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RESUMO

Seria a pratica filosofica essa atividade que modifica o préprio corpo do agente implicado pre-
viamente em um movimento frente ao qual ele se reconhecia como mero espectador? Ou seria
a verdade certa “experiéncia” de deslocamento do olhar que me permite descobrir que minha
forma de vida é passivel de conversao? O fato de Sécrates atestar nada saber nos da pistas sobre
a natureza do que sua filosofia entendia por conhecimento: importam os efeitos que a verdade
causa na forma como se vive. Se a verdade nao esta nas palavras, o socratismo talvez tenha
menos a ver com o desejo da verdade do que com a verdade do desejo. Tentaremos explorar
essa premissa, partindo de uma leitura de Michel Foucault, e através do entrecruzamento com
autores franceses da contemporaneidade, como Gilles Deleuze e Jacques Ranciére. Em suas
criticas, apontamentos e contribuicdes, tracamos formas de pensar o que poderia compor uma
vida verdadeiramente comprometida com a filosofia e, mais que isso, de que maneira pode ela
ser encarada como legitima nos espagos que ocupa.

Palavras-chave: Filosofia contemporanea. Foucault. S6crates. Deleuze. Ranciere.

ABSTRACT

Is the philosophical practice this activity that modifies the very body of the agent previously
implicated in a movement in which he recognized himself as a mere spectator? Could truth be
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a certain “experience” of shifting perspective that allows me to discover that my way of life is
susceptible to conversion? The fact that Socrates claimed to know nothing gives us clues about
the nature of what his philosophy understood as knowledge: what matters are the effects that
truth causes in the way one lives. If truth is no longer in words, Socratic thought perhaps has
less to do with the desire for truth than with the truth of desire. In this article, we attempt to
explore this premise through the intersection of three contemporary French authors: Gilles
Deleuze, Michel Foucault, and Jacques Ranciére. In their critiques, notes, and contributions, we
trace ways to understand what constitutes a life truly committed to philosophy and, moreover,
how it can be regarded as legitimate in the spaces it occupies.

Keywords: Contemporary philosophy. Foucault. S6crates. Deleuze. Ranciere.

1 Introducao

A filosofia, o socratismo, o problema da verdade na Antiguidade, talvez possuam pouca
ou nenhuma relacao com sistemas de pensamento e a inteligibilidade de discursos. Eles tém
uma relacdo com a experiéncia. Por isso um regime terapéutico, uma pratica cujo valor de expe-
riéncia vincula-se ao iniciado como uma ética, ao invés de discursos revestidos de imagens de
pensamento. Por isso a convivéncia, a maestria como pratica, o envolvimento no lugar de con-
ceitos elaborados para mapear ideias. Um saber de experiéncia que aparece vinculado a nés
como uma ética é um saber popular, cotidiano, rueiro, como foi, segundo Michel Foucault, o
Sécrates retomado pelo helenismo. Sim, enquanto sociedade somos pobres de experiéncia.
Nao pela caréncia de instituicdes de ensino, mas porque o saber universitario nos chega afinal
na forma de texto — permitindo que este jogo da relagcdo que era a filosofia, surja traduzido em
texto, segundo testemunhos de uma ontologizacao de modos de vida em livros que narram sua
histéria como uma Histdria do Pensamento. O texto exerce ali ordem de lei e um dominio sobre
o movimento do pensamento - hoje, quase que exclusivamente, através de sua fixacdo no for-
mato “artigo cientifico”. Mas sempre hd caminhos de sentido dissonantes, linguagens que
faiscam ao invés de refletir, estilos sem a pretensao de descrever, traduzir ou substituir todas
aquelas performances vinculadas a ética das escolas antigas. Alargar o conceito de “linguagem
filosofica’, e dar passagem a variacdo de elementos que nao se alimentam da ambicdo de um
ensino tecnocrata, € uma maneira decente de credibilizar qualquer pratica filosofica que se
queira estranha aos valores do ocidentalismo. Se, quem sabe, um dia quisermos tratar de com-
plexos culturais nao-ocidentais e nao-hegemonicos, das performances de ensino e aprendi-
zagem que sempre foram indissocidveis de uma rica composicao de maquinas estéticas vincu-
ladas a uma ética, entdo serd necessario passar pela experimentacdo. Pela contaminacao, por
assim dizer, pelo contdgio, ndo entre a filosofia e as novas bases curriculares. Mas entre a ini-
ciacdo a filosofia e os dominios académicos que ja experimentam, como um saber de expe-
riéncia, a revocalizacdo da palavra (cf. MEDEIROS; SANTOS; GALDINO, 2021, p. 317-328). Dentre
eles talvez esteja o teatro, ou a musica — ou, como veremos, a etnografia.

2 Politica dos mortos e politica dos vivos

Em 1998, um antropdlogo tinha viajado para fazer trabalho de campo em Ilhéus, sul da
Bahia. Seu projeto era elaborar uma teoria etnografica da democracia a partir das relagcbes da
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comunidade com as eleicdes locais. S6 que um fato surpreendente lhe ocorreu, o que de certa
forma rearticulou profundamente seu estudo. Uma experiéncia irreparavel a ponto de compro-
meter o destino da pesquisa, que, ao que parece, por algum tempo, o impossibilitou de termi-
na-la. O antropdlogo Marcio Goldman tinha sido convidado para ajudar em uma ceriménia
funebre (axexé) no candomblé de lyalorixa Dona llza Rodrigues. Em meio ao despacho dos
assentamentos, nas margens do rio que passava fora da cidade, ele nos diz que subitamente
ouviu os tambores dobrarem. Estranhou, afinal ndo havia atabaques dentre os objetos litur-
gicos que ele préprio tinha ajudado a transportar. Terminada a ceriménia, voltaram ao barracao.
La chegando, 0 0ogd da casa comentou que ha um tempo atras, na obrigacao de vinte e um anos
relativa a morte de uma antiga dirigente do terreiro, ouvira tocar os tambores dos mortos. Era
sinal de que os mortos tinham aceitado receber bem a finada. Nesse momento o antropélogo
estremeceu, rompendo o siléncio: disse ao amigo que durante o axexé, naquele dia mesmo,
tinha ouvido atabaques dentro do mato. Incrédulo, ainda questionou se algum bloco de car-
naval ensaiava nas redondezas. “Percebi, entdo, que os tambores que eu ouvira simplesmente
nao eram deste mundo” (GOLDMAN, 2003, p. 448).

Encontramos essa histéria no ensaio Os tambores dos mortos e os tambores dos vivos.
Etnografia, antropologia e politica em Ilhéus, Bahia. Enquanto escrevia o ensaio, Marcio diz que
outro episdédio da mesma época chamou sua atencao. Ele conversava com um militante de
esquerda da regiao, e escuta do préprio um comentario que lhe soou como “uma série de atri-
butos pessoais dos quais eu ndo gostaria muito e que tentaria reprimir” (GOLDMAN, 2003, p.
471). O militante dizia que a “batucada” estava ligada a falta de consciéncia politica daquelas
pessoas, e que os blocos funcionavam como um desvio de uma acao politica efetiva. Era como
se as festividades da comunidade fossem uma distracdo cognitiva, que auxiliava na manu-
tencdo da opressao porque canalizava a energia das pessoas para uma atividade inécua, politi-
camente ineficaz.

O que acabou ocorrendo é que o fato de alguém, afinal de contas, tdo préximo a mim em
termos de concepcao politica e de posi¢des ideoldgicas quanto o politico petista, sugerir
que os tambores que ouviamos eram de seres apenas semivivos (ja que alienados) lancou
a ponte que viria a permitir a articulacdo entre os tambores dos mortos e os tambores
dos vivos (GOLDMAN, 2003, p. 451).

Ao final do relato ele explica que, apesar dos tambores dos mortos ndo terem alterado
suas relagées com o sagrado, “o mesmo nao pode ser dito daquelas que me ligam a politica: por
mais que eu ainda hesite em reconhecé-lo plenamente, estou certo que depois de Ilhéus esta
nunca mais foi a mesma” (GOLDMAN, 2003, p. 469). Afinal, foi certamente preciso ser afetado
pelos tambores dos mortos para ouvir os demais tambores, foi preciso “escutar os tambores dos
mortos para que os dos vivos passassem a soar de outra forma” (GOLDMAN, 2003, p. 452).

Ouvir os tambores dos mortos permitiu ndao somente visualizar que as principais ativi-
dades dos blocos da regido ndo eram exclusivamente musicais. Permitiu-lhe também desterri-
torializar o que trazia como um sentido fechado de Politica. Poderia ser diferente? Se pensarmos
tal como Deleuze e Guattari uma vez disseram, o pensamento ocorre precisamente “na relacao
entre o territério e a terra” (DELEUZE; GUATTARI, 2010, p. 103), nos processos de desterritoriali-
zacao e reterritorializacao conceitual que passam de um ao outro. Assim sendo, foi o préprio
movimento de deslocamento de um territério conceitual pré-estabelecido (aquele em que os
tambores comporiam mero ruido), para aquele com o qual se acabara de entrar em contato
(onde os tambores expressariam o toque dos finados), que teria sido responsavel pela abertura
de uma nova compreensao do conceito. O plano de imanéncia que compunha a ordenacao
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filosofica ja ndo era o mesmo. A introducao de um Unico elemento, para muitos insignificante,
mudara o escopo do que era pensavel ou impensavel, os limites do concebivel e do inconce-
bivel. A radical separacdo entre o0 campo da politica em um espaco distinto, onde ela ocorre
preservada em uma dimensao abstrata, reservada aqueles que dominam seus cédigos e
segredos — compreensao platénica de politica em conformidade com a visdo do politico de
esquerda — era incompativel com uma ideia menor de politica, que ndo fosse total nemisolada
dos diferentes territérios existenciais nos quais nos locomovemos. Isso, no entanto, havia
mudado. E era tarde demais, o estrago estava feito. A natureza era outra, a introducdo de novas
dimensdes tinha mudado tudo'.

3 Uma vida filosoficamente verdadeira

Nossa intencao é pensar se aimagem que Foucault faz da vida filoséfica de Sécrates (ndo
o oficio de mestre, ndo o conjunto histérico de doutrinas tedricas que Ihe foram atribuidas), da
sua pratica filoséfica como uma forma de vida, é parecida com esse tipo de experiéncia em que
a gente se modifica no percurso em que tomamos alguns textos de filosofia como oportuni-
dade. O ponto de partida é ver se a atividade filoséfica hoje — quando orientada por isso que
Foucault chama de espiritualidade, e que pode ser encontrada na origem do ensino socratico
— nao é meio parecida com esse momento em que o regime de vida do antropélogo torna-se
invariavelmente o objeto de disputa da prépria pesquisa de campo. O corpo e a sensibilidade do
antropologo deveriam invariavelmente se tornar objetos polémicos para que a investigacao
etnogrdfica fosse genuina.

Seria a pratica da filosofia essa experiéncia, esse momento, por assim dizer, em que nossa
forma de vida se torna objeto de disputa? O que é essa atividade que modifica o corpo do
agente implicado previamente em um movimento frente ao qual ele se reconhecia como mero
espectador? O motivo pelo qual uma pratica filoséfica preserva essa tendéncia é o mesmo que
explica por que Socrates fascina tanto Foucault em seus ultimos anos de vida.

Quando Socrates questiona alguém, ele nao espera ouvir do interlocutor uma resposta
correta. Ele espera do seu interlocutor que seja iniciado nessa gramatica que irda mapear seu
mundo segundo um outro regime de evidéncias. Ele ndo censura no outro as respostas, ele cen-
sura o fato de nao entenderem a pergunta, porque entendé-las implicaria ceder ao parto, aquilo
gue ha de doloroso afinal, em experimentar-se um outro de si mesmo. Bem como o antropélogo:
tudo s6 vai acontecer se essa ideia, que te excita, que te emociona, operar uma modificagdo no
seu corpo. Quer dizer, quando essa ideia tornou sensivel para um corpo algo que antes era inau-
divel para sua sensibilidade é ai entdo que uma metamorfose ocorreu, uma metamorfose que se
da em recuo com relacao ao conhecimento de si. Nao é pensar corretamente, é, como diz
Foucault, pensar outramente (cf. FOUCAULT, 2023, p. 13-17). Para entender, sera preciso deslo-
car-se de si mesmo. Se o interlocutor ndo passou a agir diferentemente, Socrates diria, é que nao
entendeu a pergunta. A compreensao pressupde o imperativo da mudanca.

Dizem os didlogos de Platdo que Sécrates foi obediente ao oraculo. Que estipulou uma
missdo para Socrates: procurar por todo canto o homem sdabio, desarticula-lo, denuncia-lo, vol-
ta-lo contra si, e transformar essa missao em um sentido para a vida. Despertar as consciéncias
adormecidas de suas certezas confortaveis: é a pratica filoséfica que recebeu como uma missao

' Enquanto multiplicidade, o plano desterritorializado estd em perpétua mudanca de natureza a cada dimenséao que lhe é intro-
duzida por elementos heterogéneos e que antes Ihe eram estranhos. Cf. Deleuze e Guattari (2012, p. 34).
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sagrada. A filosofia é atitude, é a pratica de algo que desconstréi o que elegemos cegamente
como “desejavel’, é algo que tem a ver com uma conversao do desejavel, diria Foucault no seu
curso de 19822, Mas afinal, é preciso converter-se para saber ler a verdade? Ou — e isso é o mais
importante — seria a prépria verdade certa “experiéncia” de deslocamento do olhar que me per-

mite descobrir que minha forma de vida é passivel de conversao?

Que a verdade ndo possa ser atingida sem certa pratica ou certo conjunto de préticas
totalmente especifica que transformam o modo de ser do sujeito, é um tema pré-
filoséfico que deu lugar a numerosos procedimentos mais ou menos ritualizados. Havia
muito antes de Platdo e muito antes de Sécrates, toda uma tecnologia de si que estava
em relacdo com o saber, quer se tratasse de conhecimentos particulares, quer do acesso
global a propria verdade. A necessidade de pér em exercicio uma tecnologia de si para
ter acesso a verdade é uma ideia manifestada na Grécia Arcaica e, de resto, em uma série
de civilizagdes (FOUCAULT, 2010, p. 44).

Se assim for, justifica-se a aposta de que ha algo da experiéncia do antropélogo nessa
livre interpelacao socratica pelo exercicio de uma vida filosoficamente verdadeira. Quer dizer, a
filosofia na antiguidade nao funciona quando, isolada da existéncia que se leva, age como um
sistema de verdades em relacdao ao Ser, ou um discurso sobre um objeto de verdade que jaz a
parte da minha biografia, ou um critério para reconhecer um enunciado como verdadeiro.

4 Um tipo peculiar de medicina

Para os modernos, ha o mundo de um lado, o sujeito do outro, e alinguagem para superar
esse abismo. A verdade é o ponto sélido sobre o abismo. Essa, no entanto, é “uma ma aproxi-
macao do pensamento” (DELEUZE; GUATTARI, 2010, p. 103). Chamaremos verdade do desejo nao
as verdades sobre o Mundo, mas verdades a partir das quais nés nele permanecemos. E nao
apenas permanecemos no mundo em questdo, somos seus fiadores.

A espiritualidade postula que o sujeito enquanto tal nao tem direito ou ndo possui capa-
cidade de ter acesso a verdade. Postula que a verdade jamais é dada ao sujeito por um simples
ato de conhecimento, ato que seria fundamentado e legitimado por ser ele o sujeito e por ter
tal ou qual estrutura de sujeito. Postula a necessidade de que o sujeito se modifique, se trans-
forme, se desloque, torne-se, em certa medida, outro que nao ele mesmo. A verdade s6 é dada
ao sujeito a um preco que pde em jogo o ser mesmo do sujeito. Enfim, a espiritualidade postula
que, quando efetivamente aberto, o acesso a verdade produz efeitos que seguramente sao
consequéncia do procedimento espiritual realizado para atingi-la, mas que ao mesmo tempo
sdo outra coisa e bem mais: efeitos que chamaremos de “retorno” da verdade sobre o sujeito
(FOUCAULT, 2010).

Poderiamos pensar um Sécrates dissidente porque existe ai uma notavel diferenca da
nocao de filosofia em relacdo aquela que Platdo oferece na Republica. A Republica seria, a bem
dizer, uma discussdo sobre um projeto politico que funcionasse ao mesmo tempo como uma
discussao sobre o que é conhecimento, e vice-versa. Serd essa a forma pela qual Platao criou
uma linguagem para a filosofia politica que é, em alguma medida, a linguagem que ainda hoje
falamos (RANCIERE, 1996). Nao foi diferente com fourieristas, icarianos e saint-simonianos do
século XIX, nao foi diferente com o politico de esquerda de Ilhéus, e em nada isso difere de como

2 A Hermenéutica do Sujeito, ministrado no Collége de France.
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Jacques Ranciére representa o pensamento politico platénico®. Platdo nao extrai uma pratica
politica de um projeto tedrico. Ele parte do reconhecimento de uma organizacao politica insufi-
ciente, e lanca bases de uma poética, da organizacao social de uma Republica que é, simultanea-
mente, a oferta de um sistema de pensamento que dara conta da experiéncia humana em sua
plenitude. Trata-se de dispor de um modelo teérico, e estipular que a realidade sera tanto mais
racional quanto mais ela se conforma aquele modelo. E em Ranciére que buscamos essaimagem
de Platao, a qual o filésofo francés denomina arquipolitica em seu livro O desentendimento. Ha
um trecho do didlogo platénico em que esse projeto aparece especialmente.

Sécrates - Ora, a causa de tudo isso nao reside no fato de que cada elemento de suaalma
cumpre a tarefa prépria, seja para comandar, seja para obedecer?

Glauco - Reside nisso e em nada mais.

Sécrates — Agora, ainda perguntas se a justica é algo mais do que este poder que faz tais
homens e tais cidades?

Glauco - Nao, por Zeus, ndo mais pergunto.

Sécrates - Eis, pois, perfeitamente realizado o nosso sonho, aquele que, como diziamos,
permitia-nos supor que, tdo logo comegassemos a fundar a cidade, seria provével que, com
aajudade um deus, nos deparassemos com certo principio e modelo de justica. Portanto,
Glauco, era uma espécie de imagem da justica, que, alias, nos foi de grande utilidade,
a maxima que declarava bom que o homem nascido para ser sapateiro se ocupasse
exclusivamente de sapataria e 0 homem nascido para ser carpinteiro, de carpintaria, e
assim os outros artesdos (PLATAQ, 2006, p. 173).

O raciocinio que nos ajuda a compreender as razdes de Platdo segue esse fio: (1) ndo se
funda uma cidade justa se tivermos em mira tornar tanto mais felizes as pessoas. Fundamos a
justica quando visamos a felicidade da cidade inteira. (2) E justa a cidade onde cada um desem-
penha da melhor maneira as funcdes das quais foi incumbido, e ndo onde a felicidade de cada
um é a razdo de ser da politica. (3) Educacdo e instrucao de boa qualidade criam indoles
honestas e, tendo recebido semelhante educacao, os jovens serdo melhorados. (4) A educacao
de boa qualidade é aquela baseada no principio fundamental da cidade: a justica. (5) Justica
consiste em fazer cada um cuidar do trabalho que melhor convém a sua natureza, sem interferir
nas funcdes destinadas a natureza dos demais. (6) Logo, educacao é quando ensinamos aos
jovens que cada um deve ocupar-se na cidade de uma Unica tarefa, sem perder tempo com
tarefas das quais ele nao tem ciéncia. (7) Quando um mesmo homem procura preencher muitas
funcdes ao mesmo tempo, dentre as quais aquelas que ndo condizem com sua natureza, entdo
levamos a cidade a ruina. (8) Ha na cidade uma funcéo, destinada a natureza de alguns cida-
daos, que consiste em conhecer afilosofia que delibera e sabe decidir adequadamente sobre as
“questdes que envolvem a cidade como um todo’, isso se chama “politica” (9) A cidade que
conhece e pratica a justica é aquela que sabe estabelecer as melhores naturezas para o exer-
cicio da politica, ou seja, para o exercicio de relacdes de dominacao e sujeicdo. (10) O que
poderia antes soar arbitrario estd agora justificado tedrica e filosoficamente: o poder de uns
sobre os outros, baseado no conhecimento de algo que aparentemente ndo detém status de
“conteudo filoséfico”: a politica. (11) Conclusdo: enquanto filésofos ndo forem os reis e reis nao
forem filésofos, enquanto o poder politico e a filosofia ndo se encontrarem no mesmo sujeito

3 Podemos encontrar um fragmento que exemplifica perfeitamente tal enquadramento na obra A noite dos proletdrios: “Basta que

a partilha deixe cada um no seu lugar, e de fato ha duas maneiras de garantir isso. Ha a velha e autoritaria franqueza que, em sua
versao conservadora, diz que, se os sapateiros se meterem a fazer leis, s6 havera na cidade leis ruins e mais nenhum sapato, e,
em sua versao revolucionaria, que se pretenderem fazer eles préprios a filosofia da emancipacdo operdria, reproduzirdo o pen-
samento feito especialmente para cega-los e fechar o caminho de sua libertacao” (RANCIERE, 1988, p. 26).
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(ou enquanto pessoas impréprias para governar nao forem impossibilitadas de exercerem tal
abuso contra a natureza), continuarad havendo desordem e injustica.

Enquanto Platdo oferecia um sistema de pensamento politico que desse conta da expe-
riéncia humana e, ao mesmo tempo, mapeasse uma ordenacao estatal que fundara uma socie-
dade justa, esse Sécrates ex-6tico (se pensarmos na apreensao pelo olhar como um principio
privilegiado da abstracdo conceitual, no ocidentalismo da filosofia) e ex-otérico (o Sécrates do
Laques, da Apologia e do Alcibiades) pensa que as coisas ndo podem mudar se as pessoas nao
desejarem a mudanca (MARTINS, 2003, p. 64). E o fato de Sécrates atestar nada saber revela
algo adicional sobre a natureza do conhecimento: o que importa sdo os efeitos que a verdade
causa na forma como se vive. A verdade nédo esta nas palavras. A filosofia teria a ver ndo com o
desejo da verdade, mas com a verdade do desejo. E o cuidado de si, a decisao voluntaria de
viver de uma certa maneira, é a opcao de dar a vida certo estilo que ndo sé determina, mas é
condicao para o iniciado ingressar neste ou naquele ensino escolar helenistico. Qual estilo dar
a minha vida, para que eu viva uma vida filosoficamente verdadeira? Filosofar torna-se um tipo
particular de medicina: quanto me custa, quanto me déi, na condicdo de sujeito implicado em
um regime terapéutico, ceder a decisao de saida da letargia?

O que importa é que nao se trata de opor discurso filoséfico e modo de vida. Pelo con-
trario, o discurso filoséfico participa do modo de vida e é dele indissociavel. “Ocupar-se consigo
nao é, pois uma simples preparacdo momentanea para a vida; € uma forma de vida” (FOUCAULT,
2010, p. 446). O discurso é apenas uma forca integrante de uma coisa maior: uma forma de vida
filosofica. Em contrapartida, é necessario reconhecer que a escolha de vida do discipulo socra-
tico determinard, de agora em diante, seu discurso. Isso nos leva a dizer que no caso de Socrates,
nao da para estudar um discurso como uma realidade independente ou como um objeto a
parte, que jaz ao lado de uma forma de vida. E porque a filosofia surge agora como uma poética
que questiona a verdade do desejo, agora a pergunta nao é mais sobre qual cidade utépica
iremos construir, e sim: qual forma de vida é mais desejavel?

Seria essa forma de vida uma utopia? Certamente ndo podemos dispensar esse pensa-
mento e, em verdade, ele se faz mesmo necessario, pois é sempre “a utopia que faz a juncéo
da filosofia com sua época [..]. E sempre com a utopia que a filosofia se torna politica”
(DELEUZE; GUATTARI, 2010, p. 120). Isso ndo significa, no entanto, que ela apareca enquanto
utopia nos termos derivados de Platao, e reforce o ja instituido em direcdo ao planejamento
de um mundo excludente. Ao contrdrio, a utopia nao remete de forma alguma a um tempo
ou local inatingivel, tampouco a um evento teleoldgico destinado invariavelmente a acon-
tecer, mas sim ao aqui e agora, ao movimento de afirmacao critica que empurra o limite ante-
rior do possivel a novos horizontes, fazendo com que a nova concepc¢do apresentada traia a
anterior, que o novo pensamento nao reifique o territério encontrado no plano de imanéncia,
mas sim volte-se contra ele, num chamado “a uma nova terra, a um novo povo” (DELEUZE;
GUATTARI, 2010, p. 120).

Que terra seria essa? E que povo seria? Qual forma de vida é essa que é a antecipacao
visivel, a presentificacao, daquilo que na dissidéncia deste mundo que ai se oferece, ja habita,
no agora, neste estrato de realidade, a“ordem de possiveis”do presente imediato? Seguramente
nao é aquela que diz respeito aos reis (sejam eles filésofos ou ndo), aos politicos eleitos, aos
intelectuais. Discurso e forma de vida estao interligados, e, dessa maneira, faz-se necessario
lembrarmos o0 modo como apenas certas praticas existenciais foram legitimadas ao longo da
histdria candnica da filosofia. “O discurso filoséfico sempre esteve numa relagcdo essencial com
a lei, a instituicdao, o contrato, que constituem o problema do soberano, e que atravessam a
historia sedentaria das formacoes despadticas as democracias” (DELEUZE, 1985, p. 66).
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Nao é surpresa que a ordenacdo politica platénica se suceda da maneira como previa-
mente abordamos. Tal derivacao se da ndo por acidente, mas enquanto conclusao légica de um
certo ambiente, uma sociabilidade que necessariamente precisaria afirmar tal posicdo para que
assim seguidamente afastasse a possibilidade de surgimento de uma revolugao que instituiria
outra forma de olhar, entender e viver o politico: a democracia radical enquanto pesadelo pla-
tonico. O que nos interessou, contudo, foi investigar esse modo de viver abjeto ou menor, que
se encontra distante dos regimes da lei, que os afrontam, que os contornam, modos de vida
periféricos, de modulagdo continua e que reagem a fixidez da Republica, sempre em movi-
mento, esquivando os cortes precisos taxativos, nomadizam perante a maquina burocratica.
(Cf. DELEUZE, 1985). Um tal povo estaria muito mais proximo daimagem remetida por Ranciere
(1996), vida que soa insuficiente ou indigna aos olhares de um discurso arquipolitico — para
quem cada parcela existencial ja possui um lugar estabelecido desde o principio, dos quais nao
poderiam negar senao enquanto forma irracional de desobediéncia de sua prépria esséncia.

Pierre Hadot (1999) explica que cada escola helenistica correspondia a uma maneira de
viver, a iniciagao ao ensino ndao apenas exigia como dependia de uma conversdo do olhar, uma
percepcao de que existem outros tipos de existéncia, e que umas sao desejaveis, outras sao
tiranicas e hostis. Era uma percepc¢ao de que o mundo em torno nao vai mudar enquanto minha
poética existencial for a guardia deste mundo onde n&o sou livre. E como se SAcrates dissesse:
esses mundos nao sao independentes da maneira como aquelas pessoas vivem, esses mundos
sdo nada além do que uma certa forma de vida que é feita hegemonica. Uma forma de vida é
tangivel e concreta ndo quando ela surge na boca do filésofo através de um discurso politizado,
mas quando ela se manifesta na pergunta que Foucault atribui ao socratismo dos cinicos: qual
pode ser a forma de vida que seja tal que pratique o dizer-a-verdade? “Sao nas diferentes formas
de cuidado de si que se deve procurar a inteligibilidade e o principio de analise das diferentes
formas de conhecimento de si” (FOUCAULT, 2010, p. 414).

Nao ha uma teoria da Republica porque ndo ha uma Republica, quer dizer, ndo ha outro
mundo, ha simplesmente outras maneiras de viver. O que realmente estd em jogo nesse gesto
é a questao de saber o que é uma forma desejavel de vida e ndo a natureza das instituicdes que
governam. Reconhecé-lo impediria que se colocasse a vitéria deste ou daquele apds esta ou
aquela insurreicdo na conta do atraso mental de uma democracia insuficiente (COMITE
INVISIVEL, 2015). Se falamos da filosofia enquanto medicina, ndo a fazemos enquanto terapéu-
tica que leva a sua autodestruicao e silenciamento. Ndo se pode, portanto, reduzi-la a uma
tentativa de parar as agruras trazidas por um oficio inconclusivo que jamais pode alcancar ple-
namente suas ambi¢ées — imagem wittgensteiniana (2001) — mas sim, pelo contrario, deve-se
compreendé-la como esfera de profusdo de ideias, de métodos variados, irradiacao de pensa-
mentos e inovacgdes que se manifestam cotidianamente. Nao é por acaso que, como Deleuze e
Guattari observam, para Nietzsche o filésofo deveria agir feito um médico de sua prépria civili-
zacao, cujaresponsabilidade é ser“inventor de novos modos de existénciaimanentes”(DELEUZE;
GUATTARI, 2010, p. 136). Desloca-se o previamente instituido e se ultrapassam os limites outrora
impostos. Nao ha barreira para o pensamento e, consequentemente, 0 mesmo pode ser dito da
vida. Interessa-nos o ponto em que “nao existe mais nenhuma diferenca entre o conceito e a
vida" (DELEUZE, 2002, p. 135). Poténcia completa, infinita, de questionamento constante. O que
é uma vida filosofica sendo somente uma vida indistinta em pura imanéncia? E preciso retomar
a férmula que, segundo Didgenes Laércio (2008), Epicuro prescreveu: ndao ha tempo certo para
comecar ou parar de filosofar, e sua duracdo é eterna. Pois nao filosofar seria 0 mesmo que se
prender na infelicidade e descuidar da saude da alma, seria negar o que ha de mais alegre no
préprio viver. A vida filosofica pode ser outra que ndo uma que proponha uma existéncia feliz?

ARGUMENTOS - Revista de Filosofia/UFC. Fortaleza, ano 17, n. 1, jan. / jun., 2025 188



Um texto sobre iniciagdo a filosofia: a experiéncia foucaultiana - Claudio Medeiros, Gustavo Silva dos Santos

5 Consideracoes finais

Partindo de uma leitura particular de Socrates, tal como retomada por Foucault, bus-
camos problematizar aimagem de uma filosofia incorpérea — distanciada do mundo e de suas
relagdes de interdependéncia produtiva —, fundada, antes, numa organizacdo hierarquica do
pensamento, da qual se extrairiam formas legitimas ou ilegitimas de existéncia com base em
meras abstracdes. Mais do que isso, procuramos evidenciar como o trabalho do oficio filoséfico
estd intrinsecamente atravessado por uma relacdo ambigua entre discurso e vida, vinculo com-
prometido com nada menos do que a propria criacdo de uma realidade que se destaca e se
alonga em relacdo aquela da qual, até entéo, faziamos parte.

Se o0 que aqui propomos como processo iniciatico a filosofia implica a adog¢do de um
olhar outro sobre si mesmo e sobre 0 mundo — um deslocamento, uma inflexao na forma de
vida —, é porque a autenticidade da vida filoséfica, tal como defendida por nossa abordagem,
repousa mais na experimentacao do que no dogma da esséncia. “Pensar é experimentar, mas a
experimentacao é sempre o que se esta fazendo — o novo, o notdvel, o interessante, que subs-
tituem a aparéncia de verdade e que sao mais exigentes que ela” (DELEUZE; GUATTARI, 2010, p.
133). Antes a verdade do desejo que explora a si mesmo que o desejo da verdade atrelado a um
referencial fixo— imagem do pensamento que buscamos interrogar ao longo de nossa reflexao.

Nosso objetivo, enfim, foi o de encarar, com maior sensibilidade e amplitude — sem
jamais abdicar do rigor — a feitura da aventura conceitual em nossos mundos, nossas vidas. Tal
como o antropélogo com sua narrativa, trata-se de modificar a prépria percepcao, de afirmar
uma vida outra, permeada por novos sentidos. Experimentar, novamente. Mais uma vez.
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