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Resumo

O seguinte ensaio trata da filosofia do amor desde antes do cristianismo, na
Antiguidade Classica. Partimos do pressuposto que a palavra ‘filosofia’ tem uma
divida nao apenas etimoldgica, mas conceitual com as definicbes de amor, de
forma que se faz pertinente uma investigagao mais detida sobre o assunto. Talvez
a filosofia do amor seja a propria filosofia ja que ela invoca uma certa atitude
com respeito a coyia, a sabedoria (e ao conhecimento) e a toda essa vizinhanca
muito explorada, mas que por si mesma ¢ digna de consideracio quando se
considera o amor ele mesmo. Comeg¢amos com a interpretacao cristd de C.S.
Lewis sobre a Afeicao, Amizade, Eros e Caridade para em seguida introduzir a
visdo pagd greco-romana e suas possiveis derivadas. Concluimos com a
indagagao sobre o amor ser outra coisa que uma defini¢io estanque ou

indeterminacao abstrata.
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ABSTRACT:
The following essay deals with the philosophy of love since before Christianity,

in Classical Antiquity. We start from the assumption that the word 'philosophy’
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owes not only an etymological but also a conceptual debt to the definitions of
love, so that a more detailed investigation of the subject is pertinent. Perhaps the
philosophy of love stops nowhere short of philosophy itself, since it invokes a
certain attitude towards cogpia, wisdom (and knowledge) and all that much
explored neighborhood which is nevertheless worthy of attention when love
itself a concern. We begin with C.S. Lewis' Christian interpretation of Affection,
Friendship, Eros and Charity and then introduce the Greco-Roman pagan view
and its possible derivatives. We conclude by asking whether love is anything

other than a watertight definition or abstract indeterminacy.
Keywords: Love. Philosophy of Love. Varieties of Love.

E muito comum que a filosofia seja introduzida em conex&o com o
significado etimoldgico da palavra ®@ilocopia. Em grego, ®1hocoeio aponta
na direcdo de um ‘amor a sabedoria’. Esse amor, ao contrario do comumente
imaginado, ndo é aquele que associamos aos romances e as comédias; na
verdade, gilio (philia) se aproxima mais da queréncia que sentimos pelas

nossas amizades, enquanto co@io (sophia), palavra derivada do egipcio

[ X3\ (seba), possui uma conotacdo de conhecimento a ser perseguido
com afinco. (Cf. SOMET, 2019). Para a maioria das pessoas, a filosofia é a
tradicdo de pensamento e conduta de vida que nasce e se desenvolve em busca
dessa Sabedoria; se dedicar ao fazer filoso6fico nada mais é que brincar com
essa grande biblioteca-laboratdrio que é a investigacdo da natureza e dos
meios de encontrar e praticar essa Sabedoria.

Quando comparado com os longos escritos ao redor dessa, entretanto,
0 amor parece ser uma questdo menor. Os filésofos investiram e parecem
investir cada vez menos esforcos na sua investigacdo. Isso talvez se deve, em
parte, ao fato de que o Amor é volavel, obliquo e oximoroso, enquanto a
Sabedoria é firme, sélida e evidente. Ou assim parece. Mas talvez se 0 amor
é instavel, a sabedoria deixa de ser tdo bem fincada. Do ponto de vista
historico da chamada racionalidade ocidental, 0 Amor parece indicar uma

certa disjuncdo ou ambiguidade a ser recalcada por qualquer projeto de
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pensamento que se pretenda claro, direto e possivel, de modo que durante
muito tempo a Filosofia (na sua expressédo ocidental, pelo menos) ao tentar
alcancar a Sabedoria, se desenvolveu como uma arte de exorcizar e
domesticar o Amor, reiteradamente.

Mas o tema do Amor ainda consegue chamar muito atencéo.

No século XX, nenhum outro escritor conseguiu maior recepcao tanto
entre académicos como entre leigos ao falar do tema quanto o famoso autor
de As Cronicas de Narnia. Em 1960, quando publica o que talvez seja seu
livro de ndo-ficcdo mais famoso — Os Quatro Amores — C.S. Lewis elenca
quatro formas de Amor existentes. Seu argumento central é que, para ser
reconhecido enquanto tal, o Amor deve ser um servical da conduta crista na
sua pretensao de coincidir a atitude ética com o louvor a deus.

Segundo o inglés, o amor € o laco que ata as coisas, as pessoas e deus,
podendo ser saudavel quando direcionado a consagracao da providéncia e do
préximo e doentio quando apenas demanda egocentricamente. E por ndo ser
inteiramente uma dadiva, ele pode ser eticamente dubio, isso porque a
necessidade que o compde pode leva-lo ao egoismo, tornando-o despotico
quando se esquece de trilhar o caminho da temperanca e da fé crista.

O amor possui uma natureza dupla, sendo a0 mesmo tempo uma
necessidade e uma dadiva. O amor-necessidade € aquele que reflete a natureza
imperfeita da humanidade em sua busca por algo que satisfaca seus limites
(Mt. 11:28), enquanto o amor-dadiva é a entrega, a plenitude e a infinidade
da cleméncia divina (Jr 31:3 e Ap. 1:8). Podemos analisar essa duas facetas
em dois tipos de relagGes, a primeira entre humanidade e deus e a segundo da
humanidade consigo mesma. Do ponto de vista da relagdo criatura/criador, o
amor € a falta pela qual a humanidade se reconhece dependente de algo maior
que si mesma, bem como a forma de se aproximar dessa coisa faltante — deus
— em humildade e serviddo; j& da parte de deus, 0 amor € a graca doada em
bondade eterna e sem exigéncia de retorno. Do ponto de vista da humanidade
para consigo, 0 Amor se apresenta como uma necessidade quando
compreendemos que precisamos uns dos outros (1 Jo 4:7) e se torna doacao

guando imitamos deus em atitudes de generosidade.
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Decorre, entdo, que existem trés amores naturais, isto €, humanos, que
sdo Afeicdo, Amizade e Eros, que podem se tornar tiranos e um que sempre
é divino, a Caridade (1 Co 13:13). Em diadlogo com sua irm&@ Blanche,
Elizabeth Costello em Elizabeth Costelo, The humanities in Africa
(COETZEE, 2004) considera as diferencas entre eros e agape de um lado e
caritas de outro para concluir, em parcial consonancia com Lewis, que 0S
gregos ndo tinham palavra para certo tipo de amor. Elizabeth Costello
considera isso no contexto da Africa onde tanto eros e agape quanto caritas
aparecem como estrangeiros que se passam por universais.

De todo modo, seguindo Lewis, a experiéncia humana da Afeicdo é
aquela que mais se aproxima das dos animais, por isso, esse € 0 amor mais
simples e universal. Sua imagem exemplar é a da mde amamentando seu bebé
ou da cadela com seus filhotes. Sendo humilde e indiscriminada, podemos
senti-la mesmo por pessoas que ndo possuimos qualquer afinidade aparente,
se estendendo para além das relacBes familiares, ignorando diferencas de
idade, educacao, classe e mesmo espécie. Um gato que vemos na mesma rua
seguidas vezes, um porteiro de escola que sempre esteve la quando pequenos,
uma arvore que apesar das intempéries continua na esquina a qual passamos
todos os dias sdo exemplos de coisas que podem ser revestidas de afeicdo.
Isso porque ao contrario da amizade e do romance, a afeicdo se instala antes
que tenhamos consciéncia de sua presenca e cresce com o passar dos dias,
ocupando um espaco em nossos coracdes que sequer pensavamos existir.

Nossa personalidade e preferéncias quando afeitas por algo passam do
estado de suspeita para o0 da atencdo, em seguida toleréncia, gosto e
finalmente apreciacdo. E através dela que certas idiossincrasias podem ser
ultrapassadas, porquanto as coisas e as pessoas que sentimos afeicdo nédo
desejamos mudar, mas observa-las por elas mesmas, sendo “[...] mais
estranhas do que vocé poderia supor e muito mais dignas do que vocé poderia
imaginar” (LEWIS, 2017, p. 38). Por certo, ela ndo se guia — quando se
encontra na melhor forma — pelas regras da etiqueta necessaria para 0 mundo
publico, preferindo a sutilidade e o compromisso de quem se depreende do

egoismo em favor do outro, sem vontade de ferir, humilhar ou dominar,
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consequentemente ndo tem maneirismos de comportamento. Enfim, a afeicao
tem a fungé@o de ampliar nossa mente e moralidade em razdo de néo esperar
reciprocidade, ao passo que também ensina bondade onde ndo presumimos
encontrar. Por isso dizemos que a afei¢cdo é guiada muito mais por um senso
de familiaridade do que pelo senso de novidade.

Porém, por ser humana, a Afei¢cdo precisa realizar suas obras com
esmero. Enquanto doacdo, a Afeigdo necessita trabalhar no sentido de sua
prépria abdicacdo, nosso objetivo deve ser auxiliar a préxima apenas na
medida do sauddvel — desejar ser sempre necessaria € sinal de
irracionalidade e desmedida. A doacdo da Afeicdo ha de ter bom senso e ser
desinteressada. Ora, sendo entre 0s amores 0 mais passivel de ser universal,
todas desejam tornar-se um objeto de afeicdo, mesmo que isso ndo
corresponda a realidade dos fatos. Por ser tomada como natural, embutida e
imposta pela necessidade, muitas vezes acreditamos ter o direito de té-la sem
qualquer esforgo. Mas a intimidade que possibilita as bonancas da afei¢cdo é a
mesma que pode arruina-la, envenenando e contornando a relacdo das
envolvidas por uma grossa camada de repulsa e raiva tdo poderosas quanto o
amor que poderia ali existir. Assim, a demanda por afeicdo pode desvia-la de
qualquer possibilidade ser uma dadiva. Tal revés, assim como a afeicdo, ndo
percebemos quando se inicia: no filme de Kantemir Balagov, Uma mulher
alta (2019) acompanhamos a “amizade” de Iya (Viktoria Miroshnichenko) e
Masha (Vasilisa Perelygina) em plena Segunda Guerra na Russia quando lya
mata o filho de Misha em um momento de surto, tornando-se gradativamente
uma espécie de escrava da amiga, nao apenas pelo infanticidio que cometera,
mas em retribuicdo a toda estima e favores anteriores prestados. Até mesmo
0 casamento de lya se torna alvo dos interesses de Misha, a ponto de obriga-
la a ter um filho. Deixando claro que a violéncia, a colera e a dependéncia séo
0s Unicos tracos constitutivos dessa relacdo, aquilo que de fora seria visto
como afei¢do, ndo passa de um ressentimento que jamais pode ser desfeito.
Uma mulher alta demonstra que a Afei¢do pode gerar auto-piedade e culpa e

por estar embasada no costume, se torna ciumenta, competitiva e destrutiva.
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Sozinha a Afei¢do ndo se sustenta: sua felicidade precisa ser acompanhada de
decéncia e reciprocidade.

Em contrapartida, a Amizade é o amor mais dificil de se experimentar
na vida, de fato algumas pessoas passam por toda a existéncia sem conhecé-
la. Isso porque ela é menos instintiva e pouco emocionada. Sem Eros nédo
procriamos e sem Afeicdo ndo somos criadas, mas podemos viver
tranquilamente sem a Amizade: provavelmente por isso que dentre os quatro
¢ a mais esquecida e menos comentada. A liberdade ¢é o substrato dela, pois
ndo sendo necessaria, as aliancas formadas se sustentam por outros meios.
Comparada as enamoradas, que investem horas falando de si e de seu
relacionamento, a amizade explora as outras facetas das envolvidas. Devido
ela ser a menos ciumenta dos amores, “dois amigos se alegram quando um
terceiro se junta, e trés quando um quarto se une a eles, desde que o recém-
chegado esteja qualificado para se tornar um amigo verdadeiro” (LEWIS,
2014, p. 56), manifestando uma semelhanca com o proprio paraiso onde as
abencoadas e os anjos dividem e aumentam a fruicdo que cada um possui por
deus.

Amar por meio da Amizade é encontrar alguém que vé a mesma
verdade que nés, uma verdade pouca considerada ou aceita pela maioria das
pessoas, mas que reluz intensamente para quem se atenta ao seu brilho. Ha
nisso uma intimidade complexa, um siléncio impregnado de significados. Tal
como viajantes de uma jornada que ndo sabem o destino, as amigas refor¢cam
o0 valor dessa caminhada porquanto a trilham conosco. A amizade, enfim, ndo
diz respeito as contingéncias que as amigas passam, e sim as transformacdes
e as descobertas de si e dos outros estimuladas pelos camaradas, como
podemos observar no caso de Elizabeth Bennett e Charlotte Lucas em
Orgulho e Preconceito (1813), de Jane Austen.

Deve-se tomar cuidado, porém, com a diferenca entre companheirismo
e amizade. A segunda surge depois do primeiro, quando as companheiras
descobrem algo em comum — normalmente um interesse, percep¢do ou
gostos — que as demais companheiras ou desconhecidas ndo partilham. O

momento da transi¢cdo de um estado para outro € como uma elipse em que
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passamos a compartilhar uma imensa soliddo que até entdo julgavamos
exclusiva... Se as amantes buscam a privacidade, as amigas ja se encontram
em exilio, mas j& ndo tdo sozinhas.

A amiga é um aliado na necessidade, doando, emprestando e apoiando-
nos em momentos dificeis. Mas essas atitudes ndo sé&o os meios de avaliar
uma amizade, porque sdo resultados de cenas circunstancias da nossa vida.
Na verdade, essa ajuda amiga é quase embaracosa, pois a Amizade se
encontra livre das necessidades que caracterizam a Afeicdo. A melhor forma,
de fato, de avaliar a amizade é o pronto esquecimento depois da ajuda, porque
ela ndo é inquisitiva ou indenizadora. Muito pelo contrario, a Amizade pouco
se importa com as condices fisicas, familiares, empregaticias, o passado ou
as associacdo justamente por nao existir qualquer obrigacdo que sejamos
amigas umas das outras. Ela é desnecessaria, sem valor de sobrevivéncia
ultimo, similar a filosofia e tantas outras coisas.

Por elevar nosso espirito a tamanho estado de felicidade, livre da
necessidade, da inveja e das obrigacdes — fora aquelas que esse amor firmou
compromisso -, ela muitas vezes € confundida com a comunhdo perfeita,
desejada por deus. Mas € aqui que habita o perigo. Segundo Lewis, nas
escrituras a palavra amizade raramente aparece como modelo representativo
do amor entre deus e a humanidade — a Afeicdo é tomada quando deus
aparece como pai e Eros quando Cristo surge como noivo da igreja. Por que?
Porque a Amizade sempre é uma espécie de secessdo, andloga a rebelido entre
poucos contra 0s muitos, mesmo quando o0s primeiros estdo terrivelmente
equivocados. Exemplos abundam: os bons se afastam da maldade social, da
mesma maneira que um grupo de sectarios pode se apartar do altissimo.

A Amizade pode ser uma escola de virtude, como também pode ser uma
escola de vicio, tornando os homens bons em bonissimos e 0s maus em
maléficos. Famosos sdo os versiculos “ndo se deixem enganar: as mas
companhias corrompem os bons costumes” (1 Co 15:33) e “aquele que anda
com homens sébios serd sdbio, mas um companheiro de tolos serd destruido”
(Pr 13:20), ou o ditado popular “diga-me com quem andas e eu te direi quem

tu és”. As amizades relegam a opinido externa a indiferenga — tendo ou ndo
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bons motivos para tanto, levando as envolvidas a apatia total em relacéo
aquelas que ndo pertencem ao circulo. Algumas tribos sociais funcionam sob
essa logica e a levam ao extremo, como sdo os skinheads, garantindo
privilégios e seguranca enquanto exportam a violéncia e a crueldade para o
restante da sociedade. Embora a boa amizade sempre se sinta humilde em
relagdo aos demais, se ndo vigiada toma contornos de orgulho corporativo,
onde somos tomadas por uma vaidade por conhecer e manter relagdo com
essas pessoas que acreditamos ser distintas. O esnobismo por se achar
associado a uma elite substitui a saudavel modéstia. Com o pedantismo cada
vez mais explicito, o grupo se torna uma pequena oligarquia auto-eleita, em
constante auto-aprovacao e auto-referéncia.

E € por ser o mais espiritual dos amores, 0 que mais se aproxima dos
anjos, é o que mais corre risco de cair em desgraca. Se a Afeicdo e Eros
possuem inimigos mais préximos da nossa realidade material, a Amizade tem
como inimiga a crenca de ser uma recompensa dos nosso bom gosto.
Revestida por deus com a responsabilidade de revelar por meio de cada um
de nés as qualidades dos demais, 0 Amizade cumprira seu papel enquanto
lembrar que todos os atributos — nossos ou de outrem — sdo derivados e
encaminham-se para a forga superior.

Ja Eros, ao contrario do senso comum, ndo ¢ desejo sexual. A atividade
sexual — ou Vénus, como o autor prefere nomear — pode operar com ou sem
Eros. Ele ndo é a sexualidade compartilhada entre o reino humano e o reino
animal, mas uma variagéo espiritual que acontece dentro do amor. Sem Eros,
Vénus é como qualquer desejo, mas dentro dele, por meio dele, se torna um
artificio de expressdo e percep¢do do objeto amado.

Para o inglés, o aspecto sexual associado a Eros ndo é inteiramente mau
porgue, ao contrario das exortacbes medievais feitas por celibatarios, quando
os dois elementos estdo em harmonia ha uma redugéo do caracter importuno
e vicioso do apetite. “Ndo ha davida, ele tende a uma preocupagdo com a
pessoa amada que pode ser, de fato, um obstaculo para a vida espiritual; mas
ndo primariamente uma preocupacao sensual.” ( Lewis, 2014, p. 83) Em

outras palavras, embora ndo se confunda com Vénus, Eros é capaz de
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diminuir seu desejo e contribuir para a abstinéncia, portanto a primeira € a
expressdo carnal do segundo, este por sua vez, se dedica muito mais as
questBes do espirito.

Ele é um tipo muito especial de apreciacéo que investe no objeto amado
todos os prazeres possiveis, materiais e espirituais. Quando amamaos por meio
de Eros, nossos pensamentos e atitudes se preocupam com a pessoa em sua
totalidade e singularidade, ignorando comparagfes com outras situacdes ou
sujeitos. Enquanto amor-necessidade, ele tem o poder de se auto-superar, “no
seu ponto mais intenso, vé o objeto como algo admiravel em si, muito mais
importante que sua relagdo com a necessidade do amante” (LEWIS, 2014, p.
82). Por isso dizemos que Eros tem a incrivel habilidade de dissolver nossas
vontades e egoismo no objeto amado — apagando as distin¢Bes entre o dar e
0 receber. E é justamente nessa grandeza que Eros pode semear a dor.
Enquanto uma parte se doa, desprende e esquece de si (tragos positivos), a
outra pode explorar, ser cruel, desonesta e a traidora em nome do mesmo amor
(tracos negativos). Sob o julgo erético, as maiores infelicidades conjugais
arrastam vidas, familias e geracdes inteiras.

Por ser semelhante a deus, Eros faz da Caridade algo mais palpével,
posto que, quando apaixonadas, fazemos de tudo para a outra, sem limites, tal
como deus deseja que facamos com o restante da humanidade. E talvez por
ser 0 mais mortal dos amores — no sentido de ser aquele que mais tem
tendéncia a desaparecer ou morrer -, ele € 0 que mais atenta a autoridade de
deus. Capaz de enganar nossa razao por meio de juras de fidelidade eternidade
aos amantes — supostamente tdo ou mais poderosas que aquelas firmadas
com deus -, Eros sempre falha porque seu esforco e suas promessas
esbarraram na finitude e na franqueza das amantes.

Ao fim e ao cabo, esse amor esta na exata medida da neutralidade,
podendo ser maldoso e benfeitor com maior ambiguidade que os demais. Ao
mesmo tempo que proporciona uma experiéncia arrebatadora, que nos muda
e nos move, ele também aponta para 0s pactos suicidas (Romeu e Julieta) e
assassinatos (Bonnie e Clyde), confundido o limiar do amor e pecado em um

piscar de olhos.
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A Caridade, por fim, é o verdadeiro e mais puro tipo de amor, assim
sendo o paradigma da natureza donativa de deus. Nela ndo ha necessidade e
sim fartura que deseja ser repartida e multiplicada. Quando desejamos o
melhor para alguém, quando agimos exclusivamente para o bem-estar e
aperfeicoamento da outra, estamos sob as inspiracbes da Caridade. Essa
préxima que ndo é a mesma sujeita amada em Eros ou na Amizade, pode ser
toda e qualquer uma — familiares, amantes, amigas, desconhecidas, doentes,
inimigas, zombeteiras, assassinas ou qualquer uma que jamais seria revestido
pela estima e cuidados dos amores naturais. 1sso porque amar a proxima e a
deus por meio da Caridade é amar de uma forma que nenhum dos amores
naturais seria pareo em forca e puridade. Por isso Cristo exorta a
transformarmos a maxima moral “amar o préximo como a ti mesmo” em
“amar-vos uns aos outros como eu vos amei”.

Por deus amar incondicional e indiscriminadamente, sua caridade
aparece onde ndo esperamos encontra-la: ela se faz presente, pelas nossas
méaos sem que, em alguns casos, tenhamos qualquer ciéncia de que imitamos
0 maior dos atos do criador.

No cristianismo, Afeicdo, Eros e Amizade podem facilmente passar por
uma degeneragéo e se converterem em demdnios. E por essa razdo que elas
devem estar subordinadas a Caridade. Por meio dela s&o enobrecidos,
purificados de seus vicios e tomam a verdadeira forma que Ihes pertence, caso
contrério, se abandonados a propria sorte, se transformam em seres odiosos e
tristes. Por essa razdo, a Caridade é o amor mais especificamente cristdo:
apenas as tementes ao deus cristdo podem compreender e pratica-la
corretamente (do e ao crente, 0 maior dos amores). Todos 0s objetos dos
amores naturais perecem — a amiga, as espécies de companhia, a amante, as
mées —, 0 Unico que deve ser amado sem reserva é aquele que jamais partira,
deus.

Seguindo o movimento textual e o raciocinio de Lewis podemos
concluir que “quem ndo ama nio conhece a deus, porque deus ¢ amor” (1 Jo
4:8), ou melhor, ndo ha qualquer definicdo de amor que nao seja teleologica

e muito menos cristd. Aparentemente, falar sobre o amor é remeter
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forcosamente a tradicdo biblica e apologética. A narrativa da expulsdo do
diabo serve de imagem para o tipo de evento que acontece quando 0s amores
sdo desvirtuados e ndo seguem as demandas cristds. Segundo a exposicao
mais famosa do mito, feita por Agostinho de Hipona em A cidade de Deus a
partir de Isaias, 14: 12-15, no momento em que deus fez a luz, todos 0s anjos
foram criados e com eles as trevas (entendida como falta de luz e ndo como
algo em si) e, embora ndo as aprovasse, permitiu a livre escolha dos seres
celestes em segui-las ou ndo; Lucifer em soberba e inveja se aproxima delas,
decidindo destronar o altissimo, que o expulsa dos Céus para todo o sempre,
estabelecendo uma guerra que atravessa todo o cosmo do bem contra o mal.
Assim como 0s anjos criados para intermediar as relagdes entre deus e 0s
humanos, os amores podem perverter suas tarefas e se passarem por deuses.

Porém, se deixassemos a tradicéo crista de lado por um momento, como
explicaremos o Amor? Lewis tem o mérito de ter popularizado entre 0s
contemporaneos as “taxionomias” do amor, mas ha alguma possibilidade de
falar do amor sem estarmos em débito com o cristanismo?

Outros crentes escreveram sobre o tema do amor antes e depois de
Lewis, adicionando ou corrigindo aquilo que poderia favorecer ou obscurecer
o0 reto caminho em direcdo ao que acreditavam ser 0 amor supremo. Assim,
se tornou um procedimento cada vez mais comum entre os fildsofos cristaos
olhar para o passado, para o periodo anterior ao nascimento de Jesus,
interpretando as ideias de Platdo, Aristételes, Epicteto e tantos outros como
prendncios de uma sabedoria que sé tomaria corpo de fato com o advento da
boa nova. A histéria, ndo sendo nada mais que a narrativa do pecado e da
salvacdo — com comeco, meio e fim -, precisaria ser interpretada como uma
s0, forcando seus defensores a encararem as sabedorias passadas sob um
prisma mais proximo da aglutinagdo do que da indiferenga. Evidentemente os
erros dos antepassados seriam de inteira responsabilidade de sua ignorancia,
ainda ndo devidamente iluminada pela sabedoria divina — rendendo aos
grandes sabios uma moradia escura mas sem torturas no primeiro circulo do

Inferno de Dante, chamada Limbo -, enquanto 0s acertos seriam pequenos
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acordes de uma cancdo ainda a ser cantada por Cristo. Pierre Hadot € claro

quando diz que:

Essa assimilagdo comegou com os autores cristdos do século 11 que s&o
chamados de apologistas, particularmente Justino. Para opor essa
filosofia que, aos seus olhos, o cristianismo ¢ a filosofia grega, eles a
chamam de “nossa filosofia” ou “filosofia barbara”. Eles nao
consideram, porém, o cristianismo como uma filosofia ao lado das
outras, mas como a filosofia. O que se encontra disperso e fragmentado
na filosofia grega esta sintetizado e sistematizado na filosofia cristé.
Para eles, os filésofos gregos possuiam apenas parcelas do Logos, mas
0s cristdos estdo de posse do proprio Logos encarnado em Jesus Cristo.
Se filosofar é viver em conformidade a lei da Razdo, os cristdos
filosofam porque vivem em conformidade & lei do Logos divino.
(HADOT, 2014a, p. 70)

Essa leitura que entende o que hoje chamamos de religido como filosofia,
entretanto, ndo € exclusividade do cristianismo: a heranca judaica ja era
tomada por Filo de Alexandria como uma patrios philosophia, isto é, como
uma filosofia tdo legitima como as demais, s6 que pertencente ao povo judeu
(sobre algumas transformac6es entre o judaismo e o cristainismo ver COSTA,
2015). O que torna a filosofia cristd uma peculiaridade, a principio, é a
incorporacdo da paidéia (a educacdo), da prosche (atencdo a si mesmo), da
eulabeia (prudéncia) e de tantos outros conceitos de origem platbnica,
epicurista e estdica no seu projeto de evangelizacao.

A filosofia para os antigos era que um conjunto de exercicios
espirituais, ou seja, uma terapéutica da alma preocupada em transformar a
visdo de mundo e metamorfosear o ser daquele que a praticava, se
configurando sobretudo como uma maneira de viver (Cf. HADOT, 2014, pp.
19-66). Com a chegada do cristianismo veremos uma espécie de
sincretizacao dessas praticas com os ensinamentos e as interpretacdes biblicas
emergentes. A fé no verbo divino sera conjugada com a lei da razédo helénica,

onde o Logos do Evangelho de Jodo progressivamente incorporara tanto a
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Razdo césmica do estoicismo quanto o Intelecto aristotélico-platonico. Mais
tarde, a medida que a dimensdo dos exercicios sdo esquecidas nas
universidades, a filosofia se torna uma “serva da teologia", fornecendo
material conceitual e sendo relegada a atividade puramente teorica e abstrata.
Se essa nova roupagem € uma helenizacdo do cristianismo ou uma
cristianizacdo da filosofia grega, ndo podem determinar com precisdo, mas
para Hadot, a teologia medieval sem ddvida reduziu o filosofar a um papel
puramente especulativo e até mesmo desnecessario em seus aspectos praticos
(Cf. Idem, ibidem, pp. 267-268).

De qualquer forma, uma interpretacdo atenta a esse percurso encontrara
dois gestos curiosos: o primeiro é de que ndo apenas a filosofia, mas o0 amor
sofreu tentativas de amansamento ao longo da historia européia-crista —
sendo o Tratado do Amor Cortés, de André Capeldo um exemplo textual
oportuno — e 0 segundo, que certas concepcOes centrais do cristianismo
podem ser desarticuladas de sua teologia-metafisica, operando em outra
I6gica e com outros fins, se valendo de instrumentos similares aos usados por
ele em relacdo as tradicdes anteriores (sobre as disputas entre as filosofias
greco-latinas e o cristainismo conferir JAEGER, 2014; HADOT, 2014b,
OLIVEIRA & SCHILLER, 2020; SOUZA, 2014). Na Filosofia grega, por
exemplo, 0 amor ndo necessariamente se divide hierarquicamente, ou possuli
uma natureza servical como Lewis insiste, nem poderia em todos 0s casos ser
identificado na figura de um deus sabio, perfeito e piedoso — muitas vezes,
na verdade, ele poderia se aproximar do seu oposto: filésofo, rude e
maledicente.

O vocébulo grego-latino ¢ mais extenso que outras linguas para se
referir ao amor. Eros, por exemplo, pode parecer associado ftonos — a inveja,
0 cillme — 0 que geraria a possibilidade de uma ftonosofia (ver BENSUSAN
& BARREIRO, 2012) ou mesmo de Eris, a discordia que se associa as vezes
a conquista (BENSUSAN & ANTUNES, 2012). O amor pode aparecer como
dominio, mas aqui esta possibilidade fica talvez escrita no texto grego ao
invés de ser legada ao impensado. Entre os gregos, além de Eros, Agape,
Storge e Filia, existem também Filautia, Ludus, Mania e Xenia. (E a filosofia
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ndo se configurou como manisofia, como ludosofia e nem storgesofia e nem
mesmo se reconhece como algo assim como uma xenosofia.) A respeito dos
quatro primeiros € importante destacar que eles ndo coincidem totalmente
com a apresentacéo feita por Lewis. Afinal, como um bom cristdo, o inglés
dificilmente confiaria numa leitura isenta do exame biblico. Assim, temos
que:

Storge (Zropyn)- a Afeicdo — se refere ao instinto afetivo de mées e
pais para com sua prole, surge do interior de cada uma e por isso € considerada
uma obrigac&o natural. E um sentimento tranquilo e permanente que sentimos
quando estamos perto de alguém que nos faz bem. N&o tendo, todavia,
nenhuma conexdo aparente com relagcdes externas a familia (Cf. Four Greeks
Word for “Love”; HELM, 2021; LIDDELL & SCOTT, 1940; MARINOFF,
2000).

A Filia ou Filos (®i11éw ou pilog) é a Amizade, o amor sociavel, que
responde a bondade e a apreciacdo. Também pode ser traduzido como
amabilidade e simpatia que envolve tanto o dar como o receber quando n0ssos
coraches sdo impelidos pelas qualidades de outrem. Aquelas que sédo
revestidas por esse amor chamamos de confidvel ou querida, ja que a amizade
é baseada na lealdade e na confianca. E ao contrério de Eros, a amizade esta
relacionada puramente a intelec¢do, resultando que nessa categoria podem ser
amadas membros da familia, parceiras de negdcios e até mesmo a patria. Nos
Elogios de Helena, IsOcrates a interpreta como forca da natureza que une tanto
discordancia quanto movimento (Cf. Four Greeks Word for “Love”; HELM,
2021; LIDDELL & SCOTT, 1940; MARINOFF, 2000).

Eros (épwg ou Epoc) ndo é apenas a rainha da sexualidade, como de
todos os apetites humanos (como os da bebida e da comida). Ele procura
receber e fica amargurado e ressentido quando n&o consegue o que deseja. E
o desejo e a vontade de aquisi¢ao. Outra definicdo ¢ “alegria apaixonada”,
talvez mais ligada a leveza que esse amor procura viver. A apresentacao feita
por Platdo em O Banquete aproxima de Eros a falta da beleza, tornando-o em
daimon dependente e consequentemente um tipo de amor condicional que

pode ou ndo se preocupar com a beleza fisica da amante, porquanto o que
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importa é a beleza da alma embebida na verdade espiritual (Cf. Four Greeks
Word for “Love”; HELM, 2021; LIDDELL & SCOTT, 1940; PLATAO,
1972).

Agape (4yarn ou Ayamdw) ou Caridade ndo aparece muitas vezes fora
da Biblia, mas tem uma conotacdo de prazer em ver e fazer o bem-estar a
outra, mesmo na auséncia da reciprocidade. Ela é fraternal, benevolente,
relacionada aos banquetes cordiais e por isso poderia ser pensada como 0
sentimento de compaixdo que temos para com as pessoas que ndo temos
amizade ou romance (Cf. Four Greeks Word for “Love”; LIDDELL &
SCOTT, 1940).

Filautia (¢:Aavtia) tal como os demais amores pode ter uma conotacao
boa ou ruim, ora se referindo ao amor préprio ora ao egoismo. Parte dos
antigos considerava o amor-proprio um desejo ardente de obter prazeres
pessoais, dinheiro e honrarias publicas em demasia. Outros, como Aristoteles
consideravam que 0s sentimentos amistosos que sentimos com a préxima ndo
passam de extensdes dos sentimentos que temos para conosco mesmas; por
isso insistia no fato de que, para possamos amar outrem, devemos ter um
equilibrio entre o reconhecimento das nossos imperfeicGes e consideracao
para com 0s nossos talentos. Séneca na Carta 35 toma a filautia como busca
de si, isto €, como um desdobramento do autoconhecimento necessario para
que o logos mais profundo possa equilibrar o espirito. Tal discussdo
atravessara 0s tempos, tornando-se o ponto central para a filosofia
renascentista de Giordano Bruno, que a entende como fundamento de todos
os vinculos, e para Spinoza, que a coloca como a beatitude suprema no
momento em que alma humana se reconhece atada ao pensamento de deus.
( Cf. AQUINO, 2016; BOMBASSARO, 2020; FERRAZ, 2014; LEXICO)

Quando falamos de rela¢des articuladas por meio da diversdo, estamos
falando de Ludus. E dela que vem a palavra lidico. Normalmente é
encontrada entre as pessoas mais jovens, e provavelmente associada as
criangas por ser também o espaco particular fora de casa onde um professor
ensinava meninos e algumas meninas dos 7 aos 11 anos na Roma Antiga. O

flerte (Epwtotpornio) com suas brincadeiras provocativas, paqueras livres,
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animacao e ate infantilidade talvez seja uma forma de ludus. No teatro grego,
em contraste com a paidia, Epwrotporia era visto como algo alegre,
impositivo e quase sempre movido por uma natureza anarquica e caprichosa,
muitas vezes se mostrando arbitrario e em constante tédio (Cf.
WIKTIONARY; RAUEN, 2008).

Recai sobre a pavia, sem sombra de ddvidas o posto maldito. Suas
traducBes normalmente estdo carregadas de més conota¢des: Mania, Frenesi,
Loucura, Delirio, Entusiasmo, Compulsdo e Alegria. Ou talvez ela se
aproxime da pura inveja, como na empreitada da ftonosofia. No Fedro, Platdo
evoca povio como o meio pelo qual os ordculos poderiam predizer o futuro
para ajudar a cidade em momentos dificeis, dando origem as artes manticas
e, contrariando as acepc¢des negativas modernas, € um dom divino, provido
pelas Musas. No teatro, ela esta relacionada a Dionisio, sendo responsavel
pelo estado de embriaguez que afasta a pessoa das convengdes e invoca o0
instante, 0 momento fugaz da vida que devemos nos ater. Proximo a chegada
dos fantasmas, a mania € a imersdo na animalidade que o éxtase provoca na
presenca do divino. Provavelmente é por isso que a mania é considerada uma
obsessdo que fantasia com o objeto amado, capaz de alterar profundamente o
senso de realidade enquanto constréi outro (Cf. LIRA, 2018;
NEPOMUCENO, 2017; SERRANITO, 2008; WIKTIONARY).

E por fim, um dos mais curiosos amores: Xénia. A palavra que aparece
como o fio condutor da Odisséia pode ser traduzida como hospitalidade ou
generosidade e desempenhava uma funcdo nevralgica na cultura grega.
Naqueles tempos, era comum a preocupacdo de que um estrangeiro ou
mendicante pudesse ser um deus ou deusa disfarcada e, para ndo correr risco
de serem amaldigoados ou torcendo para que fossem abencoados, 0s gregos
deveriam mostrar boas maneiras. Segundo Ben Potter em The Odyssey: Be
Our Guest with Xenia (2013), a boa anfitrid deve seguir alguns preceitos como
receber o visitante em sua casa, oferecer comida, bebida e um banho, ceder a
cadeira mais confortavel, se abster de qualquer pergunta até que a visitante
esteja satisfeita e confortavel, e dar-lhes um presente na hora da partida. Mais

do que um conjunto de regras e costumes sociais, xénia era um ritual religioso
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que envolvia tanto anfitrid quanto convidada, porque essa teria de ser
respeitosa e divertida, ndo abusando das boas vindas e também oferecendo
um presente quando possivel.

Perante essa listagem, é dificil manter a crenca de que o Amor se reduz
ao romance das amantes, o afeto entre parentes e a fé em deus, que compdem
nosso senso comum. E, se estou minimamente correto, de alguma forma
extraordinria 0 Amor grego-romano conecta as enamoradas com as visitas
de casa, nossa auto-compaixao com o desinteresse das amizades. Por isso que,
a menos que recorramos ao despotismo, esses amores ndo parecem desejar
uma unificacgdo, o Unico trago compartilhado possivel é a capacidade de todos
desempenharem, a0 mesmo tempo, um papel na relagédo entre as coisas e as
pessoas, sSeja para uni-las, seja para separa-las, permanecendo em
inconstancia tanto ética quanto metafisica.

Excecdes, obviamente, podem ser encontradas na Antiguidade. Em O
amor como estado da alma (pathos) em Plotino, Loraine Oliveira (2013)
demonstra que o filésofo neoplatdnico acreditava existirem dois amores —
um que seria um deus ou daimon (substancial) e outro que seria um estado da
alma (relativo). Enquanto pathos, o amor estd enraizado no sensivel e se
movimenta em direcdo ao que existe de superior. Ndo sendo estavel, ele seria
uma atividade, sempre em relacdo a algo, se convertendo em contemplativo
apenas quando abandona o sensivel e se volta ao Intelecto — transformando-
se finalmente numa substancia ontolégica.

De qualquer forma, mesmo em casos como o de Plotino, pautar o amor
na tradicdo ocidental oficial é gerar um desalento curioso. Suas contradi¢des
sdo insuportaveis e suas maltiplas faces precisam encontrar uma mascara
(LEWIS, 2017, p. 38) unificadora, visto que um certo desconforto foracluido
perpassa toda a discussédo: o desconforto da possibilidade dele ser outra coisa
que uma ordem superior ou o0 caos total. O amor pode ndo ser um gesto ou
uma substancia determinada, mas uma memoria inelutavel de algo que jamais
se concretizou e que nunca deixa de se aproximar. Decerto ele ndo é derivado

hierarquico e sim diaspora intermitente ainda a ser devidamente encarada.
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H& um relativo siléncio do radical filo- na filosofia — e com ela do
ftono-, do xeno-, do agape- de uma agapesofia que talvez possa ser entendido
no seu desvio de tradugdo como algo em torno a uma caridade quanto a
sabedoria. Isso poderia insinuar uma atitude que se coloca de alguma maneira
fora dela sem procurar alcanca-la — manté-la como algo que esta do lado de
fora. Porém o siléncio quanto a filo- aponta também para uma origem perdida
na filosofia, uma perda que, mais do que inspirar uma recuperacdo
aproximada, deveria inspirar um desconforto com aquilo que se alcanca por
meio do exercicio filoséfico. Talvez ai mesmo nesse desconforto esteja o
amor — e talvez seja isso que a filosofia enquanto caminho cheio de errancia

pode instruir acerca do amor.
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