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RESUMO

Este artigo pretende definir o objeto da virtude (areté) aristotélica na a¢do voluntaria. A
‘exceléncia’ ou ‘virtude’ em Aristdteles, a partir desse ponto de vista, € sempre uma exceléncia do
agir, isto é, ndo é a exceléncia do homem que leva a uma exceléncia da agdo, mas uma exceléncia
da agdo que possibilita a exceléncia do agente. Pretende-se com isso dar bases a uma futura
sistematizacdo da voluntariedade da agdo como norteadora da lei e do Direito.
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\oluntary action in Aristotle as the object of virtue

ABSTRACT

This paper aims the definition of the object of Aristotelian virtue (areté) in its relation
to voluntary action. ‘Excellence’ or ‘virtue’ in Aristotle, from this perspective, it is always a
consequence of the virtuous act, that is, it does not come from man prior to his action, but it is
the excellence of the act that leads to the excellence of its agent. It intends laying the groundwork
for a future systematization of the willingness to act as a guide for Law.
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1 INTRODUCAO

A ética é, primariamente, o estudo do ethos em suas duas acepcdes — carater e
habito —, ou melhor, de como os héabitos moldam o caréter. Em Aristételes ela tem uma
conotagao mais especifica: € o estudo de como 0 homem atinge seu fim, isto , de como
0 homem molda seu carater e, assim, se torna bom e justo e expressa isso através de suas
acOes para, entdo, chegar a eudaimonia. Assim, esse estudo — de como a acdo voluntéria
virtuosa leva & eudaimonia — deve tomar em consideracdo, portanto, a acdo voluntaria
como objeto das virtudes.
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2 AACAO VOLUNTARIA

A finalidade da agdo de todo homem é o bem; e este fim* é o que constitui o
objeto da vontade. Todo homem capta (percebe) naturalmente este bem, porém, cada
um conforme o seu carater, natureza e fungéo: para 0 homem bom, o objeto da vontade
é o0 bem verdadeiro; para 0 mal, o bem aparente. Ou seja, 0 objeto da vontade é o
bem de acordo com a verdade, o qual para cada pessoa aparece de distintas formas.2
Independentemente da percepcao do bem ter sido do bem verdadeiro ou aparente,?
aqui, tem-se o inicio da cadeia causal que leva a agdo: 0 homem capta o bem e isto
move a sua vontade.*

Iniciado tal movimento, tem lugar a deliberagéo (boulésis) e o desejo (6rexis)®
do agente. A deliberacdo é uma forma de razdo instrumental sobre os meios que
conduzem ao fim buscado; logo, o fim ndo pode ser objeto da deliberagdo — quando
a deliberacdo iniciou-se este ja estava dado; por exemplo, o médico ndo deliberara
se deve curar, mas como deve curar.® A deliberacdo tem como objeto: a) o possivel
de ser realizado por aquele que delibera; b) aquilo que esteja em um futuro possivel’;
¢) aquilo que ocorre quase sempre da mesma forma sem que, no entanto, tenha seu
desenlace claro; d) o indeterminado.® Portanto, ninguém delibera sobre: o eterno;
coisas que acontecem sempre da mesma maneira estando claro seu desenlace; o
impossivel; o passado; todos os assuntos humanos (por exemplo, nenhum lacedeménio
delibera sobre o melhor regime dos atenienses); as demais coisas que nao podem
ocorrer pela intervencédo daquele que delibera; sobre coisas individuais (por exemplo,
se isto é pdo ou se esta cozido como se deve); os fins (como dito supra).®

!t Para Aristételes o bem € igual ao fim — o que se aprofundara adiante.

2EN, Ill, 1113 a 15-27.

2 O que sera de extrema relevancia alguns passos depois, para dizer se a acéo foi virtuosa e se o agente atingiu
a eudaimonia, por exemplo.

4Ou seja, move o apetite racional, haja vista que a vontade € o ato do apetite racional. Tomas de Aquino. Comentarios
a la Etica a Nicomaco de Aristoteles, 11, Ligdo VI, 318.

5 O desejo (6rexis) € uma espécie de preservacado da vontade nas outras etapas desta cadeia; diz respeito aos
fins, ao passo que a deliberagao diz respeito aos meios. Pode expressar-se de trés formas: a) apetite (epithymia)
— totalmente irracional; b) impulso (thymds) — capaz de ser dominado pela razéo; c) volicao (boulesis) — desejo
deliberado. Desejo para Aristételes, quando estuda a influéncia do desejo na agéo voluntaria, esta sendo usado
como boulésis, ou seja, o desejo em conformidade com a deliberagéo. (EE, 11, 1223 a 27-29). No entanto, a andlise
mais aprofundada sobre o desejo se torna desnecessaria, aos fins deste trabalho, ap6s o estudo da deliberacéo,
pois o desejo bom segue a deliberacdo, ou seja, a persecucao correta dos fins deve estar conforme os meios
deliberados, pois, o desejo deliberado € aquele cujo principio e causa é a deliberagdo, alguém deseja por haver
deliberado de determinada maneira. EN, Il 1111 b 26-27; EN, Ill, 1113 a 13; EE, II, 1226 b 20; ver também: EN,
VI, 1142 b 30-31.

6 Tomas de Aquino comenta que nao se delibera sobre fins, pois, no ambito da pratica, os fins atuam como principios,
uma vez que deles dependem a necessidade do operavel. Assim, ndo se delibera sobre fins no ambito da pratica
assim como n&o se delibera sobre principios nas ciéncias especulativas. Comentarios a la Etica a Nicomaco de
Aristételes, ll, Licdo VIII, 307.

7 N&o se pretende aqui, de forma alguma, entrar na discusséo dos futuros contingentes.

8 EN, Ill, 1112 a 30 — b 15.

9EN, Ill, 1112 a 13-1113 a3 e EN, VI, 1139 b 5.
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Procede-se a deliberacdo investigando: a) o meio; b) o instrumento; ¢) a
utilizacdo; d) o modo; e) o agente e o paciente.* Se o fim pode ser alcangado através de
varios meios, examina-se qual o meio mais facil e melhor; ap6s concluido este dltimo,
ou, quando apenas um meio se apresenta, examina-se COMOo Se conseguira atingir o
fim através deste e quais 0s meios anteriores que levam a este'!, até chegar-se a causa
primeira que é a Gltima no descobrimento.*? A deliberag&o, por fim, encerra-se quando
esse principio do movimento®® é reconduzido a parte diretiva daquele que delibera
(onde ocorre a escolha)*, assim, o fim da deliberacéo é o inicio da escolha.*®

A escolha (prohdiresis)*® é o principio da ac¢do voluntéria, situada entre a
deliberagéo e a acdo; é aquilo que impulsiona a acdo voluntéaria, dando prosseguimento
ao resultado da deliberacéo através da razdo impulsionada pelo desejo.'” A escolha
se d& sobre aquilo que se deliberou, estando, portanto, seu objeto j& delimitado.®
Assim, como se decide apds a deliberacdo e deseja-se de acordo ela,*® o objeto da
escolha € aquilo que € deliberadamente desejado.?°

A acgdo (praxis)® propriamente dita deve ser a conclusdo desse processo.? A
acao pode ser voluntaria (ekousios) ou involuntéria (akéusios);? sua diferenciacao
radica no principio do movimento ser interno ou externo ao agente: a) as voluntérias,
aquelas que se seguem da escolha, sdo as que o principio do movimento se encontra
no agente;* b) as involuntarias sdo as que derivam da forga ou ignorancia.? Forgoso
¢ aquilo cujo principio é externo ao agente, sem que o homem for¢ado intervenha

1 EN, Ill, 1112 b 27-29.

1 Pois um meio normalmente é precedido por outro, até que se chegue ao Ultimo meio a ser deliberado, que sera
o primeiro no momento da acéo; por exemplo: determinado agente pretende tomar um copo de leite, para tanto
se deve servir de leite, para tanto deve buscéa-lo na geladeira, para tanto deve ir até a geladeira, para tanto precisa
levantar-se da poltrona e ir a cozinha.

2 EN, Ill, 1112 b 17-29.

13 Sobre o principio do movimento (o desejo), ver: De Anima lll, 433 a 9 —b 30.

14 Ou seja, o desejo é conformado a deliberagéo.

SEN, Ill, 1113 a 6-8; EE, Il, 1226 b 11-15. Tomas de Aquino comenta que quando o homem chega ao que tem em seu
poder para fazer, acaba a deliberagdo. Comentarios a la Etica a Nicomaco de Aristételes, 11, Licdo VIII, 312.

16 Pierre Aubenque salienta que Aristételes usa prohairesis com duas acepcdes distintas na EN: no livro Il, como uma
disposigéo concernente a intengéo; no livro I, no contexto da andlise da estrutura da agéo, com o significado de
escolha. La prudence chez Aristote. Paris: PUF,1989. P. 119. Sobre a no¢éo completa do termo ver: p. 119-126.

17EN, VI, 1139 a20-b 10 e EN, Ill, 1112 a 17.

18 EN, Ill, 1113 a 3-6.

19 Ap6s a deliberacéo, o desejo se tornou um desejo deliberado.

2 EN, Ill, 1113 a 10-13.

2LEN, Ill, 1109 b 30-1110 a 4.

22 Como se vera em seguida, nem sempre é assim, pois apenas as agdes voluntarias precedem tal
processo.

2 Ha dois tipos impréprios de agdes — mistas e nédo voluntarias (oukh ekéusion): a) as mistas sdo aquelas
realizadas por temor a um mal maior ou por uma causa nobre, como, por exemplo, jogar a carga ao mar durante
uma tempestade para salvar a tripulagdo — sdo mistas, pois, por um lado, se parecem com as voluntarias uma
vez que sdo objeto da escolha, enquanto, por outro, se parecem com as involuntarias, uma vez que ninguém as
escolheria por si mesmas; b) aquelas feitas por ignorancia, mas que ndo causam pesar e dor séo nédo voluntarias
(distinguindo-se das involuntarias). EN, Iil, 1110 a 5-10 e EN, 11l 1110 b 18-20.

2 EN, Ill, 1111 a 22-24.

% Na EE, Aristételes determina como critério definitivo apenas a ignorancia, uma vez que o forgoso acarreta em
diversas aporias. EE, Il, 1225 b 2-7. N&o se aprofundara, aqui, nesta analise.
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em nada.?® Agir por ignorancia?’ é desconhecer (ou ndo conhecer adequadamente) as
circunstancias concretas® ao objeto da a¢éo.®

Assim, a acdo ética por exceléncia é a agdo voluntaria, a qual persegue a um fim
captado pelo homem, o qual determina a vontade, é deliberado e desejado e objeto
da escolha, sendo, entdo, a matéria propria das virtudes;*® ou, nas palavras de Toméas
de Aquino: “O voluntério reconduz o movimento da poténcia apetitiva, que, por sua
vez, pressupde o conhecimento da poténcia apreensiva, pois 0 bem apreendido move
a poténcia ou forca apetitiva”.3

3AVIRTUDE (EXCELENCIA) PARAAACAO
VOLUNTARIA

O termo virtude (areté), também traduzivel por exceléncia®, designa o efeito de
determinada coisa haver atualizado corretamente suas poténcias, ou seja, que tenha
atingido o seu fim. Virtuoso é o atributo daquele (ou daquilo) que esta atualizado
conforme o seu bem, isto é, que exerce plenamente suas fun¢des®; por exemplo, pode-
se dizer que o cavalo virtuoso é aquele excelente em seus atributos fisicos (como a
utilidade para correr)® ou, que um reldgio virtuoso é aquele que marca bem as horas®.
O estudo de Aristoteles, contudo, restringe esta ideia apenas ao homem3$; coloca-se
diante da questdo: o que é a virtude do homem?’, ou, de outra forma, como se pode
dizer que um homem atingiu (ou podera atingir) sua exceléncia.®® Na sequéncia, para
manter a consisténcia de sua proposta, Aristoteles define que o objetivo do estudo
das virtudes ndo é tedrico, pois sua investigacdo pretende fazer os homens bons e
ndo mais sabios.®®

% EN, Ill, 1110 b 17-18.

270 que se diferencia de: a) agir com ignorancia que é agir embriagado ou encolerizado; b) agir por ignorancia
universal, ou seja, desconhecer aquilo que deve ser feito. Situagdes cuja responsabilidade do agente é integral
(assemelhando-se as agOes voluntarias), pois 0 agente assumiu as responsabilidades de se encontrar nestas
circunstancias através de seus atos pretéritos (proximos ou distantes).

28 Quais; quantas sao; quem atua; o qué; com que; como. EN, IlI, 1111 a 1-22.

2 EN, Ill, 1110 b 23-34.

30 De forma circular, a pratica das a¢cdes determinam a virtude, por outro lado, a virtude faz reto o fim e infalivel
aescolha. EE, Il, 1227 b 12.

31 Comentarios a la Etica a Nicomaco de Aristételes, Il Ligdo |, 241.

32 Sobre a traducéo do termo areté e toda a sua complexidade, ver: Gauthier e Jolif. L'Ethique a Nicomaque,
Editions Béatrice-Nauwelaerts, Paris: 1959, P. 101-103; sobre a histéria e acepcdes do termo, ver: Werner Jaeger.
Paidéia. Sado Paulo: Martins Fontes, 2001. P. 26-36.

33 O que é evidente por indugao. EE, II, 1218 b 39.

3 EN, II, 1106 a 20.

35 Este exemplo é de Henry Veacht. O Homem Racional. Rio de janeiro: Topbooks, 2006.

% EN, I, 1102 a 15.

%7 Na sequéncia deste trabalho, o termo virtude sera utilizado apenas no sentido de virtude humana.

3 De forma semelhante: Gauthier e Jolif. L'Ethique a Nicomaque, Editions Béatrice-Nauwelaerts, Paris: 1959, P. 101.
3 EN, II, 1103 b 26-29.
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Para Aristoteles, as virtudes sdo, primeiramente, habitos elogidveis® que levam a
agir conforme a natureza (fungdo — érgon*t) humana*? e, consequentemente, fazer o que é
melhor.%3 E o habito que leva 0 homem a ser bom* (um spoudaios) e, quando este age em
sua conformidade, a ser feliz.*> Assim, o conceito de virtude comporta dois aspectos: a)
um aspecto notadamente objetivo — a natureza humana plenamente desenvolvida; b) um
aspecto intersubjetivo* — aquilo que se faz elogiavel dentro da compreensao da natureza
humana por parte da comunidade.*’

Conforme a concepgdo Aristotélica, trés coisas* apresentam-se na alma:*°

a) paixoes (pathos) — “[...] apetites, ira, medo, coragem, inveja, alegria, amor, 6dio,
desejo, cilimes, compaixdo e, em geral, tudo que vai acompanhado de dor e prazer”;>

b) poténcias (dynamis) — as capacidades pelas quais alguém se torna afetado pelas
paixdes, por exemplo, aquilo pelo qual somos capazes de nos irar ou compadecer;>

c) habitos (héseis) — aquilo em razdo do qual alguém tende a tomar determinada
atitude em relagdo as paixdes, certa ou errada, como, por exemplo, ser moderado em
suas agoes.®

Como as virtudes humanas decorrem da funcdo do homem?3?, elas devem estar na
alma. Entretanto, ndo podem ser paix@es, pois a estas ndo cabem os predicados de boas ou
mas, isto €, ndo sdo elogidveis — por exemplo, ndo séo passiveis de censura a cdlera ou o
medo, sendo a pessoa que age por seu impulso. Da mesma forma ocorre com as poténcias,
uma vez que ninguém é elogiado pelo simples fato de ser capaz de sentir determinada
paixao e, ademais, as poténcias se ddo por natureza e, conforme Aristoteles, ninguém é
bom ou mau em razdo da natureza.>* Entretanto, como visto supra, as virtudes tornam os
homens bons. Logo, ndo sendo as virtudes nem paix8es nem poténcias, devem ser habitos.

“EN, I, 1102 b 40 - EE, Il, 1220 a 7..

“1 A funcéo humana decorre da natureza humana, é a sua expresséo e seu fim, pois a fungédo de cada coisa é o
seu fim. EE, Il, 1219 a 9-18.

“2EN, Il, 1106 a, 23.

“EN, II, 1104 b 29.

“EN, Il, 1106 a, 22.

4 EN, I, 1098 b 30-32; Politica, VII, 1323 b 21; Politica, VII, 1329 a 22-24. EN, 1l 1106 b 36. Sobre a relagdo de
virtude e felicidade discorrer-se-a adiante.

8 Aristoteles ndo explicita, neste ponto exato da EN (ou EE), este aspecto. No entanto, seria a interpretagdo mais
consistente com sua obra, a qual evidencia o relevante papel da comunidade na compreensao das virtudes. As
comunidades, partindo da base objetiva dada pela natureza humana, compreendem e organizam de diferentes
formas a sua tendéncia ao bem, e, procedem da mesma forma em relagéo as virtudes. Ver: Politica , VII, 1328 a 36-40.
47 Uma vez que, dentro da concepgéo aristotélica, aquilo que é elogiavel sé pode ser elogiavel pela
comunidade.

48 Sdo diversas as traducdes propostas, nesta parte, aos termos pathos, dynamis e héseis, apresentam-se conforme
a versao utilizada por Tomas de Aquino quando as comentava. Ver: Tomas de Aquino. Comentario a la Etica a
Nicémaco de Aristételes, 11, 181-185.

4 O estudo da alma Aristételes desenvolve no Livro De Anima. A parte aqui referida é o centro de todo o Livro Ill.
50 EN, II, 1105 b 22-24.

5LEN, II, 1105 b 24-26.

52 EN, II, 1105 b 27-29; EE, I, 1220 b 11-21.

S EN, II, 1106 a, 21-24.

5 EN, Il, 1105 b 30-1106 a 13. Toméas de Aquino comenta que as virtudes morais ndo estdo por nés nem por
natureza nem contra a natureza. Comentarios a la Etica a Nicomaco de Aristételes, 11, Lig&o |, 155.
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Esse estudo, porém, como tudo que concerne ao campo da agdo humana ndo pretende
muita precisdo. Aristoteles pretende elaborar um esquema que explique a agéo virtuosa®,
como forma de auxiliar, principalmente, ao legislador — o qual deve desempenhar a fungéo
de incutir a virtude nos cidaddos —; e, ainda, aqueles que almejam atingir a virtude. Isso fica
claro quando se percebe que esse estudo é desnecessario ao virtuoso — pois ele ndo apenas
sabera qual é agdo conforme a virtude®, como também ele é o parametro para definir qual
€ 0 ato virtuoso — e indtil aos jovens — por nao serem prudentes nem moderados —; sendo
valido, portanto, apenas ao legislador e aqueles que, ndo sendo jovens nem virtuosos,
pretendem nortear suas a¢cdes em vista de adquirir os habitos da virtude.>

Sendo possivel, entdo, de ser dita apenas em esquema, para prosseguir a sua
investigacao Aristoteles teve de defini-lo e exp6-lo. Assim, foi ao meio termo (mesotes)®®
que coube tal papel na teoria aristotélica; pois, naquilo que é continuo e divisivel, pode-se
tomar diferentes quantidades — maior, menor ou igual —, de duas perspectivas possiveis
em relagdo a propria coisa ou em relagdo ao agente que se dirige a ela (de diferente forma
para cada agente)®?; desse modo, apresentam-se trés medidas que estdo na natureza das
coisas — 0 excesso, a falta e 0 meio termo® — e a tendéncia das coisas é destruir-se pelas
duas primeiras e conservar-se pela Gltima.s* Da mesma forma ocorre com as a¢oes: trés sdo
as disposi¢des — duas (o excesso e a falta) sdo vicios e uma (0 meio termo) é a virtude.®?
Portanto, assim como a natureza, a virtude tende ao meio termo.s

Nesse esquema, portanto, 0s vicios sdo 0s extremos, e estes sdo contrarios ao meio
termo® e entre si.®> O meio termo® € a virtude — a qual ndo decorre da média aritmética,
pois, assim se procederia apenas na perspectiva da propria coisa, porém, da correta medida
para determinado agente em determinada circunstancia — como no exemplo dado por

55 EN, II, 1103 b 29-30.

% “A prudéncia de nada servird aos que ja séo bons”. EN, VI, 1143 b 29.

57 A estes Ultimos Aristételes parece excluir a possibilidade de atingir a virtude ap6s terem formado o seu carater
—em EN, Il, 1103 b 24-25, Aristoteles diz que é de essencial importancia adquirir o carater na juventude — o que
reforca o argumento de que quem é seu principal (e talvez Gnico) publico alvo é o legislador.

%8 Esse esquema é adequado as virtudes éticas, ndo as intelectuais — entende-se que nao é aplicavel a sabedoria e
é determinado pela prudéncia. Ver: EE, Il, 1222 a 5-13; Gauthier e Jolif. L'Ethique a Nicomaque, Editions Béatrice-
Nauwelaerts, Paris: 1959. P. 140.

Também pode ser chamado de justo meio, pois 0 meio termo pode ter um conceito mais amplo; no entanto, aqui
se optou pela expresséo meio termo, a qual € um correspondente mais proximo de mesotes.

“Em qualquer contexto da filosofia aristotélica, a nocéo de ‘meio termo’ patenteia o significado noético de mediagéo
ou moderacao (mesotes)”. AMARAL, Antdnio Campelo e GOMES, Carlos de Carvalho. Comentarios. In Aristételes,
Politica. Ed. Vega. P. 613. Nota 86, Livro Il.

59 EN, II, 1106 a 26-31.

60 O meio termo é o encontro entre o excesso e a falta de acordo com a reta raz&o. EN, VI, 1138 b 20-25.

6L EN, II, 1104 a 12-20.

6 EN, II, 1108 b 11-14.

8 EN, II, 1106 b 15; EN, I, 1106 b 26-30.

5 Em que pese, em alguns casos, 0 meio termo estar mais préximo da falta (por exemplo, a moderagéo esta mais
préxima da insensibilidade — cuja expresséo é a sua falta —, do que da intemperanca que é o excesso), enquanto,
em outros, do excesso (como a coragem esta mais préxima da temeridade — cuja expressao é o seu excesso —, do
que da covardia que é a falta). Assim dos dois extremos um é mais erréneo do que o outro. EN, I 1109 a 2-33.
% EN, II, 1108 b 15-16.

% Ha acdes nas quais ndo cabe o meio termo: as perversas por natureza (adultério, roubo e homicidio); as que
j& sdo um extremo ou uma falta (isto é, ndo ha excesso do excesso, excesso da falta, falta do excesso ou falta
da falta). EN, Il, 1107 a -20.
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Aristételes: para determinar a correta alimentagdo de alguém se deve conhecer quem é
€ como age esta pessoa, no caso de Milon (um robusto atleta vencedor vérias vezes dos
jogos olimpicos), por exemplo, deve ser muito alimento.” Ou, como exemplifica Tomas
de Aquino, o meio termo de um sapato se da conforme o tamanho do pé para cada pessoa;
se para determinada pessoa um sapato de 20 dedos mostre-se grande e um de 4 dedos
apertado, ndo significa que para ela 0 meio termo seja o de 12 dedos.5®

Alcancar este meio termo €, contudo, muito dificil® — haja vista que “se pode errar
de muitas maneiras, [...], mas acertar somente é possivel de uma”; poucos séo aqueles
que especificam acertadamente como, com quem, por quais motivos e por quanto tempo,
deve-se agir’* —somente aqueles que possuem determinada percepc¢ao’. Logo, na maioria
das vezes consegue-se apenas tomar o mal menor, de tal forma que ndo é censuravel se
desviar um pouco do meio termo ao agir, sendo muito.”

As virtudes podem ser de dois tipos: éticas™ ou intelectuais’™ (dianoéticas).’
Enquanto as virtudes intelectuais se originam através da instrucao, as virtudes éticas se
originam através do habito; assim, tanto uma quanto a outra precisam de tempo para ser
adquirida”™ — dai Aristoteles dizer que os jovens ndo podem ser virtuosos.” As virtudes
éticas dependem do tempo para que através da experiéncia repetida sejam introjetadas e
as virtudes intelectuais precisam de tempo para sejam aprendidas através do ensino™.

Para continuar o estudo sobre tal classificacdo, se faz necessario dar um passo atras
e compreender um pouco sobre a alma humana.® Esta se divide em duas partes: uma
irracional e a outra racional (diandia).t* A parte irracional, por sua vez, se subdivide em
duas: a parte vegetativa — causa da nutricdo e do crescimento — que € comum a todos 0s
seres, embrides e organismos perfeitos que se nutrem;® e, a parte apetitiva que participa

57 EN, II, 1106 a 32-1106 b 7.

% Comentarios a la Etica a Nicomaco de Aristoteles, |1, Lig&o VI, 196-198.

8 EN, 11 1106 b 13.

™ EN, Il 1106 b 30-34.

" EN, Il 1109 b 13-15. Nesse sentido, também: EN, II, 1105 a 27 — ndo basta que a acdo seja de determinada
maneira para ser virtuosa, € necessario, também, que o agente esteja disposto de tal forma, que saiba o que faca,
que queira fazer e que fagca com firmeza.

72 EN, 11 1109 b 24. Essa percepcéo é a prudéncia, na qual todas as virtudes tém seu ponto de toque e unido
necessaria — a chamada unidade das virtudes (as virtudes morais devem expressar-se em uma unidade, pois
a cada parte da alma, exceto a vegetativa, corresponde uma, e apenas uma, virtude) —, pois quando existe a
prudéncia todas as outras virtudes estéo presentes. EN, I, 1114 b 25; EN, VI, 1144 b 39-1145 b 25. Aprofundar-
se-& 0 estudo sobre a prudéncia, no capitulo 3.

7 EN, 11 1109 b 18-21.

7 Por exemplo, a coragem, a liberalidade, a magnanimidade, etc. Ver quadro: EE, I, 1220 b 39-1221 a 12 — que
independentemente da discussédo quanto & sua autenticidade é muito ilustrativo.

s Por exemplo, a prudéncia (phronesis) e a sabedoria (sophia).

S EN, |, 1102 b 35-1103 a 15.

EN, II, 1103 a 15-20 e EE, II, 1220 a 5-7.

8 EN, VI, 1142 a 13-14, entre outras.

79 Sobre a relagéo entre tempo e virtude, ver: Marcelo Perrine. Quatro ligbes sobre a ética de Aristételes. Sao
Paulo: Edigbes Loyola, 2006. P. 37-44.

® E interessante fazer um paralelo entre essa apresentagdo da alma na EN e o Livro Ill do De Anima, apesar disso
nao foi realizada aqui essa comparacéo, pois ndo € uma tarefa simples e foge aos objetivos do trabalho.

8L EN, |, 1102 a 29.

8 EN, |, 1102 a 32-35.
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de alguma forma da razéo, pois pode concordar e obedecer a razdo.® A parte racional se
subdivide, igualmente, em duas: a parte cientifica (espistemonikon), aquela que percebe os
entes cujos principios ndo podem ser de outra forma (necessarios); e, a parte calculadora
(logistikon), aquela que percebe os contingentes.8 A parte vegetativa ndo se atribui uma
virtude humana, uma vez que € uma fungdo comum aos demais seres.®> As demais partes
da alma tém uma virtude prépria, de acordo com o melhor modo de ser correspondente
a sua fungao®: as virtudes da parte apetitiva sdo as éticas; enquanto, as virtudes da parte
racional so as dianoéticas.®’

Uma vez que a funcdo de ambas as partes intelectivas é a verdade®, para conhecer
as virtudes intelectuais deve-se entender quais sdo as disposicdes pelas quais a alma
possui a verdade quando afirma ou nega algo. Aristoteles admite, inicialmente, que
sdo cinco:

—aciéncia (epistemé) —aquela cujo objeto é 0 necessario, 0 eterno e o incorruptivel
e é demonstravel;®

—a arte (techné) — aquela cujo objeto é a producédo contingente;®

—a prudéncia (phronesis) — aquela cujo objeto é a acdo contingente, a capacidade
de deliberar sobre 0 bom e o conveniente para viver bem;*

— o intelecto (noQs) — aquela cujo objeto € o principio da ciéncia e as suas
disposi¢des;® tem também por objeto o extremo dos limites primeiros e Gltimos (pois,
ja dispde sobre os principios da causa final) das demonstracdes, ou seja, dos limites
imutaveis e primeiros;®

—a sabedoria (sophia) — aquela cujo objeto é o mais honravel e divino, ¢, também,
necessario, eterno e incorruptivel; é a mais exata das ciéncias, e se diferencia do
conhecimento cientifico pela qualidade e demonstracéo de seu objeto.®

Ao analisar estas disposicfes pode-se apreender que as virtudes intelectuais se
expressam em duas, de acordo com as divisdes da parte racional da alma: ao passo
que a prudéncia é a virtude da parte deliberativa® — expressada pelo prudente —; a

8 EN, I, 1102 b 10-35; EE, II, 1220 a 12-14.

8 EN, VI, 1139 a 1-10.

8 EN, I, 1102 b 1.

% EN, VI, 1139 a 1-10.

o EE, Il, 1220 a 9-14.

8 Verdade préatica na parte calculadora e teérica na parte cientifica. EN, VI, 1139 b 11-13; EE, II, 1221 a 30.

8 EN, VI, 1139 b 17-36.

9 EN, VI, 1140 a 1-22.

9T EN, VI, 1140 a 23-1140 b 30.

2 EN, VI, 1140 b 31-1141 a 7.

S EN, VI, 1143 a 35-1143 b 6.

Toméas de Aquino da um exemplo que facilita o entendimento do nols: ao conhecer-se o que € o todo e o que s&o
as partes, de imediato, o intelecto entende que o todo é maior do que as suas partes. Comentarios a la Etica a
Nicémaco de Aristételes, VI, Li¢ao V, 840.

% EN, VI, 1141 a 9-1141 b 23. Ver também: Met. IV, 982a30-b 7.

% EN, VI, 1140 b 24-30.
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sabedoria é a virtude da parte cientifica — expressada pelo sabio.*® Os demais tipos de
conhecimento ndo sdo uma virtude intelectual propriamente dita, por tal razdo ndo
existe a figura do cientista, produtor ou daquele que possui o intelecto como virtuosos.
Porém, indiretamente, o intelecto e a ciéncia se expressam como virtude intelectual
através da sabedoria, pois esta € uma soma do entendimento intuitivo dos primeiros
principios, préprio do intelecto, ao conhecimento cientifico de forma qualitativa, préprio
da ciéncia.”” Por outro lado, a arte ndo é uma virtude intelectual,® pois esta néo visa a
acdo, sendo a producao;® e, toda virtude intelectual tende a acdo pratica ou racional,
pois opera junto ao desejo, as condi¢des da escolha e da a¢éo.1®

4 CONCLUSAO

Afinalidade da acdo de todo homem é o bem; e, este fim (considerando que, para
Aristdteles o bem é igual ao fim) é o que se constitui 0 objeto da vontade: o bem de
acordo com a verdade. O homem capta esse bem e isto move a sua vontade. Iniciado tal
movimento, tem lugar a deliberagéo e o desejo do agente. A deliberacdo é uma forma
de razo instrumental sobre os meios que conduzem ao fim buscado.

Aacdo pode ser voluntaria ou involuntaria; sua diferenciacao radica no principio
do movimento ser interno ou externo ao agente, as voluntarias sdo aquelas que se seguem
da escolha, aquelas as quais o principio do movimento é interior no agente; enquanto
as involuntarias sao as que derivam da forga ou ignorancia.

Aacdo ética é a acdo voluntaria, a qual persegue a um fim captado pelo homem,
o qual determina a vontade, é deliberado e desejado e objeto da escolha; sendo, entéo,
a matéria propria das virtudes. Essa so pode ser realizada no horizonte da exceléncia
moral. A virtude, assim, tem como objeto tal desenrolar da acdo humana. O virtuoso é
aquele excelente nas suas acdes voluntarias.
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Do mitico ao racional? Uma analise
do principio da conservagao nos
contratualistas para legitimacao politica
do Estado moderno

Rafael de Deus Garcia

RESUMO

Este artigo tem a proposta, a partir da leitura de Adorno e Horkheimer na obra Dialética do
Esclarecimento, de analisar o principio da conservacéo desenvolvido pelos contratualistas como
instrumento argumentativo de legitimacdo do Estado moderno, também encontrado como um
conatus em Espinosa. Parte-se do entendimento de que o principio da conservacdo pode significar
o fundamento tanto do sacrificio ao poder soberano como do entorpecimento de um pensamento
critico frente as opressdes, fazendo com que o sujeito moderno mantenha-se submetido a estruturas
de poder ainda sob o jugo de uma ordem com caracteristica mitologica.

Palavras-chave: Conservagao. Contratualistas. Legitimacao. Estado moderno. Racionalidade.
Mitico.

From the mythical to the rational? An analysis on the principle
of conservation in the contratualists to the political legitimation
of the Modern State

ABSTRACT

This article proposes, from Adorno and Horkheimer’s Dialectic of Enlightenment, an
analysis of the principle of preserving, found in contractualists as an argumentative instrument to
legitimate modern state, and in Spinoza as a conatus (endeavor). In this paper, it is understood that
the principle of preserving can mean both sacrifice to the sovereign power and also the numbing
of critical thinking about oppression, making the modern individual still immersed in structures
of power with mythological characteristics.

Keywords: Preserving. Contratualists. Legitimation. Modern state. Rationality. Mythic.

INTRODUCAO

O estado de natureza serviu, mais evidentemente nos contratualistas, como
instrumento argumentativo para legitimacédo do estado politico dos individuos e, logo,
das instituicdes politicas modernas. Ora considerado como situagéo hipotética (como em
Hobbes), ora como um estado de pré-civilizagdo que de fato aconteceu (como em Locke),
seu estudo é encontrado exaustivamente na literatura da ciéncia politica.

Rafael de Deus Garcia € graduado e mestrando em Direito pela Universidade de Brasilia na linha de pesquisa
“Sistemas de Justi¢a, Direitos Humanos e Educacéo Juridica”.
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Entretanto, hd um elemento no estado de natureza que procurou ser mantido no
estado civil. Trata-se do principio da conservagdo.* Conservar-se é colocado como um
direito no estado de natureza, um direito a partir do qual se permitiria a utilizagdo de
quaisquer meios para que essa conservagao se mantivesse. Mesmo que por diferentes vias
argumentativas (embora proximas), os contratualistas justificam o estado de organizagao
civil como a forma mais eficaz, ou simplesmente a melhor forma, de se realizar esse
direito.

Neste artigo, a op¢ao pelos contratualistas se justifica porque foi naguele momento
que se consolidou a nogdo de soberania e que se buscou, de forma mais contundente,
apresentar os critérios de legitimidade politica na modernidade. “O contrato social é o
mecanismo por meio do qual o problema da constru¢do do moderno é resolvido, isto €,
a forca constitutiva do direito” (MORRISON, 2006, p.188).

Este artigo tem a intengdo, portanto, de investigar o principio da conservacéo,
entendido como um instrumento argumentativo para legitimacéo das instituicdes politicas
modernas. Para tanto, parte-se na proposta apresenta por Adorno e Horkheimer na obra
Dialética do Esclarecimento, onde indicam que 0 conatus espinosano da conservagao,
“0 primeiro e Unico fundamento da virtude” (ESPINOSA, 2004, p.358-9), “contém a
verdadeira maxima de toda a civilizacdo ocidental (ADORNO; HORKHEIMER, p.16)”.
Os autores justificam essa assertiva dizendo que “Segundo o juizo do esclarecimento, bem
como o do protestantismo, quem se abandona imediatamente a vida sem relacdo racional
com a autoconservacao regride a pré-histéria” (ADORNO; HORHEIMER, p.16).

Para se poder compreender melhor esse posicionamento de Adorno e Horkheimer,
ou em melhores palavras, para se compreender melhor quais sdo as consequéncias da
utilizacdo do principio da conservagdo como justificacdo do modelo politico moderno
a partir dos contratualistas e de Espinosa e suas relagdes com uma sociedade alienada e
apatica, primeiramente, serd feito um levantamento de como o principio € utilizado por
cada um dos contratualistas, indicando inclusive algumas diferencas que cada um aponta
a respeito do estado de natureza e dos objetivos da organizagao politica.

IDENTIFICANDO O PRINCIPIO DA CONSERVAQAO NOS
CONTRATUALISTAS E EM ESPINOSA
O principio da conservacao como um pressuposto de justificacdo do estado civil,

embora mencionado por todos os contratualistas citados, apresenta algumas especificidades
que valem a pena serem apreciadas.

Para Hobbes, no estado natural, o homem dispde de poderes e direitos ilimitados
de agir no sentido de garantir sua preservacao. E o que ele afirma no capitulo XIV de

1 Os termos autoconservacao, autopreservacao, conservagao ou preservacao séo utilizados pelos autores de
tal forma que néo foi possivel identificar uma intengéo de diferencia-los conceitualmente. Desse modo, optou-se
pela utilizacéo da palavra “conservacéo”, como encontrada no conatus espinosano, a ndo ser quando se trata
especificamente de determinado autor, situacéo em que se optou pela reproducéo do termo utilizado.
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Leviata, “O direito de natureza, a que os autores geralmente chamam jus naturale, é
a liberdade que cada homem possui de usar seu préprio poder, da maneira que quiser,
para a preservagdo de sua propria natureza, ou seja, de sua vida” (HOBBES, 2004,
p.113).

Logo no comego da Segunda Parte de Leviata, Hobbes fala no capitulo XVII,
Das Causas, Geracdo e Defini¢do de um Estado, que o fim Ultimo de se viver em um
Estado “é o cuidado com sua prépria conservacdo e com uma vida mais satisfeita”
(HOBBES, 2004, p.141), o que imporia uma restri¢cdo dos individuos sobre si mesmos,
bem como do soberano sobre os individuos.

Afirma que quem abandona o pacto, achando que pode fazé-lo de acordo com
a razdo, nao pode ser aceito em nenhuma sociedade. Ou seja, a vida racional s6 pode
levar a essa forma de organizag&o social, regida pelo Estado e pelo reconhecimento de
sua autoridade. “Portanto alguém que seja deixado fora ou expulso de uma sociedade
esta condenado a perecer” (HOBBES, 2004, p.125). Reconhece, ainda, a soberania
do governante, quem deve ter o poder da espada, pois sem ele ndo ha por que dos
cumprimentos dos contratos (HOBBES, 2004, p.146).

Para Hobbes, “o ato de desistir da autopreservagéo constitui o contraditério do
contrato que funda o estado civil” (HECK, 2007, p.107), e ndo pode haver uma escolha
racional que se dirija ao estado de natureza ou a ndo preservacao de si mesmo.

Em resumo, para Hobbes, o que nos leva a seguir a lei, a submeter-nos ao contrato
social e ndo descumpri-lo ndo é um impeto altruista ou uma solidariedade incondicional,
mas a melhor forma de “defendermo-nos a nds mesmos”, sendo essa regra a suma do
direito de natureza (HOBBES, 2004, p.114).

Em Locke, entretanto, o principio ganha um nivel a mais de complexidade,
embora pouco significativo. Trata-se da preservacao da propriedade e a garantia de seu
usufruto como objetivo do governo. “O grande objetivo dos homens quando entram
em sociedade é desfrutar de sua propriedade pacificamente e sem riscos” (LOCKE,
p.71). Dessa forma, “a preservacao da propriedade € o objetivo do governo, e a razao
por que 0 homem entrou em sociedade” (LOCKE, p.73).

No entanto, a conservacdo em Locke ndo se refere somente a propriedade. No
estado de natureza, os homens dispdem do direito de fazer o que acharem conveniente
para garantir sua propria preservacdo (LOCKE, p.36), da mesma forma que em
Hobbes.

Cada um é ‘obrigado ndo apenas a conservar sua prépria vida’ e ndo abandonar
voluntariamente o ambiente onde vive, mas também, na medida do possivel
e todas as vezes que sua propria conservacdo ndo esta em jogo, ‘velar pela
conservacdo do restante da humanidade’, ou seja, salvo para fazer justica a
um delinquente, ndo destruir ou debilitar a vida de outra pessoa, nem o que
tende a preserva-la, nem sua liberdade, sua salde, seu corpo ou seus bens.
(LOCKE, p.36)
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Locke introduz, entdo, sua justificativa, a partir do principio da conservacao,
para a organizacgdo politica pelo Estado, que é colocada mais explicitamente no trecho
a sequir:

Para que se possa impedir todos os homens de violar os direitos do outro e de
se prejudicar entre si, e para fazer respeitar o direito natural que ordena a paz
e a ‘conservagdo da humanidade’, cabe a cada um, neste estado, assegurar a
‘execucdo’ da lei da natureza, o que implica que cada um esteja habilitado a
punir aqueles que a transgridem com penas suficientes para punir as violagdes.
(LOCKE, p.37)

Para Locke, o estado de natureza, em contraposicdo ao estado civil, ndo esta
proximo nem do paraiso de Eden nem tdo proximo do estado “de guerra” descrito por
Hobbes, mas se apresenta como uma situacdo onde ndo ha um juiz com autoridade,
onde ndo ha possibilidade de ganhar socorro de alguém investido de poder (GOUGH
apud LOCKE, p.7).

Contudo, embora algumas dissimilaridades entre Hobbes e Locke possam ser
apontadas, ambos apresentam uma visao acerca da conservagdo muito mais proxima
ao seu aspecto bioldgico, sem muitas consideragdes sobre um possivel caminho a uma
nova condicédo de nivel ontoldgico na vida civilmente organizada. Essa proposi¢do ja
ganha contornos mais explicitos em Rousseau e, principalmente, em Espinosa, que
entende o principio da conservagdo de maneira mais complexa.

Em Rousseau, também esta presente a justificativa para a organizacao politica a
partir do principio da conservacéo. Nisto, ele é categorico: “O tratado social tem como
fim a conservacdo dos contratantes” (ROUSSEAU, 2005, p.101). Argumenta que quem
vive em seguranca, devendo sua vida ao Estado, a coloca como “dom condicional do
Estado”. A partir disso, inclusive, defende que se a conservacao do Estado entrar em
conflito com a vida de determinado individuo, esta deve perecer em detrimento daquela
(ROUSSEAU, 2005, p.102).

Para se compreender, no entanto, como o principio da conservacéo é trabalhado em
Rousseau, € importante ressaltar a antinomia sugerida por ele entre estado de natureza
e estado civil. Para tanto, remete-se a leitura do capitulo VIII do livro primeiro, Do
Estado Civil.

A condicdo do homem no estado de natureza, um estado onde se verifica a
liberdade natural, é a de completa submersao aos impulsos fisicos e inclinacdes, ao
instinto e as forcas arbitrarias do outro. Trata-se, portanto, de uma condicdo de animal
limitado, de escraviddo (ROUSSEAU, 2005, pp.77-78).

Em contraposicdo, o estado civil aparece justamente como a superacdo. Nele, o
animal limitado se transforma em homem inteligente, que troca sua liberdade ilimitada
por uma liberdade civil/moral, e 0 homem se submete ndo mais aos impulsos, mas
a razdo e a lei, a voz do dever, ao contrato. Somente assim é que se pode falar em
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justica. Substitui-se a condi¢do da arbitrariedade dos individuos pela vontade geral,
muito mais associada a ideia de bem comum que de opinido majoritaria (ROUSSEAU,
2005, p.85).

E somente em Espinosa, entretanto, que a conservacéo aparece explicitamente de
forma mais complexa, como um conatus: “O esforco para se conservar € o primeiro e
Unico fundamento da virtude?” (ESPINOSA, 2004, p.358-9). Ele explica, mais a frente,
no capitulo IX do apéndice: “Nada existe mais Gtil a0 homem para conservar seu ser e
gozar da vida racional do que o homem que é conduzido pela Razdo” (ESPINOSA, 2004,
p.399). Mais adiante, dissertando sobre a cidade, diz que:

[...] a cidade fundada na Razéo e dirigida por ela é a que é mais poderosa e mais
dependente de si propria. O direito da cidade, com efeito, € definido pelo poder
das massas que é, de certo modo, conduzido por um Unico pensamento, e esta
unido das almas nédo se pode conceber de nenhuma maneira se a cidade tende
eminentemente a finalidade que a sd Raz&o ensina a todos 0os homens que lhes é
atil atingir. (ESPINOSA, 2004, p.451)

Para Espinosa, um homem livre é aquele que vive sob a conduta da razédo
(ESPINOSA, 2004, p.445-6). O homem livre, portanto, é aquele que é senhor de si
proprio, e da mesma forma, também a cidade, como é possivel observar no asserto
acima, € senhora de si propria se governada segundo a Razdo (ESPINOSA, 2004, p.458).
Assim, a liberdade ndo suprime a necessidade de acéo, mas sim a dispde (ESPINOSA,
2004, p.445-6).

Contudo, pode-se explicar a aparente contradi¢do entre o conatus da conservacao
e a ideia de liberdade.

A autoconservacdo do individuo, assim, consiste em uma conservacgao de sua
capacidade de ser ativo, ou seja, de sua individualidade, e, portanto, faz sentido
que esta autoconservacdo implique em um esforco de aumento da prépria
poténcia, ja que este esforgo, quando bem-sucedido, nos leva a sermos cada vez
mais ativos. Deste modo, o individuo, entendido no sentido spinozista, s6 pode
se “autoconservar” se conseguir preservar sua individualidade, o que depende,
diretamente, do aumento de sua poténcia. (PEREIRA, 2008, p.75)

N&o resta dlvida de que o principio da conservacéo aparece em Espinosa com
muitos mais elementos que aqueles apresentados pelo contratualistas. Contudo, ao passo

2 Conatus sese conservandi primum et unicum virtutis est fundamentum (Ethica. Parte IV. Prop. XXII, Corolario).
“O conatus, assim, se refere diretamente as esséncias dos modos singulares, que estdo contidas nos atributos
divinos, e que devem ser entendidas como poténcias que expressam, de maneira certa e determinada, a poténcia
de Deus” (PEREIRA, 2008, p. 73).
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que também em Espinosa o principio é invocado por se opor a um estado que se deve
evitar, como a condicéo de tristeza proporcionada pelos vicios e afec¢des, ele claramente
permite uma leitura conjunta. O dialogo conjunto se justifica também pelo contexto
de desenvolvimento do sujeito moderno, que passa necessariamente pelo processo de
legitimacéo do estado politico como pela ideia de “melhor” forma de se viver.

A rejeicdo dos modernos a condi¢do de natureza, préximo a uma condigdo
animal, a qual se nega a partir do uso da razéo e do controle, pois que reiterada quase
dogmaticamente no processo argumentativo de legitimacéao do sistema politico moderno
€ 0 que se coloca em questdo neste artigo.

DO PRINCIPIO DA CONSERVACAO: O SACRIFICIOEO
AUTOCONTROLE

Para se compreender melhor a assertiva de Adorno e Horkheimer de que “Quem
se abandona a vida, sem referir-se racionalmente a sua autoconservacao recai, segundo o
juizo do iluminismo e do protestantismo, na pré-histéria” (ADORNO; HORKHEIMER,
p.47), recorre-se ao exemplo que eles mesmos apresentam ao longo da obra, a alegoria
de Ulisses.

Na alegoria, Ulisses se acorrenta ao mastro para ndo se submeter ao encanto das
sereias. A prisdo que se impde € a necessidade de manter-se, de conservar-se, como
senhor de si mesmo. Jogar-se ao mar seria voltar para um estado de submisséo a natureza,
de indeterminismo ou, como diz Espinosa nas primeiras linhas do prefacio da quarta
parte de Etica, de entrega as fortunas. A entrega as fortunas, a um estado de impoténcia,
submetido as afeccBes e ndo a Razao, é o que Espinosa chama de serviddo (ESPINOSA,
2004, p.341).

A construcdo do sujeito moderno, como colocada por Adorno e Horkheimer,
indica uma passagem do sacrificio a ideia de autodeterminagdo, ao qual esta vinculado
o principio da conservagdo. A partir daqui, a analise sera centrada em dois elementos que
emergem do principio da conservacédo, conforme o apresentado neste artigo, mesmo que
estejam intimamente relacionados. O primeiro é a ideia do sacrificio, e 0 segundo é aideia
de autocontrole. O autocontrole pode também ser compreendido como uma forma de
sacrificio, mas em um ambito interno, e aqui se refere mais especificamente ao controle
das paix0es, dos impulsos, dos vicios e do que pode ser associado a condi¢ao de entrega
do corpo a natureza, aproximando o ser humano a uma condigao vista como animal.

O SACRIFICIO

Nos modernos, o sacrificio deve ser substituido pela asticia. A astlcia é o
instrumento de confronto com a natureza, é “‘o desdobramento subjectivo dessa inverdade
objectiva do sacrificio que ela vem substituir” (ADORNO; HORKHEIMER, p.26). Esse
confronto com a natureza é o que garante a negacao do sacrificio, que é, em contraposicao,
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a submissdo as forcas magicas da natureza, a entrega resignada do corpo. No sacrificio,
portanto, ndo ha o porqué da astucia, ndo ha enfrentamento, mas entrega.

No entanto, a pressuposicao de uma racionalidade para o estado politico como
tendo a fungdo de preservar os seres humanos e permitir a potencialidade para o
estado de liberdade, nos leva a maxima derradeira dos tedricos politicos em tela:
Deve-se seguir a lei. Até mesmo no constitucionalismo, onde o legalismo j& pouco
vigora, pressupde-se uma Constituicdo, um documento formal, Gltimo e fixo, ao qual
tudo devera seguir.

Como Rousseau coloca no capitulo V do livro 2, uma vez que o cidad&o se encontra
vivendo seguramente, pois que pactuou com seus iguais para conservar-se, “sua vida ndo
€ mais mera dadiva da natureza, porém um dom condicional do Estado” (ROUSSEAU,
2005, p.101).

Assim, para os contratualistas, a vida racional segurada pelo Estado ndo apresenta
outra solucédo sendo a do sacrificio, seguindo a légica pré-moderna da mesma forma. De
um lado, h& a entrega e o0 reconhecimento de submissao ao estado natural, de outro hé a
mesma entrega e submissdo, mas agora ao Estado, a lei. Significa a alienacdo até do direito
a vida ao Estado. Rousseau, logo em seguida, diz que quando a conservacédo do Estado
se torna incompativel com a conservacdo do “malfeitor”, é preciso que este pereca.

Em uma passagem biblica do antigo testamento (Daniel 4:32), o profeta Daniel
adverte Nabucodonosor sobre uma possivel punicdo de Deus. A passagem mostra a
similaridade do discurso dos contratualistas sobre o dever de se seguir o soberano, mesmo
que justificado racionalmente, com o argumento mitolégico.

E seras tirado dentre os homens, e a tua morada sera com os animais do campo;
far-te-d0 comer erva como os bois, e passar-se-do sete tempos sobre ti, até que
conhecas que o Altissimo domina sobre o reino dos homens, e o da a quem quer.

Nos contratualistas, a justificativa apresentada como racional leva a concluséo de
que é justo a submissdo ao poder do soberano, e a conservagdo deste, ou do Estado, é
necessario mesmo se confrontado com a de um individuo. Como se observa na passagem
do velho testamento acima, mesmo sem qualquer pretensdo de racionalidade, o dever
pelo reconhecimento do poder do Altissimo ou do soberano segue ndo somente a mesma
regra, mas tem a mesma consequéncia, o perecimento do individuo “infrator” aum estado
de natureza, a uma condigdo animalesca.

Interpretando Hobbes, Agamben indica que o estado civil, em contraposicdo
com o da natureza, ndo reflete a cesséo livre dos individuos de seu direito natural,
“mas, sobretudo, na conservacdo, da parte do soberano, de seu direito natural de fazer
qualquer coisa em relacdo a qualquer um, que se apresenta entdo como direito de punir”
(AGAMBEN, 2010, p.106). Ou seja, ndo se trata da conservacao dos suditos, daqueles
que se submetem a lei, mas sim da conservacao do préprio poder instituido.
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“Mas quanto mais se desvanece a ilusdo maégica, tanto mais inexoravelmente
a repeticao, sob o titulo da submissdo a lei, prende o homem naquele ciclo que,
objectualizado sob a forma da lei natural, parecia garanti-lo como um sujeito livre”
(ADORNO; HORKHEIMER, pp.08 e 09). Ou seja, a submissdo a lei e hoje, a
imutabilidade e superioridade de uma Constitui¢do, garantida pelo poder soberano
do povo, como instrumento retérico legitimador ndo deixa de escapar da validagao
mitica de outrora.

A tentativa moderna de combate & ideia de destino a partir da colocacdo do
sujeito como protagonista de sua propria histéria se vé em uma encruzilhada. A partir
do principio da conservagdo, o sacrificio ao Estado e a sua lei é uma ratificacdo da vida
predestinada pré-moderna. O protagonismo desejado pelo sujeito moderno ndo consegue
superar sua condicdo de discurso legitimador, que ndo se Vé realizado na praxis.

Da mesma forma opera a construcdo tedrica sobre a aplicacdo da lei,
principalmente o modelo positivista e sua influéncia do procedimento cientifico e
afastamento do sujeito. A lei, quando submetida ao discurso de que deve ser aplicada
com tal distanciamento, no qual a subjetividade do eu ndo passa de um problema a
ser evitado, ganha procedimento proprio, independente da acdo humana. O dever
de imparcialidade retira das méos do sujeito seu poder de transformacéo, o submete
a técnica, a sua verdade, que é colocada em um degrau acima das a¢cdes humanas.
Com isso, até mesmo a sonhada liberdade do projeto moderno se vé absorvida nos
procedimentos legais, a partir dos quais a mdo humana deve ser afastada. Como
indicam Adorno e Horkheimer, “A venda sobre os olhos da Justi¢a ndo significa
apenas que ndo se deve interferir no direito, mas que ele ndo nasceu da liberdade*
(ADORNO; HORKHEIMER, p.11).

“E exactamente a ren(incia a agir, pela qual a arte se separa da simpatia magica,
que fixa ainda mais profundamente a heranga magica. Esta rentincia coloca a imagem
pura em oposi¢do a realidade mesma, cujos elementos ela supera retendo-os (aufhebt)
dentro de si” (ADORNO; HORKHEIMER, p.12). Na tentativa de se libertar de toda e
qualquer ideologia, quer também se separar do que é real, humano, e acaba se associando
ao antigo “maégico”, uma coisa que ndo existe no mundo dos seres humanos, mas que ao
mesmo tempo é apreensivel por eles e que representa com exatidao o real. A fé na pureza
tedrica e na possibilidade iluminadora dos contratualistas vira parceira e instrumento de
controle e de subjugo a um poder que ndo se apresenta como real, mas que se esconde na
opacidade dos discursos legitimadores das forcas politicas. Submete-se a pressuposi¢do
de ordem das coisas, do Estado, das institui¢bes, do dia a dia, e isso significa o caminho
da reificagdo e da alienagéo social frente os instrumentos de poder.

O AUTOCONTROLE

O sujeito moderno ja ndo se preocupa em conhecer a esséncia de si mesmo e em
aceitar seu destino e fungdo na vida tal como o sujeito grego, mas se reconhece como
protagonista da propria historia. Contudo, esse trabalho de ser senhor de si mesmo exige
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o controle das pulsdes da natureza humana, e uma vida racionalmente determinada se
torna o caminho para uma boa vida.

O esclarecimento, como indicado por Adorno e Horkheimer, ndo se resumiu ao
controle e submissdo do mundo pelo ser humano, mas também do ser humano por si
mesmo. Para exemplificar essa relacdo, os autores utilizam a alegoria de Ulisses. Foi
sua forga interna, sua capacidade de autocontrole que o salvou do canto das sereias, a
entrega a natureza.

Bater no peito tornou-se depois um gesto de triunfo: com esse gesto, o vencedor
exprime o facto de que sua vitdria é sempre uma vitoria sobre sua propria natureza.
Esse feito é levado a cabo pela razdo autoconservadora. (...) Se atribuimos a escolha
e sequéncia das palavras um valor demonstrativo, é preciso admitir que Homero s6
vem a considerar 0 ego idéntico como o resultado do dominio da natureza intra-
humana. Este novo eu estremece dentro de si, uma coisa, 0 corpo, depois que 0
coragdo foi punido nele (ADORNO; HORKHEIMER, p.25) (Grifo acrescido)

Como se pode observar principalmente em Rousseau e em Espinosa, para uma vida
ser racionalmente guiada, até para que se permita a liberdade, o sujeito tem o dever de se
controlar, colocar o racional sempre acima do passional, do impensado.

A apatia, tdo préxima da autoconservagdo, garante sua cadeira de luxo junto ao
aparato administrativo. Diz Kant que ela [a apatia] “(considerada como fortaleza) € um
pressuposto indispensavel da virtude” (ADORNO; HORKHEIMER, p.46), de tal modo
que o entusiasmo, a demonstracdo passional dos sofrimentos nas reivindicacfes ganha
uma moldura de ilegitimidade e abuso contra a ordem e contra o progresso.

Questiona-se aqui, inclusive, as manifestacGes populares espontaneas e a dos
movimentos sociais a partir dessa l6gica decorrente do principio da conservacao. Sob o
ponto de vista do esclarecimento e do principio da conservacao, eles serdo automaticamente
colocados & margem da legalidade.

Esses movimentos sdo contra a ordem porque passa a questionar ndo somente o
poder burocratico estatal, mas por ser ilegitima (aos olhos do oficial) sé pelo fato de néo
seguir a ldgica do estoicismo burgués, sd por mostrar-se de outra forma que ndo aquela
aceita pelos caminhos tradicionais da apatia e do autocontrole. Gritar uma opress&o sentida
€ um absurdo aos olhos do esclarecimento, pois mostra toda sua irracionalidade, sua
condig&o de sentimento que ndo depende da razéo para existir. E 0s movimentos sociais
S80 contra 0 progresso porque, mesmo que momentaneamente, ndo estdo onde deveria
estar no maquinario industrial, como lubrificante ou como consumidor. Fazendo a roldana
parar de girar, 0S movimentos estdo necessariamente atuando contra aquilo que mais se
acredita ser o desenvolvimento social em direcéo a realizagéo do projeto moderno.

Assim, pode-se dizer que “O esclarecimento comprometera-se com o liberalismo.
Se todos os afectos se valem, a autoconservacdo — que domina de qualquer modo a figura
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do sistema — parece constituir a fonte mais provavel das maximas de ac¢do” (ADORNO;
HORKHEIMER, p.44). A acdo, para ser racional e legitima, precisa ser o consumo ou o
trabalho. Do contrério, a sensagdo que se tem € a de cair novamente naquele estado de
natureza, sobre o qual se despeja um terror tdo irracional quanto sua formulag&o tedrica,
inventado pelos modernos a partir de uma imaginacdo téo religiosa e mitoldgica quanto
tudo aquilo que procuraram evitar.

“S0 a actividade industriosa e as instituicbes que devem servir a ela — isto &, a
mediagao que conquistou autonomia, o aparelho, a organizac&o, o sistematico — gozam,
tanto no conhecimento quanto na prética, da reputacdo de serem racionais” (ADORNO;
HORKHEIMER, p.44).

Nesse sentido, a autoconservacdo que se depara diante no maquindrio industrial
em acéo se reverte em mera contemplacdo amorfa, que ndo consegue se ver como tal. A
racionalidade implicita do sistema industrial garante a legitimidade para a racionalidade
explicita dos nimeros frios do crescimento econdmico, e a vida real fica & mingua, na
expectativa, ou na crenga, de que aqueles nimeros tao certos e explicados pelos arautos
das ciéncias econdmicas possam se converter em verdadeira melhoria.

Um bom exemplo que pode ser lembrado nos critérios de legitimacéo, entendido
sob a influéncia do principio da conservacao, é a politica de drogas. Se de um lado, a
preservacdo da vida é defendida no discurso, atuando no sentido proibicionista de algumas
drogas, por outro, aquelas que estdo conforme os ditames do trabalho capitalista e do
modelo disciplinar s@o consideradas legitimas (VARGAS, 2008, p.48).

No comeco da sociedade industrial, houve uma crescente demanda por *“alimentos-
droga” estimulantes, como o ch4, café e os doces (VARGAS, 2008, p.48), e atualmente,
cresce vertiginosamente a demanda por “drogas do controle”, como os antidepressivos
e inibidores, para controlar ansiedade, déficit de atengdo etc. No caminho contrario, as
drogas que atuam no sentido de alteracdo perceptiva, como as psicodislépticas, ganham
grande rejeigdo por parte da populagdo, o que é seguido firmemente pelos mecanismos
institucionais.

N&o se pode negar que os critérios de aceitacdo social de determinadas drogas
passam por elementos complexos demais para serem apreciados nesta ocasido, mas o
caso da politica de drogas é exemplar para mostrar que hé algo mais que a pressuposi¢ao
de racionalidade nas decisdes politicas, de que elas ndo conseguiram superar 0 peso
do mitico, e até mesmo o préprio pavor do mito se revelou mitico (ADORNO;
HORKHEIMER, p.16).

O temor irracional do retorno ao Eden logo apés a mordida, ou aos tempos
de Caim e Abel, ou a condicdo de Nostradamus ao ser punido por Deus, além de
constituir-se como antolhos de deliberagdes publicas, foi um fator que contribuiu para
0 obscurecimento das opressdes, sobre as quais 0s olhos da critica pouco conseguem
ver e nada conseguem fazer.

O controle do coragdo e o apelo ao logos, a busca pela funcionabilidade e
racionalidade das coisas, bem como da legitimacdo do estado politico, € um caminho
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para a insensibilizacdo, para o atrofiamento da capacidade de empatia, para o ofuscante
e obcecante contexto social que ndo nos permite avaliar as opressdes do aqui e do agora,
mas como um distante a ser corrigido.

Dessa visdo centrada em um eu ndo empatico, cujo relacionamento politico somente
se d& na racionalidade instrumental de dominag&o com a natureza e com 0s outros, nasce
um poder cuja legitimidade ¢é ratificada (e reificada) tal qual o mito, incapaz de pautar
suas contradigBes internas, uma vez que o padrdo cognitivo racional sé permite enxergar
sob determinada perspectiva, dura e inflexivel.

CONCLUSAO

O que este artigo procurou destacar foi o papel e a influéncia do principio
da conservacdo, instrumento de legitimacdo das estruturas politicas e um guia da
melhor forma do viver moderno, como elemento de entorpecimento critico sobre as
estruturas de poder.

Reconhecendo que “a préaxis revolucionaria depende da intransigéncia da
teoria em face da inconsciéncia com que a sociedade deixa que 0 pensamento se
enrijeca” (ADORNO; HORKHEIMER, p.22), buscou-se identificar como o discurso
da conservacdo pode se refletir em um estoicismo burgués que ndo se mostra tdo
diferente da velha lei natural do mais forte, uma vez que permite, a partir da estrutura
de poder legitimada, a preservacao (a conservacao) dos privilegiados em detrimento
das opressdes (ADORNO; HORKHEIMER, p.46).

Embora deva se reiterar a importancia da teoria da soberania como instrumento
argumentativo critico de uma estrutura de poder religiosa e aristocratica,
democratizando os discursos de soberania, ela ndo deixa de inserir outros mecanismos
disciplinares que atuaram profundamente nas estruturas de poder como, por exemplo,
ainsercao do cddigo penal como instrumento moralizador da sociedade (FOUCAULT,
2005, p.45).

Em outras palavras, a busca de superacdo da mitologia pré-moderna a partir
da ideia de soberania foi eficaz no afastamento do mito justamente por introduzir
novos fetiches na legitimacao politica. Se a racionalidade conseguiu efetivamente
superar o discurso mitoldgico, ao menos introduziu novos discursos também de ordem
mitoldgica, e sem conseguir facilmente destinar-lhes um olhar critico e transformador.
Como destaca Heck, sobre a construcdo teérica de Hobbes,

O contratualismo hobbesiano perfaz uma ficgdo ante-revolucionéria. (...) Por
preceder logicamente ao artificio contratualista, o Estado hobbesiano esta
condenado ao jusnaturalismo, vale dizer, os suditos ndo podem ser mais iguais
sob o império do Leviata do que 0 sdo como homens por natureza. (HECK, 2007,
p.111)
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Como coloca Agamben, se a construcdo tedrica do estado de natureza ndo passou
do ficticio, o poder do soberano faz surgir no interior da sociedade o bastante real estado
de excecdo, figurando eles juntos como “duas faces de um mesmo processo topoldgico”
(AGAMBEN, 2010, p.43).

Na contramdo das mitologias e sua influéncia na legitimacéo politica, deve-se
procurar por um direito novo que reconheca até mesmo o que se mostra como irracional,
buscando identificar os limites impostos pela racionalidade moderna.

Para dizer a verdade, para lutar contra as disciplinas, ou melhor, contra o poder
disciplinar, na busca de um poder ndo disciplinar, ndo € na direcao do antigo direito
da soberania que se deveria ir; seria antes na diregdo de um direito novo, que seja
antidisciplinar, mas que estaria ao mesmo tempo liberto do principio da soberania.
(FOUCAULT, 2005, p.47)

Em resumo, para que a voz do oprimido seja efetivamente ouvida, para que
as estruturas de coercdo e de poder sejam escancaradas a critica, 0 que este artigo
propde é que o principio da conservacao seja entdo pautado pelo reconhecimento do
enfrentamento, da desordem critica e da antidisciplina, para que a praxis revolucionéaria
ndo seja obscurecida nos antolhos que a prépria racionalidade serviu-se como
necessaria.
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