas as pessoas e todos os objetos que apresen-
tem os males contririos aos bens dignos de inveja. Por isso,
muitas vezes se desprezam os que gozam de boa sorte, quan-
do esta ndo vem acompanhada de bens honrosos.

Eis 0 que tinhamos a dizer sobre os meios pelos quais

“surgem e cessam as paixoes, fontes de onde se tiram os argu-

mentos retoricos.
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