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Deixe-me comecar com uma imagem. E a de uma balanca de braco antigo, do tipo
que tradicionalmente se representa nas maos da Justica cega. Sua prépria
aparéncia ja nos indica o que significa exatidao. O que quero que vocé imagine é
que uma parte do seu sistema visual funciona como essa balanca. Quando vocé
discrimina corretamente as cores, ela se inclina na medida exata; quando vocé as
discrimina incorretamente, ela se inclina demais ou de menos. Quando ela se
encontra, de modo geral, nessa primeira condicdo — de discriminar corretamente
as cores —, Aristételes diz que estd em uma “mediedade perceptiva”.

Imagine agora que seus outros sentidos funcionam da mesma maneira. Se a parte
correspondente de cada um deles estivesse na medialidade, todos seriam bons e
precisos discriminadores de cores, sons, sabores, cheiros e texturas. Agora
imagine cada uma dessas cinco pequenas balancas registrando suas inclinacoes,
seus ¢nputs, em uma balanca central maior (algo préximo do que Aristételes
chama de “senso comum”). A partir disso, ela constréi uma imagem
multissensorial do mundo tridimensional dos objetos — objetos que tém cor,
produzem sons, possuem sabores e odores, texturas e temperaturas, ocupam
lugares e tracam caminhos espacgo-temporais continuos enquanto se movem e
interagem causalmente entre si e conosco. Esse é o mundo das substancias —
ousiai, como as chama Aristételes. Vocé, que as percebe, também é uma delas.

Quando percebemos o branco, e nosso sistema perceptivo de cores estd em
medialidade, nossa percepcao é bastante confidvel; mas quando percebemos que a
coisa branca “é esta ou aquela”, o erro é possivel. Nesses casos, o “esta ou aquela”
é um perceptivel acidental, como o filho de Cléon, que percebemos “néo por ser o
filho de Cléon, mas por ser branco, sendo o branco coincidentemente o filho de
Cléon”. E a percepcio de perceptiveis acidentais que pode ser distorcida pelo
medo, por algum apetite ou outro sentimento, de modo que a pessoa “parece, até
por uma ligeira semelhanca, ver seu inimigo” — ou, se estd apaixonada, e nao em

perigo, ver seu amado.

O aparato perceptivo, portanto, interage com o aparato motivacional — nossos
apetites, sentimentos, emocoes e desejos. E é esse fato que traz a cena a



medialidade mais familiar — aquela que encontramos na Etica a Nicomaco, de
Aristételes, em conexao com as virtudes do carater.

Consideremos, por simplicidade, uma dessas virtudes: a coragem. Ela estd
relacionada aos sentimentos de medo e confianca diante do perigo. Temer
excessivamente perigos pequenos é covardia; mostrar-se excessivamente confiante
diante de perigos grandes é temeridade ou imprudéncia. Ser corajoso, por outro
lado, é ter seus medos em uma medialidade, de modo que estes avaliem
corretamente os perigos, e assim os sentimentos de medo — e as agoes que eles
motivam — respondam adequadamente aos perigos reais. Consideragoes
semelhantes se aplicam a outros sentimentos e a¢des. A temperanca, por exemplo,
diz respeito aos prazeres e dores dos desejos apetitivos, como aqueles por comida,
bebida e sexo. Sdo os prazeres e dores, de diferentes tipos, que constituem, de
fato, o foco das virtudes de cardter, segundo Aristételes.

Podemos pensar nas virtudes de cardter, por um lado, como filtros, pois filtram ou
neutralizam as distorg¢oes que nossos desejos introduzem em nossas percepcoes.
Por outro lado, podemos penséa-las como lentes que, uma vez limpas das
distor¢oes, nos revelam o mundo dos valores tal como ele realmente é — do
mesmo modo que a medialidade perceptiva nos revela, por exemplo, as cores.
Guarde essa ideia: as virtudes de cardter revelam-nos o mundo dos valores — um
mundo que os desejos desordenados tornam invisivel. Na Republica, Platao nos
diz que o mito da caverna ilustra os efeitos da educacdo sobre nés. A educacdo nao
coloca a visdo ou a inteligéncia em olhos cegos, mas nos gira, nos faz voltar em
direcdo ao Sol e ao bem, rompendo os grilhdes dos desejos que nos mantém na
escuridao, voltados apenas para imagens distorcidas do bem, e ndo para o bem em
si.

Para Aristételes, as virtudes de cardter, por si sés, ndo bastam para operar a
mdgica da iluminacdo que acompanha a saida da caverna de Platao. Precisamos
também das virtudes intelectuais: a sabedoria pratica (phronésis) e a sabedoria
tedrica (sophia) — esta tltima sendo o objeto do amor da philosophia. Afinal,
para calibrarmos nossos desejos, para ajustar suas balancas a medialidade correta,
precisamos saber qual é, de fato, nosso bem, e isso implica saber o que somos,
realmente. K nao apenas isso, mas também de que tipo de mundo fazemos parte.

Na Etica a Nicomaco, Aristételes imagina todos os corpos de conhecimento
organizados em forma de piramide, com a politica, ou ciéncia politica (politiké), no
topo, com base no argumento de que se trata da ciéncia com maior autoridade. Ela
decide tanto quais ciéncias devem compor a cidade ou polis (isto é, integrar o
curriculo de uma universidade piblica), quem deve estudd-las e até que ponto



(quem deve ser admitido na universidade e quem deve ali ensinar), como também
de que modo os diversos produtos dessas ciéncias devem ser empregados para
promover o bem comum. O sinal distintivo de uma constituicio ou sistema politico
correto, em oposicdo a um desviante, é que suas leis e todas as demais institui¢oes
estejam organizadas de modo a promover o bem comum, ndo os interesses da
classe dominante.

Naturalmente, o politico (no sentido daquele que conhece a ciéncia politica
aristotélica) ndo pode ter conhecimento especializado de todas as ciéncias
subordinadas da piramide. Nem mesmo G. W. Leibniz, o tltimo homem a saber
tudo, possuia tal feito! Entdo como pode o politico evitar tornar-se refém dos
especialistas, sejam eles legitimos ou apenas pretensiosos?

Voltemos, por um instante, as virtudes de cardter. Essas virtudes asseguram que
a pessoa esteja livre da servidao aos desejos que distorcem sua percepcao do bem
(tal como revelado pelas diversas ciéncias) e conduzem a ag¢des e comportamentos
que nao incorporam esse bem. Quando adicionamos a esse quadro o conhecimento
acerca do que é, de fato, o bem, a pessoa passa a possuir ndo apenas as virtudes de
carater, mas também a virtude intelectual da prudéncia (phronesis).

Contudo, Aristételes nos diz que a prudéncia é o mesmo estado da alma que a
ciéncia politica, distinguindo-se dela apenas quanto a orientacdo: a prudéncia
busca o bem do individuo; a ciéncia politica, o bem da cidade. Mas, como os seres
humanos sao animais politicos — seres que s6 prosperam enquanto membros de
uma comunidade politica —, as duas orientacoes necessariamente se entrelacam.
Agora concentremo-nos nao mais em sermos reféns de desejos que distorcem a
percepcao dos valores, mas sim em sermos reféns de especialistas cientificos que
podem distorcer nosso conhecimento do que realmente é bom para nds. As
virtudes de carater nos libertam da primeira escravidao, contanto que a prudéncia
nos liberte da segunda. Mas como a prudéncia pode cumprir essa tarefa?

E aqui que entra em cena a figura da pessoa bem-educada. Trata-se de alguém
que estuda um assunto nao para adquirir conhecimento cientifico dele, mas para
tornar-se um juiz criterioso: “Nao ser bem-educado é simplesmente a incapacidade
de discernir, em cada disciplina, quais argumentos lhe pertencem e quais sao
estranhos a ela”, diz Aristételes. Assim, uma pessoa bem-educada em medicina,
por exemplo, é capaz de julgar se alguém tratou corretamente uma doenca, e a
“pessoa incondicionalmente bem-educada”, que é instruida em todas as dreas,
“busca exatidao em cada uma delas na medida em que a natureza do assunto o
permite”.



O elemento mais esclarecedor na descricdo aristotélica da pessoa bem-educada é
que ela (em Aristételes, sempre um “ele”) conhece os critérios definidores a partir
dos quais podemos avaliar o modo como uma ciéncia explica os fenomenos,
separadamente da questao de saber se aquilo é verdadeiro ou nao. Ou seja,
conhece critérios que permitem determinar se um pretendente ao titulo de
“ciéncia” é genuino, sem que seja necessdrio saber se o que ele afirma é, de fato,
verdadeiro. As ciéncias genuinas, afinal, sdo nossas melhores rotas para a
verdade. Assim, o melhor caminho para determinar se uma ciéncia é auténtica nao
pode se basear em algum conhecimento independente da ciéncia sobre o que é a
verdade. (Algumas religides, é claro, negam isso em certos casos.)

Em parte com base em seu préprio e profundo conhecimento (frequentemente de
primeira méo) das ciéncias de sua época, Aristételes confiava que todas as ciéncias
empregavam as mesmas nocoes explicativas bdsicas (causas final, formal, eficiente
e material, além da mesma estrutura l6gica). Em um sentido importante, portanto,
elas falavam a mesma linguagem — uma linguagem que uma pessoa bem-educada
poderia aprender. Era isso, em parte, que lhe permitia contemplar como um todo o
mundo que cada ciéncia particular s6 mostrava parcialmente, e assim também ver
a si mesmo e seu lugar nesse mundo. A filosofia, de fato, era o que fornecia essa
visdo unificada do eu e do mundo.

Mas serd que a ideia de tal pessoa — da pessoa aristotélica bem-educada — ainda
é uma possibilidade real, ou alcancdvel? Quero abordar essa questao a partir de
um desafio formulado por Elijah Millgram em seu livro The Greal Endarkenment:
Philosophy for an Age of Hyperspecialization (2015). A ideia central de Millgram
é que as disciplinas tornaram-se tao hiperespecializadas, cada uma com seu
vocabuldrio técnico, ferramentas, estratégias explicativas e padrdes préprios de
rigor e sucesso, que ninguém, por mais instruido que seja, poderia ter uma
compreensao minimamente significativa de todas elas. Vivemos em uma Torre de
Babel, em que a autonomia epistémica necessaria para a cidadania democrética
responsdavel é — e s6 pode ser — uma ilusdo. Estamos, e s6 podemos estar, &
mercé de especialistas — isso quando néo estamos simplesmente capturados por
alguma ideologia, seja ela religiosa, corporativa, partiddria ou veiculada por algum
site favorito.

Voltemos a Aristételes e a ideia da piramide das ciéncias. Deveriamos amplid-la
com habilidades de mediacdo (chamemo-las assim), cujo objetivo é transmitir o
conhecimento de alguma ciéncia em forma utilizdvel para os politicos e para os
cidadaos em geral. Um bom jornalista de fisica (ou divulgador cientifico) faz isso.
Isso envolve saber ler fisica real e conversar com fisicos, ndo com a intencao de
fazer fisica, mas para ser capaz de traduzir em “termos ordindrios” o que o fisico



diz em sua linguagem técnica (que s6 os iniciados compreendem). A fisica de
mediacdo é uma habilidade real — e imensamente importante. Substitua “fisica”
por “climatologia” e “fisica de mediacao” por “climatologia de mediacdo” e verd
por queé.

A filosofia, ainda que nao exatamente sob a forma da ciéncia do ser enquanto ser
(ou metafisica), como Aristételes a concebia, certamente tem um papel importante
a cumprir aqui. A filosofia nos ajuda a construir visdes de conjunto minimamente
informadas sobre a realidade e nosso lugar nela, além de fornecer habilidades
analiticas para desmontar visoes falsas. Mas, como a filosofia académica —
vergonhosamente, em certo sentido — tornou-se tao fragmentada quanto as
outras ciéncias, o que precisariamos, para continuar a metafora, seria de uma
filosofia de mediacao: informada pelas especializacoes filoséficas, dotada de seu
respeito pelo rigor e clareza, porém mais abrangente em escopo e publico-alvo, e
escrita numa linguagem que qualquer pessoa razoavelmente bem-educada possa
compreender e acolher com interesse. O livro Aristotle’s Way (2019), de Edith
Hall, que é uma leitura encantadora, realiza algo préximo disso no campo do
pensamento aristotélico. Mas, como escreveu o filésofo aleméo do século XIX,
Arthur Schopenhauer, frustrado com a obscuridade da escrita de Hegel: “Nada é
mais fdcil do que escrever de modo que ninguém compreenda; assim como, ao
contrdrio, nada € mais dificil do que expressar coisas profundas de modo que
todos necessariamente as compreendam”.

Portanto, a filosofia de mediacao também exige educacao e treinamento especiais,
uma habilidade especifica e uma disposicao de espirito singular. O préprio
Aristételes parece ter se aventurado nesse tipo de filosofia em suas chamadas
obras exotéricas (das quais restam apenas fragmentos) e, segundo Cicero, com
bastante éxito, jd que sua prosa “flufa como um rio de ouro”.

Mas pontes, como correntes, ndo sdo mais fortes do que seu elo mais fraco. E, no
caso da piramide do conhecimento aqui descrita, esse elo é, sem divida, o dos
cidadaos — e especialmente o dos cidadaos-politicos que, nas democracias, os
representam.

Chegamos, assim, a outra visao aristotélica, desta vez sobre a educacao. Ela deve,
segundo Aristdteles, ser piblica e desenvolvida em consonancia com a constituicao
(o sistema politico) para a qual estd preparando os alunos enquanto futuros
cidadaos. Deve capacitd-los a serem cidadaos livres (livres da servidao aos desejos
e da servidao a especialistas, sejam eles auténticos ou charlataes), o que envolve
estudar a constituicdo vigente, mas também suas alternativas, ja que ela pode, de
varias formas, falhar em ser correta — isto é, falhar em promover o hem comum.



Deve também ser uma educacdo que permita as pessoas viver bem, ou seja, viver
uma vida boa, na sociedade a que pertencem. E isso requer proporcionar-lhes
acesso, de modo apropriado, aos bens sem os quais a vida se empobrece: musica
(saber ler partituras, tocar um instrumento, ouvir de forma sensivel e perceptiva),
literatura (saber ler com compreenséo e responder adequadamente aos grandes
poemas e romances de sua prépria lingua e de outras), pintura e cinema, de
maneira andloga.

Nas ciéncias, o mesmo se aplica. Os estudantes precisam (e agora penso em ndés,
nao nos antigos gregos) de um tipo de conhecimento matemético que torne sua
natureza e beleza acessiveis e que forneca competéncias como, por exemplo,
interpretar um contrato de crédito ou compreender estatistica e teoria das
probabilidades, a fim de evitar serem explorados. E precisam de uma compreensao
da fisica, biologia, psicologia, sociologia, economia etc. que os permita enxergar
como essas ciéncias operam, o que sua sensibilidade a evidéncia implica e de que
forma revelam, ao olhar compreensivo, as maravilhas e complexidades do mundo
natural e social.

Cursos de filosofia das ciéncias, aliados a uma exposicdo mais aprofundada a
algumas delas, poderiam realizar esse objetivo. Timothy Williamson, professor de
filosofia em Oxford, escreveu sobre isso na revista New Statesman no inicio deste
ano:

“Uma cobertura jornalistica precisa e eficaz da ciéncia deve ser honesta
quanto a natureza dos argumentos cientificos sem perder o leitor nos
tecnicismos. Compreender minimamente a ciéncia requer distinguir trés
dimensades: sew objeto (como o clima passado, presente e fuluro), a
evidéncia sobre esse objeto (como as medigdes de temperatura) e as
teorias sobre ele (como um mecanismo hipotético para o aquecimento
global). Confundir qualquer duas dessas dimensées leva a confusdes
mentais alarmantes, nas quais nenhuma teoria carece de evidéncia,
nada ocorre sem ser observado ou uma mudanca de teoria equivale a
uma mudang¢a no proprio clima. Em outras palavras, os debates
publicos sobre ciéncia devem evitar erros bdsicos em filosofia da ciéncia,
sob pena de distorcer descobertas cientificas e seus impactos prdaticos. A
precisao na divulgagdo cientifica inclui a precisio nesses aspectos

filosdficos.”

Uma educacao, cientifica ou ndo, que vise a proporcionar a compreensao das
coisas que afetam a liberdade e a riqueza de nossas vidas enquanto cidadaos de
sociedades complexas e do mundo, serd algo muito diferente do que hoje temos.



Contudo, hd um elemento na visdo aristotélica que ainda nao foi revelado e pode
causar certo choque, e que os “eticistas da virtude” contemporaneos
frequentemente ignoram por focarem apenas na Etica a Nicomaco, e ndo em sua
obra complementar, a Politica. Trata-se disso: as pessoas nao desenvolvem a
prudéncia antes dos 50 anos aproximadamente, idade em que a exposicdo a teoria
ja foi temperada pela experiéncia do chamado “mundo real”. A educacao
aristotélica, assim como a platonica, é quase vitalicia.

Parte do que tornava isso possivel era que as constitui¢oes que Aristételes
considerava as melhores garantiam aos cidadaos o écio necessdrio para uma
educacao permanente (salvo guerras, nas quais todos os homens serviam nas
forcas armadas) e para o uso feliz dessa educacdo na fruicdo de bens
verdadeiramente valiosos, com todo o trabalho realizado por escravos. Do ponto
de vista educacional, isso significava que ndo era necessario que a educacao
preparasse os alunos para o mundo do trabalho, de modo que se tornassem
“produtivos” ou “empregdveis” — algo que hoje, um tanto miopemente em minha
opinido, assumimos como principal funcéo da educacao. Essa é uma das grandes
diferencas entre as sociedades aristotélicas e as contemporaneas. Mas pode chegar
o dia em que robos exercam o papel que os escravos desempenharam no mundo
antigo (e nem tao antigo assim), tornando o sébio e rico uso do 6¢io um objetivo
educacional mais importante.

Outra diferenca essencial é que as sociedades consideradas por Aristételes eram,
em grande medida, étnica, cultural e religiosamente homogéneas. Isso o impedia
de perceber muitas das fontes de faccao e instabilidade politica que estao hoje no
centro de nossas vidas politicas — ao lado, é claro, da degradacéo infligida pelo
consumismo capitalista ao mundo natural, ao mundo social e & politica
internacional. Se nao fossemos tao viciados em consumo (e talvez a emergéncia
climdtica ainda cure nosso vicio), poderiamos imaginar o retorno a organizagoes
politicas autonomas mais semelhantes as de Aristételes. Tal como a polis ou
cidade-estado que ele favorecia, os pequenos Estados-nacao, os grandes Estados-
nacdo e comunidades politicas internacionais como a Uniao Europeia sao todas
“experimentos de vida”, como disse John Stuart Mill em 1859 — e ninguém sabe
realmente qual deles, se algum, é mais adequado a realizagdo humana. Quando a
felicidade é medida em termos de renda (PIB per capita), expectativa de vida
saudavel, apoio social, liberdade de fazer escolhas de vida, confianca (auséncia de
corrupc¢ao) e generosidade, os paises mais felizes em 2018 foram Finlandia,
Noruega, Dinamarca, Islandia, Suica e Paises Baixos. Talvez Aristételes estivesse
mesmo certo.



Uma terceira diferenca é que as comunidades politicas privilegiadas por
Aristételes eram também — de um modo particularmente relevante para as
sociedades democraticas (ou que aspiram a democracia) — juridicamente bastante
simples, o que tornava a necessidade de advogados, bem como as questoes
associadas nao a igualdade perante a lei, mas ao acesso igualitdrio a lei e a
representacao legal, muito menos urgentes do que sdao em muitas de nossas
sociedades, nas quais a desigualdade econdomica brutal frequentemente se traduz
em extrema desigualdade juridica.

Uma quarta diferenca é que Aristételes concebe os seres humanos como possuindo
um numero limitado de identidades sociais fixas, baseadas em suas naturezas:
homem, mulher, livre, escravo, cidadao, agricultor, artesao, trabalhador
assalariado. Nds, ao contrario, somos menos propensos a pensar que nossas
naturezas sejam tao fixas assim, ao menos no que diz respeito a nossa classe social
ou econdmica, ou ao tipo de trabalho que realizamos. Vinculada a essa questao da
identidade estd a nocdo de uma vida biografica ou narrativa dentro da qual essa
identidade (ou essas identidades) se realiza. Ao conceber a vida dos homens livres
como tendo uma unica estrutura narrativa — e esta, de carater eminentemente
politico —, Aristételes, sem perceber, restringe o conjunto das virtudes ou
exceléncias masculinas as virtudes politicas. De modo andlogo, ao conceber as
virtudes femininas como estruturadas por uma narrativa doméstica, realizadas
exclusivamente no ambito privado do lar, ele limita o espectro das virtudes
femininas ao campo doméstico.

Podemos concordar, é claro, com Aristételes quanto ao fato de que muitas dessas
virtudes (coragem, temperanca, justica, etc.) sdo necessdrias a qualquer ser
humano. No entanto, outras que ele valoriza, como a magnificéncia e a grandeza
de alma, parecem estar situadas num horizonte cultural e narrativo especifico. Em
nossas sociedades, as narrativas de vida tendem a se dividir, ainda que de modo
amplo, entre as esferas publica e privada, entre o trabalho e o lazer. As virtudes
requeridas por esses dois dominios, contudo, sdo em certa medida distintas — e
até mesmo parcialmente incompativeis. Numa versao antiquada da psicologia
popular, o homem (de Marte), ao ser endurecido para o mundo impiedoso do
trabalho, torna-se tao distanciado de seus sentimentos que logo ndo consegue mais
acessd-los; ao chegar em casa do trabalho, depara com uma mulher (de Vénus,
segundo essa mesma histéria) que espera dele uma partilha de sentimentos e
emocdes. As virtudes necessdrias a competicdo confrontam-se, assim, com a
auséncia das virtudes requeridas para o intercambio intimo.

A qltima diferenca (sabidamente ha outras que néo serdo aqui tratadas) entre
Aristételes e 0 nosso tempo diz respeito ao que poderiamos chamar de



“encerramento”: a ideia de que existe uma receita permanente para a melhor vida
possivel, e que, uma vez descoberta, seja no céu ou na terra, tudo o que resta ao
homem é segui-la. (Um paréntese: sobre o tema do céu, ndo resisto a citar uma
breve entrada do maravilhoso Journal de Jules Renard (1906): “Posso acreditar
em qualquer coisa, mas a justica deste mundo n@o me dd wma ideia muito
tranquilizadora da justica do proximo. Temo muito que Deus continue a cometer
enganos: receber os maus no Paraiso e langar os bons no Inferno.”).

A parte tais inquietacoes sobre o céu, o fato é que, na terra, j4 ndo podemos
sustentar a crenca em qualquer forma de encerramento. Pois o imenso conjunto de
ciéncias e corpos de conhecimento andlogos & ciéncia, que constitui hoje o nosso
melhor guia para compreender a verdade sobre o mundo, encontra-se em
constante transformacao, reformulando-se a si mesmo, substituindo imagens
antigas por novas. O encerramento — seja ele o fim da ciéncia, a imagem
definitiva do real, a (sinistra) “solucéo final” — é incompativel com tudo o que a
histéria, a sociologia e a filosofia da ciéncia (que séo, elas mesmas, corpos de
conhecimento andlogos & ciéncia) nos ensinam. Um dos vicios das ideologias —
sejam elas politicas, religiosas ou de qualquer outro tipo — é precisamente
oferecer os falsos consolos do encerramento: solucoes finais e absolutas, uma
narrativa definitiva sobre nés mesmos. Poderiamos, nesse sentido, ver na figura
do homem bem-educado aristotélico um precursor de alguém que aprendeu a viver
sem tais consolos ilusérios — alguém sensivel as evidéncias, atento a realidade e
consciente de que o préprio universo é um vasto experimento do qual temos a
sorte de ser uma parte consciente e pensante.

Fonte: https://aeon.co/essays/for-aristotle-education-is-what-equips-us-for-a-better-life
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