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APRESENTACAO

Entre os meses de outubro e novembro de 1983, Michel Foucault proferiu, em Berkeley, seis
conferéncias, problematizando as relagdes do sujeito com a verdade, a partir do conceito grego de
parresia (zappnoia). Essas conferéncias, como tantas outras que compunham uma série de cursos
oferecidos pelo filésofo francés, foram gravadas, posteriormente, transcritas e organizadas em livros
que colaboram de modo singular com pesquisas até os dias atuais. As conferéncias foram editadas pela
Universidade de Berkeley em 1985 e foram traduzidas no Brasil, ganhando formato de artigos, no ano
de 2013, organizadas e publicadas pela equipe da Revista Prometeus, sob a coordenacao do prof. Dr.
Aldo Dinucci da Universidade Federal de Sergipe (UFS).

No ano de 2022, o Grupo de Pesquisa Labedisco/CNPq — Laboratério de Estudos do Discurso
e do Corpo, coordenado pelo prof. Dr. Nilton Milanez (UNEB/Campus 1), teve acesso a traducao
dessas conferéncias, o que despertou o interesse, a proposta de pesquisa e a investigacdo dessas aulas
em formato de Seminario on-line, realizado no Youtube. Participaram pesquisadoras e pesquisadores
de diversas universidades brasileiras, que apresentaram e discutiram temas especificos sobre a
parresia, possibilitando momentos de profunda reflexdo sobre a questdo do livre falar em Foucault,
considerando as tragédias de Euripedes, elencadas por Michel Foucault em suas aulas. Como fruto
desses didlogos nasce esta edicdo da Prometeus, na qual sdo apresentados os artigos resultantes
daquelas discussdes, coroando, de modo singular, um trabalho em equipe, que pretende colaborar com

o fomento das pesquisas sobre o dizer verdadeiro nos estudos discursivos foucaultianos.

Todos os trabalhos aqui apresentados tém como fio condutor a problematizacdo da nogéo
cunhada pelos gregos mappnoia, cuja traducdo para o portugués € parresia, o que significa a coragem
de uma fala franca, ou seja, dizer a verdade em qualquer circunstancia, independentemente das
consequéncias, tendo como Unico objetivo estar alinhado com a verdade de si, pautada pela razdo
direcionada a uma acio que se estabelece por meio da sabedoria. E significativo mencionar que,
embora a palavra grega mappnoia tenha sido traduzida para o portugués como parresia por Eduardo
Brand&o na primeira edi¢do de O Governo de Si e dos Outros publicada no Brasil, Aldo Dinucci, por
outro lado, tendo realizado a traducdo das Conferéncias proferidas em Berkeley, faz uso do termo com
a grafia parrhesia, por estabelecer uma aproximacgao com o termo original em grego. Sucede-se que
nos estudos aqui reunidos encontraremos as trés formas de grafia do termo sendo utilizadas pelas

autoras e autores.

Sob a perspectiva foucaultiana, podemos encontrar ao longo da historia caracteristicas proprias

que aproximam a acao parresiastica de um valor politico e, principalmente, democrético, no qual e



pelo qual a nocdo de verdade, associada ao conceito ético-filosofico, tornam-se questdes a serem vistas
e revistas. A partir de uma subjetivacdo que impulsiona a verdade, apresenta-se um movimento que
desafia o sujeito a se langar continuamente para dentro e para fora de si, por meio de uma estética de
si. Esse movimento faz emergir uma atitude critica para além de suas pretensdes enquanto sujeito de

relacdes, inserido em um determinado tempo e espaco.

E importante, ainda, que se diga, no processo das atitudes parresiésticas, tudo sobre si e de
modo auténtico, visando uma busca pelo conhecimento de si sem amarras, sem mascaras; e,
principalmente, sem medo de assumir as responsabilidades de traduzir na propria vida a verdade
fundamentada pelo logus, que tem como critério norteador o ethos, por meio do qual se garante um

agir conforme a sabedoria e ndo conforme desejos e vaidades.

A liberdade que se impde como resultado de uma agéo corajosa em busca da verdade, a0 mesmo
tempo que se insinua transformadora, produz, também, tensdo entre aquele que fala e aquele que
escuta. Desdobrando-se sobre uma relacao que desloca os interlocutores envolvidos para um dialogo,
da-se a ver o estabelecimento de um compromisso, passando por uma rede de verdades. Essa teia do
discurso verdadeiro se refaz a medida que o jogo entre saber e poder € jogado de maneira persuasiva
e nunca impositiva, rompendo com os limites, abrindo-se para HORIZONTES DISCURSIVOS, que
trazem em forma de acontecimento a sabedoria. O compromisso com a verdade torna-se, portanto, a
condicdo sine qua non para aqueles quem se aventuram nesse jogo, no qual os dois lados da mesma
moeda, saber e poder, tornam-se as duas faces de uma Unica verdade em continuo processo de

transformacéo.

Neste sentido, a proposta deste trabalho é justamente esbocar as problematizacBes que
nasceram das reflexdes de conferencistas do Seminario Foucault e a Parresia, no Youtube, que trazem
contribui¢des por meio de suas investigacdes, oferecendo um campo fértil para discussdes tedrico-
filosofico-discursivas, propondo ao leitor pensar a parresia ndo apenas nos limites da histdria do
pensamento, mas buscando encorajar os desafios de se assumir uma posi¢do parresiasta em nossa

atualidade.

A coragem de verdade, que atravessa tal questdo primordial da vida humana, trata da
constituicdo de si, ao se insinuar urgente a todo instante, na qual o outro torna-se tdo importante quanto
0 préprio individuo, que busca se constituir enquanto sujeito de uma verdade subjetivada, a partir de

suas relagdes consigo mesmo e com este outro.

Para tanto, abrimos a apresentacdo dos trabalhos com o artigo de Aldo Dinucci, que perfaz a

problematizacdo da parresia no seio do estoicismo, focalizando a questdo da Ira como um carater



imperfeito da humanidade, incluindo suas crencas, desdobrando-se, desta maneira, na convergéncia
parresiastica a partir de Musonio Rufo. O autor situa, assim, um trajeto tedrico-metodoldgico que
viabiliza pensar o sujeito de um periodo especifico da historia do pensamento, absorvendo as nuances
que colaboram para se pensar o0 sujeito da atualidade em meio aos desafios cotidianos diante de si

mesmo e do outro.

Na sequéncia, Rafael Andrade Moreira traca uma reflexdo a partir do pacto parresiastico na
tragédia de Euripedes, As Bacantes, discutida por Foucault na segunda conferéncia pronunciada em
Berkeley. Essas reflexdes apontam para a irrup¢ao do ‘dizer verdadeiro’ perante as figuras politicas
detentoras do poder, superando o medo de fazer da verdade um ato politico pelo qual se vive e/ou se
morre por meio de um testemunho. Deste modo, a parresia torna-se um posicionamento sobretudo

politico, cujo compromisso é exclusivamente com a verdade, mesmo que isso incomode 0s poderosos.

No artigo subsequente, Ana Lucia Santos problematiza a nocdo de parresia no ambito da
tragédia As Fenicias, de Euripedes. A autora descreve um paralelo tomando a parresia como pratica
de liberdade e aponta para a producdo de uma historia dos diferentes processos da composicdo da
subjetividade humana. A autora concebe o0 pensar a parresia também como um ato de liberdade,
sobretudo, destacando a condicdo na qual a coragem de dizer a verdade é o meio pelo qual se fazer

livre torna-se o resultado das préaticas parresiasticas.

Nessa esteira, Denise Witzel e Nathalia Camargo enveredam para o embate discursivo que
pode ser observado na tragédia Electra, de Euripedes. Para as autoras, tal embate discursivo ocasiona
em uma subversdo do contrato parresiastico no qual o desafio é se impor ndo enquanto detentora de
uma verdade absoluta, mas guardia e protetora de uma verdade transformadora. Desta visada, é feita
uma retomada da histéria das mulheres da Grécia Antiga, a fim de compreender os atravessamentos
que essas mulheres tém em relacdo a verdade que constitui suas proprias historias, inseridas na historia

social da qual fazem parte.

Prosseguindo com a discussdo, Carla Luiza Borges problematiza, a partir de Orestes, de
Euripedes, a relacdo da parresia com o Estado Democrético, tracando um paralelo com o Brasil da
atualidade nos jogos de verdades que se constituem a partir de narrativas oriundas dos diversos meios
sociais. A proposta da autora €, portanto, abordar o sujeito contemporaneo a luz da reflexéo historico-
filosofica, sem perder de vista 0 compromisso transformador que tém o parresiasta, independente do

tempo e do espago social que ocupa na histéria da humanidade.

E, também, em paralelo com a historia que se desenha no Brasil da atualidade que Beatriz
Almeida empreende uma discusso sobre a parresia, através da tragédia de fon, de Euripedes. A autora



delineia a relacdo da parresia com o exercicio da cidadania, além de propor uma diagnose do que pode
ser compreendido como o0 anti-parresiasta. A autora propde, assim, uma leitura que abre discussfes

em torno de uma ideia equivocada de verdade generalizada, porém vazia de sentido.

Discutindo em torno do conceito de parresia em Foucault, Vilmar Prata e Nilton Milanez
apresentam uma problematizacao atrelada a relagdo mestre-discipulo no estoicismo. Os autores tomam
0 modo como Séneca se relacionava com seus discipulos na constituicdo de uma verdade, associada
ao cosmos como manifestacdo mais auténtica da sabedoria. A problematizacdo dos autores se acerca
do desafio parresiastico na relacdo entre mestre e discipulo, passando pela autenticidade de uma
amizade que se estabelece a partir de um Unico interesse: viver conforme a natureza, o que significa

viver conforme a verdade.

Considerando a discussdo de Foucault sobre a presenca da parresia no Laques de Platdo, Jodo
Kogawa propde um debate sobre o estado democratico brasileiro e o exercicio da parresia a luz do
estado democratico ateniense. O autor observa a conjuntura politica brasileira atual e seus efeitos da
eleicdo presidencial de 2022, atestando a possibilidade uma ruptura democratica, sobre um olhar ante
empirista da analise do discurso sobre o sentido e a desconfianga de autores como Platdo, Aristdteles
e Aristéfanes sobre o regime democratico.

Por fim, Neumar Michaliszyn apresenta uma discussdo sobre a parresia, tomando por
materialidade a peca Escravagina, de César Almeida. O autor propde uma andlise da parresia que se
manifesta por meio do corpo transexual, que se denomina, ao considerar os trabalhos de Foucault,
COmMo um corpo parresiastico por exceléncia. Segue a empreitada sobre o corpo trans como coragem
de verdade, materializada no desafio de se impor socialmente e exigir respeito, destacando o corpo do

sujeito trans diante da exigéncia de lutas diarias e posicionamentos desafiadores.

Salvador, Bahia, margo de 2023

Nilton Milanez
Vilmar Prata
Beatriz Almeida
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MUSONIO RUFO E A PARRHESIA:

A CORAGEM SEM A IRA
MUSONIUS RUFUS AND THE PARRHESIA:
THE COURAGE WITHOUT THE ANGER

Aldo Dinucci (UFS/ GT EPICTETO)

RESUMO: No presente artigo falo sobre a concepcdo do sabio estoico como simultaneamente corajoso e
desprovido de ira. Para tal irei perfazer o seguinte percurso: falarei sobre estoicismo, individualidade e
multiculturalismo; sobre porque os estoicos buscam compreender e ndo Julgar; sobre as crencas arraigadas;
sobre a coragem ao invés da Ira no ideal do sabio estoico; sobre o carater sempre imperfeito da humanidade.
Apos isso, exemplificaremos o que foi dito com o exemplo de Musdnio Rufo ao tentar deter, pacificamente, as
tropas de Marco Antonio Primo que estavam prestes a invadir Roma no final do ano de 169.

PALAVRAS-CHAVE: Musobnio Rufo; Estoicismo; Coragem; Ira; Filosofia; Epicteto, Diatribes, Manual de
Epicteto; Técito, Historias; Darcy Ribeiro; Resisténcia Pacifica; Pacifismo; Séneca, Sobre a Ira.

ABSTRACT: In this paper, | talk about the conception of the Stoic sage as simultaneously courageous and
devoid of anger. To do so, | will follow the path below: | will talk about stoicism, individuality and
multiculturalism; about why Stoics seek to understand and not judge; about ingrained beliefs; on courage rather
than rage in the ideal of the Stoic sage; about the always imperfect character of humanity. After that, | will
exemplify what was said with the example of Musonius Rufus when trying to peacefully stop the troops of Mark
Antony Primus who were about to invade Rome at the end of the year 169.

KEYWORDS: Musonius Rufus; Stoicism; courage; will; philosophy; Epictetus, Diatribes, Handbook of

Epictetus; Tacitus, Histories; Darcy Ribeiro; peaceful resistance; pacifism; Seneca, On Anger.
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Estoicismo, Individualidade e Multiculturalismo

Os estoicos, na Antiguidade Classica e nos Periodos Helenistico e Romano, atuaram

discretamente em termos morais. Ndo os vemos conclamando a multidao a converter-se ao Estoicismo.

Um dos fundamentos desta postura € que os estoicos, herdeiros do pensamento socrético,
consideram que o progresso através da filosofia deve ser buscado espontaneamente. Eles faziam sim
propaganda de seus ensinamentos (através de textos de divulgacdo e palestras), mas os ensinavam

apenas para aqueles que por sua propria vontade os buscavam.

Os zenonianos (Zendo de Citio e seus amigos), em Atenas, reuniam-se em publico no Portico

Pintado, bem ao lado da agora ateniense. Qualquer um podia se juntar a eles e participar das conversas.

Como Epicteto deixa claro isso no primeiro capitulo do Manual®. O exercicio filosofico deve
se realizar de forma ndo-constrangida. O praticante do estoicismo s6 deve fazer algo e s6 deve deixar
de fazer algo quando souber por qual razdo fazé-lo ou ndo o fazer. O processo de desenvolvimento
moral supde um individuo livre que se dispde a realiza-lo voluntariamente. O adestramento, que néo
leva em conta o esclarecimento, esta fora desse processo, visto que fazer algo ndo se sabendo por qué,
mas apenas porque alguém assim o determina de modo constrangedor, ndo pode ser uma acgao propria

de um ser humano livre.

Os estoicos viveram em sociedades cosmopolitas, que abrigavam gentes das mais variadas
religiGes e culturas, como judeus, egipcios, gregos, fenicios, romanos, entre outros, que viviam
conjuntamente, embora mantendo seus proprios costumes e religides. Epicteto, mais uma vez, tem isso
em mente ao dizer, no capitulo 31, que "convém a todos fazer libacGes, oferecer sacrificios e primicias
segundo o costume ancestral”. De acordo com o costume ancestral significa de acordo com o0s

costumes dos ancestrais de cada um, quer dizer, de sua nacao, de sua cultura e de sua raca.

Os estoicos, assim, reconhecem a pluralidade irredutivel dos costumes e das religides, sem,
contudo, se reduzirem ao relativismo. Eles compreendem que diferentes costumes advém em
diferentes partes do mundo, mas que, a0 mesmo tempo, a justica e a equidade sdo anseios comuns a
todos os humanos, o que, alias, torna possivel a vida comum entre eles apesar das diferencas de

costumes e religides.

1 "Faz uso unicamente do impulso e do contraimpulso, sem que, contudo, te excedas, com reserva e sem constrangimento."
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Estatura Moral

Outra razdo pela qual os estoicos jamais se propuseram a ser reformadores morais, juizes dos
humanos e paladinos da moralidade? é que compreendem, como poucos tanto antes quanto depois
deles, que a posse de conhecimento filoséfico ndo resulta automaticamente em estatura moral para
reformar ou julgar moralmente outros seres humanos. Eles entendem que poucos humanos alcangam

de fato tal estatura moral e veem Socrates como um destes assim chamados sabios.

Estatura moral significa aqui a qualidade de alguém que se guia pela razdo e pelos melhores
sentimentos humanos, a qualidade de alguém que raramente erra, que ndo é arrastado por vicios e que
se destaca por suas atitudes intrépidas em defesa do que ha de melhor na humanidade. Para os estoicos,
quem ndo tem essa estatura moral ndo tem qualquer autoridade para recriminar os demais. E,
curiosamente, mesmo estes que reconhecidamente a possuem sdo muito cautelosos para usar essa
prerrogativa. Socrates, por exemplo, a recusava solenemente, limitando-se a mostrar que 0s que criam

possuir sabedoria tanto enganavam quanto se enganavam.

Filosofia de Vida

Os estoicos buscavam, ao invés de reformar moralmente os demais através de discursos
moralistas, dar vida aos principios que estudavam, como deixa claro Epicteto no capitulo 46 de seu

Manual:

Jamais declares ser filosofo nem fales frequentemente com os que ignoram a Filosofia
sobre os principios tedricos, mas faz as coisas que decorrem dos principios tedricos.
Da mesma forma, no banquete, ndo digas como é preciso comer, mas come como é
preciso. Pois lembra como Socrates evitava de tal modo exibir-se que os que
buscavam os filésofos iam ter com ele, e ele os levava aos fildsofos, e assim tolerava
ser desdenhado. E se ocorrer entre homens comuns uma discusséo sobre principios
tedricos, guarda siléncio na maior parte do tempo. Pois é grande o perigo de
vomitares o que ainda ndo digeriste. E quando alguém te disser que nada sabes, e
ndo te ofenderes, sabe, nesse momento, que comegaste a obra. Ja que também os
carneiros ndo levam o que pastaram aos pastores, mostrando o quanto comeram,
mas, digerindo 0 que pastaram em seu interior, trazem ao exterior a |4 e o leite,
também tu, consequentemente, ndo exibas 0s principios teéricos aos homens comuns,
mas, quando digeri-los, as acGes que decorrem deles. (Epicteto. O Manual de
Epicteto. Trad. Aldo Dinucci. Séo Cristévao: EdiUFS, 2007).

2"Um paladino é um heroéi cavalheiresco, errante e destemido, de carater inquestionavel, que segue sempre o caminho da
verdade, da lei e da ordem, sempre disposto a proteger os fracos e lutar por causas justas. A palavra Paladino vem do latim
palatinus (relativo a palacio) que, por sua vez, deriva do Palatino, uma das sete colinas de Roma". (Wikipedia)
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Os estoicos querem ser encarnaces vivas de sua filosofia, destacando-se pelo exemplo diante
dos demais e ndo pelo palavrdrio. Sua ac¢do da sociedade consiste em desempenhar bem os papéis que
Ihes sé&o atribuidos. Se vocé for pai, seja um bom pai. Se vocé for mae, seja uma boa mae. Além disso,
bom cidadao, cidada, irmao, irma, amigo, amiga etc. Em cada caso, sem bom significa realizar a funcéo

segundo a sua definicdo. Mais uma vez Epicteto ilustra o que estou dizendo, no capitulo 30 do Manual:

As acdes apropriadas s&o em geral medidas pelas relacdes. E teu pai? Esta prescrito
obedecé-lo em todas as coisas, suporta-lo quando ele te insulta, quando ele te bate.
“Mas ¢ um mau pai”. Ndo és posto pela Natureza em relagdo a um bom pai, mas em
relagcao a um pai. “Meu irmdo é injusto comigo”. Observa, portanto, teu proprio
papel em relacdo a ele: ndo consideres o que ele faz, mas o que te é dado fazer, para
gue a tua vontade esteja de acordo com a natureza. Pois, se ndo quiseres, outro ndo
te causara dano. Mas sofreras dano quando pensares ter sofrido dano. Entdo, desse
modo descobriras as acdes apropriadas para com o vizinho, para com o cidadéo,
para com o general: se te habituares a considerar as relagdes. (Epicteto. O Manual
de Epicteto. Trad. Aldo Dinucci. Sao Cristévao: EdiUFS, 2007).

O estoico, portanto, agird sempre comunitariamente, quer dizer, tendo em vista 0 bem comum,

que inclui o seu préprio bem.

Outra razdo pela qual os estoicos ndo se consagram ao reformismo moral é que, mesmo para
aqueles que tém estatura moral para tal, a tarefa é dificil e de resultado incerto. A maioria ndo os ouve
nem se interessara jamais em ouvi-los. Seu reconhecimento € lento. E as resisténcias que se levantam
diante deles sdo enormes. Se é assim para as grandes almas, que tém tal prerrogativa, imaginem para

nds, miseros mortais.

A atualidade é um grande exemplo desta verdade. Vivemos a era dos reformadores morais sem
estatura moral, pessoas comuns que se dedicam intensamente a ingldria tarefa de tentar determinar,
pelo constrangimento, a linguagem e o pensamento alheio. Ora, uma coisa é vocé decidir ser de uma
religido ou de um partido e ir nos templos ou nas reunides partidarias espontaneamente para ouvir um
sacerdote ou um politico. Outra muito diferente é navegar na internet ou ligar a televisao e comecar a
ouvir discursos moralistas ndo solicitados. Acrescente-se que a adesao a esses discursos nao é proposta
por meio da persuasdo amavel, mas pela pura e simples ameaca. Como é ébvio, o resultado desses
esforgos resulta ndo em conversdes sinceras, mas em grande aborrecimento para todo mundo. Se vocé
quer convencer alguém de algo, o primeiro passo € ndo o ofender. Essa verdade simples escapa a quase

todos nos nossos hodiernos reformadores morais, que por ai demonstram sua insignificancia.

Os Estoicos buscam Compreender e ndo Julgar
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Os estoicos enfatizam que ndo podemos julgar moralmente as pessoas sem saber por qual razéo
elas agem ou pensam desta ou daquela maneira. Epicteto de novo nos esclarece quanto a isso no

capitulo 45 do Manual:

Alguém se banha de modo apressado: ndo digas que ele se banha de modo ruim, mas
de modo apressado. Alguém bebe muito vinho: néo digas que ele bebe de modo ruim,
mas muito. Pois, antes que compreendas a opinido [dele], por que pensas que ele 0
faz de modo ruim? (Epicteto. O Manual de Epicteto. Trad. Aldo Dinucci. Sao
Cristovao: EdiUFS, 2007).

S6 podemos julgar moralmente uma pessoa se compreendemos as premissas que a levam a agir
ou a pensar desta ou daquela maneira. Para tal, temos que conhecer suas crencas, as particularidades
de sua criacdo, seu contexto cultural, sua época etc. Os estoicos, portanto, evitam emitir juizos de valor
sobre outros humanos, mas buscam compreender as razGes que os levaram a ser como sdo e a agir
como agem. Assim, ao invés de julgar moralmente, buscam compreender de modo benevolente a

humanidade.

Crengas Arraigadas

Por fim, a derradeira razdo pela qual ndo se consagram ao reformismo moral é a total inutilidade
disso. O estoico Possiddnio observa que € dificil abandonar um assentimento, quer dizer, deixar de
crer em algo em que uma vez depositamos nossa crencga. A razdo disso é que nossas crencgas estao
ligadas umas as outras, formando um encadeamento, e abandonar uma crenga arraigada significara
colocar outras tantas em questdo, o que ndo é tarefa facil, sendo, na verdade, a obra filos6fica socréatica

por exceléncia: realizar o escrutinio de todas as nossas crencas.

Criticar uma crenca arraigada causa imediata reacdo de resisténcia, tal como o proprio Socrates
reconheceu ter sido uma das consequéncias de sua atividade filoséfica pelas ruas de Atenas. Na melhor
das hipdteses, o reformador moral terd um assentimento falso de um interlocutor que apenas quer se
livrar de uma situacdo constrangedora e desagradavel. Em todos os casos, a ameaca dificilmente
chegara a resultado positivo. O pensamento € a sede da liberdade humana, e 0 melhor modo de aborda-
lo é pela persuasdo amavel, melhor mas ndo necessariamente eficiente, diga-se de passagem. Como
brilhantemente resume a questdo Marco Aurélio:

Como séo mesquinhos esses pigmeus enfronhados na politica e a julgarem-se grandes

filosofos! ... Que dizes tu, meu homem? Faz o que te pede a natureza... N&o estejas a
espera de realizar a Republica de Platdo, basta-te progredir um pouquinho; e ndo
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julgues que é pouco esse pequeno resultado. Fazer que os homens mudem de
principios, quem o podera? E se ndo mudam, que outra coisa é sua vida sendo
serviddo de pessoas que vdo gemendo e a darem-se ares de muito obedientes...
Simples e modesto é o proceder do fildsofo. (Marco Aurélio, 9.29, traducéo
portuguesa de Jodo Maia (RTP, Lisboa, 1971)®

A Coragem ao invés da Ira

Portanto, um estoico ndo ficard por ai importunando quem quer que seja com sua filosofia,
buscando convencimento e aceitacdo, mas cumprira bem os papéis que lhe foram atribuidos.
Entretanto, se for politico, serd seu papel propor leis equitativas e justas, buscando implementar na
medida do possivel o0 bem comum, sem, entretanto, se iludir com utopias. Os estoicos sabem que um
mundo perfeito requer humanos perfeitos, como a Republica de Zendo, na qual todos sdo igualmente
sébios e livres. Mas sabem também que o mundo humano é o mundo das imperfeicdes e das paixdes
e que o sabio estoico perfeito € s6 um ideal. E que mesmo 0s que mereceram receber o epiteto sébio
reconhecem estar aquém do ideal por perceberem em si 0 movimento das paixdes, que € a Seara comum

de todos os humanaos.

Assim, ao inves da ira, alguns estoicos demonstraram incrivel coragem para enfrentar situacoes
politicas adversas para, cumprindo o seu papel, lutarem pelo bem comum. Um exemplo ¢ a atitude do
senador romano Helvidio Prisco* perante o Imperador Vespasiano®. Agripino foi um dos membros da
Oposicao Estoica, ou Oposicao Filosofica, movimento que se notabilizou por combater pacificamente
as pretensdes tiranicas de certos imperadores romanos em defesa da libertas, uma instituicdo romana
que conferia direito de fala a algumas classes, como a dos senadores e dos dramaturgos, conferindo-

Ihes a palavra para que se expressassem politicamente quanto a temas pertinentes ao Estado.

Os membros da Oposicdo estoica eram ou senadores ou filésofos relacionados a estes
senadores. Aqui, a regra de cumprir o papel que Ihe cabe passa a ter um sentido evidentemente politico,

pois um senador, para bem cumprir seu papel, deve se esmerar em ser um bom parlamentar, o que

% O professor Donato Ferrara foi o primeiro a me chamar a atengao sobre esta passagem, a quem agradeco.

4 Helvidio Prisco foi um filésofo estoico que viveu sob Nero, Galba, Otao, Vitélio e Vespasiano. Sob Nero foi
questor da Acaia e tribuno da plebe (56). Restaurou a ordem e a paz na Arménia. Foi banido em 66 por sua
simpatia por Bruto e Céssio. Galba o trouxe do exilio em 68, mas foi novamente banido e, a seguir, executado
por Vespasiano.

5 Os imperadores Flavianos governaram Roma entre 69 e 96. Sdo eles: Vespasiano (69—79) e seus filhos Tito
(79—81) e Domiciano (81—96). Apds Galba e Otdo, Vitélio tornou-se imperador, em 69. Entretanto, algumas
legides declararam Vespasiano imperador. Vitoriosas na segunda batalha de Bedriaco, as forcas flavianas
entraram em Roma em 20 de dezembro do mesmo ano, e Vespasiano foi legitimado como imperador pelo
Senado no dia seguinte.
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inclui participar ativamente dos debates, comparecer as sessoes, discutir e votar as leis, visando sempre
o melhor para a comunidade. Neste sentido, podemos entender o seguinte didlogo entre VVespasiano e

Helvidio Prisco, tal como Epicteto nos informa em Diatribes 1.2:

Também Helvidio Prisco percebeu essas coisas e, ap6s considera-las, agiu. Quando
Vespasiano enviou-lhe um pedido para que ndo comparecesse ao Senado, Prisco
respondeu: “Depende de ti ndo me permitir ser senador. Mas enquanto eu o for,
devo comparecer”.

—Vai — disse Vespasiano — porém, ao comparecer, fica em siléncio.

— Né&o me interrogues e ficarei em siléncio.

— Mas devo interrogar-te.

— E devo dizer o que se me afigura justo.

— Se falares, te condenarei & morte.

— Quando eu te disse que sou imortal? Tu faras o que é teu, e eu farei o que é meu.
E teu condenar-me & morte. E meu morrer sem tremer. E teu condenar-me ao exilio.
E meu retirar-me sem me afligir. (Epicteto, Diatribes Livro I. Trad. Aldo Dinucci.
Coimbra: Imprensa de Coimbra, 2019.)

Helvidio, como estoico, informa ao imperador que, em todas as situacGes, agird segundo o seu
papel (kata prosopon), independentemente de ameacas externas e coisas semelhantes. Seu papel é ir

ao senado e falar quando indagado, e ele cumprira tal papel mesmo se isso significar a morte.

E por que ndo a ira seria adequada em um caso deste? Vespasiano estd ameacando Helvidio
Prisco de morte, ndo seria adequado a ele se indignar e se irar diante de Vespasiano? Ora, para 0s
estoicos, este seria 0 pior dos cenarios possiveis. A ira, para eles, € uma paixao ruim, uma subespécie

do apetite irracional.

A lIra para os Estoicos

Séneca, em seu dialogo Da Ira®, afirma ser esta a mais terrivel e violenta das paixdes, uma
breve loucura que ndo respeita o0 que quer que seja em termos morais e afetivos (Da Ira 1.1-2), pelo
que se destaca como a mais proeminente dentre todas (Da lIra 1.6-7), vencendo, dominando e

despertando todas as demais (Da Ira 2.4-6)".

6 Em latim: De Ira ad Novatum.

7 Lactancio (Sobre a Ira de Deus,17.13) preservou outra definicdo de Séneca sobre ira: o desejo de vingar uma
injdria que, quando deixado prosseguir seu curso, ultrapassa toda medida. A ira assim é paixao paradigmatica,
pelo que é muito discutida pelos estoicos, que mencionam, por exemplo, a ira de Medéia, que a levou a matar
seus proprios filhos, e a ira de Menelau, que, por ter perdido Helena para Paris, iniciou uma terrivel guerra
contra Troéia. Leia, quanto a isso, a tragédia Medéia, de Séneca.
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Além disso, o assentimento a ira nos impede de seguir a nossa propria natureza, tornando-nos
antissociais e brutais. Nossa natureza, como enfatiza Séneca, em total consonancia com o estoicismo
como um todo, € social, pois somos feitos para nos ajudarmos uns aos outros e ndo para nos
destruirmos. De fato, observa Séneca, temos impulsos naturais para ajudar estranhos, as vezes pondo
em risco nossas proprias vidas, enquanto a ira muitas vezes nos incita a ferir mesmo aqueles a quem

mais amamos (Da Ira 1.5.2-3).

O caréter sempre imperfeito da humanidade.

N&o ha ninguém perfeito no mundo, muito pelo contrario. Todos nds erramos o tempo todo
(Da ira, 2.30). Como ndo somos invulneraveis, muitas pedras serdo lancadas em nossa direcdo, e
algumas nos atingirdo. Séneca nos diz, em Da Ira 2.78, que devemos sair de casa ja esperando encontrar
individuos mergulhados em vicios: Avarentos, perdularios, devassos, como lembra Séneca;
indiscretos, ingratos, insolentes, patifes, invejosos, egoistas, como acrescenta Marco Aurélio®. Isso é
0 esperado, pois 0 mundo estd cheio de individuos imperfeitos e ndo de sabios ou santos. Entéo,

estejamos preparados para o que quer que venha a acontecer.

Todos nds estamos repletos de vicios. Como ilustra Séneca, no Campo de Marte'® lotado ha
tanto vicios quanto humanos (Da ira, 2.8-9), os quais, diferentemente dos demais animais que, em

geral, sdo amistosos com os que os alimentam, estdo prontos para causarem dano ao que os nutrem.

Tal estado de coisas se deve a ignorancia na qual vive mergulhada a humanidade. Os humanos
cometem uns contra 0s outros todos os crimes possiveis: conspiracdes, traicdes, roubos, sequestros,
estupros, fraudes, assassinatos... A lista é infinita. E preciso que ndo sejamos tomados pela ira diante
destes fatos, mas devemos nos esforcar para, de modo benevolente, tentar compreender o que nos leva
a realizar tais atos de modo a extirpar as raizes de tais acdes injustas e, assim, contribuir para um

mundo humano menos iniquo.

O sabio considera com olhos benevolentes a humanidade, ndo emitindo juizos ferozes e
iracundos, mas tentando afastar a ignorancia que propicia este estado de coisas, sem a ilusdo, porém,

de que sera capaz de dissipa-la por completo. Se ndo agisse assim, 0 sabio seria 0 humano mais infeliz

8 Em passagem que Marco aparentemente parafraseou em suas Meditac¢des 2.1. Ver também De Ira, 10.7-8.
® Marco Aurélio, Meditages, 2.1.

10 Area histérica da Roma antiga com cerca de 2 km?.
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de todos, porque ndo pararia jamais de se irar diante dos deslizes e crimes da humanidade (De Ira, 2.9-
10).

Como brilhantemente sintetiza Séneca, 0 sébio ndo sente ira em relacdo aos que erram, porque
sabe que ninguém é sé&bio por nascenga, que todos nds estamos mergulhados na ignorancia e que
contam-se nos dedos os que se tornaram sabios ao longo dos séculos. O sabio sabe que esta € a condi¢do
humana, propiciada pela prépria Natureza, pelo que sera justo diante dos erros, procurando

benevolentemente corrigir e educar todos os humanos (Da Ira 2.10.6).

Espelhando esse ideal de sabedoria, 0 estoico busca ndo se entregar a ira, mas agir
virtuosamente. Entre as virtudes, temos andreia, a coragem, que, junto com phronesis, a prudéncia, e
dikaiosyne, a justica, formam o trio indispensavel para o politico. Helvidio demonstrou essa coragem,

agindo virtuosamente diante de Vespasiano e cumprindo seu papel.

A exemplificacdo da Coragem sem a Ira em Muso6nio

Musonio Rufo!?, filésofo estoico etrusco da classe equestre, outro nome associado a Oposic&o

Estoica, nos da outro exemplo de acdo conforme a coragem e ndo a ira.

Marco Antonio Primo, senador e general romano, apoiou Vespasiano contra Vitélio!2 no Ano
dos Quatro Imperadores (69 EC) e obteve vitdria sobre as forcas deste Gltimo na Segunda Batalha de
Bedriaco, em 27 de outubro daquele ano, invadindo, saqueando e incendiando, passo continuo, a
cidade de Cremona. Cruzou, em seguida, os Montes Apeninos e rumou para Roma, chegando a cidade

eterna no final de dezembro do mesmo ano.

No dia 20 de dezembro de 69, Musbdnio Rufo tentou deter, pela palavra, as tropas de Marco
Antbnio Primo, entdo prestes a invadir Roma. Neste dia, apos escaramucas entre as forcas flavianas e
vitelinas, 0 Senado ordenou que uma delegacdo de notaveis se encontrasse com as tropas de Marco
Antonio as portas da Cidade. Entre os enviados, esté o filésofo estoico romano Caio Musoénio Rufo.

11 Caio Musobnio Rufo foi um influente fildsofo e professor de filosofia de Epicteto de Hierapolis, que o menciona em
Diatribes, 1.1.27 e 1.9.29, observando que ainda era servo enquanto aluno dele. A Suda nos diz ser Musbnio tirreno
(etrusco), natural de Volsinio, filésofo dialético e estoico. Musonio foi filésofo ativo durante o reinado de Nero até o
reinado de Trajano. Exilado por Nero e enviado para Giaros em 65, sua vida se estendeu de 30 a 90 ou 100, ou seja, até o
reinado dos Flavianos. Chegaram-nos, em parte, suas Diatribes, escritas por certo Llcio, além de fragmentos.

12 vitélio tornou-se imperador, em 69. Entretanto, algumas legides declararam Vespasiano imperador. Vitoriosas na
segunda batalha de Bedriaco, as for¢as flavianas entraram em Roma em 20 de dezembro do mesmo ano, e Vespasiano foi
legitimado como imperador pelo Senado no dia seguinte.
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Segundo Tacito, Musonio, ‘misturando-Se com as tropas em suas companhias, comecou a falar
com os homens armados sobre as béncdos da paz e os perigos da guerra. Muitos deles riram em seu
rosto, outros ainda o acharam tedioso, e alguns estavam mesmo prontos para derruba-lo e pisoteé-lo.
Mas felizmente os avisos dos homens mais bem comportados e a atitude ameacadora do resto o

induziram a abandonar sua inoportuna doutrinagdo moral.’?

As tropas de Marco Antonio Primo invadiram Roma no dia seguinte. Houve encarnicada
batalha que resultou na morte de cerca de 40 mil pessoas. A seguir, a cidade foi saqueada pelo exército
invasor. Vitélio foi, entdo, capturado e, enquanto zombavam dele, o obrigaram a ver suas estatuas
sendo derrubadas e desfiguradas. Prestes a ser morto, Vitélio disse: ‘Fui vosso imperador, ndo importa
o que venhais a dizer.” E Técito acrescenta: ‘Vitélio, a seguir, caiu sem vida sob uma chuva de golpes.

E ainda assim a multiddo o insultou na morte tdo cruelmente quanto o lisonjeou em vida.’**

A acdo de Musdnio, uma entre muitas das acoes intrépidas que ele e outros homens e mulheres
adeptos do estoicismo empreenderam por aqueles tempos, ilustra o que dissemos acima sobre a
correlacdo entre coragem e auséncia de ira nos estoicos. Incrivelmente, Musonio, que fora destacado
para a funcdo de negociador para a paz nesta situacdo particular, cumpre seu papel até o limite do
possivel, conclamando a paz a soldadesca sedenta de sangue. Em nenhum momento ele se irrita ou se
irado. Ndo diz palavras odiosas. N&o adjetiva ninguém. Cumpre seu papel ndo s6 de arauto da paz,
mas também de professor. E um ato de extrema coragem, pois ele se colocou literalmente diante do
exército agressor para pedir pela paz. O fato de nédo ter sido bem-sucedido pouco conta aqui. Como
bem sabem os estoicos, é dificil fazer as pessoas mudarem de ideia quanto a qualquer tema que seja.
Musonio fez sua parte, com coragem, e nisto segue sendo um exemplo para nés, que nos vemaos, Como
professores, diante da dificil tarefa de tentar persuadir os humanos para o que nos parece melhor, uma
batalha que se me afigura perdida diante da midia e da cultura de massa, que pouco a pouco Vao
destruindo nossa cultura e nossa precaria civilizagdo. Musénio acabaria sendo novamente exilado
tempos depois, tendo provavelmente morrido no exilio. Sua atuacdo me lembra muito a de um
brasileiro que cumpriu dignamente seu papel como professor e pesquisador, Darcy Ribeiro, quando

ele nos diz:

Fracassei em tudo o que tentei na vida.

Tentei alfabetizar as criangas brasileiras, ndo consegui.
Tentei salvar os indios, ndo consegui.

Tentei fazer uma universidade séria e fracassei.

13 T4cito, Histdrias, 12, Marcha sobre Roma, 81.

14 T4cito, Histdrias, 12, Marcha sobre Roma, 85.
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Tentei fazer o Brasil desenvolver-se autonomamente e fracassei.
Mas os fracassos sdo minhas vitorias.
Eu detestaria estar no lugar de quem me venceu.
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FOUCAULT E AS BACANTES:

LEITURA DE UM EXEMPLO DE PACTO PARRESIASTICO
FOUCAULT AND THE MAENADS:
READING AN EXAMPLE OF PARRHESIASTIC PACT

Rafael Andrade Moreira (GEF/GPLEIADI/UEM)

RESUMO: O presente trabalho foi pensado como uma breve reflexdo sobre o que Michel Foucault demonstrou
sendo um exemplo de pacto parresidstico em As Bacantes, pe¢a de Euripides (480-406 a.C). As reflexdes aqui
desenvolvidas foram resultados de um projeto desenvolvido pelo Laboratério de Estudos do Discurso e do
Corpo (Labedisco-CNPq) e compdem, também, um atual estagio de Pés-doutoramento em Literatura Brasileira
na Universidade de Sao Paulo (USP). O pacto apontado por Foucault selaria um “aperto de mao” entre um
mensageiro e Penteu. 1SS0 permitiria a irrup¢do de um “dizer verdadeiro” diante do Rei. Fora perseguido, ao
longo da reflexdo, o comentario que Foucault fez dessa passagem de Euripides.

PALAVRAS-CHAVES: Parresia; Bacantes; Dionisio; VVerdade.

ABSTRACT: The present work was conceived as a brief reflection on what Michel Foucault demonstrated as
an example of a parrhesiastic pact in The Maenads, a play by Euripides (480-406 a.C). The reflections developed
here were the result of a project developed by the Laboratory of Discourse and Body Studies (Labedisco-CNPq)
and are also part of a current postdoctoral internship in Brazilian Literature at the University of Sdo Paulo (USP).
The pact pointed out by Foucault would seal a “handshake” between a messenger and Pentheus. This would
allow the irruption of a “true saying” before the King. Foucault&#39;s comment on this passage by Euripides
was pursued throughout the reflection.

KEY-WORDS: Parrhesia; Maenads; Dionysus; Truth.
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“O livro (uma leitura?) pode valer pelo muito que nele ndo
deveu caber”

Tutameia — Guimardes Rosa

“O sertdo € sem lugar”

Grande Sertao: Veredas — Guimaraes Rosa

Baco. Michelangelo Merisi da Caravaggio (1595)

Fonte: Wikipedia

Introducéo

O intuito desse trabalho é apresentar um breve comentario sobre o que Michel Foucault
considera um exemplo de pacto parresiastico em As Bacantes, peca de Euripides (480-406 a.C), texto
que estreou no teatro de Dionisio em 405 a.C. Mesmo sendo um Deus de origem grega, Dionisio foi
cultuado como uma divindade estrangeira. Isso aparece fortemente no desenrolar da tragédia. Dessa
indica¢do do pacto € apontado por Foucault um “aperto de mao” entre um mensageiro e Penteu, rei de
Tebas. Isso possibilitou, por um breve momento, a irrup¢ao do “dizer verdadeiro” desse mensageiro
diante do Rei, mesmo que sua vida estivesse em risco. Seguirei, ao longo do presente texto,

basicamente, o comentario que Foucault faz dessa breve passagem de Euripides. Iniciamos.
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O cuidado de si

Numa estética da existéncia, sobretudo para a constitui¢do de um sujeito moral, Foucault define
essa cultura de si como préticas, as quais o individuo € instado a ter cuidados consigo mesmo. “E esse
principio do cuidado de si que fundamenta a sua necessidade, comanda o seu desenvolvimento e
organiza a sua pratica” (FOUCAULT, 1985, p. 49). Gros (2008) explica que tais praticas eram técnicas
de ajuste da relagdo de si para consigo: “historia que leva em conta os exercicios pelos quais eu me
constituo como sujeito, a historia das técnicas de subjetivacao, histdria do olhar a partir do qual eu me

constituo para mim mesmo como sujeito” (GROS, 2008, p. 128).

Ocupar-se consigo mesmo (heautou epimeleisthai) era um tema recorrente na cultura
grega. Ciro, personagem do qual Xenofonte traca o perfil ideal de existéncia, ndo consideraria vitorias
e conquistas de bens materiais, mas sim 0 que era considerado mais precioso: 0 ocupar-se consigo
mesmo! Em Plutarco, retomado por Foucault (1985), a razdo pela qual os cuidados das terras tinham
sidos confiados aos hilotas é porque os cidaddos de Esparta tinham como pratica o ocupar-se consigo

mesmo:

Socrates mostra ao jovem ambicioso que é muito presungoso de sua parte querer tomar
a seu encargo a cidade, dar-lhe conselhos e entrar em rivalidade com os reis de Esparta
ou com 0s soberanos da Pérsia se ndo aprendeu anteriormente aquilo que é necessario
saber para governar: deve, primeiro, ocupar-se de si préprio —e logo, enquanto é ainda
jovem, pois com “cinqiienta anos sera demasiado tarde”. E na Apologia é enquanto
mestre do cuidado de si que Socrates se apresenta a seus juizes: o deus mandatou-o
para lembrar aos homens que eles devem cuidar, ndo de suas riquezas, nem de sua
honra, mas deles proprios e de sua prépria alma. (FOUCAULT, 1985, p. 49-50).

O tema do cuidado de si, consagrado por Sdcrates, esta no cerne do que Foucault chama de
arte da existéncia. Desligando-se de suas significacbes primeiras, esse tema foi adquirindo
progressivas dimensdes e formas de uma cultura de si. Por essa expresséo € preciso entender que essa

pratica adquiriu um alcance mais amplo:

O preceito segundo o qual convém ocupar-se consigo mesmo é em todo caso um
imperativo que circula entre numerosas doutrinas diferentes; ele também tomou a

forma de uma atitude, de uma maneira de se comportar, impregnou formas de viver;

26



PROMETEUS, Numero 41, Janeiro - Abril 2023 — ISSN: 2176-5960

desenvolveu-se em procedimentos, em praticas e em receitas que eram refletidas,
desenvolvidas, aperfeicoadas e ensinadas; ele constituiu assim uma préatica social,
dando lugar a relagdes interindividuais, a trocas e comunicagdes e até mesmo a
instituicdes; ele proporcionou, enfim, um certo modo de conhecimento e a elaboragéo
de um saber. (FOUCAULT, 1985, p. 50).

O cuidado de si funcionaria como uma espécie de exercicio que deve ser apreendido e praticado
pelo individuo. Deveria ser cravado na sua existéncia, constituindo “um principio de agitagdo, um

principio de movimento, um principio de permanente inquietude no curso da existéncia”

(FOUCAULT, 2010, p. 09).

Ao tomar o conceito epiméleia heautou®®, Foucault (1985) o define como um conjunto de
ocupagcdes'®. Para exemplificar o seu raciocinio, cita que a epiméleia heautou é uma injuncéo que se
encontra em muitas doutrinas filoséficas. Foucault comenta que nos platénicos, Albino queria que se
comecasse o0 estudo de filosofia pela leitura do Alcebiades, para que fosse possivel fazer objeto dos
proprios cuidados o tornar-se para si mesmo. Para epicuristas, a Carta a Meneceu concebia como

principio filos6fico de suma importancia o exercicio permanente dos cuidados consigo.

E esse mesmo tema epicurista de que convém ter cuidados consigo mesmo que Séneca
relata em uma de suas cartas: “Do mesmo modo que um céu sereno nao é suscetivel
de uma claridade ainda mais viva quando, de tanto ser varrido pelos ventos, reveste-
se de um esplendor sem sombras, assim também o homem que vela por seu corpo e
por sua alma (hominis corpus animimgue curantis) para construir por meio de ambos

a trama de sua felicidade, encontra-se num estado perfeito e no auge de seus desejos,

15 “Gostaria entdo de tomar como ponto de partida uma nogéo sobre a qual creio ja lhes ter dito algumas palavras no ano
passado. Trata-se da nogéo de ‘cuidado de si mesmo’. Com esse termo tento traduzir, bem ou mal, uma nogdo grega bastante
complexa e rica, muito frequente também, e que perdurou longamente em toda a cultura grega: a de epiméleia heautod,
que os latinos traduziram, com toda aquela insipidez, é claro, tantas vezes denunciada ou pelo menos apontada, por algo
assim como cura sui. Epiméleia heauto( € o cuidado de si mesmo, o fato de ocupar-se consigo, de preocupar-se consigo
etc” (FOUCAULT, 2010a, p. 04).

16 \Vale a pena lembrar ainda, de forma resumida, o que Foucault considera da nogéo de epiméleia heautol para seus estudos
do cuidado de si: “Primeiramente, o tema de uma atitude geral, um certo modo de encarar as coisas, de estar no mundo, de
praticar ac0es, de ter relagdes com o outro. A epiméleia heautod é uma atitude — para consigo, para com 0s outros, para
com o0 mundo. Em segundo lugar, a epiméleia heauto( é também uma certa forma de atengéo, de olhar. Cuidar de si mesmo
implica que se converta o olhar, que se o conduza do exterior [...] Em terceiro lugar, a nogdo e epiméleia ndo designa
simplesmente esta atitude geral ou essa forma de atencdo voltada para si. Também designa sempre algumas agdes, acoes
que sdo exercidas de si para consigo, agdes pelas quais nos assumimos, nos modificamos, nos purificamos, nos
transformamos e nos transfiguramos.” (FOUCAULT, 2010a, p. 11-12).
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do momento que sua alma estd sem agitagdo e seu corpo sem sofrimento”.

(FOUCAULT, 1985, p. 51).

Foucault (1985) explica que Séneca tomou esse tema e o ampliou. Inclusive Séneca vai dispor
de todo um vocabuléariol’ para designar todas essas formas de atividades maltiplas que o cuidado de
si deve tomar e a pressa com a qual se procura unir-se a si mesmo. Seria em Epicteto a mais alta
elaboracdo filoséfica desse tema. O ser humano seria definido como o ser a quem foi confiado o

cuidado de si.

Os animais encontram “tudo pronto” no que diz respeito ao que lhes é necessario para
viver, pois a natureza fez de maneira que eles possam estar a nossa disposi¢do sem
gue tenham que se ocupar com eles prdprios e sem gue tenhamos, nés, de nos
ocuparmos com eles. Em troca, 0 homem deve velar por si mesmo: entretanto, ndo
em consequéncia de algumas falhas que o colocaria numa posicao de falta e o tornaria,
desse ponto de vista, inferior aos animais; mas sim porque o deus quis que o homem
pudesse, livremente, fazer uso de si prdprio; e € para esse fim que o dotou da razéo.
(FOUCAULT, 1985, p. 53).

O cuidado de si para Epicteto seria, portanto, um privilégio, um dever, um dom que nos
assegura “a liberdade obrigando-nos a tomar-nos nds proprios como objeto de toda a nossa aplicacdo”
(FOUCAULT, 1985, p. 53). Um principio valido para todos, e ndo s6 para os filésofos, todo o tempo
e durante toda a vida. Considerando o termo epiméleia como um “conjunto de a¢des”, Foucault trata-

0 como um trabalho sistematico sobre si.

A parresia: o “dizer-a-verdade”

A nocdo de parresia surgiu para Michel Foucault dentro de seus estudos sobre a cultura de si.
“Para a espiritualidade, um ato de conhecimento, em si mesmo e por si mesmo, jamais conseguiria dar
acesso a verdade se ndo fosse preparado, acompanhado, duplicado, consumado por certa transformacao
do sujeito” (FOUCAULT, 2010a, p. 17). E nesta espiritualidade que ha uma relagio entre as varias

praticas ascéticas e o acesso a verdade, “ja que a verdade ndo ¢ tida como verdade da esséncia ou da

17 “Mas esta ‘vacancia’ toma a forma de uma atividade maltipla que demanda que no se perca tempo, e que ndo se poupem
esforcos a fim de ‘formar-se’, ‘transformar-se’, ‘voltar a si’. Se formare, sibi vindicare, se facere, se ad studia revocare,
sibi applicare, suum fieri, in se recedere, ad se recurrere, secum morari” (FOUCAULT, 1985, p. 52).
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origem na qual o sujeito se descobriria, mas ela ¢ um trabalho sobre si” (FERREIRA, 2011, p. 65).
Essa problemaética se insere num momento em que Foucault esta debrucado sobre a cultura helenistica
presente na analitica da aula de 10 de mar¢o de 1982, copilada no livro A Hermenéutica do Sujeito.

Gros (2004) explica que a parresia é uma palavra publica tomada em ordem referente a uma
exigéncia de verdade, que ora exprime a convic¢do pessoal daquele que a mantém, ora gera para ele
reacOes violentas do destinatario. De acordo com o autor, essa abordagem passou de uma definicéo
pura (no sentido da I6gica) para uma analise historica®®,

Na aula de 12 de janeiro de 1983, primeira hora, presente no livro O governo de si e dos outros:
curso no College de France (1982-1983), Foucault chamara a atencdo de como a questdo do governo
de si e dos outros estaria, por exemplo, relacionado com o dizer-a-verdade!®. Uma obrigacio de dizer
a verdade nos procedimentos de governo estaria relacionada ao modo como o individuo se constitui
como sujeito na relagdo consigo e com o0s outros. Este dizer-a-verdade vai ao encontro de
“procedimentos de governo e na constitui¢do de [um] individuo como sujeito para si mesmo e para os

outros” (FOUCAULT, 2010b, p. 42).

Estudando as préticas de si em dossiés da Antiguidade dos séculos | e 11, Foucault se atenta
para o conceito de parresia. Um dos sentidos originais do conceito de parresia era o dizer tudo. Porém,
é traduzida com maior frequéncia por fala franca, liberdade da palavra. Essa nocéo era de suma
importancia para a direcdo e o governo dos outros, pois designava virtudes, qualidades, deveres, provas

e técnicas em que se faziam presentes em alguns individuos®.

18 A saber: “O momento politico, que estuda o papel da parrhesia na democracia grega (conjunto do ano 1983 no College
de France, bem como o curso de 8 de fevereiro de 1984); o momento socratico de uma parrhesia qualificada como “ética”
e oposta a precedente (curso de 15 e de 22 de fevereiro de 1984: analise da Apologia de Socrates, do Criton, do Fédon e
do Laques); a parrhesia cinica (curso de 29 de fevereiro e o conjunto de més de marco de 1984); e, por fim, 0 momento
helenistico (analise de 10 de margo de 1982 sobre a parrhesia em Filodemo, Galeno e Séneca, no quadro da direcdo de
existéncia). (GROS, 2004, p. 158).

19 Na nota de rodapé da pagina 42 do presente curso, o tradutor explica que dizer-a-verdade é a traducéo do que Foucault
chama como Le dire-vrai.

20 “E, a partir desse principio, Galeno dizia que era necessario, evidentemente, se dirigir a alguém para ajudar a si mesmo
nessa constituicdo da opinido que se tem de si mesmo e no estabelecimento de uma relacdo adequada a si. Necessidade de
se dirigir a outro. E qual seria esse outro? Havia ai um dos elementos de surpresa do texto: que esse alguém a quem se deve
recorrer, Galeno, como vocés se lembram, ndo apresentava como um técnico — seja um técnico da medicina do corpo ou
um técnico da medicina das almas, seja um médico ou um filésofo. Néo, tratava-se segundo o texto de Galeno de se dirigir
a um homem, contanto que com idade suficiente, com reputacdo suficientemente boa e, além disso, dotado de certa
qualidade. Essa qualidade era a parresia, isto é, a fala franca. Um homem de idade, um homem de boa reputagdo e um
homem de parresia: esses eram os trés critérios, necessarios e suficientes, para constituir e caracterizar aquele de que
necessitamos para se relacionar conosco. Temos portanto, vamos dizer, toda uma estrutura, todo um pacote de nocdes e de
temas importantes: cuidado de si, conhecimento de si, arte e exercicio de si, relacdo com o outro, governo pelo outro e
dizer-a-verdade, obrigagdo desse outro de dizer a verdade” (FOUCAULT, 2010b, p. 44).
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E essa virtude, esse dever, essa técnica devem caracterizar, entre outras coisas e antes
de mais nada, 0 homem que tem o encargo de qué? Pois bem, de dirigir os outros, em
particular de dirigir os outros em seu esfor¢o, em sua tentativa de constituir uma
relacdo consigo mesmos que seja uma relacdo adequada. Em outras palavras, a
parresia € uma virtude, dever e técnica que devemos encontrar naquele que dirige a
consciéncia dos outros e os ajuda a constituir sua relagéo consigo. (FOUCAULT,
2010b, p. 43).

Foucault (2010b) explica que desde a Antiguidade, principalmente nos dois primeiros séculos
de nossa era, houve o desenvolvimento de uma certa cultura de si. Nessa cultura, desenvolveram-se
técnicas e toda uma arte que se aprendem, cultivam e se exercem. Ou seja, para o filésofo ndo havia a
possibilidade de cuidar de si mesmo sem se preocupar com o outro. “E o papel desse outro ¢
precisamente dizer a verdade, dizer toda a verdade, ou em todo caso dizer toda a verdade necesséria,
e dizé-la de uma certa forma que é precisamente a parresia, que mais uma vez é traduzida pela fala
franca” (FOUCAULT, 2010b, p. 43). Com isso, a no¢do de parresia esta diretamente relacionada a
obrigacdo de dizer a verdade, aos procedimentos e técnicas de governamentalidade e a constituicao da
relagdo consigo. “O dizer-a-verdade do outro, como elemento essencial do governo que ele exerce
sobre nds, é uma das condicBes essenciais para que possamos formar a relacdo adequada conosco
mesmos” (FOUCAULT, 2010b, p. 44).

O autor de Vigiar e Punir é enfatico ao afirmar que a parresia € uma certa maneira de dizer a
verdade, porém também ressalva que o que a define ndo seria o seu contedo. Para Foucault (2010b),
para se analisar as diferentes maneiras possiveis de se dizer a verdade teriamos que contrapor parresia
a algumas estratégias presentes no(s) discurso(s)?, tais como: estratégias de demonstracio,

estratégias de persuasao, estratégias de ensino e estratégias da discussao.

Em primeiro lugar, a parresia ndo pertence a uma estratégia da demonstracéo, ndo se trata de
uma maneira de demonstrar. Segundo Foucault (2010b), a parresia pode de fato se utilizar de
elementos da demonstracdo, mas ndo serd nem a demonstragdo e nem a estrutura racional do discurso
que vao defini-la. Em segundo lugar, a parresia ndo deve ser classificada e/ou confundida com a

retorica.

Podemos dizer de modo geral que a parresia ndo pode simplesmente se definir, no
interior do campo da retorica, como um elemento pertencente a retdrica. Por um lado
porque, como vocés viram, a parresia se define fundamentalmente, essencialmente e

2L “Comecemos por eliminar rapidamente algumas hipoteses. Digamos esquematicamente que de ordinario analisamos as
maneiras de dizer a verdade, seja pela prépria estrutura do discurso, seja pela finalidade do discurso, seja, vamos dizer,
pelos efeitos que a finalidade do discurso tem sobre a estrutura, e nesse momento vocé analisa os discursos de acordo com
as estratégias destes” (FOUCAULT, 2010b, p. 52).
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primeiramente como o dizer-a-verdade, enquanto a retorica € uma maneira, uma arte
ou uma técnica de dispor os elementos do discurso a fim de persuadir. Mas que esse
discurso diga a verdade ou ndo, ndo é essencial a retérica [...] N&o ha forma retérica
especifica da parresia. E, principalmente, na parresia ndo se trata tanto de persuadir,
ou ndo se trata necessariamente de persuadir [...] Ela poderia, ela deve apelar para
procedimentos da retérica. Mas ndo é necessariamente o objetivo e a finalidade da
parresia (FOUCAULT, 2010b, p. 53).

Em terceiro lugar, a parresia ndo estaria associada a uma maneira de ensinar, ndo seria uma
pedagogia. Para Foucault (2010b), como o franco falar sempre se dirige a alguém para lhe dizer uma
verdade, esta ndo estaria necessariamente relacionada com a arte de ensinar. “O parresiasta [...] lanca
a verdade na cara daquele com quem dialoga ou a quem se dirige, sem que Se possa encontrar esse
percurso préprio da pedagogia que vai do conhecido ao desconhecido, do simples ao complexo, do
elemento ao conjunto” (FOUCAULT, 2010b, p. 53-54). Por fim, a parresia nao teria relagdes com
uma certa maneira de discutir. Para o pensador, a parresia poderia fazer parte de uma arte da discussao,

na medida em que essa arte permitisse fazer triunfar o que acreditamos ser verdadeiro.

Digamos que a parresia é, pois, uma certa maneira de dizer a verdade, e é preciso
saber 0 que é essa maneira. Mas essa maneira ndo pertence nem a eristica e a uma arte
de discutir, nem a pedagogia e a uma arte de ensinar, nem a retdrica e a uma arte de
persuadir, nem tampouco a uma arte da demonstracdo. Ou ainda, ndo encontramos,
creio, 0 que é a parresia, ndo podemos isola-la, ndo podemos apreender o que a
constitui nem na analise das formas internas do discurso nem nos efeitos que esse
discurso se propGe obter. Ndao a encontramos no que poderiamos chamar de estratégias
discursivas. Entdo em que é que ela consiste, se ndo é no proprio discurso e em suas
estruturas? Se ndo é na finalidade do discurso que podemos situar a parresia, onde
podemos situa-la? (FOUCAULT, 2010b, p. 55).

Para tentar responder a essa indagacdo, Foucault utiliza como exemplo as figuras de Platdo e
Dion?2. Pessoas dotadas de parresia, e que a utilizam de muitas formas — ligBes, aforismos, réplicas,
opinides, juizos etc. Porém, qualquer maneira ou forma que essa verdade for dita, sempre ha parresia
quando esta é praticada em condicdes que podem e/ou deve acarretar consequéncias custosas para

quem a emprega.

Em outras palavras, creio que, se queremos analisar o que € a parresia, ndo é nem do
lado da estrutura interna do discurso, nem do lado da finalidade que o discurso
verdadeiro procura atingir o interlocutor, mas do lado do locutor, ou antes, do lado do
risco que o dizer-a-verdade abre para o préprio interlocutor. A parresia deve ser

22 Na presente aula do dia 12 de janeiro de 1983, um dos varios textos que Foucault se utiliza para problematizar o conceito
de parresia é um de Plutarco chamado de Vidas paralelas. “Vida de Dion”. “Entdo, nesse texto consagrado a Dion, Plutarco
lembra que Dion, jovem irmdo de Aristomaca, era um rapaz dotado de belissimas qualidades: a grandeza da alma, a
coragem e a capacidade de aprender” (FOUCAULT, 2010b, p. 48).
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procurada do lado dos efeitos de retorno que o dizer-a-verdade pode produzir no
locutor a partir do efeito que ele produz no interlocutor. (FOUCAULT, 2010b, p. 55).

Dai Foucault propor que ao se tratar de uma possivel definicdo de parresia, precisamos pensar
no “abrir de um perigo”. Um perigo em que a propria existéncia do individuo passa a estar nesse jogo.
“A parresia deve ser situada, portanto, no que liga o locutor ao fato de que o que ele diz é a verdade,
e as consequéncias que decorrem do fato de que ele disse a verdade” (FOUCAULT, 2010b, p. 55-56).
Nesta pratica, os sujeitos empreendem de forma voluntaria o “dizer-a-verdade”, mesmo correndo o
risco — de forma voluntaria e explicitamente — desse dizer Ihe trazer consequéncias tragicas para sua
prépria existéncia. Nesse sentido, Foucault (2010b) esclarece que 0s parresiastas sdo 0s que aceitam
morrer por ter dito a verdade. “Ou, mais exatamente, os parresiastas sdo os que empreendem dizer a
verdade a um preco ndo determinado, que pode ir até sua prépria morte. Pois bem, esta ai [...] o n6 do
que é a parresia” (FOUCAULT, 2010b, p. 56).

Pacto Parresiatico e As Bacantes.

Na peca As Bacantes de Euripides, temos a apresentacdo de Dionisio como um Deus
estrangeiro?®. Durante o enredo, somos apresentados — basicamente — & vingancga de Dionisio sobre sua
familia mortal. “Zeus té-la (Sémele) matado, por mentir nupcias.
Por isso eu as aguilhoei de suas casas, loucas, e vivem no monte perturbadas,
e obriguei-as ter vestes de meus rituais” (EURIPIDES, [405 a.C.] 2018, p. 211).

23 N&o sera possivel, dentro do espaco dedicado a esse trabalho, discorrer sobre toda a mitologia por tras da figurado de
Dionisio. No entanto, para conferir um pouco mais sobre o que discutimos sobre a peca, acessar o canal (Youtube) do
Nilton Milanez:

https://www.youtube.com/watch?v=24Ki7Uc6NEI&list=PL cW7el2a64c1gq6syFEIFTXnITkJCEVHs&index=2
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Figura 1 — As Bacantes

Fonte: Mitologia Site

Dionisio, dessa forma, chega a Tebas para estabelecer sua vinganca e seus ritos. Para ndo causar
desconfianca do povo, e nem de seu atual rei Penteu, 0 Deus vem disfarcado numa figura humana,
como um sacerdote do seu culto: “Por isso tenho outro aspecto de mortal e mudei a minha forma em
ser humano” (EURIPIDES, [405 a.C.] 2018, p. 212). Ele se apresentara com uma mascara da tragédia,
porém com um sorriso enigmatico, confundindo e embaralhando as polaridades (masculino e feminino,
por exemplo). Como castigo pela negacao de sua divindade, inclusive pelas préprias irmés de sua mée
Sémele, Dionisio impde seus ritos para as mulheres de Tebas (Bacantes) que vao para montanha cultua-
lo.

No desenrolar da peca, no terceiro episddio do primeiro estasimo, é apresentado uma situacao
em que um mensageiro é trazido a Penteu com noticias do que estava ocorrendo fora dos “muros” de
Tebas:

(MENSAGEIRO — O Penteu, o senhor deste solo tebano, venho do monte Citéron,
onde nunca cessa fulgida queda brilhante neve (EURIPIDES, [405 a.C.] 2018, p. 232).

(MENSAGEIRO - Vi Bacas veneraveis que desta terra aguilhoada dispararam a alva
perna, venho para dizer a ti e a urbe, 6 rei, que agem terriveis além do espanto. Quero
ouvir se te devo coibir a palavra. Temo, 6 rei, a rapidez de teu espirito e 0 animo
severo e maior majestade! (EURIPIDES, [405 a.C.] 2018, p. 232).

Essa é a passagem que Foucault nos apresentou no seu curso de 2 de fevereiro de 1983. O texto

transcrito dessa aula esta no livro Governo de Si e dos Outros. Citamos:
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“O terceiro texto esta em As bacantes, (onde) encontramos um uso da palavra parresia
mais marginal ainda do que nos textos precedentes, mas que mesmo assim €
interessante. A palavra é empregada por um mensageiro, desta vez, quer dizer um
servidor vem trazer a Penteu e diz o seguinte: gostaria de saber se devo com toda a
franqueza (parresia) te dar essas noticias (sobre os excessos das bacantes) ou se devo
moderar minha lingua” (FOUCAULT, 2010b, p. 151).

Aqui, percebemos que 0 mensageiro esperou de certa forma a estipulacdo de um possivel
contrato para alcar as “terriveis palavras” verdadeiras. S6 para fazer um quadro comparativo, na minha

dissertacio de mestrado®* fiz uma analise de Carlos Marighella como um sujeito parresiastico.

Levantei-me gritando: - Matem, bandidos! Abaixo a ditadura militar fascista! Viva a
democracia! Viva o Partido Comunista. (MARIGHELLA, 1995, p. 18).

Resisti a essa prisdo até o fim. Ndo desmaiei com o tiro, no interior do cinema; o tiro
disparado pelos policiais foi o primeiro sinal da luta. N&o rolei para o ch&o. Lutei todo
0 tempo com a bala embutida no corpo, e sangrando sempre e muito.
(MARIGHELLA, 1995, p. 19-20)

Foi contra essa odiosa submissao a ordem dos potentados que representam e defendem
o0s interesses das classes exploradoras, foi contra violéncia aos direitos individuais e
a propria ordem democratico-burguesa que eu me insurgi, ao nao aceitar a voz de
prisdo no interior do cinema Eskye-Tijuca. (MARIGHELLA, 1995, p. 101).

Nesse momento, 0 sujeito ndo estaria diante de um possivel pacto, onde a brutalidade de um
estado cerceador estaria suspenso para a enunciacdo de um verdade. Nao! Trata-se da reacdo de
Marighella frente aos agentes do DOPS, que o perseguiu até o cinema Eskye-Tijuca, na cidade do Rio
de Janeiro, para prendé-lo, sob a acusag¢do de ser um “criminoso politico, um comunista fichado”
(MARIGHELLA, 1995, p. 16). Mesmo diante de uma populacdo, a forca do regime militar,
representada pela policia do DOPS, ndo mediu esfor¢os para abater o perigoso “terrorista”, inclusive
abrindo fogo contra ele em uma sala de cinema cheia de pessoas inocentes. “A multidio de
espectadores se recuara para um canto do cinema, encurralada. As criancas chorando. Um drama

terrivel de 6dio e de sangue. Um tragico episddio jamais apagado de suas memorias” (MARGHELLA,

1995, p. 19). Mesmo diante do iminente perigo e risco de vida, o sujeito ndo se negou a verdade!

Ja na peca As Bacantes, 0 mensageiro se apresenta diante do rei Penteu com uma mensagem
que pode ser incbmoda e que seria um risco dizé-la assim, de “bate-pronto”. No entanto, o rei permite
ao visitante uma suspensédo da hierarquia, permitindo que Ihe fale o que outro trouxera, mesmo que

iSso 0 desagrade, instituindo assim uma espécie de pacto:

24 Conferir o trabalho de pesquisa em http://www.ple.uem.br/.

34


http://www.ple.uem.br/

PROMETEUS, Numero 41, Janeiro - Abril 2023 — ISSN: 2176-5960

(PENTEU - Diz, pois teras de mim todo indulto. N&o se deve enfurecer com o justo.
Quanto mais digas terriveis Bacas, tanto mais levarei a justica aquele que ofereceu as
artes as mulheres. (EURIPIDES, [405 a.C.] 2018, p. 232).

Foucault concebe esse pacto, dentro de uma cena que é permeada por um dizer-a-verdade em
que o sujeito se compromete de forma ética com o que ele pensa no que ele diz, em que de certa forma

atesta a sua verdade na maneira de sua enunciagéo, como sendo um pacto duplo.

Na parresia, como disse Foucault (2010b), o enunciado e o ato de enunciacdo vao afetar os
modos do sujeito e fazer com que tenha uma vinculacao forte com o que diz. Esse acontecimento do
enunciado vai afetar o modo de ser do sujeito, modificando-o0 ou afirmando-o, fazendo valer o seu
modo de ser na medida em que fala. A esses fatos de discurso, ha o que se chamou de dramética do

discurso.

E o que poderiamos chamar, vamos dizer — eliminando tudo o que pode haver de
patético na palavra —, de “dramatica” do discurso € a analise desses fatos de discurso
que mostra como o préprio acontecimento da enunciacdo pode afetar o ser do
enunciador. No caso, me parece que a parresia é exatamente o que poderiamos
chamar de um dos aspectos e uma das formas da dramatica do discurso verdadeiro.
(FOUCAULT, 2010b, p. 66).

Trata-se de entender essa dramatica na relacéo do dizer verdadeiro com o sujeito. O sujeito, ao
afirmar algo como verdade, e nesse mesmo ato de afirmacgéo, se constitui como aquele que disse a
verdade e que se reconhece como tal. “A analise da parresia é a anélise dessa dramatica do discurso
verdadeiro que revela o contrato do sujeito falante consigo mesmo no ato do dizer-a-verdade”
(FOUCAULT, 2010b, p. 66). O filésofo explica que o fato do sujeito, ao falar como um adivinho, um
profeta, um filésofo ou um cientista, ndo se liga da mesma maneira a verdade do que diz. Esses modos
diferentes do sujeito se relacionar com a prépria enunciacéo da verdade é o que possibilitariam estudos

possiveis sobre a dramatica do discurso verdadeiro.

Conclusado de travessia: uma vereda

Assim como um curso de vereda, curto e resistente, termino esse breve percurso de anélise.
Dessa indicacdo de pacto parresiastico apontado por Foucault na pe¢a de Euripides. Do “aperto de
mao” entre um mensageiro € Penteu, mesmo que por um breve momento em favor de uma palavra
veridica. Esse pacto, mesmo que breve, permitiu também ao mensageiro ficar sem “medo” e dizer a

verdade.
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Isso mostra também que algumas verdades s6 seriam possiveis mediante algum acordo
carnavalizado plenamente firmado. Talvez se Penteu, naquele momento, tivesse negado essa “quebra”
de hierarquia, a verdade ndo viria a tona na sua plenitude. “Quero ouvir de te devo contar tudo aquilo
14, ou se devo coibir a palavra” (EURIPIDES, [405 a.C.] 2018, p. 232). Palavra essa que viria cheia de
atitudes terriveis alem do espanto, além dos muros, onde o servo, ou melhor, Dionisio enlouquecia
suas novas seguidoras (mulheres de Tebas, pois quando chega ja havia alguns seguidores com ele)
com seu culto, regado a vinho! As bacantes vao para a montanha cultua-lo, mesmo diante da recusa

do rei de Tebas para com a divindade de Dionisio. Perigo a vista?!

Para encerrar, assim como na apresentacdo que discutimos no canal do Youtube de Nilton
Milanez, gostaria de trazer o mesmo trecho retirado do conto “A hora e a vez de Augusto Matraga”
que usei como exemplo de pacto parresiastico. Trata-se do momento em que Quim recadeiro entra
correndo na casa de Nho Augusto, sem nenhum aviso prévio, com uma “verdade” de morte. Porém,

s0 o diz depois em que ha o possivel pacto:

E o camarada Quim sabia disso, tanto que foi se encostando de medo que ele entrou.
Tinha poeira até na boca. Tossiu. — Levanta e veste a roupa, meu patrdo Nho
Augusto, que eu tenho uma novidade meia ruim, p’ra lhe contar. E tremeu mais,
porque Nhd Augusto se erguia de um pulo e num &timo se vestia. SO depois de
meter na cintura o revolver, foi que interpelou, dente em dente: — Fala tudo!
Quim Recadeiro gaguejou suas palavras poucas, e ainda péde acrescentar: — ...Eu
podia ter arresistido, mas era negdcio de honra, com sangue s6 p’ra o dono, e pensei
gue o senhor podia ndo gostar... — Fez na regra, e feito! Chama os meus homens!
(ROSA).

Figura 2 — Momento em que Quim entra na casa de Nhd Augusto

Filme: A hora e a vez de Augusto Matraga (2011)

Fonte: Youtube
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FOUCAULT

THE PHOENICIANS:
AN ANALISYS OF PARRHESIA AND FREEDOM FROM FOUCAULT

Ana Lucia Santos e Santos (PPGF/UFBA)

RESUMO: O presente texto busca problematizar a nocéo de parresia no &mbito da tragédia de Euripides, As
Fenicias, a luz do filésofo francés Michel Foucault. Para tanto, faremos um paralelo tomando a parresia como
pratica de liberdade. Trata-se de problematizar a producdo de uma historia dos diferentes processos de
composicdo da subjetividade humana e da efetivacdo da pratica de liberdade, ou seja, do sujeito moderno, que
nos apresenta possibilidades para uma filosofia critica— 0 momento em que o sujeito se da o direito de interrogar
os efeitos dos discursos de verdade pelo exercicio do poder. Nessas condi¢des, as técnicas de si se apresentam
no formato de uma experiéncia de si que permite a construgdo de uma relacdo consigo a partir de exercicios
regulares no governo de si e dos outros.

PALAVRAS-CHAVE: Parresia; Falar livremente; Foucault; Pratica; Liberdade; Resisténcia; Poder; bell
hooks.

ABSTRACT: This text seeks to problematize the notion of parrhesia in the context of Euripides tragedy, The
Phoenicians, in the light of the French philosopher Michel Foucault. To do so, we will make a parallel taking
parrhesia as a practice of freedom. It is about problematizing the production of a history of the different
processes of composition of human subjectivity and the realization of the practice of freedom, that is, of the
modern subject, which presents us with possibilities for a critical philosophy — the moment in which the subject
gives himself the right to question the effects of discourses of truth through the exercise of power. Under these
conditions, the techniques of the self are presented in the form of an experience of the self that allows the
construction of a relationship with oneself based on regular exercises in governing oneself and others.

KEYWORDS: Parrhesia; Speak freely; Foucault; Practice; Freedom; Resistance; Power; bell hooks.
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Introducéo

O presente texto tem como foco analisar a parresia a partir da tragédia grega As Fenicias, de
Euripides, a luz das analises feitas por Foucault. Trata-se de problematizar o falar livremente, de modo
direto e coeso — por meio de uma genealogia da politica do conceito e sua relagdo com a prética de
liberdade. Para tanto, tomaremos como leitura base a prépria tragédia de Euripides — As Fenicias — e

textos e entrevistas de Foucault — Governo de Si e dos Outros, O que ¢ a Critica etc.

Nas aulas do curso Governo de si e dos outros, de 19 de janeiro de 1983 e 02 de fevereiro de
1983, Foucault coloca suas problematizacfes sobre a parresia a partir de trés pontos, a saber: a
aquisicdo do estatuto de cidaddo, através da descoberta da linhagem materna (lon); a adocdo de uma

postura honrada (Hipolito); e o veto imposto a todo e qualquer escravo de se manifestar (As Fenicias).

O filésofo francés faz uma analise sobre o fon e 0 modo como ele procura adquirir o estatuto
de cidaddo por meio da investigacdo das origens de sua mée, tendo como objetivo o viés politico.
Assim, fon busca o falar francamente, que s6 é possivel agquele individuo que é cidaddo por meio da
heranga, e ele € o personagem ‘“que nao pertence a nenhum dos grandes conjuntos miticos da heranca
grega, que ndo tem lugar em nenhuma das praticas culturais conhecidas” (FOUCAULT, 2013, p. 72).
Consiste na ideia de que “se um estrangeiro entra numa cidade em que a raga ndo tem macula, ainda
que a lei faca dele um cidadao, sua lingua continuara sendo serva, e ele ndo tem o direito de dizer tudo”
(FOUCAULT, 2013, p. 72). Aqui podemos observar uma aproximacao entre fon e Polinices, pois 0s
dois perdem o direito de fala livre quando est&o na situacdo de servo, o primeiro por ndo ter heranca
de cidadd@o da pdlis, e 0 segundo por estar no exilio e, assim, na condicdo de escravo, ndo poder usar
da parresia. Por isso, Foucault busca fazer uma aproximacao entre fon e As Fenicias, tomando como

ponto central a parresia.

Em As Fenicias, é possivel fazer uma analise da dinastia edipiana, a qual € edificada pelos
filhos de Edipo, que, segundo Foucault (2013, p. 149), mostra-se a partir de dois modelos politicos,
sendo a posicao democratica representada por Polinices, e a tiranica, por Etéocles. Ocorre que, apds a
queda de Edipo, por ndo quererem ter o mesmo destino do pai na luta pela divisdo da heranca, seus
filhos decidem fazer um acordo para governar Tebas de modo alternado. Assim, 0 governo comecaria
pelo filho mais velho, representado por Etéocles, que ficaria no cargo por um ano. No entanto, ao final
do ano de governo, Etéocles se recusa a devolver o poder a seu irmao. Polinices, entdo, fazendo uso
de seu direito, busca apoio com o exército dos argivos e vai ao encontro do irméo para derruba-lo do

poder. Segundo a tragédia, Jocasta — mae de Etéocles e Polinices e esposa de Edipo —, a fim de evitar
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o confronto, persuade os filhos a encontrarem uma trégua. E é nessa defesa da trégua que observamos

0 apice da parresia, ou de sua busca, que consiste na fala de Polinices.

Jocasta, ao encontrar o filho Polinices, questiona-o sobre o exilio e sobre como ele se sentiu
nesse periodo, o qual responde que foi “Pior que tudo”, pois ndo poderia desfrutar da parresia. Segue
o dialogo:

JOCASTA: Isso acima de tudo eu anseio saber: como ¢ a vida no exilio? Ela é muito
miseravel?

POLINICES: Muitissimo, pior na realidade do que no relato.

JOCASTA: Pior de que modo? O que principalmente aflige o coragdo no exilio?
POLINICES: O pior é isso: o direito de falar livremente ndo existe.

JOCASTA: Isso é uma vida de escravo, ser proibido de falar o que se tem no espirito.
POLINICES: Tem-se que suportar a idiotice dos que governam.

JOCASTA: Participar tolamente em loucuras! Isso faz um doente.

POLINICES: Os que se deparam com isso pagam negando a natureza e sendo
escravos. (FOUCAULT, 2013, p. 14).

O dialogo entre a mée e o filho nos possibilita pensar a relagdo que existe entre a politica e 0
estatuto de cidaddo. Isso porque é possivel observar que a parresia esta ligada ao estatuto social na
figura de Polinices, visto que, ao se encontrar no estado de exilio, ndo é considerado um cidadao e,
assim como a personagem do fon, ndo pode usar o franco falar, ndo podendo, dessa forma, exercer o
poder de cidaddo e governante, por exemplo. Nessas condicGes, percebemos que a situacdo de
Polinices é semelhante a de um escravo, de modo que tanto o primeiro quanto o segundo nao
devem/podem se colocar contra um governante. E, segundo Foucault (2013, p. 150), “o homem que
exerce o poder € sabio apenas na medida em que ha alguém que pode usar a parresia para critica-lo e,
por isso, pde alguma limitagdo ao seu poder, ao seu comando”. Assim, percebemos o vinculo entre
parresia e o estatuto do individuo, o qual se da pelo Exilio versus fala franca: “quando se estd em

exilio ndo se tem parresia” (2013, p. 149).

Além da questdo do exilio, temos a condic¢do de loucura, que se da no momento em que o0
individuo se enxerga sob o poder de outro e ndo pode usar de sua sabedoria: “ser loucos com os loucos”
— ndo poder ser “sdbio quando se esta sob o poder dos que ndo sao sabios” (FOUCAULT, 2013, p.
149). A parresia é aquilo que Polinices perde ao ir para o exilio, é aquilo de que fica privado ao ndo
estar mais em sua terra natal e perder o vinculo com o territério onde era reconhecido como cidadao,
integrante da polis: “no exilio, ndo se tem o direito de falar, somos escravos dos senhores e ndo

podemos nem mesmo nos opor a loucura deles” (FOUCAULT, 2013, p. 14). Grosso modo, exercer a
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parresia so € possivel a partir do momento em que o individuo tem um interlocutor a criticar para,
entdo, ser sabio. A fala franca €, ao mesmo tempo, a fala justa, pois falar a verdade é prestar tributo de

justica aquilo que sentimos e pensamos de fato.

Por isso, a fala franca tem uma relacéo direta com os jogos de verdade, que observamos a partir
da relacéo entre a pratica de liberdade e o exercicio do poder, visto que o poder nos coloca diante de
discursos de verdades, que sdo produzidos no contexto de assujeitament, a partir da “obediéncia
incondicional”, do “exame ininterrupto” e da “confissdo exaustiva” (FOUCAULT, 2014, p. 129). Esse
poder € exercido na forma de governo, ou seja, € a partir do poder que temos o governo das condutas,
e é, também, nesse viés que existe a possibilidade de resistir a esse discurso verdadeiro, a esse governo
que nos limita, que interdita e afirma como devemos ou ndo agir. Aqui passamos a um outro momento
de nosso texto, pois buscaremos trazer a parresia para a contemporaneidade, para a agdo do individuo
que luta e resiste contra o exercicio do poder, contra os discursos de verdade que o assujeitam e 0

delimitam.

Para pensar relacdes de poder e resisténcia, Foucault aponta exemplos de lutas que se
organizam a partir da oposicéo ao poder dos homens sobre as mulheres, dos adultos sobre as criangas,
que ndo se desenvolvem nem pelo individuo e nem contra ele, mas que tém em comum a organizagado
contra o governo pela individualizagdo, pois essas lutas tém como fun¢do opor “uma resisténcia aos
efeitos de poder que estdo ligados ao saber, a competéncia e a qualificacdo. Elas lutam contra os
privilégios do saber” (FOUCAULT, 2014, p. 122). De acordo com Foucault, essas lutas tém como
mote a questdo: “quem somos nds? Elas sdo uma rejei¢ao dessas abstracdes, uma rejeicao da violéncia
exercida pelo Estado econdmico e ideologico, que ignora quem nds somos individualmente”
(FOUCAULT, 2014, p. 123). Por isso, segundo Foucault (2015, p. 244), ndo ha relacdes de poder sem

resisténcias, visto que as resisténcias sao:

Tao mais reais e eficazes quanto mais se formem ali mesmo onde se exercem as
relacdes de poder; a resisténcia ao poder ndo tem que vir de fora para ser real, mas ela
nado é pega na armadilha porque é a compatriota do poder. Ela existe tanto mais quanto
ela esteja ali onde estd o poder; ela é, portanto como ele, multipla e integravel a
estratégias globais (DE 1V, p. 244).

Assim, podemos dizer que ser compatriota consiste num jogo, no jogo ao qual podemos
acrescentar a pratica de liberdade. E € nesse jogo que encontramos as lutas que tém como objetivo a
critica a uma técnica particular, a uma forma de poder que se exerce sobre a vida cotidiana imediata,
“que classifica os individuos em categorias, designa-0s por sua individualidade proprias... impde-lhes

uma lei de verdade que lhes € necessario reconhecer e que os outros devem reconhecer neles” (DE 1V,
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p. 244). Enfim, um discurso que dird a verdade sobre 0 modo como o individuo se enxerga € como 0s
outros o veem, transformando-o em sujeito, que o subjuga e o submete. Nessa conjuntura, pensamos
no Polinices e em sua condigdo no exilio, de ndo poder usar a parresia, pois sua agdo sé € possivel
mediante a volta para a sua terra natal. E trazendo essa resisténcia aos discursos de verdade, por
exemplo, podemos pensar a questdo atual, vista nas “minorias”, de ndo serem ouvidas ¢ nem poderem
falar livremente. Isso por varias questoes, a saber: o discurso que diga que “esse nao € seu lugar”’; uma
sujeicdo que as impossibilite de reflexdo critica; um modo de individualizagdo que as coloca numa

condicéo de subalternidade.

Trata-se de problematizar o poder por multiplas formas de sujeicdo que se exercem no interior
do corpo social, colocando sempre em pauta a constituicdo do sujeito. Nessas condi¢fes, coadunamos
com a afirmacdo foucaultiana em O sujeito e o poder, quando explica que a tese central de seu
pensamento € a constituicao do sujeito, isso porque cada época produz os proprios objetos a partir de
camadas especificas de saberes e estratégias de poder que formam os sujeitos. Por certo, é na relacdo
saber e poder que podemos entender a questdo da constituicdo do sujeito como objeto com base em
uma analise genealdgica. A genealogia para Foucault é pensada como diagndstico do presente, ndo
apenas o “agora”, mas a partir do que chama de racionalidades modernas. Importante ressaltar que
Foucault ndo toma o sujeito como soberano, pois o sujeito livre € constituido, modelado “a cada época
pelo dispositivo e pelos discursos do momento, pelas reacdes de sua liberdade individual e por suas
eventuais ‘estetizagdes’’” (VEYNE, 2014, p. 178). Pensar o governo das condutas e a pratica de
liberdade em Foucault é entrar na seara das analises sobre a constitui¢do do sujeito, pois, segundo o
autor, em vez de problematizar uma possivel teoria do sujeito, € mais viavel procurar saber como se
da a constituicdo do sujeito. Dito de outro modo, seria investigar as formas de subjetivacao através

“das técnicas/tecnologia da relagdo consigo”, através da "pragmatica de si” (FOUCAULT, 2013, p. 6).

Esse jogo de poder se desenvolve por meio de praticas e estratégias, as quais s6 sdo possiveis
quando desenvolvidas por individuos livres. Por isso, defendemos a ideia de um jogo agonistico entre
0 poder e a liberdade. Sabemos que esse jogo € possivel quando o individuo se da conta de que existe
a possibilidade de criar formas outras de subjetivacGes, que partam de acGes criativas e que busquem
desenvolver préaticas de insubmissao refletida, ou seja, acdes que partam da analise do modo como
somos governados e como governamos a ndés mesmos. Seria aquilo que Foucault afirma na entrevista
Sexo, poder e a politica (DE IX, p. 252), quando diz que devemos dar um passo a frente no que
concerne a pensar a possibilidade de escolha da sexualidade e o desenvolvimento de uma forga

criadora e sua estabilizagcdo. Nas palavras de Foucault:
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Creio que um dos fatores dessa estabiliza¢do sera a criagdo de novas formas de vida,
de relacbes, de amizades, na sociedade, na arte, na cultura, novas formas que se
instaurardo através de nossas escolhas sexuais, éticas e politicas. Devemos ndo
somente nos defender, mas também nos afirmar, e nos afirmar ndo somente como
identidade, mas como forca criadora. (DE IX, p. 252).

Nesse interim, € possivel pensar a relacdo entre forca criadora e atitude critica ao colocarmos
como Viés de analise 0 modo de reflexdo critica de como somos/estamos sendo governados, bem como
criamos nossas praticas. Trata-se de pensar formas de inovagdo a partir da sexualidade, das acoes
morais, das relacfes interpessoais e assim desenvolver maneiras de praticar a liberdade nesse jogo
constante que nos coloca em posicOes flexiveis — pois a critica consiste em “ver em que tipos de
evidéncias, de familiaridades, de modos de pensamento adquiridos e ndo refletidos repousam as
praticas que aceitamos” (DE VI, p. 356). Desse modo, praticar a liberdade, assim como pensar a
identidade, ndo deve partir do principio de uma lei ou regra universal, mas de préaticas reflexivas que
estdo no ambito do individuo, e que se desenvolvem por meio de situacdes estratégicas. Essas situacdes
estratégicas possibilitam a mudanca no patamar da luta mediante a modos de resisténcia. Isso ocorre
porque as acdes dos individuos acontecem dentro dos mecanismos do exercicio do poder e porque,
segundo Foucault (DE VI, p. 344), os individuos que se prendem a esses mecanismos estdo envoltos
em relagdes de poder que possibilitam, em “sua resisténcia e rebeldia, escapar delas, transforma-las,
nao lhes serem submissos”. Por exemplo, Foucault afirma (DE Xl, p. 256) que, no caso dos
homossexuais € 0 governo, existe uma luta, um combate que ndo € simétrico, mas que possibilita a
participacdo mutua nessa luta, uma vez que um leva vantagem sobre o outro “e o prolongamento dessa
situacdo pode determinar a conduta a seguir, influenciar a conduta, ou a ndo conduta, do outro”. Por
isso, os individuos ndo estdo presos em uma armadilha, ja que sempre ha a possibilidade de mudar a
situacdo. Diante disso, os individuos, nas mais variadas relacfes, s6 agem e recebem a acdo porque
sdo livres e sao livres porque podem transformar as coisas. Enfim, “devemos comegar por reinventar
o futuro mergulhando em um presente mais criativo” (2015, p. 309), visto que “héd mil coisas a fazer,
a inventar, a forjar por aqueles que, reconhecendo as relagdes de poder em que estdo implicados,

decidiram resistir a elas e delas escapar” (DE VI, p. 344).

Para Foucault (p. 257), é a resisténcia que possibilita essa transformacéo, é ela que estd acima
das outras forcas e possibilita o virar do jogo. Em outras palavras, é por meio dela que a pratica de
liberdade se efetiva. Trata-se de pensar uma pratica que se da a partir do jogo entre o poder e a
liberdade, ou ainda entre a conducédo de condutas e a liberdade. Desse modo, o individuo livre é aquele
que tem diante de si um campo de possibilidade em que diversas condutas, acfes, transformacoes,

subversbes podem acontecer, sendo que aquele que pode falar livremente, pode erguer a voz, como
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diz a bell hooks. Nesse jogo, é possivel a conducao de condutas como condicéao para a liberdade e vice-
versa, havendo, portanto, uma relacdo agonistica e ciclica que se movimenta, incita e luta

constantemente.

E a transformacdo esta lado a lado com a critica, visto que ndo ha uma vez para uma e depois
para a outra, 0 que ha é um trabalho permanente de critica e transformacdo, a qual se da quando
comecamos a pensar nas coisas de modo diferente, e a transformacdo torna-se “urgente, muito dificil
e absolutamente possivel" (DE VI, p. 357). Para Foucault (de vi, p. 357), a transformacéo profunda sé
é possivel no espaco aberto de critica permanente, em que ha conflito, afrontamento, resisténcia e luta.
Tudo se dé& a partir do pensamento, o qual possibilita tornar visiveis os conflitos, as lutas, tendo como

resultado uma nova relacdo de forcas. Afirma Foucault:

Se ndo houve, na base, o trabalho do pensamento sobre si mesmo e se efetivamente
0s modos de pensamento, quer dizer, os modos de agdo, ndo foram modificados,
qualquer que seja o projeto de reforma, sabemos que vai ser fagocitado, digerido pelos
modos de comportamentos e de instituicfes que serdo sempre os mesmos (DE VI,
357).

Assim, podemos pensar a a¢ao dos individuos e os modos de desenvolvimento da critica a partir
do pensamento, pois € necessario o trabalho do pensamento sobre si mesmo e sobre 0s outros para
efetivar a transformacédo. Podemos pensar o processo criativo paralelo a transformacéo de nés mesmos.
Segundo Foucault (DE VI, p. 292), a transformacdo de nds mesmos se da pelo processo de
dessubjetivacdo — que ele considera a partir dos pensamentos de Nietzsche, Blanchot e Bataille —, ou
seja, a experiéncia que tem a fungdo de “arrancar o sujeito de si mesmo”. Trata-se de fazer uma
experiéncia do que somos a partir do diagnéstico do presente que nos possibilite uma saida
transformada. A essa acdo Foucault denomina de experiéncia-limite, e podemos questionar qual a
relacdo entre essa experiéncia e préatica de liberdade? E ainda, seria a experiéncia-limite a efetivacao

da prética de liberdade? O que seria a experiéncia?

Para Foucault (DE VI, p. 293), a experiéncia é uma ficcdo, é algo que o individuo pode fazer
para si mesmo, que pode ndo existir, mas pode passar a existir. Essa experiéncia pode ser vivenciada
de varios modos, seja a partir da escrita, quando o individuo (o proprio Foucault se coloca como
exemplo) cria maneiras de transformacéo de si, seja atraves da a¢do consigo e com o outro; enfim, é
uma relacdo que se desenvolve com a verdade. Nas palavras de Foucault: Uma experiéncia é alguma
coisa que fazemos inteiramente s0s, mas s podemos fazé-la na medida em que escapara a pura

subjetividade, em que outros poderdo, ndo digo retoma-la exatamente, mas, a0 menos, cruza-la e
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atravessa-la de novo. (DE VI, p. 295). Desse modo, cabe 0 questionamento: a parresia seria uma

atitude critica? Uma prética de liberdade?

A parresia ou franco falar se constitui a partir de uma relagcdo que podera proporcionar consigo
mesmo uma relacdo "autbnoma, independente, plena e satisfatoria” (FOUCAULT. 2014, p. 458).
Segundo Foucault, o objetivo da parresia € “fazer com que, em um dado momento, aquele a quem se
endereca a fala se encontre em uma situagdao tal que ndo necessite mais do discurso do outro”
(FOUCAUTL, 2014, p. 458). Ao pensarmos a atitude critica a partir dessa analise, podemos dizer que
seria criar uma acdo irrefletida, que ndo tome tudo como uma Unica verdade ou ndo se deixe governar
assim, desse jeito, pois € com a andlise da parresia que se pode compreender o problema das relac6es

entre governo de si e dos outros.

Voltando a relagdo entre o franco falar de Polinices e uma possivel parresia na atualidade,
podemos dizer que é necessario, como afirma bell hooks?, “erguer a voz”, ou seja, desenvolver em si
mesmo a coragem da verdade, a coragem de resistir e de fala que nos coloca numa condicdo de
resisténcia e luta, e isso por meio da pratica de liberdade. Seria “uma expressao de nossa transicao de
objeto para o sujeito — a voz liberta” (HOOKS, 2019, p. 39); esse processo de encontrar a voz, de falar
de modo direto, € um ato de resisténcia que, segundo Hooks (2019, 45), engaja em uma

autotransformacao e faz sair da posicdo de objeto para a de sujeito. Nas palavras de Hooks:

A luta para acabar com a dominacao, a luta individual para se opor a colonizagéo,
deslocar-se de objeto para sujeito, expressa-se no esfor¢o de estabelecer uma voz
liberatdéria —aquela maneira de falar que ndo é mais determinada por sua posi¢cdo como
objeto, como ser oprimido, mas caracterizada pela oposicdo, pela resisténcia
(HOOKS, 2019, p. 50).

Essa luta seria uma insubmisséo refletida, como nos diz Foucault em O que € a critica. Trata-
se de entender que o individuo, ao erguer a voz, estara saindo da condi¢do de Polinices no exilio, por
exemplo, bem como da condicdo de assujeitament, que nos coloca num local de obediéncia irrefletida
e delimitagdo. A parresia € o confronto, é o incdmodo que fazemos e causamos aos grupos que se
encontram na condic&o de dominadores. E o praticar a liberdade dentro desse jogo agonistico, que ora

nos possibilita resistir e assim guiar a situacao, ora nos deixa na condi¢do de dominados.

%5 Cf: HOOKS, Bell. Erguer a voz: pensar como feminista, pensar como negra/ bell hooks; tradugdo de Cétia Bocaiuva
Maringolo. S&o Paulo: Elefante. 2019. 384p.
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RESUMO: Na tragédia de Euripides, Electra, ganha relevo um embate discursivo entre Electra e sua mae
Clitemnestra, no qual ocorre uma subversdo do contrato parresiastico, segundo Foucault (2007). Focalizando
precisamente essa subversdo, propomo-nos retornar a uma histéria das mulheres na Grécia Antiga, a fim de
compreendermos 0s atravessamentos que essas mulheres tém em suas relacbes com as verdades, rituais,
preceitos e condutas que, por sua vez, sdo indicativos de suas construgdes enquanto sujeitos.

PALAVRAS-CHAVE: Discurso, Historia das Mulheres, Parresia.

ABSTRACT: In the tragedy of Euripides, Electra, a discursive clash between Electra and his mother
Clitemnestra gains prominence, in which there is a subversion of the parresiastic contract, according to Foucault
(2007). Focusing precisely on this subversion, we propose to return to a history of women in Ancient Greece to
understand the crossings that these women have in their relations with the truths, rituals, precepts and conducts
that, in turn, are indicative of their constructions as subjects.

KEYWORDS: Discourse; Women’s History; Parrhesia.
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O CORO: Também néds estamos ansiosas por ouvir a verdade
sobre tudo isso. Habitamos longe da cidade, e ndo conhecemos
0s males que nela se praticam; mas desejamos conhecé-los.
(EURIPIDES, 2005, p. 23, grifos nossos)

Electra € uma personagem da mitologia grega que ndo pode ser analisada e/ou interpretada de
forma separada de sua mée Clitemnestra — para além de todos os demais personagens envolvidos na
peca que leva seu nome e todos os que figuram na sua rede intertextual e interdiscursiva — Contudo,
precisamente entre Electra e Clitemnestra, conforme destacou Foucault na 22 Conferéncia proferida na
Universidade de Berkeley (1983)%%, destaca-se uma singular subversdo do contrato parresiastico e é
sobre essa subversdo que propomos, neste estudo, um percurso analitico focalizando o embate
discursivo entre uma filha virgem e sua mée poliandra, sendo aquela tdo decidida a vingar a morte de

seu pai, Agamémnon, quanto esta de destrui-lo.

No que elas dizem em Euripides (2005), notadamente no direito a fala franca, no dizer a verdade
entre mée e filha, ganha relevo um conjunto de enunciados que déo suporte as articulacdes singulares
na peca e orientam (i) sentidos referentes a praticas sociais; (ii) defini¢des dos lugares historicos e
sociais das mulheres e dos homens; e (iii) 0 que pode e 0 que ndo pode ser dito. Tomaremos como
material de analise a traducdo em lingua portuguesa Electra, de Euripides (2005) e, aléem dessa
materialidade, valer-nos-emos adicionalmente do filme grego de 1962%', cujo titulo em portugués é

Electra, a vingadora.

Na tragédia grega transformada em filme, Clitemnestra é filha de Leda e Tindaro, rei de
Esparta; € irma de Helena e dos gémeos Castor e Pélux. Trata-se de uma das principais figuras do mito
dos Atridas, familia real de Argos (ou Micenas), casada com Agamémnon, o comandante-chefe dos
gregos na expedicdo contra Troia, cujo objetivo primordial era resgatar Helena, esposa de seu irmao
Menelau.

A caminho de Troia, 0s navios gregos encontraram-se amarrados no porto de Aulis,
pois todos os ventos favoraveis haviam cessado. Para que eles voltassem a soprar,
assim anunciou o vidente Calcas: Agamémnon deveria sacrificar sua propria filha,
Ifigénia, a deusa Artemis, 0 que ele fez, contra a vontade e as stplicas de Clitemnestra.
Essa, durante a auséncia do marido, tomou por amante Egisto e com ele planejou e
executou o assassinato de Agamémnon, no dia em que retornou da guerra. Anos mais
tarde, incitado pela irmd Electra, Orestes, filho do casal que crescera em exilio ap6s a
morte do pai, assassinou sua mée e Egisto, no que foi o tltimo ato sangrento da tragica
historia da familia. (MACEDO, 2018, n. p.)

% Introducdo, traducéo, revisio e organizacdo: Aldo Dinucci, Alfredo Julien, Rodrigo Brito e Valter Duarte.
" Electra, a vingadora, direcdo de Michael Cacoyannis, venceu a categoria de Melhor Adaptacdo para o cinema no
Festival de Cannes de 62.
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Logo no inicio da tragédia, Electra e seu irmdo Orestes, ainda muito jovens, presenciam o
assassinato do pai, Agamémnon, forjado e executado pela mae, Clitemnestra, e por seu amante, Egisto.
Temendo a vinganca dos filhos de Agamémnon, Egisto manda matar Orestes, que é salvo pelo tutor
de seu pai. Fica entdo desaparecido por um longo tempo, enquanto Electra é mantida no palécio até a
idade de ser entregue em casamento a um lavrador muito pobre e decidido a ndo manter contatos fisicos
com a ex-princesa, porque respeitava seu falecido pai e porque ela havia sido dada a ele pelo usurpador
do trono de Micenas. Tal entrega, diz Electra, tinha como objetivo afasta-la e, uma vez casada com
esse homem, seus filhos ndo poderiam vinga-la: “Ele quer que meus filhos sejam uns pobres

submissos, e julga que o conseguiria dando-me tal marido.” (EURIPIDES, 2005, p. 19).

Quando Orestes retorna, ele se passa por um desconhecido viajante e reencontra Electra casada,
sem filhos, com seus cabelos cortados em sacrificio, vivendo na pobreza e trajando roupas muito
simples que ela mesma havia confeccionado. Com a chegada do velho tutor de Agamémnon a
choupana, Orestes é reconhecido por meio de uma cicatriz na palpebra. Apos a revelacdo e a emogéo
do reencontro entre os irmdos, ambos, junto ao velho tutor, planejam o assassinato de Egisto e de
Clitemnestra. Orestes, seguindo o plano, é convidado para um festim sem que Egisto desconfiasse que
se tratava do filho de Agamémnon; o que leva o usurpador a ser golpeado no dorso e morrer em agonia.
Quanto a Clitemnestra, Electra planeja uma emboscada; manda dizer a mée que recém havia tido um
filho e que estava em resguardo, no periodo de purificacdo. Seguindo a tradicdo, Clitemnestra vem
conhecer o neto acompanhada por suas escravas troianas, dadas a ela em troca do sacrificio de sua
filha Ifigénia. Depara-se com Electra, que a espera em frente a sua pobre casa. Ai, entdo, entram em
um embate discursivo, no qual dizem suas verdades uma a outra. Na sequéncia, fecha-se a tragédia

com o assassinato de Clitemnestra.

Focalizando precisamente esse ponto do embate discursivo entre as duas, junto com o coro,
passaremos a “[...] ouvir a verdade sobre tudo isso” (EURIPIDES, 2005, p. 23), articulando os
discursos, a fala franca e os modos de subjetivacdo da mulher nos tempos de Euripides, a partir das

reflexdes de Michel Foucault (2007-2010) acerca da parresia.

Nas aulas de 12 e 19 de janeiro de 1983, que compdem o curso dado no Collége de France em
1982-1983, intitulado O Governo de Si e dos Outros, Michel Foucault (2010, p. 42) sinaliza que seus
estudos irdo em diregdo a “[...] andlise das formas de veridiccdo; andlise dos procedimentos de
governamentalidade; analise da pragmatica do sujeito e das técnicas do si.”, portanto, indo ao encontro

“[...] da constitui¢ao dos modos de ser do sujeito a partir das praticas de si.”. Com efeito, seria possivel
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analisar o0 modo como 0s sujeitos relacionam-se consigo e com 0s outros ao dizer-a-verdade pela

parresia, ou ainda, em um exercicio de liberdade.

Ao referir-se as praticas de si da Antiguidade, aos séculos | e Il da nossa era, retoma a no¢éo
de parresia: “[...] um dos significados originais da palavra grega parresia ¢ o de ‘dizer tudo’, mas na
verdade ela é traduzida, com muito mais frequéncia, por fala franca, liberdade de palavra, etc.”
(FOUCAULT, 2010, p. 42). Compreendemos a parresia, portanto, enquanto um exercicio de
consciéncia, uma prética de si, também um dever, que exige, no entanto, coragem do parrehesiastes,
um sujeito que, nos textos gregos, esta sempre ligado a virtude, garantia de verdade (FOUCAULT,
2007).

Diante disso, destacaremos os enunciados parresiastico s de Electra e Clitemnestra pensados
enquanto uma coragem de dizer a sua verdade, em uma relacdo que estabelecem consigo mesmas e
com o outro, assumindo uma responsabilidade pelo que dizem, tomando liberdade, uma liberdade
perigosa, mas que liga o sujeito a verdade, reconhecendo-se nela. Enquanto mulheres que deveriam,
dentro de certa cultura, manter-se obedientes, fiéis e contidas em suas palavras, ambas tomam a
parresia rejeitando o controle do discurso, colocando-se em risco ao dizer o que se quer, uma verdade

na qual acreditam.

Uma histéria das mulheres na Grécia Antiga

A mulher ¢, antes de tudo, uma imagem. Um rosto, um corpo, vestido ou nu. A mulher
¢ feita de aparéncias. E isso se acentua mais porque, na cultura judaico-crista, ela é
constrangida ao siléncio em publico. Ela deve ora se ocultar, ora se mostrar. Codigos
bastante precisos que suas apari¢@es assim como as de tal ou qual parte de seu corpo.
Os cabelos, por exemplo, condensam sua seducdo. (PERROT, 2019, p. 49-50)

Para pensar uma historia das mulheres na Grécia Antiga ou em suas condi¢des de existéncia
em dado momento da historia, foi preciso que os historiadores considerassem as artes plasticas e a
literatura para tragar seu percurso e rememorar representagdes sobre os corpos dos sujeitos femininos.
Com efeito, a histdria apoia-se em Homero — poeta épico cuja existéncia € questionada —, no entanto,
as mulheres presentes em suas narrativas sdo, nao raro, tidas como ornamentos, simbolos de

sexualidade ou como prémios a serem dados/conquistados:

E sabido que os protagonistas homéricos s&o homens. Alias, a sociedade grega foi
sempre uma sociedade essencialmente masculina, androcéntrica, cuja vida publica
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gira em torno de dois polos essenciais: a guerra e a politica. (RODRIGUES, 2001, p.
83)

Nessas historias de herdis e guerreiros, elas ocupam o lugar de maes, esposas, filhas,
escravizadas, amas ou deusas “[...] consoladoras, pacificadoras, amantes, sedutoras, as deusas gregas
parecem assumir todas as caracteristicas reconheciveis no feminino.” (RODRIGUES, 2001, p. 84). Na
sociedade grega, tornam-se rainhas e princesas através da descendéncia ou do casamento, que, por sua
vez, é feito sempre entre casas de igual ou maior nobreza de preferéncia, pois, assim, se manteria a

riqueza, uma linhagem nobre, a propriedade e o poder.

Olhamos as mulheres, entretanto, inseridas em uma determinada configuracdo social, uma
configuracdo que evidencia relagdes em que elas sdo comumente dadas ao marido pelo pai como
moeda de troca. Ocupavam, entdo, como vimos exaustivamente na historia das mulheres no Ocidente,
0 espaco privado, o lar ou a oikia onde, na Grécia Antiga, moravam a mulher junto de seu marido e de
seus filhos, além das pessoas escravizadas. Nessa instituicdo familiar, ao homem-pai-marido cabia a
responsabilidade de cuidar de seu patriménio e sua familia, a fim de que sobrevivessem as intempéries.
Era ele, portanto, quem estabelecia relagdes de sujeicdo para com aqueles que faziam parte desse
espaco privado (CABALLERO, 1999).

As mulheres se casavam muito jovens, quando ainda entravam na puberdade, em torno dos 15
anos, com homens muito mais velhos. Suas vidas se encerravam no papel de esposas, mées e, porque
procriavam a maior parte do tempo, tendiam a morrer mais cedo do que os homens. Estes tinham o
direito de deitar-se com muitas mulheres além de suas esposas, mas as mulheres era vedado o direito
de deitar-se com outros homens além de seu marido: eis ai a critica que pesava sobre Clitemnestra. A
exemplo de Helena, vista como adultera pelos troianos, Clitemnestra também era assim vista pelo povo

de Micenas.

Historicamente, as mulheres era/é dado o papel da procriacdo e do cuidado — cuidado para com
o marido, os filhos, para com o préprio corpo e para com a obediéncia —, seu dever era 0 de manter a
linhagem e o patriménio, além de ser um bom receptaculo. Seu corpo encontraria, deveria encontrar,
na procriacdo, uma utilidade, um dever incessantemente reforcados pelo(s) discurso(s) religioso(s),
conforme esclarece Badinter (1985). Por ter como papel primordial a gestacéo e a procriacéo de filhos
herdeiros, ndo era dado a elas o direito de estar com outros homens e correr o risco de dar a luz a filhos

bastardos.
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No mundo homérico, a mulher tem um micro-cosmos bem definido. Senhora do
oikos?®, esposa e rainha, este tipo de mulher homérica mandava nas servas e partilhava
com o esposo o cuidado de zelar pela salvaguarda dos bens da casa. Tal como os seus
maridos, as esposas de reis ou de principes presidem também a um grupo, que por sua
vez esté integrado numa comunidade mais alargada. Mulheres, como Hécuba na Iliada
ou Arete, Helena e Penélope na Odisseia, comandam e organizam a casa, tendo a seu
cargo o grupo de servas, servos e individuos que 14 trabalham, coordenando os mais
diversos sectores da economia. Mas estas mulheres ndo comandam apenas. Elas
comegam por dar o exemplo: fiam, tecem, lavam a roupa, ddo banho aos hospedes,
actividades que lhe garantem a legitimidade do savoir faire. (RODRIGUES, 2001, p.
86)

Quando retornamos a uma histdria das mulheres no Ocidente, n6s as encontramos encerradas
no espaco privado do lar, l6cus de protecdo. Se, para Aristételes, o cidaddo é aquele que pode atuar no
espaco publico e tem o direito ao voto, a mulher, em suas condicGes de existéncia, ndo era nada além
de um objeto util de servidao preso a oikia (CABALLERO, 1999). Os homens livres dessa época
possuiam educacdo, posses e titulos, podendo frequentar as assembleias civicas, a fim de discutirem
0s assuntos da polis — lugar dos cidaddos na Grécia Antiga —, ou seja, o lugar dos homens livres; as
mulheres, portanto, eram desconsideradas enquanto tal e, comumente, tidas como destituidas de

racionalidade.

Quando os assuntos diziam respeito a elas diretamente, eram representadas por seu KOPLog, seus
donos, pai ou marido, ou quaisquer figuras masculinas que poderiam Ihes acompanhar. Mas quando
os assuntos nao lhes mencionavam, elas eram ausentes: as mulheres eram “[...] o avesso do politico,
ou seja, 0 que ndo podia relacionar-se ao politico ou o que seria o ‘antipolitico’” (LORAUX, 1999, p.
45 apud CUCHET, 2015).

Ainda que Michelle Perrot?® ndo tenha se debrucado sobre uma histéria das mulheres na Grécia
Antiga, recorremos também a sua historia das mulheres na experiéncia ocidental, por ver que seus
estudos evidenciam modos de subjetivacdo nos quais 0s corpos subjugados das mulheres, em
diferentes temporalidades e geografias, assemelham-se ao serem entendidos como corpos que
deveriam prioritariamente gestar, parir, cuidar e obedecer; extensivamente, eram corpos considerados
frageis e submissos. Esses discursos sobre as mulheres, mais precisamente sobre o controle de seus

corpos na(s) historia(s) assinalam que

28 As palavras oikia e oikos, nas leituras que fizemos, correspondem ao mesmo significado: a casa, o espaco privado,
lugar em que a mulher deveria cuidar das tarefas domésticas.

2% Michelle Perrot, nascida em 1928, é uma historiadora francesa e professora emérita da Universidade Paris VII,
conhecida por seu livro Minha histéria das mulheres e por ser organizadora, junto de Georges Duby, do livro Histéria das
mulheres no Ocidente.
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O corpo das mulheres ndo lhes pertence. Na familia, ele pertence a seu marido que
deve ‘possui-lo’ com sua poténcia viril. Mais tarde, a seus filhos, que as absorvem
inteiramente. Na sociedade, ele pertence ao Senhor. As mulheres escravas eram
penetraveis ao seu bel-prazer. (PERROT, 2005, p. 447)

Electra, que fora viver em pobreza em uma choupana, vestindo trapos e trabalhando junto do
pobre marido lavrador, tem em sua companhia o coro que, no longa-metragem Electra, a vingadora,
é um grupo de mulheres vestidas de preto com uma veste que cobre o corpo e os cabelos, deixando a
mostra somente a face. Nas narrativas de Homero, as mulheres da nobreza sempre estdo cercadas de
outras para servir-lhes, em Electra, ela também esta cercada por outras mulheres, ainda que seus
privilégios tenham sido retirados; as mulheres de preto, contudo, s&o o coro, convocando a morte a
exemplo dos corvos, caminhando com ela desde sua chegada a casa de seu marido até a cena do

assassinato de sua mae.

Uma das atitudes de Electra, relevante para a compreensao de sua posi¢do sujeito-mulher na
narrativa, é quando corta os proprios cabelos no momento em que serad entregue em casamento. Os
cabelos, enquanto parte do corpo, possuem muitos significados, a depender de que corpo se fala. Em
se tratando das mulheres, eles podem ser simbolo de feminilidade, sensualidade, beleza ou, ainda,
santidade, virgindade e aquele que esconde. Para além, os cabelos sdo, ndo raro, um presente, na
medida em que, uma mecha de cabelos poderia ser “[...] uma lembranga que o século XIX eleva[va] a
dignidade de reliquia. [...] Dar seus cabelos [era] dar uma parte de si, uma parcela de seu corpo ao
outro. (PERROT, 2019, p. 51-52).

Vemos, tanto na peca quanto no longa-metragem, que Orestes deixa no timulo de seu pai uma
mecha de seu cabelo em oferenda. No entanto, os cabelos cortados de Electra, em demonstracéo de
sacrificio, referem-se ao fato de que “[...] raspar os cabelos de alguém, homem ou mulher, é tomar
possessdo dele ou dela, é tornd-lo andénimo” (PERROT, 2019, p. 52). Com efeito, Electra torna-se
andnima e despida de toda nobreza ao cortar ela propria seus cabelos e misturar-se as escravas,

demonstrando sua humilhacéo e seu sofrimento.

Em resumo, nessa posicao sujeito, ela ndo teria direito a fala franca, a dizer a verdade face
aqueles que governam e, assim, dominam e oprimem, mas teria a coragem. Contudo, € exatamente
desse lugar de mulher, escrava, humilhada, esposa casta de um humilde lavrador que Electra, em pelo
menos dois momentos, requer e consegue a parresia: momento em que se dirige ao cadaver de Egisto

e quando fala diretamente com sua mée, pouco antes de esta ser assassinada. Veremos que ela passa
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de uma mulher exilada, destituida de poder, a uma mulher que toma o poder e, mais do que isso, toma

a coragem da verdade.

Electra e o cadaver — corpo utdpico — de Egisto

Apds matar Egisto, Orestes entrega 0 cadaver a sua irma para que ela pudesse verbalizar, sem
receios, 0 que gostaria de ter dito ao homem que fora amante de sua mae Clitemnestra e, com ela,
arquitetou o assassinato e matou seu pai, Agamémnon. Diante do corpo morto de Egisto, ap6s o
impulso de Orestes: “Que ha? Dize, pois! Nada tens a temer! [...] Ninguém te podera censurar por
isso!” (EURIPIDES, 2005, p. 60), toma a parresia, e diz ainda que o temor permaneca, ndo mais em
relacdo ao assassino morto, mas em relacdo a ira dos deuses diante do insulto aos mortos. No entanto,

como Orestes, € herdeira do trono e o usurpador deveria ouvir o que ela tinha a lhe dizer.

Figura 1 — Cena em que Electra toma a parresia diante do cadaver de Egisto. In: Electra, a vingadora (1962)

A

Evitou ir lutar na guerra e preferiu
0 que |he fizamos nos? . Assassino covarde.” te deitar em um leito proibido.

Pensando ata mais que na comids, .ac ser © brmguedo g ura rvml'-er.X Mas & T significante e imeral Els 0 Conwertzu em sew rad
3Babida e 0 amor Taonda-te que nSs o sitts harittads mas € ela quem governa em sus Casa.

Fonte: Youtube

Foucault, ao definir a parresia e o discurso parresiastico, diz que esse caracteriza-se pela sua
forma de dizer a verdade, “[...] uma verdade tao violenta, tdo abrupta, dita de maneira tdo definitiva,
que o outro em frente ndo pode fazer nada mais do que calar-se, ou sufocar de furor” (FOUCAULT,
2010, p. 54). Como consequéncia, a parresia caracteriza-se por expor aquele que enuncia ao risco,

abre, portanto, possibilidades perigosas a partir de seus efeitos de sentido. Na Figura 1, por um lado,
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o0 sujeito Electra diz na parresia: eis a verdade. Ela diz que pensa efetivamente essa verdade, e nisso
se liga ao enunciar e ao conteudo do enunciado. Mas, ela pactua também na medida em que diz: “[...]
sou aquel[a] que diz essa verdade, eu me ligo, portanto, a enunciacdo e assumo o risco por todas as
consequéncias.” (FOUCAULT, 2010, p. 62). Com efeito, na discursivizacdo dessa fala franca, ainda
que diante de um cadaver, deparamo-nos com uma enunciacao parresiastica, visto que ha um pacto
no qual o sujeito relaciona-se com esta verdade em um dialogo consigo mesmo, constituindo-se a partir

da coragem de verdade.

Electra, ao falar francamente diante Egisto, em um mondlogo que pressupde uma escuta
possivel do seu interlocutor, toma-o como um ser presente, ainda que naguele momento ele seja apenas
um cadaver. Diante disso, junto de Foucault, vemos ali um corpo utépico (FOUCAULT, 2013), pois
0 cadaver representa a existéncia viva de Egisto, seja no plano fisico seja no plano espiritual. Em O
Corpo Utopico, Foucault parte do principio de que o corpo é um lugar. Metaforicamente, compara-o
a um tamulo, cércere ou prisdo, pois, diferentemente da utopia, ndo podemos nos libertar dos nossos
COrpos, por isso trata-se de uma “topia implacavel” (FOUCAULT, 2013, p. 7) que nos aprisiona.
Entretanto, essa topia se desfaz, dialeticamente, a partir do momento em que Se considera 0 corpo
como a origem de todas as utopias: 0 corpo é o contrério de uma utopia. Para explicar que as utopias
nascem do corpo e, na sequéncia, voltam-se contra ele, aponta trés elementos: a cabeca, o espelho e a
morte. A cabeca ¢ uma “[...] estranha caverna aberta para o mundo exterior” (p. 10), compreendida

como um lugar no ndo-lugar.

Em relacdo ao espelho e ao cadaver, eles dizem respeito a um espaco para a experiéncia

profunda e originariamente utépica do corpo:

[...] [eles] silenciam e serenizam, encerrando em uma clausura — que, para nos, hoje,
é selada — esta grande colera utdpica que corr6i e volatiliza nosso corpo a todo
instante. Gracas a eles [...]é que nosso corpo ndo é pura e simples utopia. Ora, se
considerarmos que a imagem do espelho estd alojada para nés em um espaco
inacessivel, e que jamais poderemos estar 14 onde estard o nosso cadaver, se
considerarmos que o espelho e o cadaver estdo, eles proprios, em um inatingivel
outro lugar, descobrimos entdo que unicamente as utopias podem fazer refluir nelas
mesmas e esconder por um instante a utopia profunda e soberana de nosso corpo.
(FOUCAULT, 2013, p. 15)

Com esses termos, Foucault (2013, p. 11) mostra que “[...] para que eu seja utopia, basta que
seja um corpo”. Isso o faz transitar para os poderes utopicos do corpo fazendo irromper o corpo como

um grande ator utdpico. O corpo de Egisto, nessa linha de raciocinio, irrompe como um ator utépico
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em clara interlocucdo com Electra em que somente ela pode finalmente falar. Aquele corpo utdpico,
portanto, traz a Electra a oportunidade de tomar a parresia, encenando que Egisto a ouve onde quer

que esteja.

Figura 2 — Sequéncia da cena em que Electra toma a parresia diante do cadaver/corpo ut6pico de Egisto. In: Electra, a
vingadora (1962)

Possiveimente achou que uma mulher apaixonada,
que enganou a seu marido... ~.pode ser fiel a outro homem?

Fonte: Youtube

Na escrita de Euripides, lemos:

Ouvi, pois! Que insultos te devo dirigir [...] Tu me desgragaste, bem como a meu
irmdo. [...] Tiveste a audacia de esposar minha méae e a de matar meu pai, supremo
chefe militar dos Gregos e tu que nunca foste a guerra contra os Frigios! E incorreste
na loucura de supor que nossa mae te seria fiel, ela a quem desposaste violando o leito
de nosso pai. [...] [diziam] “Ele é o marido da mulher, mas ela ndo € esposa dele...”
Porqgue é uma vergonha que seja a mulher, e ndo o0 varao quem governe a casa...
Desprezo os jovens que, na cidade, usam os apelidos de suas mées, e ndo o de seus
pais! Com efeito, sempre gue um homem se casa com uma mulher de estirpe mais
ilustre que a sua, 0 marido passa a nada valer. (EURIPIDES, 2005, p. 61-62, grifos
Nossos)

Imbuida pela honra e pela furia de um marido traido, Electra toma as dores do pai covardemente
assassinado e ndo hesita em recorrer a memoria de um axioma fundamental convocado para defender
o “supremo chefe militar dos Gregos” e humilhar o covarde incapaz de ir & “guerra contra os Frigios”.
Na Figura 2, no seu falar franco, insulta Egisto ao dizer que a mée jamais seria fiel a ele, pois néo o
fora com Agamémnon, seu marido legitimo. Diante desses enunciados, pensamos 0s discursos que

atravessam essa fala de Electra, segundo os quais a mulher deveria ser fiel e camplice — diferente de
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Clitemnestra —. Nesse ideal, o homem poderia ter suas amantes e estaria sempre, ou deveria estar,

hierarquicamente acima da mulher,

[...] porque é uma vergonha que seja a mulher, e ndo o vardo quem governe a casa...
[..] Com efeito, sempre que um homem se casa com uma mulher de estirpe mais
ilustre que a sua, 0 marido passa a nada valer (EURIPIDES, 2005, p. 61-62)

Com relagdo ao uso do nome do marido ¢/ou do pai, ao enunciar “[...] desprezo 0S jovens que,
na cidade, usam os apelidos de suas mies, e ndo o de seus pais” (EURIPIDES, 2005, p. 61-62), Electra
aponta para uma préatica presente nas sociedades atenienses e talvez também nas sociedades gregas,

quanto a composi¢do do nome das mulheres e 0 uso de seus primeiros nomes.

A forma de nomear os individuos apresenta um outro aspecto, que permite diferenciar
as mulheres livres dos homens livres: caberia verificar se a pratica vivenciada em
Atenas, onde todos os cidaddos atenienses eram designados pelo nome pessoal,
seguido do nome do pai e do nome do vilarejo (démos) — contrariamente as atenienses,
que aparecem nos documentos da pratica politica com o nome do pai/ou marido,
muitas vezes, sem o nome do démos e sem nome pessoal —, era observada em outras
poleis gregas. (CUCHET, 2015, p. 283)

A partir desses enunciados, é possivel pensar o apagamento das mulheres nas sociedades
atenienses e gregas e compreender que o uso do primeiro nome das mulheres aponta-as como
indecentes, destituidas de um nome digno que sé poderia vir do pai ou do marido. Segundo Schaps
apud Cuchet (2015, p. 283), “Apenas trés categorias de mulheres sdo designadas pelo nome pessoal:
as falecidas — e, portanto, acima de qualquer critica —, as que tinham ma reputacdo e as parentes
daqueles a quem se opde.”. Vemos ai mais uma marca de exclusdo das mulheres no espago publico.
Portanto, chamar as mulheres por seu primeiro nome, ligar-se ao nome das maes, seria um motivo de
vergonha, pois a mulher, retomando o que dissera Aristoteles sobre quem eram os cidaddos da polis,
ndo poderia ser uma cidada. Para além, quanto ao nome do pai ou do marido na composic¢do do nome
da mulher, essa pratica marca uma relacdo de pertencimento, em que a mulher é posse do pai, depois

do marido.

Os enunciados destacados enredam-se numa trama interdiscursiva, a partir da qual Electra
destaca a emergéncia da moral em relagdo a indecéncia das mulheres. Na obra, (re)atualizada na
materialidade audiovisual do filme, a personagem segue e valoriza rituais e preceitos, temendo a ira
dos deuses. Inserida nesse contexto, em determinada crenca, reverbera discursos segundo 0s quais as
mulheres deveriam ser obedientes e fieis aos seus maridos, tomando o cuidado para com a prépria

conduta. Electra, ao reencontrar a mée, volta a falar sobre o papel das mulheres, apontando-a como
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uma odiosa adultera. Destaca os caprichos da mée, suas vestes, seu comportamento que, segundo ela,
eram uma forma de seduzir outros homens e ndo seu marido, Agamémnon, quando ele ainda estava

vivo. Passemos as quebras dos contratos parresiastico s entre mae e filha.

Clitemnestra e Electra

Recortamos o exato momento em que a mde reencontra a filha e enuncia que falaré a verdade:

Figura 3 — Cena em que Clitemnestra toma a parresia na fala com sua filha, Electra. In: Electra, a vingadora
(1962)

E.quando houver.dito a verdade

frente aos aqui presentes.

Fonte: Youtube

Na obra de Euripedes, Clitemnestra assim se manifesta:

Teu pai intentou fazer o mesmo aqueles a quem mais devida prezar! Eu te falarei,
embora saiba que uma mulher, quando perseguida por uma ruim fama, tem sempre a
incredulidade contra suas palavras, — 0 que € injusto a meu ver. O que parece justo €
que saibamos odiar aqueles que, bem apuradas as coisas tenham merecido a nossa
indignacdo. A ndo ser assim, a quem haveremos de odiar, entdo? Tindaro me deu a
teu pai, mas ndo para que eu perecesse. Eu e meus filhos!... No entanto, Agamémnon
tendo-me arrebatado minha filha, na esperanca de ver unida a Aquiles, conduziu-a a
Aulis, onde estacionavam os navios. E 14, feriu o alvo peito de Ifigénia, estendida
sobre a fogueira do sacrificio. Se é verdade que ele a matou para salvar a Grécia ou
sua casa e seus demais filhos sacrificando uma por todos, ainda seria perdoavel: mas,
por ter sido Helena uma mulher impudica e porque seu marido ndo soube castigar sua
traigdo — por isso! — ele matou minha filha! No entanto, embora cruelmente ferida ndo
me irritaria tanto e ndo mataria esse homem; mas ele voltou trazendo uma
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concubina, cheio de entusiasmo pb-la no seu leito, mantendo, assim, duas esposas ha
mesma casa! Nao nego que as mulheres sejam lascivas; mas se um marido comete
o crime de desprezar o leito conjugal, é licito que a esposa o imite angariando um
amante! Contra nos, mulheres, ergue-se, porém, o proprio; e ninguém maldiz os
homens que de tudo sé@o causadores! Pois qué! Menelau tivesse sido raptado seria 0
caso de sacrificar eu o meu filho Orestes para salvar Menelau o marido de minha
irma? Como receberia seu pai este ato? Seria conveniente, pois, que ndo morresse
aquele que sacrificou minha filha e que eu continuasse maltratada por ele? Matei-o!
E procurei o auxilio daqueles que deviam me apoiar, os seus inimigos. Com efeito,
guem dentre os amigos de teu pai quereria cometer esse crime comigo? Fala, se
queres, e prova que a morte de teu pai ndo foi um justo castigo! (EURIPIDES,
2005, p. 68-70, grifos nossos)

Odiosa, adultera e assassina do marido, Clitemnestra ocupa um lugar na nobreza, ainda que
tema a opinido do povo. No didlogo com a filha, pontua os motivos de sua ira para com Agamémnon
que entregara Ifigénia em sacrificio, um corpo feminino, uma moeda de troca, uma mulher. Com efeito,
demonstra saber que as mulheres naquela sociedade nao poderiam ter o direito sobre o proprio corpo,
e reclama, ainda, sobre Tindaro, seu pai, que a deu em casamento para Agamémnon. Reclama,
principalmente, do marido morto, que trouxe ao seu leito uma certa concubina, Cassandra. Indigna-se,
portanto, pois um homem pode ter tais atitudes sem que seja julgado, porque suas atitudes entram para
a ordem do aceitavel, mas uma mulher ndo poderia fazé-lo sem que se tornasse uma indecente adultera.
Clitemnestra mostra-se como uma mulher colérica em relacdo ao que é feito das mulheres em sua fala
franca. No entanto, ainda que em companhia de suas escravas, assume 0s riscos de dizer a sua verdade

a filha, que esta cercada pelo coro.

De sua coragem da verdade ressoam sentidos que apontam para uma posic¢ao de mulher viril,
porque passou para o lado dos homens ao dar-se o direito de fazer o que eles fazem, como ter um
amante, contradizendo, assim, o lugar da mulher-esposa-fiel e assumindo o lugar do homem-marido-
infiel. Sua linha de raciocinio entra em choque com o poder soberano defendido por Electra; em seu
discurso parresiastico , ndo aceita a morte da filha Ifigénia e ndo aceita haver uma outra mulher
dividindo o leito de seu marido; ndo aceita, portanto, o inaceitavel, o que a faz ultrapassar os limites
para, do lado de 14, falar francamente: “[...] se um marido comete o crime de desprezar o leito conjugal,
¢ licito que a esposa o imite angariando um amante!”. Ainda: “Contra n6s, mulheres, ergue-se, porém,
0 proprio; e ninguém maldiz os homens que de tudo sao causadores!”. Foi, por fim, assumindo a
posicio sujeito do homem/marido que ela enuncia: “Matei-o” (EURIPIDES, 2005, p. 70), e, a partir
deste momento, a filha toma a palavra ligando-se ao enunciado e & enunciacdo da verdade

(FOUCAULT, 2010), até entdo sem esse direito por suas condi¢des de existéncia. Corajosamente,
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defende a ideia de que o que ela fez ndo foi justo: “Fala, se queres, e prova que a morte de teu pai nao

foi um justo castigo!” (EURIPIDES, 2003, p. 70)
Segue, em resposta, a fala de Electra:

ELECTRA

Eu falarei, pois: e eis como vou comegar: prouvera aos deuses, 6 mae! — que tu fosses
dotada de melhor espirito! Erguem-se justos louvores a beleza de Helena e a tua: mais
sois ambas igualmente insensatas, e indignas de Castor! Uma, seduzida, deixou-se
levar voluntariamente; quanto a ti, mataste o homem mais ilustre da Grécia sob o
pretexto de que punias teu marido pelo sacrificio de uma filha “e ha quem nao saiba
dessas coisas tanto como eu!” —tu, que, mesmo antes da morte de tua filha, logo ap6s
a partida de teu esposo, ja compunhas diante do espelho as louras madeixas de teus
cabelos! Ora, uma mulher que se requinta em enfeitar-se na auséncia do esposo
devemos despreza-la como desonesta, pois ndo ha motivo para que se exiba assim
tdo bela a menos que premedite algum deslize. Tu foste a Gnica mulher grega que se
mostrava alegre quando a sorte favorecia os Troianos; quando esses sofriam reveses
na luta, teus olhos se cobriam de tristeza, tamanho era teu desejo de que Agaménon
ndo voltasse a Troia com vida!

Era, todavia, uma excelente oportunidade para que revelasse tua sensatez... Tinha um
esposo a quem a Grécia elegeu chefe supremo, e que ndo era, em nada, inferior a
Egisto. E, porque tua irma Helena, incorreu em t&o aviltante acdo, cabia a ti granjear
honrosa gléria porquanto 0s maus, muitas vezes, proporcionam aos bons a
oportunidade para pratica de acBes exemplares. Admitindo que meu pai como
disseste, causou a morte de tua filha, que mal te haveriamos feito eu € meu irmao?
Como se explica que tendo perecido teu marido, ndo me fossem entregues as vivendas
paternas, e que tu tenhas adquirido um leito estrangeiro, mediante um casamento
comprado? Por que ndo exilaste em lugar de teu filho a teu segundo esposo e por que
nao foi este morto em meu lugar, visto que me condenou a morrer em vida, com mais
crueldade do que meu pai para com minha irm&? Se um homicidio se deve punir com
outro, nos te matariamos eu e teu filho Orestes, para vingar nosso pai; porque, se uma
ac&o foi justa a outra n&o o sera menos. E um louco aquele que seduzido pelas riquezas
ou pelo nascimento ilustre de alguém se casa com uma mulher perversa. Um
casamento humilde e puro leva vantagem, na familia, por sua grandeza. (EURIPIDES,
2005, p. 70-72, grifos nossos)

No embate entre mae e filha, destaca-se o contrato parrherisastico subvertido, em que Electra
fala aberta e furiosamente, culpando sua mée pelo que havia feito. E aqui encontramos a sua coragem,
pois, segundo Foucault (2010), a parresia sé pode ser tomada em liberdade, uma liberdade que diz
respeito a coragem diante dos riscos, muito mais do que uma liberdade assegurada pelo estatuto social.
Aqui damos destaque a coragem de verdade da parrheriasta, pois ainda que lhe seja concedida a
parresia, assegurada pela autorizacdo da mée e rainha, € a coragem de Electra que marca a sua fala

franca.
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Figura 4 — Cena em que Electra diz que teme a mde. In: Electra, a vingadora (1962)

Fecho a boca porguelhel

Fonte: Youtube

Partindo da ideia de que a parresia pode ser articulada a uma préatica de si, uma pratica de
liberdade, apontando para os jogos de verdade e a constituicdo do sujeito, temos, assim, Electra
enredada nas relacdes de saber e poder, relacionando-se com estes, ligando-se a certas verdades. A
parresia, no embate em destaque, transforma-se em uma pratica de liberdade, na medida em que a
constituicdo do sujeito filha/escrava face a tirania da mée/rainha da visibilidade as condigdes socio-
historicas de existéncia das mulheres. Guardadas todas as diferencas e os avangos que implicam novas
subjetividades na histéria de homens e de mulheres, Euripides reverbera codigos e sistemas de
proibicdes muito antigos, mas que sdo “[...] espantosamente estaveis, continuos, lentos em se mover”
(FOUCAULT, 2016, p. 35), alimentando na contemporaneidade discursos sexistas. Esses codigos e
sistemas de obrigacao forjados mediante uma construgcdo simbolica obedecem ou desobedecem as
normas regulamentadoras, tanto numa sociedade nos tempos de Euripides quanto numa sociedade

biopolitica da atualidade.

Destacamos aqui que as mulheres sobre as quais incidem com mais forca discursos que lhes
impdem um certo nimero de comportamentos, compreendidos como virtudes femininas, sdo as mais
abastadas, que acabam por ficarem mais reclusas. Segundo Silva (2011), esse conjunto de
comportamentos que recaia sobre as mulheres gregas vinha das sociedades do Mediterraneo e foi
incorporado na sociedade ateniense, sobretudo no contexto de desenvolvimento da polis e da

democracia.

A aplicacdo deste ideal se deve & importancia da produgdo de cidaddos e da
manutencgdo da propriedade familiar (fator fundamental também para a integridade e
sobrevivéncia do ofkos) para a estabilidade da p6lis, 0 que gerou uma crescente
ansiedade acerca do comportamento feminino e levou a necessidade de um maior
controle sobre as mulheres (entende-se aqui 0 grupo das esposas legitimas dos
cidaddos e mais especificamente o das esposas legitimas dos cidadaos atenienses mais
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abastados); devido a ser indispensavel para a transmissao da heranca e dos direitos
civicos a concepgdo de filhos legitimos. (SILVA, 2011, p. 11)

Pensamos, pois, sobre o discurso de Electra e Clitemnestra em relacdo as mulheres, as esposas
e suas condutas, visto que neste contexto socio-histdrico, dentre as virtudes femininas que eram
exaltadas, estava o da esposa ideal, que compreendia pureza, castidade, fidelidade e discricao.
Contraria a mae, Electra defende os ideais elencados, mas ndo deixa de ser uma mulher transgressora,
afinal, nutre um &dio pela progenitora a tal ponto que é arquiteta e cimplice de seu assassinato.
Clitemnestra, por sua vez, tem atitudes que sdo vistas como viris e masculinas, como a escolha por
deitar-se com outros além de seu marido, rejeitando o papel de esposa ideal e obediente, além, é claro,
de ser também arquiteta e cimplice da morte de Agamémnon. Ressaltamos que a histdria dessas
mulheres é uma historia daquelas que ocupam um lugar na nobreza e sobre elas recaem mais

fortemente os discursos que Ihes impunham uma boa conduta.

Electra, ao nutrir seu 6dio pela mae, no momento em que lhe € permitido “falar francamente”,
toma a parresia e é, entdo, porta voz daqueles codigos, deixando muito clara a clivagem entre
mulheres, afinal, seus discursos e verdades entram em conflito. A peca, é claro, pode ser lida e
interpretada a partir de muitas chaves de leitura: a que elegemos é a quebra do contrato parresiastico,
segundo Foucault (2007; 2010). A partir dela, compreendemos que as personagens — sujeitos Electra
e Clitemnestra — apropriam-se da parresia como um exercicio de liberdade ao falar francamente o seu

discurso, estabelecendo uma relagdo com a verdade e um pacto consigo mesmas.
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PARRESIA E ESTADO DEMOCRATICO:

UMA LEITURA DE ORESTES, DE EURIPEDES
PARRHESIE ET ETAT DEMOCRATIQUE:
UNE LECTURE D’ORESTE D’EURIPEDE

Carla Luzia Carneiro Borges (UEFS/LINSP/CNPQ)

RESUMO: Considero, para entender a parresia de Orestes, a nogao de leitura diagnostica, numa perspectiva
foucaultiana do discurso, neste caso, uma leitura da politica no presente. Entdo, toda vez que se &, se esta de
certa forma também pensando no presente e estabelecendo relagdes com esse tempo atual, acerca de varias
guestdes que afetam a nossa constituicdo, enquanto sujeitos no mundo. As perguntas feitas acerca de que
parresia fala Foucault, pressupdem que ha outras possiblidades de pensa-la, para mostrar como essa parresia
insurge hoje no campo da grande polis brasileira. Entdo, defendo que cabe a nds ndo pensarmos que estamos
fazendo uma leitura apenas desse mito Orestes e de uma discussao de um conceito que € feito por Foucault, mas
gue estamos trazendo essa discussdo para o presente com o objetivo de ampliar a discussao e reflexdo de nossa
atualidade. Faz-se pertinente perguntar que relacéo existe entre parresia e democracia? Que sentidos produzo
toda vez que eu digo a verdade? Pressuponho que 0 mesmo se possa perguntar com relagdo a democracia e vice
versa, é exatamente assim que acontece ou existem nuances? Se toda parresia é garantia de um Estado
democrético, de que parresia trata, entdo, a tragédia de Orestes? E possivel falar de uma ma parresia? Este
conjunto de questdes sdo exatamente o que fundamenta as discussdes que Foucault vai trazer a partir de Orestes.
Temos, a partir desta leitura de Orestes, 0 Michael Foucault em seu anlncio de uma genealogia da politica, o
gue é muito relevante para um diagndstico da politica na atualidade.

PALAVRAS-CHAVE: Parresia; Estado Democratico; Orestes.

RESUME: A fin de comprendre la parrhésie d'Oreste, je considére la notion de lecture diagnostique, dans une
perspective foucauldienne du discours, une lecture du politique au présent. Ainsi, chaque fois que vous le lisez,
vous étes, d'une certaine maniére, en train de penser également au présent et d'établir des relations avec ce temps
actuel, sur diverses questions qui affectent notre constitution, comme sujets du monde. Les questions posées sur
de quelle parrhésie parle Foucault supposent qu'il existe d'autres possibilités d'y penser, de montrer comment
cette parrhésie prend naissance aujourd'hui dans le champ de la grande polis brésilienne. Donc, je soutiens qu'il
nous appartient de ne pas penser que nous lisons simplement ce mythe d'Oreste et une discussion sur un concept
qui est fait par Foucault, mais que nous apportons cette discussion au présent dans le but d'élargir la discussion
et reflet de notre présent. Il est pertinent de se demander quelle relation existe entre la parrhesie et la démocratie?
Quelles significations est-ce que je produis & chaque fois que je dis la vérité? Je suppose que la méme chose
peut étre posée a propos de la démocratie, est-ce exactement ainsi que cela fonctionne ou y a-t-il des nuances?
Si toute la parrhesie est la garantie d'un Etat démocratique, de quelle parrhesie s'agit-il dans la tragédie d'Oreste?
Peut-on parler d'une mauvaise parrhesie? Cet ensemble de questions est exactement ce qui sous-tend les
discussions que Foucault apportera d'Oreste. De cette lecture d'Oreste, on retrouve Michel Foucault dans son
annonce d'une généalogie du politique, ce qui est tres pertinent pour un diagnostic du politique aujourd'hui.

MOST CLES: Parrhésie; Etat Démocratique; Oreste.

65



PROMETEUS, Numero 41, Janeiro - Abril 2023 — ISSN: 2176-5960

Introducéo

Assumo que é um desafio pensar a parresia a partir da tragédia Orestes, de Euripedes,
retomando a mitologia, num movimento diagndstico de leitura, pois nos possibilita pensar como algo
que parece tao distante de nos, estd bem presente em nossa atualidade, possibilitando pensar no nosso
cotidiano, na nossa realidade e, em especial, em nossa relacdo com a nossa polis brasileira, pois
estamos vivendo, neste periodo, um momento de muita reflexdo, de expectativa com rela¢do aos novos
caminhos que o pais vai seguir, enquanto estado democratico. Este tema provoca-nos e chama-nos a
atencdo para a responsabilidade que temos em ficar mais atentos e fazer uma leitura mais acurada das
praticas parresiasticas, dessa relacdo com a verdade, sendo muito importante, entdo, pensar Orestes
como esse sujeito que realiza tais praticas, ao tempo que também é necessario confrontar com o que
Foucault vai chamar de uma ma parresia, 0 que possibilita pensar o sujeito da (ma) parresia e seu
papel na constituicdo ou destituicdo de um estado democrético.

Orestes esta representado na tela de Alexandre Cabanel, exposta no Musée des Beaux-Arts
(Beziers, France, 1846), com o corpo nu, despojado, estando, em torno dele, as chamadas Eurines,
mulheres que representam a vinganca, 0 momento em que ele se apresenta como sujeito que esta sendo

criminalizado, mesmo usando de uma fala franca, de uma préatica parresiastica. Vejamos:

Figura 1 — Orestes, de Alexandre Cabanel

Fonte:WahooArt

Sobre isso, trago as questdes postas por Michel Foucault: “(...)que razdo se da para que, no
jogo democrdtico, o discurso verdadeiro ndo prevaleca sobre o discurso falso? Como é que, no fim
das contas, um orador corajoso, um orador que diz a verdade, ndo é capaz de ser reconhecido? (...)”
(FOUCAULT, 2011, p. 37). Essas perguntas que Foucault faz em A Coragem da Verdade, provoca

uma inquietagdo acerca da natureza da parresia em determinadas contextos, e considerando 0 nosso
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cotidiano, acredito que, em muitos momentos, talvez possamos perguntar por que, muitas vezes, um
discurso dito verdadeiro ndo consegue prevalecer sobre um dito discurso falso, trata-se de um tema
extremamente atual para se pensar porque ultimamente ndo falamos em outra coisa a ndo ser nessa

relacdo verdade e mentira, no que se refere & producdo das Fake News que tanto circulam no pais.

Entdo, prossigo com tais questdes que, na verdade, me fiz lendo Orestes e sua tragédia narrada
por Euripedes, estabelecendo relacdo com conceito de parresia como apresentado por Foucault.
Considero, para entender a parresia de Orestes, elementos que venho elegendo para uma leitura
diagndstica, neste caso, uma leitura da politica no presente, até porque acredito ser necessario
fortalecer essa nocéo de leitura, dentro da perspectiva discursiva foucaultiana. Entdo, vale explicar
que, toda vez que se I, se esta de certa forma também pensando no presente e estabelecendo relacbes
com esse tempo atual, acerca de varias questdes que afetam a nossa constituicdo, enquanto sujeitos no

mundo.

As perguntas que me fiz, acerca de que parresia fala Foucault, pressupdem que ha outras
possiblidades de pensa-la, inclusive ele declara isso em alguns momentos que vou destacar adiante
para mostrar como essa parresia insurge hoje no campo da grande pdlis brasileira. Entdo, defendo que
cabe a n6s ndo pensarmos que estamos fazendo uma leitura apenas desse mito Orestes e de uma
discussdo de um conceito que é feito por Foucault, mas que estamos trazendo essa discussdo para o
presente com o objetivo de ampliar a discussao e reflexdo também acerca da nossa atualidade. Entéo,
faz-se pertinente perguntar que relacdo existe entre parresia e democracia? Que sentidos produzo toda
vez que eu digo a verdade? Pressuponho que 0 mesmo se possa perguntar com relacdo a democracia e
vice versa, é exatamente assim que acontece ou existem nuances? Sdo questbes e elementos que
atravessam essas relaces de parresia e democracia e que possibilitam pensar parresia de um outro

modo.

Se toda parresia € garantia de um Estado democratico, de que parresia trata, entdo, a tragédia
de Orestes? E possivel falar de uma ma parresia? Este conjunto de questdes sdo exatamente o que
fundamenta as discussdes que Foucault vai trazer a partir de Orestes. Temos, a partir desta leitura de
Orestes, 0 Michael Foucault em seu anuncio de uma genealogia da politica, 0 que é muito relevante
para um diagnostico da politica na atualidade. O préprio Foucault defende que a parresia € algo cujo
lugar é definido e garantido pela politéia e que esta possibilita pensar a cidade como esse lugar em que
as pessoas podem falar, onde todos tém voz e que este é exatamente o caminho para pensar também
na democracia e, de certa forma, também pensar que essa cidade considerada politeia tem um
funcionamento politico, a partir de assembleias, lembrando que Orestes é julgado numa assembleia, a

qual julga tudo que ele fez.
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“A parresia ¢ algo cujo lugar ¢ definido e garantido pela politéia, mas a parresia, o dizer a
verdade do politico, € aquilo porque vai ser assegurado o jogo conveniente da politica” (FOUCAULT,
2013, p.148). A parresia é algo, portanto, cujo lugar é definido e garantido pela politeia, mas a
parresia, enquanto o dizer a verdade do politico, € aquilo por que vai ser assegurado 0 jogo conveniente
da politica. Existem, entdo, algumas elaboracdes conceituais com as quais Foucault ja comeca a
introduzir algumas no¢6es quando ele assume ser conveniente, 0 que acusa que ja comeca a acenar
para a possibilidade de um uso parresiastico, que ndo seja de fato aquele dizer verdadeiro. Foucault
declara: “Gostaria agora de me deslocar em relagdo a esse texto de fon e passar a anélise de alguns
outros textos que vao nos permitir avangar um pouco no que poderiamos chamar, se voc€s permitirem,
de genealogia da politica como jogo e como experiéncia” (FOUCAULT, 2010, p.149). Comeca, entdo,
uma incursdo pela tragédia de Orestes, presente nas aulas de O Governo de Si e dos Outros, quando

exatamente ele comeca a pensar na parresia dentro dessa relacdo com a democracia.

Frédéric Gros (GROS, 2010, p. 346-347, In FOUCAULT, 2010), ao abordar sobre a situacéo
do curso Governo de si, governo dos outros, ministrado por Foucault entre 1982 e 1983, destaca que
Foucault considerou de Euripedes a Platdo, alertando para o fato de que tratou como essencialmente
uma parresia politica, e que, muito embora as Gltimas aulas dos més de marco tomem, a partir da
oposicdo entre Filosofia e Retdrica, outros rumos essa parresia politica compreende duas grandes
formas historicas, a de uma palavra dirigida a assembleia ao conjunto dos cidaddos por um individuo
preocupado em fazer triunfar sua concepc¢éo de interesses geral, que é a parresia democrética; e a de
uma palavra provada que a filosofia destina a alma de um principe para inicia-lo a bem se dirigir e lhe
fazer entender o que os lisonjeadores Ihes mascaram, que € parresia autocratica. Entdo, observa-se que
ele comeca, ja no curso, estabelecendo essa relacao que tem esse viés da parresia, tanto a democratica,
em que todos tém o direito de falar e toda aquela verdade interessa a todos, como a autocréatica, em
que esta centrada na figura de um sujeito considerado lisonjeador que, na verdade, tem a preocupacao
ndo propriamente com seus valores, com o que de fato ele tem convicc¢do, com a sua verdade, mas com
aquelas verdades que, se ele proferir e disser que vai satisfazer a todos, conseguira, consequentemente,
sua vitoria, o que chama de ascendéncia diante dos demais. A parresia democratica altera-se e
transforma-se, para o que, segundo Gros, € necessario chamar a atencdo, pois ela se torna o direito
publicamente reconhecido de dizer a qualquer um, qualquer coisa, de qualquer modo. Entdo, temos
elementos para pensar nesse jogo da parresia como algo que possibilita, de certa forma, que alguns
momentos sejam mascarados. A parresia ressurgira em sua positividade, mas num outro &mbito, o do
confronto do filosofico com o principe e é para estudar esse novo dizer a verdade que Foucault se langa

no segundo grande exercicio de leitura de 1983, depois do fon de Euripedes: a carta V11 de Plat3o.

68



PROMETEUS, Numero 41, Janeiro - Abril 2023 — ISSN: 2176-5960

Considero a narrativa da quinta tragédia de Orestes, que estd em Euripedes, versos 866, trazida
por Foucault no Governo de Si e dos Outros (2010, p.154-155): Orestes matou Clitemnestra para
vingar a morte de Agamémnon. Depois do assassinato de sua mae, Orestes foi capturado pelos argianos
e pelos que tomavam partido de Clitemnestra. E levado ao tribunal, & assembleia dos cidaddos de
Argos, os quais tém de julga-lo e eis como o processo ¢ contado na peca por um mensageiro que traz
a noticia a Electra de que, quando a multidao dos argianos se completou, um arauto perguntou: ‘Quem
pede a palavra para dizer se a Orestes merece ou nao a morte como parricida?’ Foucault explica que
esta ¢ exatamente a formula empregada antieclésia ateniense quando se tratava de julgar alguém por
um crime tao grave quanto esse, uma formula ritual de quem quer tomar a palavra. Entdo vao se
levantar sucessivamente quatro personagens. Taltibio, que havia ajudado o pai Agamémnon no saque
da Frigia, que ¢, em Homero, o arauto de Agamémnon, aquele que porta a voz dos poderosos, aquele
que fala por eles. Sempre submisso aos poderosos, falou com duplicidade: extasiando-se sobre teu pai,
€ a0 mesmo tempo desaprovando seu irmao, num discurso em que, ressalta Foucault, “a recriminagao
se misturava ao elogio” por ter um comportamento odioso com os pais; € seu olho ndo cessava de sorrir
para os amigos de Egisto, que é o marido, aquele que foi considerado amante de Clitemnestra. E
importante refletir acerca dessa relacdo de parresia, nessas quatro figuras e no modo como eles
argumentam em relacéo a Orestes porque € isso que vai definindo a figura que de fato vai representar
a parresia dentro de um processo democratico. Foucault ressalta que essa ‘corja dos arautos’ sempre
corre para os favorecidos pela fortuna, sendo seu amigo quem quer que na cidade tenha poder e ocupe

magistraturas.

Depois do arauto, falou o rei Diomedes, declarando que Homero é ao mesmo tempo o heroi da
coragem e o her6i do bom conselho, e rejeitou a pena de morte para Electra e para seu irméo Orestes.
Uma condenacdo ao exilio lhe pareceu satisfazer a piedade, diante do que uns o aplaudiram, gritando
que ele tinha raz&o, e outros o desaprovaram. Levantou-se, entdo, certo personagem que tem certa
oratdria, que sabe fazer esse jogo de representacdo, de quem estd naquele poder e daqueles outros que
estdo ali no meio do povo, este personagem de lingua desenfreada, poderoso por sua audacia, um
argiano sem o ser que entra a forga na cidade, confiando no brilho de seu verbo, ao que Foucault alerta:
“vocés vao ver: creio que € um pequeno contrassenso que a tradugdo comete”, na grosseria de sua
parresia suficientemente persuasivo para conduzir um dia os cidaddos, algum desastre. Este
aconselhou matar a Orestes e a sua irmd a pedradas, proposta a qual Tindaro aderiu. Mas outro se
levantou para combater ao de lingua desenfreada, cuja aparéncia ndo agradava a vista, mas era um
homem corajoso, sem grande contato com a cidade e o circulo da praca publica, um labrador dos que

sdo, por si sos, a salvacdo do pais, de inteligéncia aguda preparada para o corpo a corpo das lutas
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oratdrias e integro de conduta e irrepreensivel. Para Orestes, filho de Agaménon, ele pede uma coroa,
alegando que ele quis vingar seu pai matando uma mulher culpada e impia que tirava dos homens
gloriosos o desejo de armar seu brago e fazer campanha longe de casa, se 0s da retaguarda desonram
as guardids do lar corrompendo as esposas dos bravos. E as pessoas de bem lhe davam razéo
(EURIPEDES, 1973, versos 884-930 in FOUCAULT, 2010, p. 153). Observe-se que temos também
esse lugar da mulher que, mesmo ele matando a mae, ela é julgada com esse argumento no sentido de
que ela estava de certa forma prejudicando a sociedade, fazendo mal aos homens e dando mau
exemplo, o que historicamente sempre coloca as mulheres nesse lugar de punicdo. Foucault destaca
que “as pessoas de bem” lhe davam razdo, mas que vamos ver que a situa¢ao nao finaliza neste

momento.

Foucault reforga:

Portanto, para que haja parresia, é necessario essa politeia que da a cada um o direito
igual de falar (a isegoria). Mas a parresia é algo diferente. Nao é simplesmente o
direito constitucional de tomar a palavra. E um elemento que, no interior desse
ambito necesséario da politeia democratica que da a todos o direito de falar, permite
que os individuos adquiram certa ascendéncia uns sobre os outros. Ela é o que
permite a certos individuos estar dentre os primeiros e, dirigindo-se aos outros, Ihes
dizer o que pensam ser verdadeiro, 0 que pensam verdadeiramente ser verdade - é
isso, khrestal logo — e, com isso, dizendo a verdade, persuadir o0 povo com bons
conselhos e assim dirigir e se ocupar da cidade (FOUCAULT, 2013, p. 147)

Pergunto de que lugar fala Orestes, entdo? Ele tem um direito de falar que é a isegoria. Ele esta
nesse lugar, mas até onde se da a sua ascendéncia sobre os demais, sobre Menelau que é um tio seu,
um irmdo do pai, sobre sua irma Etectra, sobre Febo, sua mée? Foucault refere-se ao argumento de
Orestes, 0 que esta descrito em Euripedes, no volume 3. Orestes argumenta que, em retribui¢do a morte
do pai, matou Egisto e Clitemnestra. A0 cometer um matricidio imediatamente sofreu punicéo e
enlouqueceu. Por Tindario, o pai da morta, os argivos dispunham-se a votacdo publica que ele devia
sofrer pela impiedade e por sorte, Menelau retornando da viagem enviou a noite a mulher a urbe e
chegou ele mesmo de dia ainda que conclamado por Orestes a socorré-lo, antes se acautelou com a
oposicéo de Tindario entdo feito os discursos ante a multiddo. A maioria votou pela morte de Orestes
que suplicou que vivesse por um dia, prometendo deixar a vida por si mesmo. Presente a iSso Sseu
amigo Pilades o aconselhou a tomar antes vinganca de Menelau e matar Helena quando se deram a
esse plano frustou-se sua expectativa, tendo os Deuses raptado Helena, Electra Ihe entregou nas méos
Hermione e quando este apareceu eles iam mata—la. Menelau apareceu e ao ver-se despojado da mulher

e da filha por eles, pds-se a destruir o palacio, mas eles, antecipando-se, ameacaram incendiar. Apolo
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manifestou-se e disse que ele mesmo levou Helena aos Deuses e ordenou a Orestes que tomasse
Hermione por esposa e a Pilades que desposasse Electra e que purificado da morte da mée assumisse

0 poder em Argos.

O que se questiona é exatamente essa relacdo do dizer essa verdade e de certa forma ter todo
um caminho para chegar a esse poder, passando pelo conselho de Apolo depois tem também o
argumento do gramatico Aristofanes de Orestes, declarando que Orestes por seu matricidio, seria
aterrorizado pelas Erinies que sdo aqueles seres da vinganca, que ficam atormentando, aquelas figuras
que s&o femininas e ficam em torno de Orestes. Ele alega ser aterrorizado pelaos Erinies e condenado
a morte pelos argivos, que iria matar Helena e Hermione, em retaliacdo a Menelau presente ndo ter
socorrido, mas foi impedido por Apolo. O tratamento do mito ndo consta em nenhum lugar, a cena do
drama se situa em Argos, o coro se compde de argivas da mesma idade de Electra que vém buscar
saber do infortinio de Orestes. Electra diz o proélogo e o drama tem a reviravolta comica e a sua
montagem € junto ao palacio de Agamémnon. Orestes repousa batido pela loucura deitado num catre,
Electra estd sentada ao seu lado a seus pés. Discute-se por que ndo sentada a cabeceira, pois assim
pareceria mais dedicada ao seu irméo sentada mais perto parece que o poeta montou assim em vista
do coro, pois Orestes despertaria tendo dormido h& pouco e a custo se as mulheres do coro se
aproximassem mais dele. Pode-se suspeitar disso pelo que diz Electra ao coro: “silente, silente, sutil
passo de botas”. E convincente, pois, que essa fosse a causa de tal montagem. O drama é dos que pela
cena tém boa reputacdo mas a pior pelo carater, pois salvo Pilades, todos sdo reles. Sdo personagens
do drama: Electra, Helena, o coro, Orestes, Menelau, Tindareo, Pilades, mensageiro, Hermione, frigio,

Apolo. Trata-se de um drama representado em 408 a.C.

Destaco um trecho em que Orestes ja se apresenta na assembleia, quando Menelau chega: “Eu
sou Orestes, Menelau, a quem procuras. Eu mesmo te denunciarei os meus males”. Apresento algumas
passagens de seu dialogo com alguns personagens, observar e entender como se da essa fala franca,
essa parresia, nesse momento em que ele vai dizendo a sua verdade, ele mesmo vai assumindo suas
culpas, mas a0 mesmo tempo vao aparecendo também alguns momentos em que ele vai falando em

sua defesa.

Hé um trecho em que Orestes diz: “aqui estou matador da misérrima mae”, Minelau pergunta:
que mal sofres? Que doenga te destr6i? E ele diz que sdo os delirios, puni¢cdo do sangue da mée.
Minelau pergunta quando comeca a delirar? Ao que responde que quando cobria a tumba da misera
mée. Ele refere-se todo o tempo a mae como misera, exatamente porque ele acredita estar fazendo até

uma certa justica em ter matando-a, ja que sua mée matou o pai. Ele a0 mesmo tempo se assume o
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matador dessa misera mae, entdo é uma morte que vai causar essa dupla punicdo: com ele mesmo e

com sua a mae, que julgava merecedora dessa punicéo.

Importante, nesta sequéncia, destacar alguns trechos do didlogo com Electra. Ela diz: “irmao,
teu olhar se perturba e talvez da lucidez te mudes em faria”. Ao que ele responde: “6 mae, suplico-te,
ndo me envies as mocas sanguinarias e serpentarias, ei— las ei — las, saltam perto de mim”. Este ¢ o
momento em que ele se sente mesmo rodeado por essas Erinies que sdo essas mulheres que como ele
diz mocas sanguinérias, que sdo a causa desse tormento, desse sujeito atormentado, como representado

na tela intitulada “O Remorso de Orestes”, de William-Adolphe Bouguereau.

Figura 2 — O Remorso de Orestes, de William-Adolphe Bouguereau

Esse sujeito sempre atormentado, pensando em tudo que fez, ao mesmo tempo que foi tudo
bem planejado e pensado, se assume criminoso. Entdo, vamos confirmando nas passagens da tragédia
0 Orestes, sujeito que esta sob o poder desses seres, tendo uma das suas Erinies que o0 agarra ao meio
para dar ao Tartaro. Ele pede a sua irma para pedir o mesmo arco de chifre com que Apolo disse repelir
Deusas, como se fosse um modo de tentar também se proteger dessas figuras. Orestes vive em
sofrimento, sendo aquele sujeito que esta o tempo inteiro falando sobre este sofrimento, com essa fala

franca assumindo esse lugar do ser atormentado.

Menelau pergunta a Orestes se havia mais que 0 apoiasse, ao que ele responde que Pilades
apoia sangue e morte da mae. Minelau questiona por quais apari¢des ele tem o distlrbio e ele responde:
“Cri ver trés mogas proprias da noite”. Menelau afirma ssaber de quem ele fala, mas que ndo quer
nomear no momento. Orestes considera bem educado evitar falar e Menelau prossegue dizendo que

elas o inebriam de consanguinea morte. Orestes pergunta com que perseguicdo o cagam e Menelau
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declara nédo ser terrivel a dor de quem fez terrivel. Orestes alega que tém um recurso da situacéo, e
Menelau comeca também a tentar pensar num recurso. Um pouco dessa defesa que ele traz e Menelau
ja aconselha que ele ndo diga a morte, que isso ndo é sabio. Que Orestes ndo fique dizendo o tempo
inteiro, nem assumindo esse lugar, esse dizer verdadeiro desse seu sentimento. Entdo aconselha que
Orestes ndo fale disso. Febo quem exortou a morte da méae e Menelau diz por ser néscio do belo e da
justica. Orestes reponde que servem a Deuses e eles vao continuar nesse dialogo o tempo inteiro, pois
que é o tempo todo ele assumindo esse lugar esse dizer parresiastico e Menelau vai tentando, de certa

forma, amenizar um pouco isso, mas fica patente essa dor, esse tormento.

Em outro dialogo de Orestes com Menelau, ele diz estar excluido das casas aonde for e Menelau
pergunta que cidaddos competem com ele? Ao que Orestes responde que é Eax, trazendo 6dio de Troia
a seu pai. Menelau diz entender e aconselha que ele se puna por morte de Palamedes e ele diz que por
esses trés perece, por todos os cidaddos mortos, em suma. Orestes depois diz estar perdido, com receio
da aproximacéo de Tindareo e que o pudor o impede de ir as suas vistas por atos praticados, assumindo
esse lugar de sujeito que se culpabiliza por tudo isso, lembrando que ele (Tindareo) o criou quando
menino e era cheio de muitos carinhos carregado nos bracos o filho de Agamémnon e junto com Leda
honrando-se ndo menos que aos Didscoros e a ambos sua retribuicdo ndo foi bela, portanto, pergunta-
se “que trevas tomar no rosto? Que nuvem por defronte evitando as pupilas dos olhos do ancidao?”.

Esse é lugar da sua parresia, produzida pela tormenta e acusacao de si.

Em outro momento, ele diz ndo temer falar diante do ancido, quando teme magoa-lo e que seu
espirito se afaste livre das suas palavras, temendo sua velhice que o corta a palavra. Confessa, ao tempo
que se defende: “eu sou ilicito por ter matado a mae, mas licito alias por defender o pai”. Ao mesmo
tempo em que assume esse lugar desse crime de matar a mée, em que ele diz que é ilicito por isso, mas
ele ¢ licito porque ele defendeu o pai, “lavando sua honra”, ainda sacrificou a mae agindo ilicito, mas
foi defensor do pai, reiterando esse dizer parresiastico. Ele vem, nesse conjunto de falas, assumindo a
culpa e também se colocando em sua defesa para dizer que ele, de qualquer forma, por ter ficado entre
pai e mde a0 mesmo tempo e ter uma mée que matou o pai, isso foi ruim para ele que, entdo, precisava
lavar essa honra do pai, ainda que tenha, para isso, matado a prépria mée, sendo culpado exatamente

por isso.

Assim, varios trechos em que este dizer parresisastico aparece atravessado por um modo de ver
a mulher. Orestes alega que “(...) as mulheres chegarem a audacia de matar o marido tornando refugio
os filhos, cacando piedade com seios nada as impediria matar os maridos com a queixa que fosse, eu
em acao terrivel como soas suprimi essa lei com 6dio, por justica matei a mae”. Entdo, Orestes esta

nessa direcdo de tentar entender que se isso tudo pode acontecer, se as médes podem agir desta forma e
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as mulheres em algum momento se colocam nesse lugar, ele por justica pode matar a mae. Entéo, ao
tempo que ele faz uso dessa lei, dessa ordem, nesse lugar de pertencimento, ele também pode suprimir
esta lei, sentindo-se autorizado a condenar sua mae por um costume legitimado pela ordem discursiva
na qual se inscreve, o que se atesta na fala de Orestes ao ancido: “Tu 6 ancido semeador de filha ma

destruiste-me por sua audacia dela privado de pai tornei-me matricida”.

Observa-se que toda esta narrativa e estes Ultimos trechos, em especial, possibilitam perguntar
como que na tragedia, esse discurso do verdadeiro ndo consegue sobrepujar o discurso que
possivelmente o sujeito parresiasta poderia assumir. E preciso atencdo ao fato de que dentro dessa
sociedade que ao mesmo tempo se coloca em democracia, na qual todos tém o direito de falar e,
portanto, vé-se que Orestes tem a coragem para falar, ou seja, tem essa ascendéncia, no sentido de ter
uma posicédo perante os demais, o dizer verdadeiro se contorce, em busca de ajustes cada vez mais
possiveis de conseguir adesdo do publico. Estes sdo elementos importantes para compreender o
funcionamento da parresia, de como vai se constituindo esta coragem de falar e essa ascendéncia que
se da pela afirmacdo do direito também de falar. Entdo é importante entender como que, nessa cidade
(politéia), que tem como funcionamento uma assembleia que permite ao sujeito falar francamente e
dizer as suas verdades, possibilita a tragédia terminar com essa morte desse sujeito que falou a verdade,

no lugar legitimado para isso, que estava dado a fala verdadeira e a fala franca.

Orestes também assume estar odioso e pergunta a Apolo se ndo faria coro de Erinies ou se
surgem as deusas aliadas da méae, mas ndo as do pai 0 mais injusticado? A pergunta que ele faz incita
Apolo a responder se no trono umbilical sentado diz aos mortais o mais claro? Prossegue: “Seguimo-
lo em tudo o que ele fala tendo o seguido matei a genitora podeis considera-lo ilicito e matei ele errou
ndo eu que devia fazer? Nao consegue o Deus a meu apelo solver poluéncia?”. Mesmo diante do

préprio Deus, Orestes questiona esse lugar dessa absolvicao.

Ha mais um momento em que Orestes alega que nédo diria posses se sua vida salvasse o que é
seu é o mais caro, gque € injusto por este mal que deve ter de Apolo algo injusto, pois seu pai Agaménon
com injustica uniu a Grécia e foi a [lion ndo por seu proprio erro, mas saneando o desacerto e a injustica
da sua mulher. Observa-se que ele sempre declara essa injustica, que no fundo ele esta afirmando estar
nesse lugar de injustica porque era uma injustica contra seu pai o fato de sua mae ter cometido também
esse crime. Alega ainda que basta que o Deus mesmo queira auxiliar que os gregos creiam todos que
0 homem ama sua mulher, o que ressalta ndo estar insinuando, mas com lisonja por ela suplica misero
e se pergunta, por fim, a que ponto do mal chegou e por qué? Explica que deve suportar pois, em defesa
de toda a casa, e suplica ao tio irmdo do pai, que pensa que 0 morto sob a terra ouve isto espectro

volitando acima de ti e assim te diz o que te digo tenho dito e feito pedido a salvagéo de feras o que
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todos e ndo so eu, buscamos. Mais uma vez, Orestes alega que foi traido, que ndo ha mais esperanca a
que se voltar e evitar morte por argivos, que ele para ele era o refugio de salvagao, pois ele comega “6
condutor por nada mais que mulher 6 pior para horar amigos tu te viras e me evitas e o de Agaménon
se vai?”. Entdo ele fica questionando cada um que vai conversando com ele, cada um daqueles que vai
julgando o que ele fez. Ele também diz: “nem €s mulher e estas entre os vardes mais abaixo”. Ao que
ele ressalta que se trouxer argivos a esta casa em represalia a morte de Helena e ndo quiser nos salvar
amim a minha irma e a Pilades que coopera comigo neste plano vera dois mortos a filha e a esposa e
ele vai ainda mostrando as consequéncias que pode dai derivar né se ndo reconhecerem de alguma
forma ndo amenizarem essa sua culpa. Orestes assume que misero, ndo €? Sdo varios 0s contextos de
fala em que estd Menelau e ele pergunta se € justo que vivas e seja o rei da terra, mas de que terra? Em
Argos, este chdo pelasgo e ai 0 tempo todo ele vai perguntando por que néo e se faria bem. Tudo isso
ele quem vai dizendo, mas ndo os planos, e ai enfim, mas o fato que ele pergunta se misero néo é ele,

mas é uma pergunta que ele faz da verdade, acreditando que outros miseros existem.

Entdo, atinge-se um ponto em que Orestes vai declarando serem quatro os oradores que vao
tomar a palavra. Um deles é Taltibeo, o arauto que € esse porta voz oficial que transmite as mensagens,
que fala em nome dos que exercem o poder, é 0 embaixador no estrangeiro, porta voz na cidade,
inclusive ele explica que ele ndo pode, em seu proprio nome, por si proprio, sendo esta voz de
autoridade, ter o direito de dar opinido. Sua palavra € serva, € obediente, sua palavra é a do poder ja
constituido, entdo todo aquele que € porta voz de um poder, como o arauto, é o primeiro orador que
pode falar em relago a Orestes. E curioso que o texto n&o diga o que ele da como opinido a assembleia,
mas simplesmente que sdo palavras, palavras dicotbmicas, duplices, que podem satisfazer a dinastia

de Agaménon, Orestes e Electra.

Em segundo lugar falou Diomedes, que € também um herdi da lliada, heréi mitico que
representa 0 modelo de coragem e um exemplo de eloquéncia arrebatador, é aquele da lingua, que tem
esse poder da palavra, dando uma opinido que é comedida entre 0s dois extremos, haja vista que tomara
a via média, enquanto uma emprega uma linguagem duplice que é Taltibo, Diomedes vai dividir o
auditorio em dois, vai fazer com que o auditorio oscile entre criminalizar Orestes ou ndo culpé-lo,
entdo observe-se que essas figuras sdo importantes para se pensar como funciona a parresia, por isso
importante considerar esses sujeitos, cada um deles, 0 modo como se comportam diante dessa fala
franca. Isso vai derivar no sentido em que parresia vai ter dessa tragédia e vai explicar a relacdo entre

a pratica parresiastica e democracia.

O terceiro, Cleofonte, € caracterizado por sua violéncia e audacia pelo fato de que é um argiano

ou ndo argiano e que foi imposto a forca na cidade, por isso que ele é argiano e ndo argiano, ele foi
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imposto na cidade voltamos a encontrar o problema do verdadeiro parresiasta, aquele que utiliza uma
boa parresia deve ser um cidaddo pleno, deve ser um cidaddo de cepa, nesse caso sua parresia é nao
instruida, grosseira, tosca, € uma parresia que ndo esta indexada a verdade, ela ndo € capaz de se
formar no logos sensato e que diga a verdade, apenas o que pode fazer simplesmente é ser capaz de

persuadir, entdo ele sé teria esse poder de persuadir ja que ele nao é do lugar.

E a dltima figura € o quarto personagem que é o social, que diz que sua carateristica € notavel
por trés pontos. E alguém que ndo tem uma aparéncia lisonjeira; é corajoso, em compensagdo tem
coragem fisica, aquela coragem do soldado daquele que é capaz de defender sua terra; também esté
pronto para participar das lutas oratérias, € de uma coragem militar contra os inimigos e uma coragem
civica diante dos rivais dos inimigos internos da cidade. A segunda razdo é por ele ser notavel, puro,
sem nddoa, € irrepreensivel também. Isso se refere a integridade dos seus costumes e a preocupacédo
que tem com a justica. E por fim, em terceiro lugar, por ele ser prudente, ter a qualidade moral e a

qualidade da coragem, séo as trés virtudes fundamentais tradicionalmente reconhecidas.

O exercicio do poder, portanto, nessa sociedade nem se da pelos que vagueiam na agora, nem
pelos que passeiam pela cidade, entdo, nem por aqueles que estéo representando o poder, nem portanto
por aqueles que estdo por 14 pela cidade sem se envolver muito. E em torno disso que giravam na
época muitos projetos de reformas que poderiamos chamar de reacionarios contra a democracia ou a
demagogia ateniense. Neste momento, ap0s essa confrontacdo dos quatro personagens, € muito
pertinente e oportuno perguntar: 0 que vai acontecer e como a assembleia vai decidir? Assim, 0s
chamados autourgés que sao aqueles que trabalham, com as préprias maos, a terra e estdo prontos para
defender a cidade acabam de falar e as pessoas de bem lhe davam razdo, ninguém mais pediu a palavra.
Entdo, Orestes adianta-se e faz ele mesmo a sua defesa. Eis agora o desfecho e veredicto: Orestes ndo
persuadiu a multiddo apesar de lhe dar a razdo, a vitoria foi para o outro para ouvir orador que se
dirigindo ao apoplético pedia a morte do seu irm&o e de si. Sendo assim, vejam que quem na verdade
teve uma voz que foi de fato ouvida e que por fim deu esse veredicto foi exatamente aquele que estava
sendo considerado ter todas essas qualidades, a de pertencer ao lugar que estava legitimamente

habilitado para falar e tinha todas as caracteristicas que foram apresentadas alhures.

Na sequéncia, Foucault (2010) vai desenvolver a ideia do circulo da democracia e da parresia.
Ele explica que “agora esse circulo positivo, constitutivo da boa democracia, entre a parresia e a
constituicdo da cidade estd agora se desfazendo. O vinculo parresia-democracia € problemaético e
dificil, um vinculo perigoso”, considerando que “uma ma parresia esta invadindo a democracia. E esse
problema da ambiguidade da parresia que é posta, que eu gostaria de abordar daqui a pouco”

(FOUCAULT, 2010, p. 159). Foucault discorre acerca desse tema em referéncia a préxima aula que
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ele vai ministrar (de 2 de fevereiro de 1983), em que ele constrdi a ideia do retangulo da parresia,
representado graficamente a seguir, o qual vai considerar alguns conceitos que sdo exatamente para

pensar na coragem que € uma das noc¢des importantes.

Figura 3 — Retangulo da parresia

Jogo da ascendéncia

Dizer a verdade (superioridade)

- Parresia

Democracia(igualdade) Coragem

Fonte: Elaborado pela autora

Em um vértice desse retangulo, a esquerda, ele fala da democracia e da igualdade que se
encontra dentro da democracia, representando que todos tém o direito de falar, resultando no que
chama de isegoria, a partir da qual todos tém o direito de falar. No outro vértice, no canto superior a
direita, tem-se 0 jogo da ascendéncia, da superioridade, pois, sabe-se que todos tém o direito de falar,
mas nem todos falam igualmente e as vezes um tem um destaque sobre 0 outro, que € essa ascendéncia.
Num outro vértice, representado pelo canto direito inferior, Foucault coloca a coragem, essa coragem
de dizer a verdade e o proprio dizer a verdade, que esta no canto superior esquerdo. Dai que sdo quatro
elementos que vao constituir essa parresia: democracia, 0 jogo da ascendéncia, a coragem e o dizer a
verdade. E disso que Foucault vai falar com bastante propriedade e que sera base para a discusséo
empreendida acerca da constituicdo da parresia a partir de Orestes, além de dar subsidios para se

pensar a democracia atual, em especial, no Brasil, discusséo que fago mais adiante.

Foucault lembra que, na época em que nos encontramos no periodo de fim de guerra do
Peloponeso, varias perguntas surgiram: como é que se analisa o que pode ser uma boa parresia? Quais
as condicdes de uma justa relagdo entre democracia e parresia? E como se explica que as coisas nao
funcionem e que entre parresia e democracia possa haver esses efeitos danosos que pudemaos constatar
e gue sdo denunciados no Orestes de Eripedes em 408 a.C (FOUCAULT, 2010, p. 160)? Foucault
mostra que esse dizer verdadeiro, essa democracia que tem que funcionar nesse lugar, de repente

resulta de algo que ndo corresponde ao esperado, o que foi 0 caso de Orestes que mesmo assumindo o
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dizer verdadeiro ndo foi ele que teve essa ascendéncia sobre os outros, mas outros modos de dizer,

com outros elementos que eram proprios do sujeito da parresia naquela sociedade democratica.

Sobre este jogo parresiastico, Foucault (2010, p. 162) lembra que a isegoria é o fato de todos
poderem falar em uma democracia e assegura que nao vai ser simplesmente em func¢éo do nascimento
da fortuna do dinheiro que vai ter o direito de falar, todos vao poder falar mas apesar disso, para a
participacdo nos negdcios publicos, 0 mérito pessoal é que vai garantir a alguns uma ascendéncia,

considerando ser bom que eles exercam, pois € isso que serd a garantia de sobrevivéncia da democracia.

A imagem de uma ma parresia que se desenha em Foucault (2010), que é justamente na obra
em que ele aborda o governo de si e governo dos outros, € a que ndo funciona numa democracia e nao
permanece conforme seus proprios principios, vai rondar os espiritos a partir da morte de Péricles, pois
este foi considerado um homem de bons ajustes parresia-democracia. Ele conseguia fazer esse
equilibrio. Atenas, depois da morte de Péricles, vai representar-se como uma cidade na qual o jogo da
democracia e 0 jogo da parresia, da democracia e do dizer a verdade, ndo conseguem se combinar e
se ajustar de forma que seja conveniente e que permita a propria sobrevivéncia da democracia. Entdo
esse é 0 grande impasse, ter uma sociedade que a partir dai comeca a se desenvolver de tal forma e que
muitos conflitos comegam a aparecer, muitos paradoxos, como ele se refere, por isso esbocar essa ideia

de uma ma parresia.

Foucault declara ter razdes positivas e negativas essa relacdo da parresia e democracia, € 0
lugar da critica em Atenas porque 1 aceitam a representacao dos proprios defeitos e faltas, mas s6 no
teatro e na forma de comédia, sendo importante pensar como Atenas vai representar essa politeia que,
fazendo um deslocamento para o tempo de hoje, possibilita perguntar acerca da nossa sociedade. No
Brasil, admitem-se criticas? Temos esse lugar de um Estado que admite essas criticas ou s6 o faz nas
comédias, no teatro, nas artes de um modo geral? Os atenienses ndo suportam nenhuma forma de
critica, livrando-se dos oradores ou dos homens politicos que jogam este jogo. Entdo o que acontece
com as nossas democracias? Elas também se livram desse jogo de pessoas que estdo nesse lugar de
critica, elas de certa forma admitem essa fala franca? Entéo, parresia-democracia ja ndo implica mais
uma na outra ndo, o porqué dizer-a-verdade é recusado, e isso é que da lugar a algo que é imitacdo do
dizer a verdade e esse falso dizer a verdade € precisamente o discurso dos lisonjeadores demagdgico,

da méa parresia que vem como moeda falsa, como destaca Foucault (2010).

Quanto as caracteristicas dessa ma parresia, cabe destacar que qualquer um pode falar e
exercera sua ascendéncia que ele chama de ascendéncia pervertida, o cidadao fala na medida em que

0 que ele diz representa a opinido mais corrente, quer dizer, ndo é de fato a fala franca, aquela que de
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fato representa o seu dizer verdadeiro, mas ele vai dizer aquilo que vai representar a opinido que esta
circulando, exatamente porque esse falso discurso verdadeiro busca garantir sua seguranga e seu
sucesso pelo prazer que causam em seus ouvintes, adulando-os em seus sentimentos e em suas
opinides. Entdo, este é 0 perigo dessa parresia, ou melhor, dessa relacdo de parresia com a verdade
que faz com que se acredite nas nossas democracias. Mas que democracias nés temos hoje? Foucault
(2010, p. 169) ressalta que “ndo é porque todo mundo pode falar que todo mundo pode dizer a verdade.
O discurso verdadeiro introduz uma diferenca ou antes esté ligado ao mesmo tempo em suas condic¢Ges
e seus efeitos a uma diferen¢a somente alguns podem dizer a verdade”. Entdo, quem pode dizer a
verdade? Quem estd autorizado a dizer a verdade? S&o esses 0s paradoxos da parresia. Foucault

reforca:

N&o pode haver discurso verdadeiro a ndo ser pela democracia, mas o discurso
verdadeiro introduz na democracia algo totalmente indiferente e irredutivel a sua
estrutura igualitaria. Mas, na medida em que ele é verdadeiramente o discurso
verdadeiro, em que é uma boa parresia, é esse discurso verdadeiro que vai permitir
que a democracia exista, subsista” (FOUCAULT, 2010, p. 169)

Entdo quando se coloca em pauta esse tema como problematico e perigoso, ndo significa dizer
0 contrario, que para ter democracia ndo se tem o discurso verdadeiro, pois ela de fato tem que ter essa
verdade, mas se deseja alertar para o fato de que a democracia ameaca a prépria existéncia do discurso
verdadeiro, pois se todos podem dizer e podem falar de determinados lugares e ndo de outros, passa a
existir no interior da prépria democracia o que ela traz como positivo e que a0 mesmo tempo pode

destrui-la.

Para melhor compreender como se da a relacdo de verdade e a democracia, proponho uma
leitura diagndstica de uma situacdo da atualidade. Parto do texto intitulado “A verdade e o paradoxo
da democracia”, de autoria de Miguel Poiares Maduro, do qual destaco o momento em que traz uma

atualizacdo da relacdo que é o foco, neste momento:

(...)E, no entanto, quanto as transformac&es no modo e meios da politica que mais se
fala hoje do problema da verdade na democracia, em particular em relagdo com o
papel das novas redes sociais € a dimensdo do fendmeno das Fake News. Quando a
internet surgiu foi vista como um instrumento de refor¢o da democracia: facilitava o
acesso a informacgédo e a mobilizacdo e participacdo dos cidaddos; aumentava o
pluralismo; e permitiria mesmo ultrapassar as barreiras de censura nacional onde
existissem. Hoje sabemos que esta promessa democratica nao foi totalmente cumprida
e que a internet também trouxe consigo novos riscos democréaticos. Hoje é, em grande
medida, possivel a um Estado autoritéario selecionar o que circula na internet como
acessivel aos seus cidadados, permitindo fazer da mesma um instrumento de controlo
ndo democratico. (MADURO, 2018)
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Nao tem como ndo relacionar uma discussdo que estd em Orestes, com a que se tem hoje no
Brasil. Temos um palco parresidstico no qual muitos se poem a falar, dos mais diversos lugares,
especialmente no espago midiatico: das conversas de WhatsApp as noticias jornalisticas dos mais
renomados jornais; dos depoimentos pessoais no Instagram as aceleradas producdes do Twitter. Esta
tem sido nossa pauta na politica nacional: a producao de (in)verdades, produzindo relagdes entre o
dizer verdadeiro e o espago democratico. Se ¢ democracia, tudo se pode dizer, a principio e por todos
que desejarem. E ¢ nesta constatacdo que também mora o perigo de sua ameaga. Na direcao disso,

Foucault declara:

Pois bem numa época a nossa em que gosta tanto de colocar os problemas da
democracia em termo de distribui¢do do poder de autonomia de cada um no exercicio
do poder em termos de transparéncia e de opacidade de rela¢do entre sociedade civil
e Estado creio que talvez seja bom recordar essa velha questdo contemporanea do
préprio funcionamento da democracia ateniense e das suas crises a saber a questdo do
discurso verdadeiro e da cesura necessaria indispensavel e fragil que o discurso
verdadeiro ndo pode deixar de introduzir numa democracia uma democracia que ao
mesmo tempo torna possivel se discurso verdadeiro e o ameaga sem cessar.
(MADURO, 2018)

Que razao se d4, entdo, para que no jogo democratico o discurso verdadeiro ndo prevalega sobre
discurso falso? Como é que no fim das contas, um orador corajoso, que diz a verdade ndo é capaz de
ser reconhecido? Essa pergunta que ficou atras da verdade, comeca a nos inquietar em relacao a pensar
qual a natureza da parresia, em determinados contextos. Em nosso cotidiano, em muitos momentos
talvez se possa perguntar por que que, muitas vezes, um discurso do verdadeiro ndo consegue
prevalecer sobre um discurso falso. E um tema extremamente atual, pois ultimamente ha uma
preocupacdo geral com essa relacdo verdade-mentira, com a producdo das Fake News e seu impacto
na politica e que tanto circulam hoje no pais. Sdo relacGes e temas para pensar seu funcionamento

dentro do Estado democrético ainda hoje.
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ION AND THE PARRHESIA OF PRESENT:
CLUES FOR INVESTIGATING THE PARRHESIA FROM ATHENS TO BRAZIL

Beatriz Souza Almeida (UNEB/CAMPUS I/PPGEL/CAPES/LABEDISCO/CNPQ)

RESUMO: Este artigo prop@e a discussdo sobre os estudos da parresia propostos por Michel Foucault em O
Governo de Si e dos Outros (2010) e nas Conferéncias de Berkeley (2013), a partir das tragédias de Euripedes,
sobretudo em fon. Compreendo o corpus de analise a partir da propria tragédia euripediana e também para
reportagens do Brasil da atualidade que servem como materializa¢&o dos discursos no que diz respeito a parresia
e a anti-parresia. Metodologicamente, proponho um estudo comparativo com base no proposto por Foucault
sobre a parresia para pensar no que constitui a anti-parresia, de Atenas e do Brasil contemporaneo. As analises
realizadas apontam para a questdo da cidadania como intrinseca ao exercicio da parresia, como também ao
exercicio da anti-parresia; essas duas formacOes discursivas do ato do dizer, verdadeiro e ndo verdadeiro
respectivamente, apresentam-se como ramificagdes para o principio que é a cidadania como direito.

PALAVRAS-CHAVE: Parresia; Anti-Parresia; Cidadania; Brasil; Atualidade.

ABSTRACT: This article proposes a discussion on the studies of parrhesia porposed by Michel Foucault in
The Government of Self and Others (2010) and in Berkeley Conferences (2013), based in tragedies of Euripedes,
especially in lon. I understand the corpus of analisys from the Euripedian tragedy itself and also for reports from
Brazil currentily that serve as the materialization of discourses with regard to parrhesia and anti-parrhesia.
Methodologically, | propose a comparative study based on Foucault's proposal on parrhesia to think about what
constitutes anti-parrhesia, in Athens and in contemporary Brazil. The analyzes carried out point to the question
of citizenship as intrinsic to the exercise of parrhesia, as well as to the exercise of anti-parrhesia; these two
discursive formations of the act of saying, true and not true respectively, are presented as ramifications for the
principle that citizenship is a right.

KEYWORDS: Parrehsia; Anti-Parrhesia; Citizenship; Brazil; Currentily.

82



PROMETEUS, Numero 41, Janeiro - Abril 2023 — ISSN: 2176-5960

Pelos caminhos sinuosos da Atenas e da parresia

Hoje, ouso me enveredar por caminhos do discurso que sao, ainda, limitados, atrevo-me a tentar
escrever uma discuss&o teorica sobre formas de linguagem e de dizer que ndo podem, de modo algum,
ser limitadas ou cercadas por uma teoria Unica. Nisto reside meu medo, anseio e é também o que me
movimenta. Atrevo-me a dizer, talvez, que Michel Foucault tenha tracado um caminho tdo sinuoso e
quase tdo indecifravel que ha riscos de ser um ponto fora da curva, mas é, sobretudo, um pensamento
para o hoje, o dia, 0 momento histérico, as formas de dizer que criamos. A coragem de dizer é do que

trata a parresia em sua magnitude, entdo ca estamos, arriscando nossas cabecas.

E verdade que, muito embora o exercicio da parresia implique a coragem de dizer a verdade,
que impligue no risco que se assume ao falar francamente, é em outros caminhos que irei buscar a
manifestacio da parresia como a fala direcionada a cidade e que sera direcionada ao si. E em Ion, de
Euripedes, e nas andlises e leituras feitas por Michel Foucault que ousarei descortinar as metades, 0s

minimos detalhes do que podemos entender por parresia nesta tragédia.

O ponto de partida que conduzira essa tragédia de Euripedes recaira em quem tem o direito, o
dever e a coragem de falar a verdade, de exercer a parresia, pois muito embora em lon a parresia
apresente uma configuracdo multipla, seu dever, direito e coragem de exercicio se apresentam para
diferentes personagens. O direito a parresia se desdobra a partir da cidadania, da autoctonia de Atenas,

mas o dever e a coragem da verdade surgem independentes da autoctonia.

Mas, pregressa as analises, é preciso compreender a narrativa de lon. Para isto apresento a
introducdo feita por Foucault para falar sobre a tragédia, vejamos:

A jovem Creusa é seduzida por Apolo. E seduzida por Apolo e possuida por ele nas
préprias grutas da Acrdpole, por conseguinte o mais perto do templo e do lugar
sagrado reservado ao culto de Atena. Ela é seduzida, possuida por Apolo nas entranhas
da Acropole, e concebe um filho que, por vergonha e para ocultar sua desonra, vai
enjeitar, abandonando-o. Esse filho desaparece sem deixar vestigios. Na verdade,
Hermes raptou o filho nascido dos amores de seu irmao Apolo e de Creusa. Hermes
o rapta por ordem do préprio Apolo, transporta a crianga em seu bergo para Delfos,
onde é deixado, sempre por Hermes, no templo. A sacerdotisa de Apolo, a Pitia, vendo
aquela crianca mas nao sabendo, por mais Pitia que fosse, que se trata do filho de
Apolo, acha que se trata de uma crianca abandonada, recolhe-a e faz dela um servidor
do templo. O filho de Apolo e de Creusa toma-se portanto um humilde servidor, que
vai varrer a entrada do templo. Esse filho, claro, é fon. Enquanto isso, Creusa, que
ninguém a sua volta sabe que foi seduzida por Apolo e teve um filho dele, é dada por
seu pai como esposa a Xuto. Ora, Xuto é um estrangeiro. N&o nasceu em Atenas. Ele
vem da Acaia, isto €, de uma parte do Peloponeso, mas foi casado com Creusa por
Erecteu. Porque durante uma guerra de conquista da Eubeia, Xuto ajudou o exército
ateniense, ajudou Erecteu. E, em recompensa por essa ajuda, Xuto recebe Creusa e
seu dote. Essa é a situacdo que Euripides apresenta ou faz Hermes apresentar no inicio
da pecga. (FOUCAULT, 2010, p. 75).
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Agora que conhecemos a histdria prévia de fon é que poderemos ver mais claramente a égide
extensa que delineia a parresia nesta tragédia. Michel Foucault apresenta trés eixos centrais para a
revelacdo da verdade em fon e o exercicio da parresia, vou me guiar por estes eixos sinuosos para
chegar em uma tentativa, também sinuosa, de conclusdo neste jogo de verdades labirinticas que € a

parresia.

Os eixos da verdade no jogo parresiastico de fon

Gostaria de iniciar essa discussdo com uma remissdo a outro trabalho para o que diz respeito
ao logos, isto porgue, como veremos mais adiante, a parresia vai se constituir também pelo exercicio
do logos na pdlis, isto &, pela fala franca e racional direcionada a cidade. Busco nessa remissdo me
enveredar sobre o primeiro eixo apresentado por Foucault em suas analises: o dizer verdadeiro que
parte do oraculo, ou dos deuses. No hiato que abro agora o logos “¢ a palavra de Deus, é o0 meio pelo
qual o Deus Pai fala aos homens, é por meio do Logos que ele, Deus, expressa as maximas para a
conduta dos fiéis através dos mandamentos” (MILANEZ, MOURA, ALMEIDA, 2021, p. 60), essa
primeira leitura é importante para compreender a parresia em fon porqué ao longo da tragédia
percebemos que o exercicio do logos, do dizer a verdade, o exercicio da palavra de Deus a humanidade
¢ obliqua, quase inexistente. Nestes termos, “a palavra de deus” deixa de ser o meio pelo qual deus
fala aos homens; em fon a comunicacgio, a descoberta da verdade que precisa ser direcionada aos

homens deve surgir diretamente da humanidade.

Veremos agora o desdobramento da configuracdo da parresia ateniense através dos eixos

apontados por Foucault em O Governo de Si e dos Outros.

Eixo I: Em lon, a palavra do oraculo ¢ indireta, apenas indica pistas para uma verdade que vai
ser desvelada somente ao final da tragédia; fon ndo responde diretamente & humanidade, como
Foucault aponta em O Governo de Si e dos Outros, a verdade é constituida em metades. E na
impossibilidade de Apolo em revelar a verdade que reside o problema do deus para com a verdade:
Apolo ndo pode desvendar a verdade ndo porque ndo conhece a verdade, mas sim, porque a verdade
que revelaria a sua filiagdo com lon revelaria também a falta do deus cometida, isto é, seu ato de ter
violentado, engravidado e abandonado Creusa nas grutas da Acropole, deste modo, “a resposta ndo
pode vir do deus, ndo por causa da estrutura do dizer-a-verdade oracular, mas porque o deus, que fez
mal teria de confessar que fez mal e superar a vergonha de sua ma a¢dao” (FOUCAULT, 2010, p. 83),

nesse interim, o dizer-a-verdade de Apolo é o dizer-a-verdade sobre si mesmo.
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Nessas margens, revelar a natureza de sua agédo através da verdade representaria uma forma de
confissao para Apolo, a confissao e obrigacéo de dizer a verdade que recai sobre a humanidade. Apolo,
ao revelar a verdade da situacdo, revelaria a verdade sobre si proprio, um empreendimento para o
conhece-te a ti proprio que ele recusa. Apolo ndo tem relagdo consigo, ele ndo carece da necessidade

de estabelecer relagdo consigo mesmo.

No entanto, a ndo obrigacao de dizer a verdade do oraculo, ou por parte dos deuses, é derrubada
ao final da peca, quando os personagens estdo com todas as metades da verdade em maos, mas nao
conseguem verbalizar a verdade: é a deusa Atenas que vem, enviada por Apolo, para finalmente dizer
a verdade sobre os acontecimentos. Por que Atenas, mesmo enquanto deidade, pode revelar a verdade
que ndo podia ser revelada por Apolo? Me parece que hd uma inversdo devido ao que Atenas
representa, isto €, ela é a deusa da razdo, da estratégia, da sabedoria, Atenas pode falar a humanidade

de um lugar que representa ela propria.

Eixo Il: Eis, entdo, que devido as meias verdades - ou meias mentiras, contados por Apolo,
outro problema se desenrola na tragédia: a cidadania de fon. E sobretudo a questao da cidadania de fon
que nos da o indicativo mais evidente da parresia nesta tragédia, porque fon se preocupa em agora ter
um pai, que ndo é um auténtico cidad&o ateniense e, portanto, ndo pode conferi-lo o direito de falar a
polis. fon sabe que Xuto, que s6 é ateniense por ter se casado com Creusa que é cidada auténtica de
Atenas, ndo pode Ihe dar como heranca o direito de desempenhar o papel que ele almeja na cidade,

entdo ele empreende-se em descobrir quem, afinal, é sua mée.

fon, apesar de n&o saber que o que Apolo disse a Xuto n4o era verdade, ndo se contenta com a
histéria mal contada, por assim dizer. Ele aceita Xuto como pai, mas ao ter a revelacdo que Creusa nao
é sua mde — afinal, ele se entrelaca na familia pelo lado oposto, questiona Xuto como e com quem
entdo foi concebido, ao que Xuto Ihe responde muito simplesmente que foi concebido durante rituais
com as ménades E importante ressaltar que Xuto ao dizer essa suposta historia da concepgéo de fon
ndo estd, de modo algum, tentando embromar lon; Xuto acredita verdadeiramente que fon foi
concebido dessa forma e ele toma essa historieta como verdade principal e irrevogavel. Acontece que

essa histdria inventada por Xuto acaba sendo a mazela que aflige lon, vejamos:

[...] ouve! Conta-se que a inclita Atena

autdctone é geracdo sem imigracdo, 590

onde cairei em posse de dois males,
sendo filho espurio de pai forasteiro,
e com a afronta, ficando sem forca,

serei chamado nada, ndo sendo nada. (Euripedes, 2016, 294, grifos da autora)
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O que enviesa a fala de fon aqui é a obrigatoriedade da cidadania ateniense para poder falar a
cidade. Foucault (2010, p. 93) explica: “Atenas ¢ pura de toda mistura estrangeira, quer dizer, todo
cidaddo tem de ter nascido de pai e mae cidaddos.”, isto é, para fon que é filho de um estrangeiro em
Atenas, e bastardo, que desconhece a origem de sua mae, jamais poderia possuir a cidadania de direito.
fon, nada, sendo nada como ele se autodeclara, representa entdo seu ndo-lugar na cidade de Atenas;

ele ndo tem direito de nascimento, tampouco direito politico.

Contudo, tudo que lon deseja é desempenhar um papel na cidade, um papel ao qual
aparentemente ele ndo tem direito. Foucault evoca as trés categorias de cidaddos para poder explicar
o papel desejado por fon. A primeira categoria diz respeito aos cidadios que nio tem capacidade
politica para defender a si proprios, embora por autoctonia tenham esse direito; sdo os cidadaos que
representam as massas, mas que apesar de seu contingente, demandam impoténcia politica. A segunda
categoria de cidadaos representa os chamados cidadaos de bem, aqueles que tem poderes e riqueza,
aqueles que o direito de nascimento lhes confere algum estatuto, mas também por serem sabios
(sophoi), escolhem n&o participar da politica. E a terceira categoria é a que interessa a fon; séo cidad&os
também poderosos e de bem, mas, que ao contrario dos sabios, manejam a politica e a razdo, estes
cidaddos manejam “tanto a logos como a polis; e sdo eles, claro, que representam a autoridade politica”
(FOUCAULT, 2010, p. 95). E por conta da funcio que a terceira categoria de cidad&os desempenha
que fon é privado de ocupar tal posicao; a fala & pdlis s6 podera partir daqueles que pertencem a polis,

pois 0 contrario representaria tirania do ocupante.

Eixo I11: Doravante, embora possa parecer um distanciamento da parresia, gostaria de me
deter sobre outra forma de dizer-a-verdade, conforme discutida por Michel Foucault em fon: trata-se
da confissdo. E verdade que, quando falamos em confissdo acessamos de imediato o paradigma
confessional cristdo, o ato de revelar a si ao outro, contudo, quero discutir a confissdo pelo modo como

ela é feita na tragédia de Euripedes.

A confissdo parte de Creusa, que apds ficar sabendo que Xuto pretende ludibria-la com a
origem de fon sente-se traida e enfurecida. A flria de Creusa é o que a levara a confissdo-verdade,
porque ao fazer sua confissdo ela revelara a primeira parte da verdade concreta sobre fon, nesse jogo
de verdade que nasce como confissdo, mas termina como uma parresia, uma parresia de ordem
pessoal, como aponta Foucault (2013, p. 34), pois a atitude de Xuto a destituiria do lugar que ela
sempre ocupou; no se trata de uma furia por ressentimento, mas porque ela sente que lon iria usurpar

seu lugar dentro da propria casa. Vejamos um fragmento de seu ato confessional:

[...] O tu, que modulas o estrépito
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septissono da citara, que ecoa
nos agrestes chifres sem vida
0s hinos sonoros das Musas,
6 filho de Leto, de ti farei 885
queixa perante este clardo.
Vieste-me com teus cabelos
cor de ouro, eu colhia créceas
pétalas nas dobras do manto
floridas com &ureo fulgor. 890
Os alvos punhos das méaos
tomaste-me ao leito da gruta,
gritando eu clamor por mae,
Deus no mesmo leito
seduziste sem pudor 895

com a gracga de Cipris.
Misera te gero o filho

que temerosa da mae
arremesso ao teu leito

onde misera as miseras 900
napcias tu me jungiste.
Oimoi moi! Ora se foi

pasto rapinado das aves

o filho meu e teu.

Misero, soas a citara 905
modulando os peas.

Oé! Digo filho de Leto

que distribuis vaticinio

no trono de ouro e na

sede no meio da terra. 910
Anunciarei a luz a fala:

16, i6! Mau amante,

que a0 Meu esposo

sem que recebas graga
instalas o filho em casa! 915
Filho meu e teu ignorado
roubado por aves se vai

ao sair das faixas da mée.
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Odeiam-te Delos e laureas

frondes e palmas ramadas, 920

onde santo parto te pariu

Leto nos jardins de Zeus. (Euripedes, 2016, p. 306-307)

Eis, entdo, que Creusa, enfurecida com Xuto, acaba revelando seu envolvimento com Apolo,
mas ainda sem saber que fon, a quem Xuto esta levando para casa como filho é 0 mesmo a quem ela
deu a luz nas grutas da Acropole. Creusa traz a luz parte essencial da verdade na tragédia, enquanto
outra parte continua obscurecida. Mas, sobre a confissdo de Creusa é preciso compreender como ato
de dizer-a-verdade em jogo que vai tornar-se parresiastico, pois “o ato de dizer a verdade e a confissao
estdo, de certo modo, entrelagados, pois o sujeito estabelece uma relagdo consigo e com 0 outro a quem
essa verdade esta sendo enderegada” (MILANEZ; MOURA; ALMEIDA, 2021, p. 75-76), ou seja,
Creusa, que dirige sua confissdo acusativa a Apolo, desvela a verdade do que os envolve, a0 mesmo

tempo que entrelaca fon neste jogo de verdade, amarra-o a essa confiss&o.

Entrementes, a confissdo de Creusa constitui-se como uma fala dupla, conforme Foucault
aponta (2010, p. 102) “uma cena de confissdo que se faz em dois registros: a confissdo blasfematoria,
a confissdo acusadora pronunciada contra Apolo; e, por outro lado, a confissao de certo modo humana,
a confissdo penosamente arrancada palavra por palavra”. Essa confissdo dupla é o que marca a linha
ténue do jogo parresiastico em fon, quer dizer, parte da reticéncia de Apolo em néo dizer a verdade
para Creusa que admite a verdade para si a0 mesmo tempo que acusa Apolo; e ela o faz publicamente,
sua confissdo que € de natureza pessoal, que parte pela sua incapacidade de suportar as injusticas que
Ihe afligem, escoa para a fala publica, politica. E em Creusa, finalmente, que vislumbramos a
formacdo, ou melhor, a transicdo de uma verdade que é originalmente privada interferir no ambito

publico, é a parresia agindo na polis.

Estes sdo os limiares para a interseccdo da parresia na tragédia de Euripedes: Apolo e seu
oraculo incapazes de exercer a parresia, obtuso por conta de sua culpa e vergonha; fon, que mais do
que tudo tem a necessidade de saber a origem de seu nascimento para poder exercer a parresia

livremente e, Creusa, que vivencia a parresia em sua forma mais pura e livre.

Todavia, embora 0s trés personagens representam a parresia em diferentes aspectos, apenas
fon e Creusa podem ser considerados personagens parresiastas. fon possui a parresia de nascimento,
embora ele ndo esteja ciente disso no comego da tragédia, possui a autoctonia necessaria para o
exercicio da parresia em Atenas, e é também um sujeito que ndo teme a verdade. Logo apos saber de

sua suposta filiagdo com Xuto demonstra preocupag¢do com sua origem materna, porque se preocupa
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com os assuntos que dizem respeito a pélis; fon tem a coragem necessaria & parresia, mas apesar disto
“ele ndo pode legal ou institucionalmente usar essa parresia natural com que ¢ dotado” (FOUCAULT,
2013, p. 30), pelo fato de desconhecer sua origem materna. E por conta deste desconhecimento que
fon €é levado a buscar sua origem materna, ndo porque afeto ou auséncia, mas por ser na mae que ele

espera encontrar seu direito a parresia.

fon ¢, a0 mesmo tempo, parresiasta e ndo parresiasta, uma vez que é privado de seu direito de
exercé-la; é privado porque Apolo, seu pai, Ihe nega o direito a verdade. lon vai buscar em sua mée o
direito de parresiastes, e é justamente ela que o concede, pois enquanto Apolo ndo tem coragem da
verdade, ndo age como parresiastes, Creusa sera capaz de revelar-lhe a verdade e liberta-lo para viver

a parresia.

Nessas margens, Creusa vivencia um outro tipo de parresia. Segundo Foucault (2013, p. 31)
“ela ndo usara a parresia para falar a verdade sobre a vida politica ateniense ao rei, porém para acusar
Apolo publicamente por sua ma conduta.”. Embora a parresia de Creusa ndo seja destinada a vida
politica, ela é direcionada a pélis, pois, afinal, é através da verdade dita por ela que fon podera falar a
polis; Creusa escolhe ndo falar a pdlis, mas ainda assim, fala publica e francamente como uma essencial
parresiasta. Creusa, assim como fon, escolhe a verdade e “a parresia parece ligada a uma virtude, a
uma qualidade pessoal, a uma coragem” (FOUCAULT, 2010, p. 68); essa escolha, essa coragem pela
verdade € o que caracteriza um parresiasta, acima do desejo pela verdade, por falar francamente, é a
coragem, a tenacidade destemida que da o direito a parresia. E, acima de tudo, € a falta desta mesma

coragem que caracteriza um anti-parresiastes.

Anti-parresiastes

Se, até agora, me atrevi a descortinar e desvendar os caminhos da parresia deixados por
Foucault, seguindo por essa estrada sinuosa e cheia de intersec¢fes, lango-me agora por uma rota
pouco iluminada e quase que inexplorada. Foucault deixa apenas uma pista na 22 Conferéncia
apresentada na Universidade de Berkeley, em 1985, ainda falando sobre a tragédia i6nica e referindo-

se especificamente a Apolo:

Apolo nédo fala a verdade, ele ndo revela o que sabe perfeitamente bem ser o caso, ele
ilude os mortais atraves do siléncio, ou lhe diz puras mentiras puras, ele ndo é
suficiente corajoso para falar por si s6 e usa seu poder, sua liberdade e sua
superioridade para encobrir o que fizera. Apolo é o anti-parresiastes. (FOUCAULT,
2013, p. 25)
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Enveredo-me desse ponto para tentar asfaltar uma estrada de pedra, encontrar limiares na
atualidade que possam aclarar esse caminho do que constitui um anti-parresiastes. Foucault, ao
apontar Apolo como anti-parresiastes, frisa a falta de coragem para com a verdade, sobretudo pela
énfase na palavra ndo. Dessa visada, comecgo a conjecturar que a ndo parresia inicie justamente pela
negacdo da verdade. Na tragédia euripediana, a verdade ja estava posta e esclarecida, quando fon e
Creusa se reconhecem como mée e filho e principalmente quando Atena vem como mensageira do
proprio Apolo para encerrar a tragédia com a revelacédo final da verdade. Mas Apolo sequer aparece,
negando a si e a humanidade o conhecimento da verdade, embora, como Foucault (2013) aponta, ele

seja o deus profético responsavel por trazer a verdade a humanidade.

Além da negativa, Foucault destaca que Apolo ndo é suficientemente corajoso para falar a
verdade, ele se omite, ndo fala a verdade mesmo quando € o Unico que a conhece inteiramente; Apolo
ndo fala sobre si mesmo, é impossibilitado de exercer parresia por ser um covarde. Ademais, mesmo
sendo conhecedor da verdade, quando tem a oportunidade de falar francamente, Apolo escolhe a

mentira, os subterflgios para esconder seus erros, ele ndo somente omite, como também mente.

Desta visada, entdo, discutirei, a partir do que Foucault delimita como caracteristicas anti-
parresiastas para Apolo, os alicerces que podem ser precipuos e constitutivos para a identificacéo de

anti-parresiastas na atualidade.

A Negacdo: principio primeiro no jogo contrario a verdade, a negacdo se estende como recusa
ao discurso verdadeiro. Ao negar a verdade o sujeito coloca-se numa posicdo de antagonista com o
dizer verdadeiro, com a ética social, com 0 compromisso com si proprio; as relagcdes que poderiam ser
estabelecidas entre a verdade e o si sdo desmanteladas em virtude da negativa imperativa. O sujeito
que ndo fala a verdade, ou ndo aceita a verdade de determinada situacéo, ou a nega por conveniéncia.
Um dos principios da parresia é “a livre coragem pela qual vocé se vincula a si mesmo no ato de dizer
a verdade” (FOUCAULT, 2010, p. 64), dessa assertiva entendo que a ndo parresia se configura pelo
livre exercicio da covardia e pela arbitrariedade de viver enclausurado pela verdade do outro, sem
nunca estabelecer consigo proprio uma relacdo. A Unica relacdo estabelecida pelo anti-parresiastes é
a dominacéo pelo outro, a soberania do outro sobre si. O sujeito anti-parresiasta nega o conhece-te a
ti mesmo por jamais permitir a relacdo do si com a verdade; ndo fala a verdade mesmo que lhe seja
essencial; nega a verdade mesmo que ela se apresente inequivoca e irrefutavel perante seus olhos. O

anti-parresiastes esta enclausurado e cego pela implicatura do néo.

A Covardia: “Os parresiastas sdo os que, no limite, aceitam morrer por ter dito a verdade”

(FOUCAULT, 2010, p. 56), os anti-parresiastes, ao contrario, se acovardam diante da verdade. A
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covardia da ndo parresia ndo permite com que o sujeito fale por si; 0 sujeito anti-parresiastes teme a
verdade, porque nela reside a delacédo das falhas, a dendncia do injusto, o lampejo da configuracéo do
si que rui ante a negacdo. O anti-parresiastes tem um compromisso com a falha moral, com a
desvirtude do discurso, com o desprezo pela fala franca e livre. A coragem da verdade é inalcangavel
para o sujeito anti-parresiastes, pois a coragem implica assumir os riscos que falar francamente fixa e
0 anti-parresiastes acovarda-se protegido por sua redoma de certezas inabalaveis e pela seguranca da
submissao ao discurso do outro. O sujeito anti-parresiastes cria peripécias para provar a si mesmo que
a covardia de seu discurso € por auto preservacao; a covardia ndo oferece riscos, € confortavel, segura

e previsivel.

A Mentira: a estratégia suprema do anti-parresiastes € a mentira, pois encobre 0s rastros da
verdade, poda a fala franca de seu exercicio livre e direto. A parresia pode ser entendida como “uma
espécie de formulagdo da verdade” (FOUCAULT, 2010, p. 61-62), pois trata da prerrogativa, da
afirmacdo e da execucdo da verdade; é um principio constitutivo. Para o anti-parresiastes trata-se,
portanto, da formulacio da mentira. E o desvio do discurso verdadeiro para uma alternativa que seja
confortavel ao sujeito em sua covardia e negacao da verdade; a mentira se estabelece como verdade
absoluta para o anti-parresiastes porque, ao dizer a mentira e acreditar que ela é verdadeira, o sujeito
pensa verdadeiramente estar dizendo a verdade (FOUCAULT, 2010, p. 62); para o anti-parresiastes a
mentira ndo € uma estratégia de desvio, é a verdade irrevogavel e inquestionavel. A mentira é o Gltimo
artificio para a ndo parresia; ela se estabelece como Fake News, violagdo de direitos, formas-saber que
contradizem os principios éticos e morais. A ndo parresia também se manifesta pela omissdo, pelo
siléncio. A mentira, omissdo ou siléncio perante a verdade instaura para o anti-parresiastes um lugar
de antagonismo ativo a verdade coletiva; é o desvio pelo beco estreito e escuro como alternativa a

verdade que se estende por uma avenida clara e movimentada.

Entre a historia e o hoje

Eis que ousarei descortinar agora, sob a luz cdncava da descontinuidade da historia, o
funcionamento possivel dos eixos que compreendem a anti-parresia no Brasil da atualidade. Falar de
atualidade, no sentido foucaultiano, significa sobretudo, realizar a diagnose do presente através da
dispersdo da historia em sua descontinuidade. E necessério interrogar, como fez Foucault em A Cultura
de Si (2015), o que somos enquanto fazendo parte desta atualidade, ou em outros termos, desvendar
os desdobramentos da historia em um empreendimento de ousar saber (sapere aude) a verdade sobre

0 presente em que vivemos. Me arriscarei a deslocar, nestes termos, a nogéo de anti-parresia da

91



PROMETEUS, Numero 41, Janeiro - Abril 2023 — ISSN: 2176-5960

tragédia lon para falar do Brasil da atualidade em uma tentativa de realizar um diagnostico do hoje e
apontar como 0s eixos da negacédo, da covardia e da mentira se calcam tdo firmemente na profusao

dos discursos que nos cercam.

O que quero propor, em Ultima instancia, é a compreensdo da atitude de anti-parresiastes com
uma vinculag¢do intimamente ligada a no¢do do acontecimento que “produz-se como efeito de e em
uma dispersdo material” (FOUCAULT, 1996, p. 57-58), ou melhor, a parresia e a anti-parresia estdo
no dominio do acontecimento em sua relagio com a dispersao histdrica dos discursos. E pela surgéncia
do acontecimento novo, que as formas de dizer, de enunciar, de praticar a parresia e a anti-parresia

séo diagnosticados no hoje, através de descontinuidade.

Destarte, seguindo por esses termos, gostaria de indicar um exemplo do que poderia ser lido
como anti-parresiastes; e falo, ndo de um sujeito, mas de uma rede de discursos que se constituem
pela anti-parresia. Para isto, apresento a seguinte reportagem publicada pelo site Aventuras na
Historia em 04 de dezembro de 2022:

Figura 1 — Noticia que nega resultado das urnas

AH WA WTCAS WATTIR]  CANSSAM SO | CORCRAEE

NEGAR O RESULTADO DAS ELEICOES,
BOLSONARISTAS DIZEM ATE MESMO QUE
LULA USA UM DUBLE

2000M™

Fonte: Aventuras na Histéria

Aqui, passo longe da imparcialidade, porque se isentar no discurso € assumir a posi¢do
vergonhosa de um anti-parresiastes. O que apresento com essa reportagem é a materializacdo da anti-
parresia, e, portanto, dos anti-parresiastas nas nuances que os constitui. Principio pelo enunciado do
titulo da reportagem “Para negar o resultado das elei¢Ges, bolsonaristas dizem até mesmo que Lula
usa um dublé”, fago énfase especifica no termo negar, porque é o que infelizmente vimos acontecer

desde o dia 01 de novembro de 2022 nos acampamentos em frente aos quartéis de todo Brasil: a
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negacdo. Ora, ndo se trata de uma negacdo a uma verdade individual, € uma negacdo de um fato, de
um pleito eleitoral que é o ponto maximo de um sistema democratico. Como podemos falar de
parresia, sem pensar nas formas como ela atinge a pélis? E como ndo falar da anti-parresia quando
ela esta agindo tdo fortemente contra a polis, contra a democracia? A negacdo dos bolsonaristas ao
resultado das urnas € isto: um atentado contra a democracia, é a violacdo do direito de fala franca e
livre. Os anti-parresiastas movimentam a anti-parresia em favor do que tomam como verdade: a

derrota é inconcebivel para estes sujeitos, ndo existe reflexdo para a verdade.

Para falar sobre a covardia dos anti-parresiastas, apresento um trecho dessa mesma
reportagem, a fim de melhor exemplificar um ponto essencial da covardia perante a verdade: a

seguranca da soberania do outro.

Figura 2 — Trecho de Matéria

AH MATERIAS NOTICIAS WEBSTORIES CURIOSIDADES BIOGRAFIAS CORONAVIRUS ASSINE PARCEIROS ~

Com uma vitoria com 50,9% dos votos — contra 49,1% de Bolsonaro —, Lula eleito
presidente desagradou uma parcela muito grande de brasileiros. Com isso, algumas

ocorreram em diversos estados,
além de inumeras publicacdes em redes sociais em favor de Jair Bolsonaro.

Fonte: Aventuras na Histéria

Apresento este trecho da matéria para falar da atitude anti-parresiasta veiculada a insurgéncia
de dizeres ligada ao acontecimento do pleito eleitoral como marcador do que é enunciado. Os anti-
parresiastes ndo podem falar por si, eles evocam ao outro, e seguindo por este deslocamento para a
Brasil atual, o outro refere-se ao entdo Presidente Jair Bolsonaro, aqui entendido com o soberano que
manipula os discursos que regem o grupo de anti-parresiastes. As “manifestagdes” feitas por eles
demandam a permanéncia da subserviéncia a seu mestre, pois ndo ha relacéo de si para si, ha a relacéo
do outro para o rebanho, ouso dizer que hd uma relacdo mestre-discipulo, contudo, deturbada, pois
nessa relagdo ndo ha objetivo do cuidado de si, ha o objetivo do cuidado da seguranca de se estar no
topo de uma relacdo de poder. Ha a covardia pela aceitacdo da fala franca. Ha o favorecimento, pela
covardia, de uma tirania. Os anti-parresiastas em questdo acovardam-se diante da verdade
incontestavel e buscam em seu lider soberano a justificativa para suas a¢des; ndo ¢ uma “manifesta¢ao”

pelo discurso que prevalece; ndo € por uma causa coletiva do grupo, é sempre pelo outro.

Ainda nestes termos, gostaria de me ater ao ultimo aspecto que considero relevante para a
formacdo do que entendo como anti-parresiaste: a mentira como Gltimo recurso. Ainda no titulo da

matéria j& podemos visualizar a natureza do artificio utilizado: a utilizacdo de um dublé que estaria
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ocupando o lugar do Presidente, mas, primeiro trarei outro trecho da reportagem para vislumbrarmos
os detalhes do funcionamento desse desvio a verdade em sua materialidade textual, para entdo apontar

como o desvio a verdade alastra-se ao corpo.

Figura 3 — Trecho de Matéria

MATENIAS NOTICOAS WIBITORSES CUNIDSIDABES BIDORASIAS COROMAVE

No entanto, entre to0as 35 publicacdes sobre Luls que surgiram, uma em espedfico
chamou bastante a atengao de Internautas tanto favoravels quanto Contranas ac

resultado das eleigles

Nela, era possivel ver uma foto do presidente eleito com -
Sendo que uUIMa O€ SU3S CaraTtensInas mais conhecidas € o fato de possulr apenas
QUALro dedos &M SUd MA0 SSquerda —. 0 que isvantoy Infundadas LEonas gF que Taves

0 POINKO Usasse um duble

Fonte: Aventuras na Histéria

A mentira, como Gltimo recurso, é arquitetada em minimos detalhes; ela ndo surge somente
como discurso da anti-parresia, é também manifestada na ordem do enunciado que compreende o
corpo, através da materializacdo de um dedo que Lula ndo possui. A formulacdo da mentira sai do

campo da especulacdo e invade o corpo, vejamos:

Figura 4 — Comparagdo entre fotografias

Fonte: Aventuras na Historia

Disponho, lado a lado, a foto original e a foto manipulada, com a adi¢do quimérica de um
quinto dedo. E a manifestacdo do beco estreito e escuro como saida a avenida iluminada; o desvio de

uma verdade que ndo poderia, sequer, ser questionada. A foto manipulada invade o corpo virtual de
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Lula em favor da realidade paralela criada pela mentira, invade o campo do discurso como Fake News
e 0S sujeitos anti-parresiastes a tomam como verdade absoluta. Trata-se da relagdo antagdnica com a
verdade, o desvio torto e sinuoso para ndo ir de encontro a verdade. A mentira emerge com a

necessidade da subserviéncia pelo governo do outro.

Ousei tomar apenas um entre tantos exemplos de anti-parresiastas; apenas uma formulacédo de
mentiras que, infelizmente, cercam o discurso verdadeiro; apenas um dos indmeros ataques ao
exercicio da parresia. Seja em Euripedes ou no Brasil do século XXI, os sujeito anti-parresiastes e
seus discursos permanecem, cada qual a seu tempo, cada qual com sua histdria. Assim como em Ion,
é preciso combater o siléncio conveniente, as mentiras, 0s discursos contrarios a verdade para fazer
prevalecer o exercicio da parresia livre e franca. Assim como na tragédia de Euripedes, Apolo € o
anti-parresiastes de fon, Jair Bolsonaro é o simbolo mor do anti-parresiastes na tragédia
contemporanea que estamos vivendo. Assim como Apolo, ele se cala e acovarda ante a verdade, faz

prevalecer a mentira através de seu siléncio, se esconde atras de suas falhas para nao as revelar.

Os sujeitos anti-parresiastes sao o pivo das tragedias que nos consomem. A ndo parresia é o
contrario do progresso, do avanco e da fala franca e livre; se a ndo parresia circula do mesmo modo
que a parresia ndo é pela liberdade dos discursos, mas sim, pelo rompimento com o verdadeiro, é a
valvula de escape, o oraculo obscuro pelo qual os covardes se expressam. A verdade, ao contrario da
ndo parresia, ndo pode vir do outro, ndo pode ser guiada por um mestre, como Foucault (2013, p. 25)
explica, “os seres humanos devem se conduzir por si proprio para descobrir a verdade e dizé-la”. Para
efeito de desfecho, o exercicio da parresia serd sempre cerceado pelo anti-parresiastes, esta mobil

mazela que ndo podemos jamais aceitar e sempre combater.

O meio do caminho

Vimos ao longo da discussdo empreendida como o exercicio da parresia esta tdo intimamente
ligado ao exercicio da cidadania, como ha um imbricamento da parresia com a democracia, seja na
Atenas de Euripedes com seus deuses, oraculos e templos, ou no Brasil da atualidade com presidentes,
elei¢Oes e atos antidemocraticos. Do mesmo modo que a parresia esta ligada a democracia, me parece
que o exercicio da anti-parresia também. Na Atenas de fon, para poder falar a p6lis lon reivindica seu
direito de nascenca, 0 exercicio da parresia esta relacionado ao seu pertencimento com o territorio. Ha
uma inversdo, portanto, no Brasil atual, porque vemos acontecer o desdobramento de uma anti-

parresia, porém que parte de um ponto comum com 0 exercicio da parresia. Os anti-parresiastes
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partem da reivindicacdo patridtica, de pertencimento e defesa do pais para instaurar suas inconcebiveis

mentiras.

E, entdo, a questdo da cidadania que impulsiona os discursos de parresia em ion, e de anti-
parresia no Brasil. O fato da parresia circular como discurso livre e verdadeiro ndo impede, ou, impde
limites para a circulacdo também livre da anti-parresia: sdo duas ramificacdes proporcionadas pelo

exercicio da cidadania.

No Brasil, infelizmente, um exercicio controverso da cidadania, um exercicio democréatico que
busca invalidar a democracia, censurar a fala livre; um exercicio de cidadania anti-parresiastico até o
altimo fio. Apesar disto, a parresia, o discurso verdadeiro prevalece soberano. Sob o risco de perdemos
nossas cabecas, ou nossos direitos, para fazer prevalecer a verdade, sequimos aos trancos e barrancos
por esse caminho tortuoso. Aqui, ndo quero esgotar discussdes, espero, na verdade, abrir um atalho
menos sinuoso que o caminho original, mas ainda com muito a ser pavimentado. E no caminho da
parresia que temos de seguir para entender nossas relacdes hoje e para entendermos também o amanha;
buscar entender no ontem através da genealogia onde esse caminho foi aberto primeiro para entéo

seguirmos, sempre, N0 percurso oposto, pois no meio do caminho héa a anti-parresia.
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RESUMO: Este artigo trata de dois eixos epistémicos, a saber, a questdo da parresia em Foucault e a questao
da relacdo mestre-discipulo no estoicismo. Para tanto, propomos a problematizacéo das dimens@es histérico-
filosoficas que circundam a relagéo entre mestre e discipulo sustentada pelos conceitos gregos: conhecimento
de si (gnéthhi seauton) e cuidado de si (epimeleisthai seauton). Mostramos como a coragem da verdade emerge
dessa injuncdo, atravessando o governo do outro. Essa articulagdo nos lanca a uma hermenéutica de si, 0 que
nos permite refletir sobre modos parresiasticos de nosso tempo.

PALAVRAS-CHAVE: Parresia; Mestre-Discipulo; Conhecimento de Si; Cuidado de Si; Governo do Outro;
Hermenéutica de Si, Verdade.

ABSTRACT: This article deals with two epistemic axes, namely, the question of parrhesia in Foucault and the
question of the master-disciple relationship in Stoicism. Therefore, we propose the problematization of the
historical-philosophical dimensions that surround the relationship between master and disciple supported by the
Greek concepts: self- knowledge (gnéthhi seauton) and self-care (epimeleisthai seauton). We show how the
courage of truth emerges from this injunction, through the government of the other. This articulation launches
us into a hermeneutics of the self, which allows us to reflect on parrhesiastic modes of our time.

KEYWORDS: Parrhesia; Master-Disciple; Self-Knowledge; Self-Care; Government of the Other; Self-
Hermeneutics; Truth.
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A parresia e 0s entornos do sujeito

Pensar de modo foucaultiano sobre as dimensdes historico-filosoficas que compdem a relacédo
mestre-discipulo, sustentada pelos termos: conhecimento de si (gnéthi seauton), que passa pelo
cuidado de si (epimeleisthai seauton), é levar em consideragdo a afirmacéo de Foucault (1988, p. 267),
ao nos dizer que “nos textos gregos e romanos, a injungdo para conhecer-se a Si mesmo esta sempre
associada aquele outro principio que ¢ o cuidado de si”. Tal movimento se desdobra no governo de si
e do outro, nos lancando, assim, em uma hermenéutica de si, na qual a verdade estd vinculada a
liberdade frente ao processo de constituicdo de si. Considerando que esse percurso esté alicergado por
um ato de coragem, discutido por Foucault a partir dos antigos, sob o conceito de parresia (toppnoia),
significa dizer, lidamos com uma coragem auténtica e irrevogavel ndo sé de dizer a verdade, mas de

encarna-la na prépria vida.

No que Foucault compreende como parresia, ha a proposta de uma guinada que estabelece
como ponto de partida o ethos grego, fazendo surgir o problema da constituicdo de si que,
consequentemente, acaba se desdobrando em praticas de saber. Para ele, € da relacdo do sujeito consigo
mesmo e com 0 outro que emerge a parresia, anunciando-se e estabelecendo-se por meio de verdades
passivas de serem contestaveis, mas que, principalmente, acabam por se manifestarem em praticas de
liberdade. Essa formacdo aponta para uma certa ideia de governamentalidade, que vai nortear a
constituicdo de si alinhada a verdade, colocada a prova exaustivamente, a partir daquilo que o outro
tem a dizer e a partir da conversao a si, por meio de um movimento ascético-filosofico, viabilizado
pela vontade de verdade que, a0 mesmo tempo, se enuncia como desafio, abrindo horizontes para se

fazer da sabedoria um modo de vida.

Esse individuo que se vé impelido a constituir-se a si a partir da parresia, torna-se responsavel
pela propria felicidade em suas praticas de constituicdo daquilo que toma como verdade. Para manter
o foco sobre sua prépria vida fazendo uso do saber, conhecendo-se a si, 0 outro e 0 mundo a sua volta,
busca aprender e colocar em pratica as técnicas pelas quais fardo com que sua relacdo com o outro
venha a colaborar com a relacdo consigo, sem limita-lo em sua liberdade enquanto sujeito que governa
e é governado. Foucault esclarece que tais questdes tratam de técnicas de suma importancia e sobre

elas vai dizer que

As técnicas que determinam a conduta dos individuos, os submetem a alguns fins ou
a dominacgéo que objetivam o sujeito. As técnicas de si, que permitem certo nimero
de operacdes sobre seu corpo e sua alma, seus pensamentos, suas condutas, seu modo
de ser; transformar-se a fim de atingir certo estado de felicidade, de pureza, de
sabedoria, de perfeicdo ou de imortalidade. (FOUCAULT, 1988, p. 266)
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E possivel notar a partir da fala do filésofo francés, que as técnicas de si n3o se asseguram sem
a coragem de pratica-las como uma verdade a ser alcangada e vivida. Elas se atravessam, e, essa
objetivacdo do sujeito mencionado por Foucault, também passa pela subjetivagdo numa postura de
resisténcia diante da dominacdo. H4, entdo, um atravessamento desses jogos de verdade que se
insinuam no seio das praticas de poder e saber, sob tensdes e pressdes constantes. Nesse sentido, a
parresia também esté ligada diretamente as praticas de saber e poder, no que se refere ao governo de
si e do outro na relacdo mestre e discipulo, fazendo parte de uma técnica de si bem especifica, que

interessou tanto aos gregos quanto aos helenistas.

Nas técnicas parresiasticas que compdem a constituicdo de si, conforme a coragem de se
buscar a verdade a partir do conhecimento de si, o discipulo se depara com o desafio de se submeter
ao outro, o que exige dele também um posicionamento. Frente a este quadro, o interesse de Foucault
(1988, p. 266) esté justamente em “fazer uma histoéria da organizacdo do saber tanto no que concerne
a dominagao quanto no que concerne ao si”’. O que compete a este sujeito, que se encontra confrontado
pelo outro, é se posicionar favoravel ou ndo ao que lhe é proposto pelo mestre; porém, ndo ha como se

esquivar ou se omitir diante da responsabilidade pela sua prépria constituicdo enquanto sujeito.

Faz parte desse manejo de praticas a liberdade individual de decisdo, que é intransferivel, que
exige muita coragem e que, em muitos casos, pode custar muito caro, e, a depender do que se estad em
jogo, a propria vida, em detrimento da verdade que se acredita e que de igual maneira, se vive.
Lembramos aqui Socrates®® e Séneca®! que em um gesto parresiastico morreram em nome da verdade

que ensinavam e acreditavam.

30 «“S¢crates sofreu condenagiio a morte por ser julgado como infrator das leis que definiam o que era verdadeiro em sua
época. O fato de confrontar aquilo que era considerado como verdade e impelindo os jovens a fazer o mesmo, o obrigou a
decidir em renunciar a suas convicgdes e continuar vivendo mesmo em exilio ou acolher a morte como o pre¢o a pagar por
ndo se deixar levar pela ordem falaciosa imposta. Assim, entre as op¢des oferecidas, ele escolheu morrer e manter sua
postura enquanto homem que faz da filosofia um modo de vida. Suas palavras diante da sentenca aplicada foram: —
Cidaddos! Tanto aqueles que dentre vos induzistes as testemunhas a perjurarem, levantando falso testemunho contra mim,
quanto os que vos deixastes subornar, deveis, de forga, sentir-vos culpados de grande impiedade e injustica. Mas eu, por
que haveria de crer-me empequenecido se nada se comprovou do que me acoimam? Jamais ofereci sacrificios a outras
divindades [...]. Quanto aos jovens, seria corrompé-los, habitué-los a paciéncia e a frugalidade? Atos contra os quais a lei
pronuncia a morte, como a profanacdo dos templos, o roubo com efracéo, a venda de homens livres, a trai¢do a patria, meus
préprios acusadores ndo ousam dizer que os haja cometido. Surpreso, pois, pergunto a mim mesmo qual o crime por que
me condenais a morte. [...] Estou certo que tanto quanto o passado, me rendera o porvir o testemunho de que nunca fiz mal
a ninguém, jamais tornei ninguém mais vicioso, mas servia 0s que comigo privavam ensinando-lhes sem retribuicéo tudo
o0 que podia de bem.” (XENOFONTE. Apologia de Sdcrates, 1987, p. 164).

31 Séneca era tutor do imperador Nero, que por algum tempo tentou persuadi-lo a agir conforme a sabedoria e ndo conforme
a ansia por poder. No entanto, o imperador desconfiado de algumas conspiracfes do estoico contra seu império, e pelo fato
de o fil6sofo ndo ser condescendente com suas decisdes tiranicas, ndo hesitou em condena-lo & morte. Assim, Séneca foi
obrigado a cortar os préprios pulsos em praga publica, porém, aceitou morrer com serenidade, pois considerava que viver
longe da virtude proporcionada pela sabedoria seria 0 mesmo que nao viver.
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As trés fases da parresia na relacdo mestre-discipulo

Nessa esteira que implica as nuances que tensionam o jogo parresiastico de dizer e viver a
verdade, na qual se acredita e se defende, pautada pela sabedoria, podemos considerar que a relagéo
mestre-discipulo se baseia num enfrentamento de si e com o outro, a partir de técnicas assimiladas ou
até mesmo rejeitadas nesse processo de conhecimento, entretanto, sem comprometer a liberdade dos
envolvidos de fazer suas escolhas individuais. Conforme o discipulo se expde e se abre ao mestre, se
estabelece um confronto continuo, num movimento dindmico de constituicdo de si, dado a ver na
parresia que se desenrola em trés fases: a primeira, de abertura e exposicao da propria vida por parte
do discipulo, que ocorre a partir de uma relacdo de amizade e confianca. A segunda fase acontece
mediante a resposta persuasiva do mestre face ao que acessou de seu discipulo, estabelecendo entéo
um dialogo que deve ser pautado pela razdo e ndo por interesses individuais. Por fim, a terceira fase,
diz respeito a tomada de decisdo do discipulo que pretende a verdade por meio de sua coragem de

verdade e da Askesis®2.

A primeira fase ocorre quando o discipulo procura o mestre e abre sua vida, sua historia, seu
intimo, e, para que isso ocorra, é imprescindivel que se estabeleca, para além da relagdo mestre-
discipulo, uma relacdo de profunda amizade, o que significa dizer, uma relacdo de plena confianca.
Além deste vinculo, o discipulo deve estar motivado por si mesmo pela vontade de se conhecer com
autenticidade, assumindo a responsabilidade e a coragem de dizer a verdade sobre si e de se expor sem
reservas, sem desconfiancga e, principalmente, disposto a dialogar despido de qualquer tipo de vaidade
e arrogancia. No que se refere especificamente ao modo senequiano de pratica da parresia,

especialmente em suas cartas. Foucault observa que

Para Séneca, a verdadeira vida é a vida que a gente deve viver como se estivesse
sempre diante do olhar dos outros em geral, mas sobretudo e de preferéncia diante dos
olhos, do olhar, do controle, do amigo, 0 amigo que é ao mesmo tempo o guia exigente
e a testemunha. Para Séneca, a prépria pratica da correspondéncia, da troca de cartas,
tornando presentes um ao outro o autor da missiva e seu destinatario, tinha
precisamente esse papel de por de certo modo a existéncia dos dois correspondentes
ante o olhar de cada um deles, cada um ante o olhar do outro. (FOUCAULT, 2011, p.
221-222)

32 A palavra grega remete ao que se entende por ascese (&oknoig), também considerada como um conjunto de exercicios
ou préticas espirituais, que derivam do termo doxéw, "exercitar") referindo-se as técnicas que pretendem colaborar para o
progresso espiritual, minimizando ou mesmo sanando as ddvidas a partir do controle dos préprios impulsos destinados as
paixdes e aos vicios.
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E, portanto, nessa atmosfera de amizade, sem perder de vista 0 compromisso com a verdade,
enquanto mestre e discipulo € que se coloca a prépria vida a prova, passando-a por um exame
minucioso do outro. O discipulo escreve sobre si para ser lido, para ser conhecido pelo olhar alheio,
visando se reconhecer pelo préprio olhar e ter uma outra possivel perspectiva sobre os impasses da
vida. Alias, conforme Foucault menciona, essa revisdo de si acontece também com o mestre, a partir
desse jogo de olhares que se cruzam por meio das cartas e que possibilita ambos examinarem suas
respectivas experiéncias de vida e questionar aquilo que ambos consideram como verdade,

subjetivando a propria vida a partir da coragem de enfrentamento de si por meio do outro.

Uma vez que o mestre responde a carta de seu discipulo, e este, por sua vez, toma conhecimento
das orientacdes sugeridas, se estabelece entdo um dialogo epistolar e, assim, é chegado 0 momento de
se passar para a segunda fase, que diz respeito ao enfrentamento de opinides dado a ver no jogo
parresiastico de saber-poder. Nesta fase, discipulo e mestre se veem um ao outro em suas cartas e,
conectados pela palavra escrita, poderdo discutir, contestar, concordar, repensar suas ideias,
posicionamentos e atitudes em relagdo aos temas colocados em pauta, sem perder de vista, contudo,

que prevalecera sempre a decisdo baseada na razdo e ndo em seus impulsos.

Cabe ao mestre persuadir seu discipulo das melhores decisfes a serem tomadas diante de cada
situacdo. Ao discipulo, cabe refletir e decidir se o que foi colocado pelo mestre é pertinente ou nao ao
seu interesse, ao seu modo de vida e aos seus objetivos, assumindo total responsabilidade sobre a
decisdo final no que se refere ao tema discutido, que refletira diretamente sobre sua propria vida. A
exemplo, as cartas senequianas sao pautadas pela persuasdo, que toma como base a acdo moral
fundamentada na razdo e em hipétese alguma em meras imposicdes de ideias. Como Séneca mesmo
esclarece na carta LXVI, na qual ele trata sobre os varios aspectos da virtude com seu discipulo Lucilio,
reforca sua postura enquanto mestre e aponta para 0 modo como deve se estruturar a relacdo entre um

mestre e um discipulo estoico:

Direi: porque nada que € feito de modo constrangido e coagido é digno [7]. Todo ato
digno é voluntario. Acrescente ao ato relutancia, querela, rodeios, medo, o ato perde
0 que tem em si de melhor: aprazer ao agente. Ndo pode ser digno o que ndo é livre,
(17) pois temer é ser escravo.[8] (SENECA, Carta LXVI — Dos vérios aspectos da
virtude)*

33 Traducdo do latim para o portugués de Aldo Dinucci em sua obra Lcio Aneu Séneca: Cartas Selecionadas (2020). Do
original: Dicam, quia nihil, quod arcte et coacte fit, grave est. Omnis actus dignus voluntarius est. Adde pigritia, iurgia,
ambages, metus, actus amittit optimum per se: voluptas agenti. Dignum esse quod non est liberum, (17) servum enim
timere est.
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Observa-se diante dessas palavras, que esta fora de cogitacdo a coercdo, a imposicdo, 0
adestramento, o constrangimento e o autoritarismo na relacéo estoica mestre-discipulo. O jogo saber-
poder que se vislumbra na relacdo estoica mestre-discipulo, se inicia com a persuasdo movimentada
pela razéo e se plenifica com a liberdade individual e intransferivel na qual, o mestre ndo pode e ndo
quer tomar a decisdo final pelo seu discipulo. A verdade sO serd contemplada se for buscada e
assimilada com liberdade. O governo do outro nessa perspectiva senequiana vai muito além daquilo
que conceitualmente Ihe caberia, pois, para Séneca, dirigir, orientar e governar o outro ndo significa
priva-lo do governo de si, da liberdade de escolha e decisdo sobre a propria vida. Para além de ser
aquele que orienta, ele se torna mediador entre seu discipulo e a sabedoria e, para isso, € necessario
que o mestre se cologue como amigo e ndo soberano de seu discipulo, conforme Foucault observou

em Séneca.

As palavras do mestre nem sempre soardo agradaveis ao discipulo, mas o que deve prevalecer
é a razdo acima de qualquer tipo de opinido, afinal, assim que se desenvolve o trabalho de um mestre
estoico sobre seu discipulo, e, é assim que um discipulo estoico deve se pautar, observando o logus
presente nas instru¢fes do mestre. Esse tipo de atitude evita que a vaidade, a arrogancia e a teimosia
ocupem espacos e se desenvolva nessa relagdo. Uma vez que ambos estdo focados no conhecimento
de si que se desdobra na verdade de si, em consonancia com o universo, a grande questdo deixa de ser
simplesmente apontar erros, mas adquirir a sabedoria necessaria para saber viver e viver bem. Nesse
sentido, a decisdo deve estar voltada para este objetivo, agir conforme a razdo, pois assim se evitara
erros e a verdade prevalecerd de maneira robusta e sempre livre para ser questionada e colocada a

prova.

Apds essa troca de missivas, nas quais discutiram as questdes colocadas, é que se passa para a
terceira e Ultima fase, a do retorno a si, o que significa dizer, converter o olhar e a atencao para dentro
de si, para a propria vida e dar inicio ao processo de governo de si. Tal gesto requer coragem e
compromisso com a verdade, da qual e pela qual se decide viver. Nesta fase, o discipulo tem
oportunidade de refletir com calma, de repensar o que escreveu e o que foi escrito pelo mestre, reavaliar
0s pontos de concordéncia e discordancia, para que assim possa fazer as mudancas necessarias caso
considere pertinente, no que se refere aos seus habitos, as suas verdades, as suas posturas diante dos
temas debatidos. Esta ultima fase perdura por toda vida, findando-se apenas com a morte, pois diante
de qualquer davida que venha surgir no decorrer deste retorno a si, o discipulo ndo s6 pode como deve

voltar ao mestre e solicitar novamente ajuda.

E neste momento que o discipulo d& os primeiros passos para assumir o governo da propria

vida. Ciente da necessidade de cuidar de si, ele prioriza a agdo governada pelo senso ético dado a ver
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por meio de uma atitude ascética e parresiastica. Neste encal¢o o discipulo constata, avalia, pondera
e decide com base naquilo que aprendeu do mestre sob a projecdo de uma governamentalidade
fundamentada na raz&o. Um trabalho estético de si para si, no qual seu fruto é o conhecimento de si
por meio da verdade que se acessa, Se experimenta, se critica, se subjetiva e se coloca a prova num

movimento continuo e corajoso. Foucault destaca ainda que

Esta constatacdo converte a estética da existéncia em um modo de ver a ética, que tem
como caracteristicas a critica e a experimentacdo: os sujeitos refletiam sobre suas
praticas e condutas, associavam essas reflexGes as suas atividades realizadas
diariamente e, além disso, buscavam uma transformacéo de si mesmo. Ou seja, 0
trabalho estético era atravessado pelo exercicio de buscar relagdes do sujeito consigo
mesmo, 0 que tornava o principio do cuidado de si fundamental para um
conhecimento de si: o individuo ndo poderia mudar seu modo de ser no mundo sem
alterar seu ethos (FOUCAULT, 1994, p. 749).

Nesse ethos a luz do estoicismo pela qual a askeésis torna-se o principal meio para se aproximar
daverdade, a parresia é a base da relagdo estabelecida entre mestre e discipulo, despertando o interesse
pela busca da verdade e pelo governo de si no encorajamento da conversdo a si e, principalmente,
persuadindo diante de suas proprias convic¢des que podem prejudicar e obscurecer o olhar para dentro
de si. Para o mestre estoico é imprescindivel fazer com que seu discipulo se sinta como o principal
responsavel pelo governo e pelo cuidado de si, ndo transferindo em hipétese alguma a responsabilidade
de si para o outro, seja ele quem for e o quanto sabio for. E, pois, através desse compromisso com a
sabedoria, que o estoicismo encontrou o caminho pedagdgico a ser trilhado e difundido na busca
constante pela verdade, por meio de um movimento hermenéutico e ascético, voltado para a vida numa
perspectiva universal, fazendo com que o individuo consiga se constituir enquanto sujeito, sem perder

de vista sua conexdo com a natureza da qual também faz parte.

A abertura para uma askésis estd comprometida com varios aspectos da parresia. Primeiro,
com o conhecimento de si, ha qual a verdade ndo € instaurada a ferro e fogo, mas discutida e renovada,
a medida que vai se galgando os degraus das técnicas de si. Segundo, no encadeamento das técnicas
de si e sua colaboracdo com o cuidado de si através do dialogo persuasivo e de uma pedagogia
inclusiva. Terceiro, esses pontos estdo alinhados a tradi¢do filosofica, refletidas nas praticas de
governamentalidade dos gregos aos helenistas. E, aqui, chegamos ao modo como Foucault (2004, p.
264) entende todo esse trajeto ascético, asseverando que “0 conhecimento de si e 0 ascetismo estéo
enraizados nesta tradicdo multissecular do cuidado de si, sendo o cuidado de si, na cultura greco-

romana, uma ideia, um preceito, uma atitude e uma técnica; uma matriz pratica da experiéncia de si”.
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Averiguamos, portanto, que a liberdade e a responsabilidade do discipulo e do mestre durante todo
esse processo, que a proposito € intransferivel, , entretanto, compartilhada e fortificada através do
amadurecimento que vai se adquirindo ao longo dessa relagdo, transformando suas vidas e fazendo
nascer, em alguns casos, como em Séneca e Lucilio, uma amizade longeva, enraizada numa ascese

comprometida com a parresia, pautada por principios éticos e filosoficos.

Quanto ao mestre, o status de sua funcdo propriamente dito, que lhe daria algum tipo de
privilégio pelo fato de ocupar tal posicdo e exercer o poder enquanto aquele que orienta, ndo passa de
um instrumento a servico da sabedoria. Toma-se, portanto, a figura do mestre estoico como aquele que
compartilha, que cuida, que governa, mais do que aquele que possui algum tipo de poder em relacéo
ao outro. Compreendemos, desse modo, o ato de cuidar e governar como principal método utilizado
para despertar o discipulo para o governo de si, bem como colaborar para que também o mestre olhe
para si e busque sempre aperfeicoar o0 modo como se governa e como cuida de si mesmo. A coragem
de verdade pela qual o agir do mestre se pauta serve como exemplo ao discipulo que, por sua vez, se

sente motivado diante do modo de vida de seu mestre a ser também um parresiasta.

Assim, torna-se de suma importancia voltar a pontuar que da primeira a Gltima fase desse jogo
de saber-poder, na qual vislumbramos o cenario estoico da relacdo mestre-discipulo que tem como
objetivo a constituicdo de si, 0 mestre participa ndo somente como aquele que instrui, como aquele
que vai persuadir e apresentar, com base em suas experiéncias de vida, com aquilo que sabe, com 0
préprio exemplo e com o exemplo de outros mestres, mas também, por sua vez, como aquele que
também se coloca a prova, se examina e se questiona. Diante da exposicao de seu discipulo, 0 mestre
também se sente persuadido e vé a necessidade de voltar-se a si, fazer essa conversao a si e repensar a
prépria vida, se questionar sobre aquilo que pode ser mudado, melhorado ou mesmo abandonado. A
coragem de verdade estd em constante movimento de provocacdo e, consequentemente, ndo passa

somente pelo discipulo, mas também pelo mestre que vai se expor, se questionar e se posicionar.

Trata-se de uma relacdo de troca de experiéncia, uma relacdo parresiastica e dinamica na qual
os envolvidos ndo se sentem e nem se colocam como superior ou melhor que o outro; ao contrario,
nessa relacdo mestre-discipulo, o primordial é preservar a liberdade de subjetivar a propria verdade a
partir do que o outro tem a dizer, sem perder de vista a sabedoria estoica, na qual os envolvidos trazem
como interesse incomum a vontade de verdade. Ou seja, a vontade de se examinar do melhor modo,
de lapidar essa verdade, de viver conforme essa verdade, considerando, sobretudo, que essa verdade
esteja alinhada a sabedoria de vida ensinada no seio da filosofia estoica. O saber estoico esta revestido
de uma razdo que resgata os respectivos envolvidos a uma relagdo harmoniosa com o kdsmos, com a

natureza, com 0 universo.
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Conhecer-cuidar: ato politico-filoséfico no jogo parresiastico da relacdo mestre-discipulo

As préticas de conhecimento e cuidado de si vao se moldando a medida que séo aplicadas.
Desde os gregos elas sdo atualizadas conforme as necessidades apresentadas pelo discipulo, seguindo
o critério filoséfico vigente, sendo direcionado pelo mestre, que tem por objetivo fazer com que o
discipulo assuma a responsabilidade para com a prépria vida, para além de simplesmente ser
subserviente as suas palavras. Nesta perspectiva, procurar 0 mestre para receber orientacbes nédo
significa transferir o compromisso sobre suas decisdes e sobre seus atos no que diz respeito aos seus
posicionamentos diante de si e do outro. Se, por um lado, é imprescindivel ocupar-se de si para se
conhecer melhor, em propor¢do semelhante, € necessario se conhecer cada vez melhor e com mais
profundidade para cuidar melhor de si, a fim de adquirir autoridade e disciplina respaldadas na tékhne

(técnica) de governo sobre as decisfes a serem tomadas na vida.

Sobre as antigas técnicas da cultura grega adotadas pela filosofia - que se referem ao gnéthi
seauton (conhecimento de si) e epimelol heautol (cuidado de si), exercicios pelos quais o individuo
se dedicava a ocupar-se consigo mesmo -, Foucault volta aos gregos e observa que essas praticas
estavam mais ligadas as questdes politicas de poder e privilégios, no sentido de quem tinha condic¢Ges
econdmicas o suficiente para se dispor de tempo e dedicar-se, assim, a cuidar de si. Nesses termos, o

filosofo francés vai destacar que

A necessidade de cuidar de si estd vinculada ao exercicio do poder. "ocupar-se
consigo" era, contudo, consequiéncia de uma situacdo estatutaria de poder. Ocupar-se
consigo esta implicado na vontade do individuo de exercer o poder politico sobre os
outros e dela decorre. Nao se pode governar os outros, ndo se pode bem governar os
outros, ndo se pode transformar os proprios privilégios em acdo politica sobre os
outros, em acdo racional, se ndo se estd ocupado consigo mesmo. Entre privilégio e
acdo politica, este €, portanto, o ponto de emergéncia da nocdo de cuidado de si.
(FOUCAULT, 2011, p. 47)

Neste sentido, o discipulo pretendia aprender com o mestre como conhecer-se a si mesmo,
visando o governo do outro, o governo da cidade. No que se refere a este conhecimento de si praticado
pelos gregos, em paralelo ao deslocamento que podemos identificar no helenismo em relacdo ao
cuidado de si, é importante salientar que ndo se trata de uma substituicdo de um pelo outro. Ao
contrario, o filésofo francés identifica essa mudanca, porém ressalta o fio condutor que liga o
pensamento grego ao helenista, em relacdo ao ato de se conhecer e se cuidar como dois lados de uma

mesma moeda, cujo valor esta na verdade a ser conquistada e aplicada na propria vida. Neste caso, 0
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interesse em ocupar-se consigo se pauta pela coragem de verdade, uma vez que, quem se ocupa consigo
mesmo, se ocupa em confrontar suas proprias verdades e o faz a partir desses dois movimentos:

conhecendo a si e cuidando de si, ndo sendo possivel conceber um sem o outro.

Foucault (2011 p. 49) chama a ateng¢do para o fato de que “cuidar de si consiste em conhecer-
se a si mesmo. O conhecimento de si torna-se o objeto da busca do cuidado de si. Um laco se cria entre
o cuidado de si ¢ a atividade politica”. Portanto, trata-se de uma relacdo politica consigo enviesada
pelo governo do outro, que faz do cuidado de si uma extenséo e aprimoramento de saberes que v&o se
tornando verdades a serem vividas. Entretanto, se confrontam constantemente e dinamizam o0s
conceitos de verdades dadas, adquiridas, questionadas e rechacadas. Aquele que busca se cuidar acaba
por se conhecer melhor e se conhecendo melhor, sera possivel cuidar ainda melhor de si, afastando
equivocos que podem falsear o auténtico cuidado de si, que se baseia pelo uso constante de técnicas
voltadas para o processo dessa busca pela verdade de si.

Tais préticas se estendem para as relagdes com os outros, com a comunidade na qual esta
inserido, fazendo do cuidado de si e do conhecimento de si um ato de responsabilidade politica por
exceléncia, no qual a verdade de si esta ligada a pratica de um governo soberano e parresiastico,

fundada em uma relagéo persuasiva e constante consigo e com o outro. Foucault vai acrescentar que

A atitude que consiste em fixar o que se é, numa pura relacdo consigo: trata-se, ent&o,
de constituir-se e reconhecer-se enquanto sujeito de suas proprias a¢des, ndo atraves
de um sistema de signos marcando poder sobre 0s outros, mas através de uma relacao
tanto quanto possivel independente do status e de suas formas exteriores, ja que ela se
realiza na soberania que se exerce sobre si prdprio. As novas formas de jogo politico
e as dificuldades do préprio sujeito se pensar como sujeito de atividade entre origem
e funcGes, poderes e obrigagdes, encargos e direitos, prerrogativas e subordinaces,
foi possivel responder com uma intensificacdo de todas as marcas reconheciveis de
status ou pela procura de uma relacdo adequada consigo mesmo. (FOUCAULT, 1992,
p. 131)

Nesta esteira, quando nos deparamos com 0 aspecto politico-democratico presente no
estoicismo, dado em uma prética parresiastica e pedagogica na relagdo mestre-discipulo, notamos que
0 saber-poder ndo sdo unilaterais, tampouco obedecem regras hierarquicas com o intuito de fixar a
dominacéo de um sobre 0 outro, o que colaboraria para o exercicio de um governo tirano e opressor,
pelo qual se eliminaria qualquer possibilidade de dialogo e faria das palavras do mestre inquestionaveis
e de seu lugar de fala, uma representacdo mais voltada para praticas de poder que acabaria por se

desdobrarem em préticas de tirania, do que para as praticas de saber propriamente ditas, dedicadas ao
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ensino, a orientacdo, ou seja, a partilha democratica do saber. Nesta perspectiva, se perderia
completamente a proposta estoica enquanto exercicio filosofico pautado pela pratica dialética que
busca conhecer, aprimorar, e principalmente, colocar em prética as técnicas disciplinares que podem

colaborar para o0 uso bem aplicado do saber na busca pela verdade de si.

Por tais razdes, podemos arriscar em pensar que € possivel vislumbrar, em certa medida, uma
renovacdo das praticas de si iniciadas com os gregos a partir do estoicismo. Chamamos de renovacéo
pelo fato dos estoicos ndo mais elegerem como prioridade o governo da polis, como era para 0s gregos,
mas elencar o proprio si, em busca da melhor maneira de governar e cuidar deste si, tomando como
prioridade o alinhamento com a natureza, o que significa dizer, com a verdadeira condi¢cdo humana.
Nesta esteira, a proposta basica € tomar a filosofia como um conjunto de técnicas parresiasticas, que
emergem de longas e profundas reflexdes, nascidas de questionamentos colocados por mestre e
discipulo comprometidos em fazer do ato filos6fico um modo de vida a partir da coragem que se

mantem na busca incansavel pela verdade.

Considerac0es Finais

O agir filoséfico-parresiastico, a partir do conhecimento e do cuidado de si a luz do estoicismo,
refere-se a um movimento individual e, ao mesmo tempo, coletivo, ao qual o sujeito se dirige
simultaneamente para dentro e para fora de si na sua relagdo consigo mesmo, com o0 outro e com 0
universo. Desta maneira nasce um modo proprio de se fazer filosofia que tem como prioridade a
verdade oriunda da natureza, pois ndo se busca apenas e simplesmente a constituicdo de si com vistas
somente ao governo do outro ou ao governo de si de modo separados e desconectados do logus
universal. Ao contrario, no estoicismo, um esta ligado ao outro e ambos exercem suma importancia
em todo processo de busca por uma vida pautada pela virtude que emerge a partir do ethos pelo qual a
moral ndo se torna uma ferramenta de opressdo, mas de sustentabilidade que se fundamenta na

sabedoria que se configura em toda natureza.

E pela relagio mestre-discipulo, a partir do jogo parresiastico, que ambos se lancam neste
desafio filoséfico que € o conhecimento e o cuidado de si e do outro que dura por toda vida, pois néo
se trata de alcangar um objetivo especifico, tampouco de se impor sobre o outro, mas, sobretudo, de se
aperfeicoar cada vez mais a partir da consciéncia de um dever-ser sempre projetado para uma melhor
versdo daquilo que ja é. Neste sentido, o estoico deve se esfor¢ar ao maximo para fazer da filosofia

seu modo de vida. Para tanto, Dinucci nos lembra que
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Os filosofos estoicos sdo estudantes de filosofia que progridem em sabedoria,
criticando ndo aos demais, mas a si mesmos, em um exercicio diario pelo qual
eliminam de suas almas, paulatinamente, falsas concepgfes sobre o mundo e si
mesmos. Por essa razdo, haverd sempre uma distancia entre as palavras dos filosofos
e sua préatica. O discurso do dever-ser influencia positivamente pouco a pouco o que
é, modificando o individuo a partir de sua interioridade. Sem o discurso do dever-ser,
0s humanos se contentariam com qualquer coisa que fosse, e ndo haveria progresso
nenhum individual nem coletivo para a humanidade. (DINUCCI, 2020, p. 5)

Tais palavras reforcam a filosofia estoica como um movimento de préticas parresiasticas, para
a qual o saber se impde sobre o poder enquanto forca motivadora e, simultaneamente, libertadora, pela
qual se torna possivel a constituicdo de si a partir de técnicas que visam o conhecimento e o cuidado
do sujeito para consigo mesmo e para com o outro. Sua prioridade é ocupar-se consigo para se conhecer
e cuidar melhor de si, pois apenas desse modo, teré algo a oferecer ao outro, e o que tera para oferecer
estara mais ligado a sabedoria, ao saber que se revela em suas praticas cotidianas do que ao poder que

ele pode exercer em relacdo ao outro.
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RESUMO: Este artigo interpreta a quarta conferéncia de uma série de seis pronunciadas por Foucault em
Berkeley (Universidade da Califérnia) de outubro a novembro de 1983. A problematica da parrhesia retomada
pelo filésofo francés do didlogo Laques, de Platdo, suscita uma discussdo sobre 0s sentidos de democracia,
sistema politico em baixa na Atenas do final do século V a.C. Articulando os discursos cémico e filosofico,
evidenciam-se, ao mesmo tempo, a forga e as lacunas do texto de Foucault. Se, por um lado, o interesse
foucaultiano pela verdade for¢a um retorno ao “falar franco”, por outro, falta, nesta conferéncia, um olhar de
conjunto mais amplo que dé conta da parrhesia como sintoma de uma falta e da decadéncia do espirito
democrético ateniense nos termos propostos no Laques. Deriva dessa falta, por exemplo, a ideia de que, do
ponto de vista conceitual, o Laques seria “um fracasso”.

PALAVRAS-CHAVE: Democracia; Discurso; Parrhesia; VVerdade.

ABSTRACT: This article interprets the fourth conference in a series of six delivered by Foucault at Berkeley
(University of California) from October to November 1983. The issue of parrhesia taken up by the French
philosopher in Plato's dialogue Laques raises a discussion on the meanings of democracy, a political system in
decline in Athens at the end of the fifth century BC. Articulating the comic and philosophical discourses, the
strength and gaps in Foucault's text are highlighted at the same time. If, on the one hand, Foucault's interest in
truth forces a return to "speaking frankly", on the other hand, this conference lacks a broader perspective that
takes account of parrhesia as a symptom of a lack and decay of the Athenian democratic spirit under the terms
proposed in Laches. Derives from this lack, for example, the idea that, from a conceptual point of view, Laques
would be “a failure”.

KEYWORDS: Democracy; Discourse; Parrhesia; Truth.
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A democracia ndo é, inequivocamente, a tltima bolacha do pacote

A conjuntura politica brasileira atual, notadamente sob o efeito entorpecente da eleicdo
presidencial de 2022, fez surgir uma série de intrigas, teorias da conspiracdo, fobias e afins atinentes a
possibilidade de uma “ruptura democratica” no Brasil. De um lado, apoiadores mais radicais do
presidente Jair Messias Bolsonaro faziam arrepiar a sensibilidade democréatica quando, em sua retorica
intervencionista, flertavam com acdes ditatoriais. A manifestacdo mais temeraria foi dada em uma
entrevista do presidente do PTB, Roberto Jefferson, quando o apoiador de Bolsonaro defendeu o uso
do artigo 142 da constituicdo para fechar o Supremo Tribunal Federal®* (STF). N&o bastassem todos
esses sinais, assistimos, no dia oito de janeiro de 2023, a invasdo do Congresso Nacional e do Supremo
Tribunal Federal por bolsonaristas antidemocratas. De outro lado, propostas como a regulacdo da
midia®®, ja verbalizadas por integrantes da chamada “esquerda”, também ndo passam despercebidas
como indicativo de autoritarismo, ja que, dependendo do uso que se faz desse tipo de proposicao, cai-

se também na tdo temida “ruptura democratica”.

Diante desse cenario, nunca foram tdo nitidas duas coisas: 1) a pertinéncia do olhar anti-
empirista da andlise do discurso sobre o sentido; 2) a desconfianca de autores como Platdo, Aristoteles
e Aristéfanes para com o regime democratico. No que concerne a primeira, somos convidados a pensar
que ndo existe “democracia de fato”, que nao ha um sentido estavel para “democracia”, que se presta
a rotular tanto “militantes” de uma ala quanto da outra do espectro politico. Nesse sentido,
“democratico” passa a ser um operador argumentativo interessado e, por vezes, ndo deliberadamente
cinico. Inconscientemente, “democratico” funciona como sinénimo de consensual no interior do grupo
auto identificado. No que concerne a segunda problemaética, a volatilidade das palavras, como
ponderam Aristofanes, Platdo e, em certa medida, Aristoteles, é marca indelével de crise na
democracia, da distor¢do de seus valores e do uso do autoritarismo envernizado pela demagogia. 1sso
posto, enquanto o rio do sentido corre incerto e opaco ao sabor das preferéncias e conveniéncias
inconscientemente inscritas na subjetividade, a situagdo social concreta degringola com aumento da

divida publica, taxa de juros alta, desemprego, guerra da Ucrania e desastres ambientais.

No tempo de Platéo, a situagdo ndo era muito melhor. Enquanto os demagogos e populistas
inflamavam a Assembleia, que se reunia tanto para discutir os reais problemas daquele tempo — em
especial, as medidas a serem adotadas face a Guerra do Peloponeso — quanto para receber os 6bolos

pela simples participacdo, Atenas perdia seu esplendor, suas riquezas e seu dominio em terras gregas.

34 Disponivel no canal da Jovem Pan: https://www.youtube.com/watch?v=yHE8P2bJbSg
35 Disponivel no canal da CNN: https://www.youtube.com/watch?v=i7F-Am3a2Kw
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Ha, efetivamente, um discurso conservador que guia as obras de Platdo, de Aristoteles, de Tucidides e
de Xenofonte, mas ndo da para descartar a forca de seus argumentos e a positividade da critica
subentendida a um sistema que, se renunciar a autoridade e a austeridade institucional para ceder a
corrupcao, pode ser tdo autocratico quanto a monarquia ou a oligarquia, tdo temidas pelos democratas
convictos. As vespas de Aristéfanes ndo deixam de sobrevoar o panorama tenso e incerto dos

desencontros institucionais contemporaneos.

Meu objetivo aqui, portanto, é discutir o visto do ndo visto — para retomar a expressao de
Althusser — da 42 conferéncia de Foucault em Berkeley. Ao retomar o Laques, o filésofo francés, mais
do que definir a parrhesia enquanto fala verdadeira atrelada a coragem, oferece-nos uma boa
oportunidade para discutir as dificuldades de se manter vivo o ideal de liberdade. Com efeito, toda
grande poténcia nasce, cresce e morre. N&o foi diferente com Atenas e ndo seré diferente com as
sociedades posteriores. O movimento pretendido aqui é justamente pensar o presente a luz desse
passado ao qual Foucault retorna para descrever e interpretar o que é a coragem e de que modo ela se

articula a verdade.

Seria tragico se ndo fosse comico

Antes de adentrar propriamente na discussao sobre o didlogo platdnico e na leitura que Foucault
faz desse classico, reforcarei meu argumento sobre a presenca de um discurso critico a democracia
ateniense nos séculos V-1V a.C pelo acréscimo de enunciados advindos do discurso comico, mais
precisamente, do drama de Aristofanes. Esse reforco serve para observar o “macro funcionamento” do
criticismo a democracia que leva ao que Foucault diagnostica — embora ndo seja de seu interesse fazer
essa discussao especifica — como parrhesia. Partindo do diagnostico foucaultiano a respeito desse “uso
livre e verdadeiro da palavra”, ndo d4 para deixar de complementar o argumento do filoésofo francés
com um olhar sobre as condi¢des de producdo histéricas da Atenas daquele tempo. Nesses termos, a
fomentagdo da parrhesia, para além do sentido de “uso franco e livre da palavra”, indica uma das
primeiras crises do sistema democratico na historia ocidental: “Atenas fracassou no seu ideal de
liberdade e o fracasso gerou criticos. Eles incluem historiadores como Herddoto e Tucidides e poetas
como Sofocles, Euripides e Aristofanes. E incluem o critico mais mordaz de todos: Socrates”

(STRAUSS, 2007, p. 308).

Embora o discurso filos6fico dé mostras generosas dos sintomas que precedem a crise na
democracia, é no discurso comico que a ferida é efetivamente borrifada com alcool 70. De acordo

com Jaeger (2020, p. 421), “Foi na comédia que o excesso de liberdade gerou, por assim dizer, o seu
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proprio antidoto. Superou-se a si propria e estendeu a liberdade de expressao, a parrhesia, até as coisas

e instancias que mesmo as constituigdes mais livres consideram tabu”.

Em que bases poderiamos situar essa crise democratica que condiciona a producgdo de grandes
pensadores como Platdo, Aristoteles, Tucidides e Aristofanes? No quadro do discurso comico, trés
fatores sdo centrais para isso: (i) 0 excesso de judicializagdo; (ii) a demagogia; (iii) a modernizacao da
educacdo. Reterei uma cena para cada um desses signos da crise democratica ateniense que
condicionard a reivindicagdo da parrhesia o que implica, em contrapartida, a “ameaga de censura”

constante no terreno minado existente em Atenas durante e apds a Guerra do Peloponeso.

Em As vespas, encenada pela primeira vez por volta de 422 a.C., pai (Filocléon) e filho
(Bdelicléon) vivem um drama familiar de carcere privado em que o filho resolve prender o pai em casa
para que ele pare de passar os dias nas Assembleias a procura de julgamentos. Filocléon é um
aficionado por processos; digamos que ele sofre de uma patologia juridica. O titulo da peca remete aos
heliastas, membros da Assembleia sempre dispostos a julgar as mais variadas causas. De acordo com
Marc-Jean Alfonsi (2014), uma das distor¢cdes dessa instituicdo era o pagamento de um 6bolo aqueles
que dela participavam como uma espécie de indenizacao pelo tempo dos participantes. Esse valor foi
instituido por Péricles e, ndo bastasse a distorcdo promovida pela quantia, Cléon, alguns anos mais
tarde, resolve triplicar a soma, passando de um para trés 6bolos o valor pago pelo tempo dos membros
da Assembleia: “No dia em que Cléon, que sabia o que estava fazendo, aumentou a indenizagdo para
trés obolos, 0 mal s6 piorou. Os heliastas tinham interesse em julgar o maior nimero possivel de

causas, e 0s bajuladores tinham entdo campo fértil*®” (Tradugio nossa).

O aumento da indenizacdo era uma forma de atrair mais gente e fomentar maior assiduidade
nas assembleias. H& ai um pressuposto importante: os mais atraidos para a assembleia eram 0s mais
pobres, que estavam ali pelo dinheiro e nem tanto pela justica. A sequéncia desse pressuposto € que,
primeiro, a posicao de Cléon teria mais simpatia da Assembleia, ja que foi ele que aumentou o valor
da indenizagao; e segundo, a pobreza coincide com a ignorancia e, nesse sentido, o “terreno fértil para
os bajuladores” acaba sendo a ndo tdo boa formagdo cultural da massa. Conforme veremos mais
adiante, o proprio Socrates posicionou-se contra essa massa por conta do frenesi coletivo que queria

votar pela condenacéo dos comandantes vitoriosos na batalha naval das Arginusas.

36 “Le jour ott Cléon, qui savait ce qu'il faisait, augmenta l'indemnité pour la porter a trois oboles, le mal ne fit
quempirer. Les héliastes avaient l'intérét a juger le plus de causes possible, et les sycophantes eurent alors beu
jeu” (ALFONSI, 2014, p. 222).
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Outro pressuposto da analise de Alfonsi € o de que quanto mais causas eram julgadas, mais a
assembleia fazia valer o ganho dos trés 6bolos. E justamente esse espirito que seréa caricaturado por
Aristéfanes na figura de Filocléon. Isto é, de um “julgar por necessidade” emerge um “julgar por
prazer” como sintoma de uma crise sistémica da democracia. Em outras palavras, um dos sintomas
relevantes da crise democratica passa pelo excesso de judicializacdo, pelo apelo a massa como

instancia de validacdo das decisdes e esta mesma massa como alvo do demagogo.

A peca As vespas, guarda uma relacdo relevante com o didlogo platénico. Em uma das cenas,
o corifeu conclama a massa a se apressar pois sera ocasiao do julgamento de Laques, que figurara,
posteriormente, no dialogo platénico. Observemos essa passagem como signo da relagéo torta entre a
judicializagao, a massa julgadora ¢ o demagogo: “Vamos! Apressemo-nos, pessoal: hoje serd o
julgamento de Laques! Todo mundo diz que ele tem a caixa cheia de dinheiro! E por isso que ontem
Cléon, nosso protetor, nos ordenou que chegassemos na hora, munidos de trés dias de provisdes de

colera maligna para puni-lo por seus crimes”®’ (Tradugio nossa).

A demagogia é o modus operandi do excesso juridico. Reparemos que, de antemdo, Laques ja
é considerado culpado por aqueles que véo julgé-lo. O processo é mera formalidade, ja que “Cléon,
nosso protetor”, ja deu as coordenadas. A sentenca condenatdria nada mais € do que a confirmagao da
vontade de Cléon, tutor da Assembleia que Ihe serve de vassala. De acordo com Thiercy (1997, p.
1111),

Laques, filho de Melanopo, do demo Aixone, é o general ateniense que nomeia um
didlogo de Platdo. Mais velho que Socrates, ele conduziu uma expedicdo a Sicilia em
427 e morreu na batalha de Mantineia em 418 (ver Tucidides, Il e V). Ele teria sido
acusado de ter aceitado ouro dos sicilianos para partir sem lutar®® (Traducéo nossa).

Em sua tradugdo, Kury afirma, em nota de rodapé: “Laques foi um general ateniense na
catastréfica expedicdo a Sicilia, famoso por sua avareza e provavelmente enriquecido com o dinheiro
da cidade” (KURY, 2004, p. 76) e “O nome Labes faz lembrar o nome de um general ateniense na
época (Laques), que se deixou subornar pelo inimigo na malograda expedicdo militar do exército
ateniense a Sicilia (KURY, 2004, p. 77). Considero esse rastreamento importante por conta de um

efeito de sentido possivel para a ironia de Platdo. A proposi¢cdo foucaultiana sobre o “fracasso do

37 Bon! Pressons, les gars: aujourd'hui, ¢a va étre le tour de Lachés! Tout le monde dit qu'il a de I'argent plein sa ruche!
C'est pour ca qu'hier Cléon, notre protecteur, nous a prescrit d'arriver a I'neure, munis de trois jours de provisions de
colere maligne contre celui-ci, pour le punir de ses forfaits (ARISTOPHANE, Les guépes, vv. 240-245).

38 “Laches, fils de Mélanopos, du déme d'Aixoné, est le général athénien qui donne son nom a un dialogue de Platon. Plus

agé que Socrate, il mena une expédition en Sicile en 427 et fut tué a la bataille de Mantinée en 418 (voir Thucydide, 111 et
V). Il aurait été accusé d'avoir accepté de l'or des Siciliens pour repartir sans combattre” (THIERCY, 1997, p. 1111).
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Laques do ponto de vista estritamente tedrico” — voltarei a isso adiante — deve ser relativizada se lemos
o dialogo platdnico sob a otica da ironia. O Laques ndo termina aberto por conta de um inacabamento
face a questdo da coragem, mas coloca, pelo efeito mesmo da abertura, uma reflex&o sobre o tedrico e
0 prético. Por essa 6tica, quando o assunto é coragem, ndo ha definicdo maior do que a atitude, a

pratica, a disposicdo em encarar o perigo.

Atenas ndo era mais a cidade-Estado que venceu os persas em Maratona, sob o comando de
Milciades, e em Salamina, sob a batuta de Temistocles. Alids, se fosse para fazer uma discusséo
denotada sobre coragem, Platéo teria selecionado estes e ndo Nicias e Laques, dois generais, a julgar

pelo discurso comico, bastante questionaveis desse ponto de vista.

Em As aves, Aristdfanes ndo poupa o hesitante general ateniense a quem também se atribuiu o
fracasso na Sicilia: “Muito bem! Pelos deuses, ndo é hora de dormir, nem de Niciadiar®; pelo contrario,

temos de fazer algo rapido*® (Tradugdo nossa).

Ao privilegiar a leitura enddgena do texto do Laques, Foucault ndo considera o contexto mais
amplo em que a obra se insere e 0s possiveis dominios associados nessas condi¢@es de producao. Lido
sob a Otica da critica @ democracia inscrita na obra de Platdo como um todo e a luz do discurso comico
materializado nas pecas de Aristéfanes, o Laques — e a parrhesia — ganha novos contornos

interpretativos.

O contraponto entre a Atenas do tempo de Temistocles/Milciades com aquela de Nicias e
Laques, é o embate entre a nova e a velha formacdo do povo. Trata-se, nesse sentido, de modelos
formativos, pedagodgicos, educacionais. A Atenas do final do seculo V e inicio do século IV esta
decadente pela derrota na guerra. Contudo, ser derrotada na guerra ndo € causa, mas efeito da
“debilidade formativa™ ateniense. Eis um efeito de sentido das criticas de Aristofanes e, em que pesem
as diferencas, de Platdo. Ambos sustentam que a maior cidade-Estado grega, pela opuléncia e pelo
grau de liberalidade que passou a conferir a seus cidad&os, deseducou-se. Atenas andava de salto alto.
Os valores da justica, da ordem e da moderacdo cederam espaco as intrigas, as injusticas e aos

quiproquos juridicos derivados do excesso dos tribunais e da demagogia. Ao invés da coragem resoluta

3 A palavra é composta pelo nome do estratego Nicias mais o verbo atermoyer, que significa procrastinar. Optei pela
composicdo com o verbo adiar, que aproveita, como em francés, a vogal final do nome do general sem o s. E uma
composigao vocabular que joga justamente com a critica a hesitacdo de Nicias — também descrita por Tucidides —, que teria
contribuido fortemente para a derrota dos atenienses na Sicilia. Dali para frente, Atenas ndo se recuperaria mais como se
recuperou da peste.

40 Trés bien! Pardieu, ce n’est plus le moment de nous endormir nous autres, ni de Niciatermoyer; au contraire, il faut
faire quelque chose au plus vite (ARISTOPHANE, Les oiseaux, vv. 635-640).
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e da justa admissdo dos proprios erros com consequente corregdo nos modos, imperava o “mimimi” e

0 esvaziamento de conceitos fundamentais para a dignidade humana:

Na verdade, quando reprovados, vocés veem tirania e conspiradores em tudo, seja em
um ponto essencial ou em um detalhe! Tirania! Faz cinquenta anos que ndo ougo falar
disso, mas agora é muito mais barato que arenque em conserva, tanto que seu home
esta rolando de boca em boca no mercado. Atreve-se a comprar garoupa sem querer
badejo... imediatamente, 0 vendedor de badejo ao lado comega a gritar: “Acho que
aquele sujeito esta se preparando para a tirania!” Se se atreve a pedir cebolinha para
temperar suas anchovas... a feirante diz, com um sorriso malicioso nos olhos: “Vocé
quer cebolinha? N&o seria, talvez, a tirania que vocé gostaria? ou vocé acha que 0s
atenienses Ihe devem o tempero como tributo?*?” (Tradugdo nossa).

Judicializacdo, demagogia e educagéo frouxa, eis trés pontos fracos da Atenas derrotada na
Guerra do Peloponeso. Esse tripé € a causa do esvaziamento por generalizagdo de conceitos de sentido
mais restrito, como “tirania”, “democracia”, “honra”, “coragem”. E como se, no discurso cdmico —em
didlogo com o discurso filoséfico —, pudéssemos tirar a seguinte ligdo: “O tempo da coragem ateniense
ja passou. SO restam palavras e conceitos a respeito e, como palavras e conceitos sdo insuficientes, a
coragem ndo existe mais”. O relativismo verborragico da democracia decadente encontra eco,

justamente, na autoridade de Nicias e Laques, dois generais nem sempre significados como exemplos

de coragem e iniciativa.

O Laques e a 42 conferéncia de Berkeley

Para além de uma solucdo de questdes passadas e presentes, o termo parrhesia coloca muitos
problemas. E isso € uma boa coisa, ja que é de problemas e ndo de consensos que 0 conhecimento
precisa. No campo do discurso, apesar de ter uma defini¢do relativamente simples — parrhesia € o

“falar franco” — as discussGes tém uma dimensdo propria e paira no ar certa ambiguidade quanto ao

41 Vraiment, vous voyez partout de la tyrannie et des conspirateurs des qu'on vous désapprouve, que ce soit sur un point
essentiel ou sur un détail! La tyrannie! Il y a bien cinquante ans que je n'en ai pas entendu parler, alors qu'en ce moment,
on la trouve a bien meilleur marché que les harengs saurs, au point que voila que son nom roule de bouche en bouche au
marché. S'avise-t-on d'acheter du mérou, sans vouloir de merlans . . . aussitot, le marchand de merlans d'a-coté se met a
crier: “M’est avis que ce particulier-la fait ses provisions pour la tyrannie!” S’avise-t-on de demander en prime de la
ciboulette pour assaisonner ses anchois . . . c'est la marchande des quatre-saisons qui dit, en glissant un oeil torve: “Tu
demandes de la ciboulette! Dis donc, ce ne serait pas pour la tyrannie, des fois? ou est-ce que tu t’imagines que les
Athéniens te doivent I'assaisonnement comme tribut?” (ARISTOPHANE, Les guépes, 485-499).
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sentido do termo: é um conceito do qual a analise do discurso quer se apropriar? E um termo chave

para pensar o sujeito? E mais uma sacada erudita?

O filésofo Michel Foucault voltou extensivamente a Platdo, aos estoicos, aos cinicos e aos
epicuristas para resgatar essa no¢do, mas também nesse retorno, ndo hd um sentido inequivoco.
Foucault resgataria Platdo — o0 Laques, para 0 que me interessa mais de perto — com que intuito
intelectual? A descricdo e a interpretacdo dadas pelo filosofo sdo exaustivas, refinadas, brilhantes. No
entanto, quando é para concluir o que fazer com essa andlise, fico com a impressdo de que Foucault
“ndo sabia muito bem” o que queria com isso. Claro, isso nao ¢ demérito dele! Ao contrario: ¢ tipico

de sua filosofia: “Eu lhes dou as descri¢des e as interpretagdes; fagcam o que quiserem com isso”.

Foucault ndo diz exatamente “usem assim” ou “isso ¢ para que vocés entendam que o sujeito
deve ser construido assim”. Nao! Ele se recusa a isso e, ao retornar a parrhesia, hd uma linha
estratégica desengajada, despolitizada e técnica. Obviamente, tenho essa impressao porque falo de um
lugar e de um momento histérico em que intelectuais sdo uma espécie de cabos eleitorais de partidos
ou causas politicas. Parece ndo haver hoje um s6 grande pensador — e isso vale tanto para a “direita”
quanto para a “esquerda” — que ndo se renda a algum partido ou a algum grupo militante. Apesar de
midiatico, apesar de ter uma posicéo politica, a obra de Foucault ndo tem carater vinculante e as
conferéncias que ministrou em Berkeley, das quais reterei a quarta, traduzida pelo Prof. Aldo Dinucci,

compdem o conjunto dessas obras diagndsticas.

Foucault centra sua analise na problematica educacional na medida em que rastreia no diadlogo
o dilema ateniense sobre como educar os soldados e os filhos. O exibicionismo em praca publica sobre
a préatica de batalha seria prova de que Estesilao talvez ndo fosse um bom professor para os jovens

atenienses, pois, parecer ndo é ser:

Esse professor é um atleta, técnico, ator e artista. O que significa que embora seja
muito habilidoso no manuseio de armas, ele usa sua habilidade para, de fato, lutar
contra o inimigo, mas somente para fazer dinheiro, dando performances publicas e
ensinando os jovens. O homem é um tipo de sofista das artes marciais (FOUCAULT,
2013, p. 59).

Para além da discusséo sobre educacao, a parrhesia engloba uma questdo mais ampla atinente
a democracia. A pergunta “quem é o bom professor”, concatenada a uma outra: “Sécrates seria um
bom professor para nossos filhos?”, o dialogo finaliza com a conclusao de que, sim, Socrates seria um

6timo professor para os filhos de Lisimaco e Melésias. Essa genealogia do “falar a verdade” estd em
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relacdo de complementaridade com outros dois aspectos pertinentes ao dialogo platénico: i) a
parrhesia, no discurso filoséfico dos séculos V-1V a.C., é sintoma de uma falta; ii) a parrhesia € uma

pratica valorada no quadro de um “discurso conservador”.

Em relagdo ao primeiro ponto, o proprio Foucault situa o texto no final do século V a.C, ou
seja, proximo da morte de Sdcrates. Ndo é novidade — talvez por isso Foucault ndo desenvolva esse
ponto no texto — que foi a democracia ateniense que condenou Sdcrates a morte, assim como havia
condenado os generais vencedores nas Arginusas apos terem batido os espartanos na famosa batalha
naval. Também ndo € novidade o impacto que a morte de Socrates produziu na obra de Platdo que, o
tempo todo, desconfia da democracia. Com relagdo ao segundo ponto, o enriquecimento, o ufanismo
das massas e 0 modo como elas eram facilmente manipuladas por demagogos como Cléon, Alcibiades
e Hipérbolo emergem nos textos platénicos como causa da destruicdo de Atenas. A democracia, 0
expansionismo comercial, 0 dominio sobre as col6nias e a alta arrecadagdo de impostos, apesar de
terem trazido ganhos sociais para os atenienses, também criaram um ambiente interno belicoso e
sedicioso em que os cidaddos eram movidos mais pelo ego e pelo desejo de vantagens do que pela
nobreza do equilibrio, da abstinéncia, da mediania, tal como Aristoteles define em sua Etica a
Nicdmaco. O diagndstico de Aristofanes, de Platdo e de outros pensadores classicos é que a democracia
ateniense esta doente, deturpada, decadente. Preferem a guerra a paz e manipulam a massa em favor
de um “imperialismo” no mundo grego da época. A cobica era tanta que ofuscava a razdo nas
deliberacdes sobre uma disputa contra Esparta que néo traria uma vantagem t&o evidente para Atenas

— este Gltimo argumento mais forte em Aristofanes que em Plat&o.

O fim do século V a.C coincide com o fim de Atenas. Depois de 27 anos de guerra, foram
derrotados — a julgar pelos textos que nos legaram essa historia, por sua arrogancia e sua demagogia —
pelos interioranos espartanos, de fala simples, pouco orcamento e treinamento forte. Ora, o Laques é
um dialogo que traz, como Foucault aponta, a figura de um general eminente por sua participacdo na
Guerra do Peloponeso, mais particularmente, nas Batalhas de Délio (424 a.C.) e de Mantineia (418
a.C). Foucault ndo explora isso, mas a presenca de Laques em Délio no dialogo é o reconhecimento
da retirada, da fuga, da covardia: “Marchou comigo na retirada de Délio [...]” (PLATAO, Laques,
181Db). Isso ganha ainda mais forca se retomarmos o trecho do dialogo em que coragem equivale a
resisténcia: “[...] no caso de descobrirmos, afinal, que a resisténcia é coragem” (PLATAO, Laques,
194a). Por essa definicdo e por ndo terem resistido — ndo sé em Délio, mas principalmente na Sicilia —

, 0S atenienses, ai compreendidos Laques e Nicias, podem ser lidos como covardes.

Além de Laques, o famoso general, outra figura eminente em Atenas, o também general Nicias,

emerge como instancia de validacio da coragem. E como se Platfo nos dissesse, falemos de coragem
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a luz de dois eminentes praticantes dessa virtude. E é em uma fala de Nicias que depreendemos a
hipdtese de que a coragem ¢ um tipo de saber: “Tenho com frequéncia te ouvido declarar que toda
pessoa ¢ boa naquilo em que tem conhecimento e mé naquilo em que é ignorante” (PLATAO, Laques,
194c¢). E Socrates dira: “[...] ndo se trata de algo que qualquer porco conheceria, de forma que um
porco ndo seria corajoso” (PLATAO, Laques, 196d). Para Aristoteles, “[...] a experiéncia de alguma
forma particular [de perigo] é tida como coragem, 0 que gerou a ideia de SAcrates de que a coragem €
conhecimento” (ARISTOTELES, Etica a Nicoémaco, III, 11 16bl).

O paradoxo disso, no “subtexto”, ¢ que a atuacdo de Laques e de Nicias na guerra foi
catastrofica. Em duas grandes Batalhas decisivas que dependeram deles, foram massacrados. Na
atuacdo de Laques em Delio, os atenienses tiveram que fugir apos a desorganizacdo do exercito. A

confusdo foi tanta que os hoplitas perderam-se na prépria tropa:

Ali, subitamente, muitos se viram usando suas langas contra outros atenienses, entre
eles o general Hipdcrates e um sobrinho do falecido Péricles, provavelmente o fil6sofo
Socrates, Alcibiades e muitos outros da elite da sociedade ateniense, incluindo o
préprio sogro de Platdo, Pirilampes, e Laques, que aparece mais tarde em um dialogo
platdnico epdnimo (HANSON, 2012, p. 185).

Isso foi no 8° ano da Guerra do Peloponeso (424 a.C). Seis anos mais tarde, Laques morreria
em Mantineia. Nicias foi outro que, apesar da notoriedade, quando mais se precisou dele, ndo
conseguiu vencer a furia sedenta de sangue e lucro da massa popular. Diante da labia sedutora de
Alcibiades, Nicias foi incapaz de convencer o povo de que ndo era para invadir a Sicilia, a maior
derrota e a causa mais determinante da derrota ateniense na guerra. Em outras palavras, o recado de
Platdo € que, na democracia, a sabedoria rivalizava com a demagogia — figurativizada por Alcibiades,
famoso duas caras que jogava em todos os times — esteve do lado de Atenas e de Esparta ha mesma

guerra, além de ter sido recebido pelos persas.

No plano 6bvio do Laques, lemos um debate sobre a coragem regado a exemplos e meias
teorizacBes. No plano do subentendido, especialmente se considerarmos que uma das hipdteses de
Socrates é que coragem é um tipo de conhecimento, o texto é um tapa com luva de pelica na democracia
ateniense. Aqui, discordo em termos de Foucault, quando afirma que o didlogo, do ponto de vista

tedrico, é um fracasso:

De um ponto de vista estritamente tedrico, o didlogo é um fracasso, porque ninguém
no didlogo é capaz de dar uma defini¢do de “coragem” racional, verdadeira e
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satisfatdria — que € o topico da obra. Mas, a despeito do fato de que mesmo o préprio
Sécrates ndo é capaz de dar tal definicdo, no fim do diélogo, Nicias, Laques, Lisimaco
e Melésias, todos concordam que Socrates seria 0 melhor professor para seus filhos
(FOUCAULT, 2013, p. 58).

No plano superficial do texto, para uma expectativa mais cartesiana de uma definicdo de
coragem, Foucault tem razdo, mas nas entrelinhas, o dialogo € perfeito. Lembremos que Sécrates
acabara de morrer por ter “dito a verdade” aos atenienses. H4 uma defini¢do sugerida de coragem como
unido entre inteligéncia, formacdo militar e acdo. No final das contas, a democracia ndo tolera
diferentes pontos de vista e o lugar de Platdo ¢ justamente o de “vitiva da parrhesia”. Por esse motivo,
a descricao do paradoxo entre a emergéncia da parrhesia como problemaética e o fato de sua auséncia

enquanto pratica € um complemento possivel a 42 conferéncia.

E isso vai se agravar cada vez mais ap0Os Platdo. Se, até a época de ouro, a parrhesia era
condicdo de existéncia para a dizibilidade nos discursos estético e filoséfico — basta ver o dialogo entre
Aquiles e Heitor antes da luta mais importante da lliada, a divergéncia entre Aquiles e Agamenon
sobre Briseis ou ainda os conselhos diretos dados por Hesiodo a seu irmdo em Os trabalhos e os dias
para termos uma ideia desse “espirito parresiastico” —, ap6s as reformas de Péricles e, principalmente,
a ascensdo ao poder de demagogos como Cléon e Hipérbolo, a retdrica ganhara manuais. Isto €, com
a retorica, emerge a propria naturalizacdo de que a fala deve ser “manipulada”, “desviada”, “ajustada”
para levar a acdo desejada e ndo ao conhecimento. A oratéria é o sintoma de uma mudanca, de uma
guinada rumo a demagogia. Justica seja feita, Aristételes é claro em dizer que se trata de um
instrumento que deve ser usado em favor da verdade, mas ndo ha correlacdo necessaria entre retorica
e verdade, ainda que desejada pelo seu mais importante formulador. Se, por um lado, isso reflete a
positividade do ambiente democratico, por outro, leva a sua desestabilizacdo, pois, ndo ha recurso ou
técnica que ndo possa ser usada para fins financeiros ou politicos. Ndo € sem razdo que Aristofanes,
Socrates, Aristoteles, Xenofonte e grandes autores classicos dedicam longas passagens a acumulacao

financeira, a politicagem e a judicializacdo irrefreada.

Assim, a andlise de Foucault sobre a parrhesia ¢ a retomada do paradigma conservador
ateniense que via ruir suas instituicdes sob a batuta dos demagogos que, sob pretexto de incluirem o
povo, usavam a massa para chegar a seus objetivos. Tanto a democracia quanto regimes mais
autoritarios operam na logica da denegacdo do contraditério e do inconveniente. Nesse cendrio, 0
discurso filosofico — ou cientifico — cumpriria uma fun¢ao terapéutica, levando o “tirano” — seja a
massa, seja o rei — a indigestdo pela exposic¢ao do contraditorio. Ao nonsense da politica e da trapaca,

contrapOe-se a parrhesia, 0 bom senso, a ponderagéo.
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Diante disso, a parrhesia quando emerge como problematica, assinala o impossivel, 0 ndo
lugar, o intoleravel. Cada um quer se ver representado, amado, adulado e ndo confrontado. Toda fala
sensata é o0 que nao se deseja em um ambiente partidarizado, apaixonado e desarrazoado. Falar com
bom senso, com verdade, custa caro e esta, desde os tempos de Platdo, fora de moda. Quem ousou
atravessar essa barreira, pagou algum prec¢o: ostracismo, exclusdo social, morte, etc. A parrhesia é a
condicdo de exclusdo do sujeito dos grupos, das festas, das confraternizacGes; € a coragem de abrir
mao de si por um senso de correcdo, de razdo, de equilibrio; ¢ o falar do filosofo, do “verdadeiro

filésofo” desprendido de dinheiro, partidarismo politico ou privilégios imerecidos.

Democracia sem bom senso é autoritarismo envernizado

A andlise foucaultiana do didlogo Laques, de Platdo, convida-nos a uma reflexdo sobre a
democracia enquanto objeto de discurso. Embora o objetivo especifico de Foucault seja descrever e
interpretar os sentidos de parrhesia e do sujeito parresiastico, essa interpretacdo ndo pode ser
descorrelacionada das condicBes de emergéncia de sujeito que diz a verdade. Com efeito, no contexto
democratico ateniense, a riqueza, a soberba e as consequentes disputas por poder tornam o ambiente

infectado pela demagogia, pela judicializacdo e pela ma formacéo.

Nesse sentido, Foucault demonstra que ha, na definicdo de professor ideal platbnica, uma
relacdo constitutiva entre 0 bom professor e o parresiasta, ou seja, quem ensina precisa dizer a verdade,
precisa corrigir, precisa apontar os erros e, mais que isso, tem de fazé-lo ndo apenas de uma posicédo
tedrica, mas também e principalmente, no que tange a guerra, pratica. Em outras palavras, quando se

trata de coragem, dar definicdes € inutil; dar exemplo é o que, de fato, ensina.

O parresiasta vive, sob esse prisma, uma relacdo tensa com a democracia, pois, neste regime,
naturaliza-se a quase inequivocidade entre decisdo da maioria e boa decisdo. O parresiasta, por sua
propria condicdo de auto excluido a priori, ndo fala ou ensina para agradar a massa ou 0s alunos, mas
para que eles tomem posse de um conhecimento Util para eles, independentemente do que a maioria

acha ou pensa.

Em sua anélise e em seu retorno a esse dialogo, Foucault mostra ndo apenas o senso agudo de
sua analise e de sua filosofia, mas também um pouco de sua existéncia outsider no pensamento
contemporaneo. Como bom filésofo que “apanha da direita e da esquerda”, o resgate da figura do

parresiasta € um convite a critica, a interpretacdo e ao diagndstico.
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ESCRAVAGINA:

CORPO TRANSEXUAL COMO CORPO PARRESIASTICO
ESCRAVAGINA:
TRANSEXUAL BODY AS PARRESIASTIC BODY

Neumar Michaliszyn (UNICENTRO/LEDUNI/CNPQ)

RESUMO: O presente artigo trata da histéria da transicdo de género da atriz Maite Schneider, contada na peca
Escravagina, de Cesar Almeida. O texto conta o desenvolvimento psicossocial do menino Alexandre até o
momento em que este se torna Maite Schneider, a atriz consagrada da companhia teatral A Rainha de 2 Cabecas,
grupo independente de Cesar Almeida. O texto é analisado a partir das transi¢ces presentes na Performance de
Género, propostas por BENTO (2017), para a seguir propor uma analise da transexualidade que toma o corpo
trans como sendo um corpo parresiastico (FOUCAULT, 2013). A nocéo de performance que sustenta a analise,
esta inextricavelmente ligada a Teoria da Performance Teatral, que delineia a dramaturgia da peca Escravagina.
Ambas, tanto a Performance de Género, quanto a Performance Teatral, por serem nog¢des fundamentadas na
verdade psiquica dos sujeitos, ligam-se as no¢des de parresia, veridicgdo e poder, presentes na obra foucaultiana.

PALAVRAS-CHAVE: Parresia; Corpo; Transexualidade; Escravagina.

ABSTRACT: This article deals with the gender transition story of the actress Maite Schneider, told in the play
"Escravagina”, by Cesar Almeida. The text tells the psychosocial development of the boy Alexandre until he
becomes Maite Schneider, the first actress of the theatrical company A Rainha de 2 Cabegas, Almeida’s
independent group. The text is analyzed from the transitions present in The Gender Performance, as proposed
by BENTO (2017), to then suggest an analysis of transsexuality that takes the trans body as a parresiastic body
(FOUCAULT, 2013). The notion of performance, that sustains the analysis, is inextricably linked to the Theory
of Theatrical Performance which outlines the dramaturgy of the play "Escravagina”. Both, gender performance
and theatrical performance because they are notions based on the subjects' psychic truth and are connected to
the notions of parresia, veridiction and power, present in the foucaultian work.

KEYWORDS: Parresia; Body; Transexuality; Escravagina.

124



PROMETEUS, Numero 41, Janeiro - Abril 2023 — ISSN: 2176-5960

O siléncio das cicatrizes que falam, gritam, desordenam
a ordem naturalizada dos géneros e dramatizam
perguntas que fundamentam algumas teorias feministas:
existem homens e mulheres de verdade? Sera o corpo o
delimitador das fronteiras entre os géneros? O natural é
o real? Existe um ponto de fixacao e limitagao entre o real
e o ficticio? Se a verdade esta no corpo, os sujeitos que
nao se reconhecem no seu corpo generificado vivem uma
mentira, estdo fora da realidade? [Maite] seria, entao,
uma mentira, uma ficcao, um pastiche de mulher?

Berenice Bento (2017, p. 15)

Considerac0es inicias: o pressuposto da anélise

Figura 1 — Maite Schneider

Fonte: Escravagina, Mini-Guaira, 2014, foto Michelle Martins

Parafraseando Guacira Lopes Louro, quero, com este artigo, fazer uma provocacdo. Apontar
questdes, propor deslocamentos e sugerir implicagcdes. Quero provocar vocés, convidar a observar
modos, gestos e a estética da efetiva protagonista desta historia; convida-los a ouvir sua voz e a
expressao dos seus sentimentos, culpas e desejos. Apesar de minha fala parecer peremptéria em alguns
momentos, mais que assertivas categoricas, quero trazer perguntas, incitar davidas, fazer pensar
(Louro apud BENTO, 2017). A intencdo é contar a historia da transicdo de género da atriz Maite
Schneider, quando ainda era um garoto chamado Alexandre, que se inicia meio que sem muita

autopercepcdo, até 0 momento em que se torna Maite Schneider, a atriz consagrada da companhia
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teatral A Rainha de 2 Cabecas, para a seguir propor uma analise da transexualidade que toma o corpo

trans como sendo um corpo parresiastico.

Langando um olhar sobre os processos de dessubjetivacdo ocorridos pela atriz/personagem
trans Maite, no seu percurso de Alexandre a atriz/personagem Maite Schneider, passando por uma
automutilacdo aos trinta anos, até chegar a mulher trans que atualmente é, o que vemos € que essa
dessubjetivacdo da identidade Alexandre, ocorre via desidentificacdo do sujeito, para constituir um
novo eu, ressubjetificado, criando um duplo, um outro (da nogéo lacaniana), no qual temos um novo

sujeito.

Figura 2 - Alexandre

Fonte: Imagem de Alexandre, retirada de uma das projecdes de video durante a
peca Escravagina

O sujeito, a identidade Alexandre, passou dez anos de sua vida tentando se disciplinar para
fazer parte da sociedade cis-heteronormativa, como sendo um sujeito “normal”. Fez aulas de judo,
participou de grupos de escotismo. Maité rememora que, nesses grupos, ela ndo queria fazer as
atividades propostas; queria ficar na barraca, limpando, arrumando, plantando flores em volta para

enfeitar.

A materialidade a ser analisada é a peca Escravagina, monélogo de autoria de César Almeida,
escrito em 2010 e encenado em 2014. corajosamente biografico, pois conta a historia da principal atriz

da Rainha de 2 Cabecas, segundo Almeida:

é um texto em que a atriz reflete sobre sua condi¢do de self made woman, ou seja,
uma artista que trabalha seu corpo e sua prépria realidade de acordo com seus
principios de liberdade individual. Colocando em cena um novo conceito de mulher,
uma mulher trans. Uma Afrodite dos tempos modernos. Uma artista do seu tempo que
ndo se limitou as teorias e buscou na pratica a sua possibilidade de libertacdo. Uma
artista que mescla realidade e ficcio ao seu cotidiano, transformando-o em pura arte
(ALMEIDA, 2014c, f. 6).

Assim, Cesar Almeida, ndo apenas coloca em cena um assunto espinhoso, como também o

coloca numa perspectiva da relacéo entre o sujeito e a veridic¢do. Almeida pertence a geracéo pds-68,
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surgiu com seu O Teatro da Rainha de 2 Cabecas no meio teatral curitibano em 1982 e permanece,
escrevendo, produzindo, atuando e dirigindo, até hoje; fazendo da linguagem LGBTQIAPN+ a sua
linguagem, seu contra-discurso a heteronormatividade estabelecida. Critico mordaz da realidade,
Almeida €, a um s6 tempo, ironista e desconstrutivista por natureza. Além do sentido evidente e
primeiro, ao sentido mais profundo (antifrase) que tem a ironia, utiliza-se em seus textos da ironia das
personagens, da ironia dramatica e da ironia tragica para elaborar e construir suas criticas, usando a
direcdo de seus espetaculos para desconstruir a cena cis-heteronormativa. Em sua dramaturgia,
ALMEIDA ndo apenas entra num jogo parresiastico, mas também assume o lugar de parresiasta,
colocando-se em risco, ao construir um contradiscurso — do discurso da homossexualidade contra o

discurso da heterossexualidade.

Figura 3 — Meme de Escravagina, n° 1

ESCRAVAGINA

NO MEIO DE NOS

Fonte: Feito por Cesar Almeida, a partir de foto de Michelle Martins

O texto Escravagina, escrito a partir das memdrias da prépria Maite, trata o assunto da
transexualidade e da transi¢do de género, ao mesmo tempo, com uma delicadeza e uma brutalidade
(nas palavras) extremas. Ja a partir de seu titulo, a peca fala de toda uma relacdo de poder/saber que
envolve todo o processo transicional em si. Para quem esta familiarizado com a historia de Maite
Schneider, o titulo Escravagina pode parecer 6bvio, mas essa obviedade s6 ocorre na mais rasa das
leituras. Uma leitura mais atenta do espetaculo mostra-nos que ele fala da vivida trajetéria de todos
nos, desviados, anormais, transviados, anjos tortos que vivemos a margem de uma sociedade
hegemonicamente heterossexista. Fala-nos de uma luta pela construcdo de uma identidade que néo
conhece exemplos no seio familiar, tampouco na sociedade que estereotipifica toda e qualquer

identidade diferente da norma. Para quem esta familiarizado, tanto com o trabalho dramatdrgico quanto
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com o trabalho de encenador de Cesar Almeida, claro esta que ha uma distancia maior ou menor entre
0 texto e a encenacgdo do mesmo. O que impressiona é a organicidade cada vez maior que seus trabalhos

tém atingido.

Figura 4 — Meme de Escravagina, n° 2

Fonte: Feito por Cesar Almeida, a partir de foto de Michelle Martins

Como a transicdo de género se faz através de deslocamentos, segundo a Teoria da Performance
(BENTO, 2017), sera a partir desta teoria que farei a analise inicial da materialidade. Os deslocamentos
sofridos pela atriz/personagem, no processo de transicdo, aparecem na dramaturgia através de um
arquivo c onstituido pela histéria de Maite Schneider que, recuperada via memdria discursiva, espraia-
se na peca de teatro de Cesar Almeida, em suas rubricas de direcdo e da encenacao em si, revelando
uma relacédo de intericonicidade entre a memoria da atriz/personagem, o texto, a rubrica, a encenacgéo
e a memoria do dramaturgo/diretor da peca. E esta relagio de intericonicidade que constitui o meu

arquivo para analise do espetaculo Escravagina.

Figura 5 — Meme de Escravagina, n° 3

Fonte: Feito por Cesar Ameida, a partir de foto de Michelle Martins
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O uso de projecdes de video, que chegou a me parecer de um certo diletantismo em tempos
passados, com Escravagina atingiu um tal grau de refinamento que nao é apenas um complemento,
chegando mesmo a dialogar com o texto e contracenar com a atriz. As vezes reiterando a fala e as
acOes, as vezes contradizendo-as; funcionando mesmo como uma voz de contraponto. A interpretacao
de Maite Schneider € rica de nuancas que vao da delicadeza ao tratar de assuntos como a descoberta
da transexualidade e da primeira cirurgia aos trinta anos (caseira, auto impingida) a faria quase
psicatica contra a banalizagdo da sexualidade que vivemos no século XXI e contra as regras funestas
impostas de maneira hipdcrita por uma sociedade secretamente pervertida. Sua interpretacdo € uma
declaragdo de amor a vida e a luta férrea pela manutencdo de uma subjetividade desviante da norma.
Sua personagem € libertaria e libertadora. As performances contundentes da atriz Maite Schneider
organizam-se de tal forma em meio ao texto que fica dificil perceber onde comega uma coisa e termina

a outra.

Figura 6 — Meme de Escravagina, n° 4

Fonte: Feito por Cesar Almeida, a partir de foto de Michelle Martins

Escravagina: a neovagina pungente de Maite Schneider

Figura 7 - Escravagina

-

Fonte: Escravagina, Mini-Guaira, 2014, foto de autor desconhecido

129



PROMETEUS, Numero 41, Janeiro - Abril 2023 — ISSN: 2176-5960

Nesse espetaculo solo, ela busca romper com os proprios preconceitos expondo-se ao maximo,
transformando suas limitacbes em alvos a serem ultrapassados. Ha uma exposicdo total da figura
humana retrabalhada em tempos onde a liberdade de expresséo € confrontada com o fundamentalismo
galopante. Num momento histérico em que as a¢des afirmativas sdo cada dia mais necessarias para
vencermos a nova onda de preconceitos assumidos pela sociedade retrograda em que vivemos. Nesse
periodo histérico em que a ascensdo da direita vai cravando suas garras em nossa sociedade,
disseminando o 6dio a diversidade, o carater afirmativo da cultura LGBTQIAPN+ se faz cada dia mais
necessario, no sentido da ocupacdo dos espacos publicos para a legitimacdo de seus direitos e
cidadania. A peca € um hino a liberdade e a possibilidade de direitos iguais entre todes, todas e todos.
Escravagina funciona como um verdadeiro divisor de aguas no trabalho dramatirgico de Cesar
Almeida, entre as pecas em que sO aparecem personagens pertencentes ao espectro LGBTQIAPN+ e

as pecas que tratam da situacdo das pessoas desse espectro na atual conjuntura politica brasileira.

Maite, juntamente com o texto do Cesar, conseguiu tratar com delicadeza um assunto
espinhoso: o ser uma mulher trans e os problemas relacionados a se tornar essa mulher durante todo o

percurso, desde a descoberta até a concretizacao.

Figura 8 — Meme de Escravagina, n° 5

NAO VOU ME ESTRESSAR COM VC

10, NED

Fonte: Feito por Cesar Almeida, a partir de foto de Michelle Martins

Maite desnuda-se de corpo e alma nesse espetaculo, tira a roupa para mostrar sua alma e suas
inquietacBes, experimentando seus limites de diva contemporanea. O publico é convidado a
experiéncias sensoriais, nas quais pode tocar seu corpo e sentir na pele se seu proprio preconceito
contra um corpo trans pode ser vencido. Teoria e pratica sdo confrontadas num pequeno leildo com
direito ao toque no corpo da atriz, incluindo sua neovagina. Um experimento que choca as mentes mais

conservadoras, neste Brasil cada dia mais conservador, onde ascende uma espécie de ‘Cristofascismo’.
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Uma performance transumanista (o conceito de teatro transumano, derivado da filosofia, diz respeito
a textos e/ou acbes cénicas que levem a plateia a um outro lugar, um outro tipo de pensamento,
diferente do nosso lugar comum do cotidiano.) ativista do século XXI. Um verdadeiro freak show.
Vemos na peca, como Cesar Almeida faz a “espetacularizagdo do diferente”, para usar uma expressao

de Berenice Bento.

Figura 9 — Maite Schneider, n° 2

Fonte: Imagem retirada de uma das proje¢des de video durante a peca Escravagina

Na perspectiva tratada, fica claro que o género esta abolido do corpo-cromossomatico-neural-
hormonal. A transicdo de género aparece na modernidade, mais notadamente, a partir das
manifestacdes de 1968. A modernidade fundou-se na ruptura entre o sagrado e a racionalidade. Assim,
a crenca na razdo humana retoma o projeto iluminista, que da credibilidade a razdo; todavia, esse
projeto estava apartado das questdes e necessidades fundamentais do homem, como bem apontaram

Marx e Weber em suas obras, isso para citar apenas dois criticos desse projeto.

O que ocorre a partir da descrenca nos principios da razdo moderna e a desconstrucao
dos projetos politicos baseados no Iluminismo apresentadas por estes e outros autores
que criticavam as relagdes sociais estabelecidas neste contexto, produzem posigdes
contrarias entre as classes sociais e os partidos de esquerda que lutam pelos direitos
da sociedade. A partir da resisténcia expressa nos movimentos politicos, da revolucdo
cultural e da revolucéo sexual, que contou com a participacdo dos estudantes, das
mulheres, dos homossexuais e dos negros intensificaram-se os debates sobre essas
novas reivindicacGes, temas que a sociedade ainda ndo havia abordado (MORIN, 2003
apud FELICIANO e PEIXOTO, 2019, p. 65).

Essas teorizagOes foram desenvolvidas no velho mundo, para o velho mundo e pensando um

sujeito pertencente ao velho mundo. Todavia, servem como ferramentas para avaliar e repensar a nossa
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situagdo latino-americana e do sujeito latino americano. “Somos construidos por verdades coloniais”*?,
temos “[...] uma sociedade marcada pela universalizagdo dos valores do homem euro-norte-americano,
adulto, heterossexual e¢ branco” (LoPES, 2006, p. 379), esses aspectos estruturais constroem
subjetividades atraves da proliferacdo de discursos de autoridade que determinam a existéncia de um
corpo-espécie nesses moldes; as politicas contra as performances de género sdo mais violentas e
excludentes, definindo uma formacdo machista e sexista hegeménica, o que torna alguns corpos mais

abjetos que outros.

Figura 10 — Meme de Escravagina, n° 6

VC QUE E JUIZ DE TUDO..

ME ERRA...

Fonte: Feito por Cesar Almeida, a partir de foto de Michelle Martins

Isso quer dizer que, nossa sociedade, além de preconceituosa é fdbica, criando zonas de
exclusdo, guetos, expurgos destinados aqueles que desviam em algum grau do corpo-espécie
docilizado. N&o sao corpos validos, possiveis, sendo considerados uma degeneracdo, uma subversao
da ordem, subalternizando-os. Além dos corpos subalternizados, em sociedades formadas desse modo,
a arte encontra/provoca fissuras, manifesta-se, realocando esses corpos que passam da condicéo de
subalternos a condicdo de sujeitos que, de um certo modo, conseguem, nas margens, fora da ordem

valida, estabelecer um novo status quo.

A dramaturgia de Cesar Almeida é uma dessas fissuras, cuja atualidade encontra-se no fato de
ndo sO nos reposicionar em relacdo as questdes mais relevantes da contemporaneidade, fornecendo-
nos outros olhares sobre velhos assuntos, como também nos colocar frente a frente com nossas mais
intimas e inconfessaveis convicgBes (muitas vezes fruto de um arraigado preconceito, de

agenciamentos discursivos e/ou de um certo modo de subjetivacdo). Como um dos poucos dramaturgos

42 Fala da Prof2 Dr? Lilia Schwarcz no Canal da Lili, a 20 jan. 2022, em entrevista com Guilherme Terreri Lima Pereira,
que performa a Rita von Hunty, abrindo a temporada de lives de 2022 no YouTube.
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brasileiros que tiveram a carreira toda dedicada ao empoderamento do discurso homonormativo (aqui,
servindo como termo guarda-chuva para as questes relacionadas a homossexualidade, como o
homoerotismo, a homossocialidade, a homossociabilidade e a homoafetividade). O histérico desse
empoderamento acompanha a histéria do movimento LGBT no Brasil, iniciado em maio de 1978
(GREEN; QUINALHA; CAETANO; FERNANDES, 2018, p. 10) e atravessa todo o processo de legitimacédo

das vozes minoritarias, ndo-machistas, antipatriarcais, no meio teatral.

Segundo Foucault, “(...) o corpo também esta diretamente mergulhado num campo politico; as
relagOes de poder tém alcance imediato sobre ele; elas o investem, o marcam, o dirigem, o supliciam”
(FoucauLT, 2009, p. 28-29). Escravagina é, acima de tudo, uma peca politica. As questdes politicas
sdo principalmente relacionadas ao corpo. O corpo da atriz pensado como corpo politico (FOUCAULT,
2013) e corpo utdpico (FoucAuLT, 2013). Essas questdes, diretamente relacionadas a subjetivacéao e
dessubjetivacdo, encontram-se, tanto no texto escrito em 2010, quanto nas rubricas de encenacgéo, de
2014. O texto inicia com a seguinte rubrica: “MAITE ENTRA DISFARCADA DE HOMEM.
BIGODE POSTICO. MUSICA DE ALTO SUSPENSE.” Ja no texto, ainda inédito em 2010,
encontramos uma intencdo de se trabalhar futuramente a subjetivacdo da personagem no momento da
encenacdo. Nesta, a rubrica é mais longa. A peca inicia com um video a respeito da profissao de Maite
Schneider: depiladora, colocando o inicio de tudo com a necessidade de eliminar todos os pelos do

corpo. Logo a seguir, hd um texto em off, com a voz de Maite, introduzindo o assunto principal da
peca:

NGs somos tdo antigas quanto a humanidade. Deusas antropomadrficas, euroasiaticas,
transhumanas de flamejante e mitica beleza...

Mas ainda querem que sejamos tabu.

O mistério faz parte do desejo. O desejo daqueles que nos odeiam mas nos querem.
Vocés que nos querem, mas ndo podem nos ter.

Eu sou Tabu, ndo héa o que eu possa fazer para ndo sé-lo.

Eu sou uma transtar, tona TV.

Eu escapei da mediocridade da morte varias vezes por um triz, por isso sou atriz. Meu
corpo é minha arte. Atriz louca no papel principal da minha prépria vida.

Papel que s6 pode ser interpretado por mim mesma.

Pra quem ndo me conhece, muito prazer, Maité.

Pra quem me conhece, muito prazer, Maité Schneider. (ALMEIDA, 2014c, f. 1)
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Figura 11 — Foto de Escravagina para cartaz

ESCRAVAGINA

Fonte: Foto de Cesar Almeida, 2014.

Como podemos ver, o texto coloca a transexualidade num contexto mitico e histérico, muito
além da reducdo a uma simples disforia de género. O uso de transhumanas, escrito deste jeito,
aproxima a transexualidade, a transicao, do seu carater humano, destituindo assim o carater puramente
divino que havia na antiguidade. Coloca o tabu como motivo de apagamento. E aqui falo de um
apagamento bem especifico: o da subalternizacdo dos corpos, que 0s coloca numa posicao de sujeitos
infames. Lado a lado com essa nocdo de tabu, temos o desejo como componente essencial da
transexualidade. Um desejo que faz parte do mistério, talvez o mistério que parte da roupa que cobre

e articula o corpo. E a performance continua.

VIDEO TABU DO NAT GEO EDITADO EM 5 MIN NO MAXIMO
PERFORMANCE*

OFF: E no sétimo dia Deus criou a mulher, o homem e toda diversidade LGBT. Tudo
0 que esta vivo.

COME A MACA DO PECADO. PASSA MAL. ARRANCA A BARBA. TIRA O
PEPINO ESCONDIDO. TIRA O FACAO E COMECA A CORTAR
LOUCAMENTE. LIGA O LIQUIDIFICADOR. TIRA O AVENTAL.
SONOPLASTIA PARADISIACA VAI MIXANDO COM SONS PESADOS E
ROCK. MUSICA DE ALTO SUSPENSE. (ALMEIDA, 2014c, f. 1)

A importancia dos deslocamentos estad em relacéo direta com a importancia da compreenséo da
natureza da experiéncia transexual, que também se faz através de deslocamentos. Minha

argumentacdo, € pensada a partir dos deslocamentos propostos por Berenice Bento. BENTO (2017, p.

4 O video da Nat Geo, que faz parte desta performance, é o da Figura 6.
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102-105) propde trés deslocamentos possiveis proporcionados pela experiéncia transexual em relacéo

as normas de género:

Figura 12 — Maite Schneider, n® 3

Fonte: Escravagina, Mini-Guaira, 2014, foto de Michelle Martins

1. Deslocamento I: género e corpo-sexuado.

)

“Sou um/a homem/mulher, em um corpo equivocado.’
2. Deslocamento I1: género, sexualidade e corpo-sexuado.

“Sou um/a homem/mulher, em um corpo equivocado e meu desejo esta direcionado para

pessoas do mesmo género.”
3. Deslocamento I11: dos olhares.

“E um homem ou uma mulher?”’

Dos trés deslocamentos propostos por Bento (2017), Maité so realiza o primeiro deles (género
e corpo-sexuado). Quanto ao segundo deslocamento (género, sexualidade e corpo-sexuado) este ndo
se realiza porque Maité permanece com a atracdo por homens que sentia desde sua infancia, o que de
certa forma é um deslocamento ao contrério do que propde Bento, pois até a cirurgia de redesignacao
sexual, o sujeito Alexandre sentia atracao fisica pelo mesmo sexo. Apo0s a cirurgia permanece com um

comportamento de mulher heterossexual, todavia, ndo cis, mas trans. Quanto ao terceiro deslocamento
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(dos olhares), este ndo ocorre porque ndo ha qualquer davida de que Maité é, de fato, uma mulher, tdo
completa, tdo senhora de sua sexualidade e de sua sensualidade que ndo ha como confundir com uma

travesti, ou dizer, (preconceituosamente) que ela “¢ homem”.

Figura 13 — Maite Schneider, n® 4

Fonte: Escravagina, Mini-Guaira, 2014, foto de Michelle Martins

Até 0 momento do inicio da dessubjetivacao, representado na pe¢a por um viking, todo machéo,
dotado de uma virilidade extrema, que descobre ter algo, no meio das pernas que tem vontade propria
e se manifesta a todo momento — na peca, um pepino, que o viking corta fora e pica dentro de um
liquidificador. Esse momento da peca é especialmente pungente, pois além de ser uma das cenas fortes,
na qual a atriz/personagem Maité coloca junto ao pepino, no liquidificador, para bater, papeizinhos em
que anota, com o auxilio da plateia, as coisas ruins que nos contingenciam e incidem sobre nds no dia
a dia, tais como inveja, ciimes, violéncia, homofobia, transfobia etc. Essas sdo questdes discutidas ao
longo da peca, todas de cunho politico, relativas ao ethos e a moral da sociedade como um todo. As
criticas feitas ao sistema de generificacdo binaria da sexualidade, tal como se apresenta numa
sociedade quase que exclusivamente heterossexual, sdo pesadas, mas a0 mesmo tempo em que
aparecem no texto de forma muitas vezes sutil, sdo fisicamente performadas de forma contundente. O
peso e a sutileza das criticas feitas sdo acessiveis aqueles pertencentes ao espectro LGBTQIAPN+ ou

aqueles que tém uma maior convivéncia com pessoas do espectro.

O corpo, segundo Foucault, esté inserido num campo politico, no qual as relac6es de poder tém
alcance imediato sobre ele. O corpo trans, como desvio da norma, livra-se das instituicdes e, a partir

desse momento, ressubjetiva-se, reinventando a si mesmo, reconstruindo e reorganizando uma nova
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forma de subjetivacdo. Ao se ver livre das instituicdes que nos dessubjetivam, ao nos disciplinar, tais
como igreja, casamento e escola, pode ser tomado como um corpo utépico, como também o pode ser

0 corpo da atriz, mesmo que esta reconstrua em cena sua propria vida.

Figura 14 — Maite Schneider, n® 5

Fonte: Escravagina, Mini-Guaira, 2014, foto de Michelle Martins

A peca termina com um leildo do corpo da atriz, apés o qual, ela submete-se a um exame
completo. O ganhador do leildo tem direito de examinar o corpo todo da atriz, inclusive a neovagina,

para a verificacdo de que nada restou da mutilacao.

ConsideracOes Parresiasticas

Quando tratamos de corpos trans, de uma maneira mais geral, e tendo em vista o primeiro
deslocamento proposto por Bento (2017), precisamos pensar na disputa existente entre o género e o

corpo sexuado, pois

A suposta correspondéncia entre o nivel anatdmico e o nivel cultural ndo encontra
respaldo. Aqui nos deparamos com toda a plasticidade dos corpos: seios ndo lactantes,
vaginas ndo procriativas, clitoris que mediante a utilizacdo de hormonios, crescem até
transformar-se em Orgdos sexuais externos; Uteros que ndo procriam, prostatas que
ndo produzem sémen, vozes que mudam de tonalidade, barbas, bigodes e pelos que
cobriam rostos e peitos inesperados. A plasticidade do corpo se revela (BENTO, 2017,
p. 102).

Essa plasticidade gera alguma dor, além da dor fisica das cirurgias e adaptacdo até que o novo
corpo esteja em pleno funcionamento? Além disso, sabemos de antem&o, através de relatos disponiveis

na internet, em entrevistas na TV e em textos académicos, que o processo de transi¢cdo de um género
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a outro envolve muita dor psicologica. O sentimento de inadequacédo ao proprio corpo, a falta de um
adulto proximo em quem se possa espelhar, a auséncia de apoio familiar, provocam no transexual um
sofrimento inexprimivel. No caso Maite Schneider, ela transformou em arte a sua dor. E possivel
perceber as dores que estiveram latentes e algumas que ainda estdo em ac¢do, através do desvelamento
de suas palavras, mas também através de suas expressdes, gestos e atitudes no decorrer da peca

Escravagina.

Essa questdo da plasticidade dos corpos trans €, fundamentalmente, uma questdo ligada a
verdade do sujeito, que entra, durante a peca hum jogo parresiastico, que leva a atriz/personagem a
formular questdes pertencentes a “arte de desagradar”, para usar uma expressao do Cesar Almeida.
Aquilo que nos agrada, que pertence ao nosso proprio cuidado de si, nem sempre agrada ao publico,

na encenacao teatral.

Na parrhesia o falante enfatiza o fato de que ele tanto é o tema da enunciacdo quanto
do enunciandum — que ele proprio é o tema da opinido a qual se refere. A “atividade
de fala” especifica da enunciagdo parrhesiastica toma, assim, a forma: “Eu sou aquele
que pensa isto ou aquilo”. (FOUCAULT, 2013, p. 4)

Apesar de haver uma incongruéncia entre o0 comportamento heterossexual da atriz/personagem

e 0 contradiscurso construido pelo dramaturgo.
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