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ACERCA DE “‘BOE OINOPE”” EM ILIADA XIIl, 703

TEREZA VIRGINIA RIBEIRO BARBOSA
Universidade Federal de Minas Gerais

Resumo: O objetivo deste artigo & especular a respeito do significado do termo *‘oinope’” in ILXII, 703, Propo-
nho um novo significado a partir de um estudo da relag4o entre oinos, péntos e bolis no texto homérico.

Palavras-chave: Homero; nomes de cor.

“Chega mais perto e contempla as palavras,

cada uma

tem mil faces secretas sob a face neutra”.
(C. D. Andrade)

1. Introdugao

A proposta do trabalho do qual retirei este trecho era estudar a cor oinop- do mar, na /lia-
da de Homero. Esse termo de cor ocorre sete vezes na lada (1,350, 11,613; V,771; VII1,88;
XI1,703; XI,143 e 316). O trabalho foi estruturado a partir de um levantamento de todas as
ocorréncias do termo oinos (vinho), hédls (mar), thdlassa (mar), pélagos (mar), péntos (mar),
e bods (boi). Com o levantamento de dados, estabeleceu-se um amplo campo seméntico, onde
o termo bods (boi) mostrou-se ligado ao nome pdntos (mar) e oinos (vinho), através do epiteto
oinop —. Foi um dado impertinente para 0 meu sistema j4 quase organizado. Com esse fato,
uma nova indagagao impds-se: se existe uma ligagéo, estabelecida no texto, entre as palavras
oinos (vinho), bods (boi) e pbéntos (mar), qual seria o traco comum de tais nomes? Desviei
entao do meu caminho e fui em busca dos bois.

O dado fornecido em XII1,703 tem trés peculiaridades:

1. E a Gnica forma de nominativo/dual do termo oinop-, encontrada na lilada.

2, A forma oinope tem a mesma estrutura métrica de olnopa/ofnopi.

3. Trata-se da Unica passagem em que encontramos este epfteto associado ao termo
bods (boi) na liada. Em simetria, 0 epfteto & registrado, também, uma tinica vez, na Odisséia,
(XIH1,32). Assim, temos uma ocorréncia singular quanto ao uso no nominativo do epfteto oinop-
associado ao vocdabulo bods e, por fim, singular também, quanto ao ndmero de ocorréncias.

Acreditamos, a partir de entdo, ser invidvel uma (nica interpretagio para o termo oinop-
que se aplique a pdntos e bous. Entretanto, & inegavel que, em ambas as situagées, o termo
ter&4 uma Gnica origem: ofhos + dps.

Queremos destacar dois aspectos que observamos nos contextos com péntos e bods,
necessérios para nossa caminhada:

O aspecto sintético — morfol6gico e métrico.



O eplteto em estudo, por razbes métricas, ocorre, quando associado a péntos, sempre
antes do substantivo, posic3o exatamente igual & dos demais epltetos para péntos, os adjeti-
vos atrygetos (estéril, imenso), mélas (negro), eurys (largo), ioeidés (violaceo), eeroeidés (ne-
buloso), ikhthybeis (piscoso). Mas, com relagao a bods, também por razdes métricas, ele ocor-
rerd sempre depois do substantivo. A métrica seria suficiente para justificar as posi¢ées dis-
tintas: (1) olnopa seguido de nome, (2) oinopi seguido de nome; e (3) nome seguido de onope.
No entanto, pela maior ocorréncia de uma com relagao a outra, podemos afirmar que a posi¢éo
mais comum seria a do adjetivo oinop- seguido de um substantivo. Metricamente, ofnopa e of-
nopi ocorrerdo sempre no quinto pé, antes de pontos. J& oinope, aplicado a bois, ocorrerd no
quarto pé, depois de bois. Este dado provocara no ouvinte, habituado a escutar a férmula com
outra disposi¢do métrica, a confrontagdo com um elemento surpresa, com o inesperado e faré
do momento de sua ocorréncia, um momento especial. Esta posigéo sui generis & marcada
ainda pela escassez de sua ocorréncia no poema, ou seja, uma dnica vez.

2.Escansao dos versos onde ocorre o adjetivo oinopalile:
1,350 thin 3ph helgs pg‘l.y_és, hgry_on 5p:u onopa pgn{c_)n
pela praia do mar cinzento, othando por sobre o mar ardente

1,613 néas elsséimous, Q,ecégn o gfrz’o%a pénton

naus de belo convés para navegar sobre o mar ardente

V,771  hémenos en skopiei, ledsson  epi g@o;&a pénton

sentado a uma vigia, olha por sobre o0 mar ardente

Mo . gr 1y
VI8 nel" polykicic pléon gr] ofngpa  pdnton

com a nau de mil cavithas navegam pelo mar ardente

XW,703 all hdst en neidi bbée onope péklon 4rotron
- - - - W~y -V v - -

assim como, na leiva, dois bois ardorosos puxam o arado ajustado

XXINI,143 okhthésas d'dra eipen, idon epi ofnopa pdnton
-~ -- vu ="y v VY = vwv - -

irritado exclamou, olhando para o mar ardente

XW,316 méti d'adte kubernétés eni olnopi pontoi
-- -V v - == VvV VY = -

pela astucia, de volta, o timoneiro (conduz o navio) pelo mar ardente
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E impossivel, dentro do modelo do hex&metro a troca de posicao entre bde e oinope (o
hexametro & composto de seis pés métricos, e cada um pode variar seu tempo em duas longas
—— ou uma longa e duas breves -uu). Vejamos o modelo:

all hést” en neubi oinope bde pékton drotron
- - - -— =M vy, - v u- -

: irregularidade no verso

Mas, esta mesma troca, na férmula ofnopa pdnton, que ocorre sempre no final do verso,
seria aceitavel, embora pudesse ferir os ouvidos de um grego. Tanto onopa quanto pénton ga-
rantem para o metro a obrigatoriedade da primeira sflaba longa. Este fator (0inop- ocorrer sem-
pre na segunda posi¢ao da férmula, havendo em XliI,703 uma inversao de posigdo) dard como
ja afirmamos, para a ocorréncia XIII,703 um elemento surpresa, manifesto, a princlpio, na sinta-
xe e na métrica, que vai com perfeigdo, harmonizar-se com a contexto semantico.

Todos os ambientes em que ha ocorréncia do composto estao relacionados com praia e
mar, exceto XIlf,703. Os verbos usados séo:

A. hordo - ver, olhar na direg&o de;
B. perdo - atravessar, ir, avangar;

C. leusso - ver, olhar, contemplar;

D. epipléo - navegar sobre, avancar;
E. pléo - navegar, vogar;

F. ago (duas vezes) - conduzir por sobre, transportar por sobre;

G. orino - elevar, sublevar;

H. pémpo - enviar;

|. eidofidein - ver, observar, examinar (conjectural),
J. ithyno - dirigir, comandar, governar;

e, finalmente,

K. enthrdisko - langar-se contra/dentro/em.

Registrado no composto bde oinope, o epiteto oinope, aplicado aos bois (XII,703), é
considerado apenas um qualificador de bois com relagdo A sua cor'. Isto, porém, n3o é sa-
tisfatério. As diferencas sintaticas, morfolbgicas e métricas distinguem o significado de ofnope
neste verso. Trata-se de um adjetivo que acompanha o sujeito, faz parte do sintagma do agente
e, por isso, tem um caréter menos descritivo que nas demais ocorréncias em que qualifica um
objeto externo, possfvel de ser visto ou de ser navegado - nas outras ocorréncias, exceto em
XIil,703, temos um complemento verbal e nao um sujeito.

1. E bom observar que j& no micénico encontramos o uso do eplteto associado a bois e que, ainda hoje, atribuimos aos bois
nomes relacionados com suas cores, como “mathado”, “amarelo”, “pintado”, "barroso”, etc.
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3. O que significa oinope em XIlI,703?

No nosso ponto de vista, adicionada & idéia de cor para os bois, virdo também as seguin-
tes idéias:

1. A férmula ocorre em circunstancias métricas incomuns para o epfteto oinop-. A mu-
dancga de posicao, que envolve sintaxe e métrica, estabelece no trecho um elemento de sur-
presa que também se harmoniza com surpreendente atuacao dos Ajantes no combate.

2, Existe na cor oinopds uma sugestdo de maturidade e vigor que se adequa ao trecho,
Esta sugestao encontra-se no oplsculo Peri Chromdton, atribuido a Aristdteles. O autor, ao fa-
lar dos frutos, afirma que estes, inicialmente, seriam phoinikods, posteriormente oinopds e, fi-
nalmente, mélas. Cores escuras, no tratado, sdo vistas como signos de maturidade dos frutos.
Isso acontece também ao falar-se das criangas, que teriam seus cabelos pyrral (cor de fogo)
por causa do pouco alimento e, com o passar dos anos e aumento da alimentagéo, teriam au-
mentado o vigor dos cabelos, que ganhariam uma tonalidade mais escura (mélas). Podemos
entdo acreditar, de acordo com a citada obra, que as cores mais escuras sugerem densidade,
maturidade e vigor (associados particularmente & alimentagao). Concluimos que, para um gre-
go, boi cor de vinho seria provavelments um boi bem alimentado, vigoroso, amadurecido.

2,1, Ainda com relagéo & idéia de escuro na definigdo dos bois, gostarfamos de notar
que o deus supremo na fliada, modelo de poder, virilidade e plenitude, tem os cabelos escuros;
e Poseidon, deus dos domfnios maritimos, carrega o epiteto kyanokhaita (de cabeleria escura).
A idéia de que cabelos escuros tragam o perfil de homens maduros é também discutida por Gil
(Gil, 1984).

4. Ardor e brilho

Um dos epltetos mais usados para o vinho, na lliada, é o termo aithops, adjetivo oriundo
de aftho: (iluminar, inflamar, brilhar) e dps. Os outros epltetos {os adjetivos meliphron, meliedés,
euphron) associam-se a me! e suavidade. O campo semantico delineado por me! e suavidade
pouco se aplica ao contexto em que aparecem os bois na fliada X1}1,703: sao bois que aram um
terreno maninho e lembram o vigor dos dois Ajantes.

Embora nao eliminemos uma possivel semelhanga entre o aspecto do mel e do suor que
escorre, percebemos uma predominéncia do trago aithops evocada, no contexto, pela presen-
¢a do fogo. A comparagao entre animais e fogo ndo é inédita no poema,

Vamos encontrar na /fada, trés passagens onde animais sdo qualificados pelo adjetivo
aithops:

XV1,487 — Como quando um ledo assalta uma manada e mata um touro forte e ardente no
meio dos bois de andar retorcido.

A passagem de XVI|,487/8, refere-se a0 momento em que Sarpédon € morto por Pétro-
clo; somos levados, através de um sfmile, a vé-lo como um touro abatido por um ledo.

11,839 e Xil,97 — (consideramos a repeticdo da férmula como duas ocorréncias da compa-
racao).
Asio Hirtacida, o qual da Arisba trouxe grandes cavalos ardentes, desde o rio
Selente.

Esta associagao (animais/aithops), presente na flidda, retine os termos o/nope e aithops.
O sfmile é magnffico e a opgao de usar o epfteto para bois & precisa e oportuna:
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“assim como, na leiva, dois bois ardorosos, puxam o carro, ajustado com igual ardor, em
torno das raizes dos chifres, goteja abundante suor,

e um sé jugo polido os aparta, quando avancam sulco afora e atingem a extremidade do
tempo”. (XIll, 703)

O autor, pelo simile, transporta o ouvinte/leitor das trincheiras gregas para o trabalho no
campo. A principio, ressalta a dualidade invocada, que nao fica s6 no plano semantico, com a
idéia dos dois Ajantes e um s6 objetivo. Ela é manifesta: 1) na descricdo do suor nos chifres
que, no texto, ndo aparecem no dual, mas sugerem imediatamente a idéia de dois para cada
boi; 2) na oposi¢ao criada - dois bois e um jugo; 3) também nas desinéncias de dual para boé
oinope, sphi (pronome reflexivo de 3?2 pessoa); 4) amphfs (adv. em ambos os lados); 5) no par-
ticlpio, échonte e no verbo titaineton.

Outro aspecto que julgamos relevante para nosso estudo e que justifica nossas idéias &
o fato de termos, pelo sfmile, uma unidade estabelecida entre 0 campo de batalha € o campo de
trabalho. Sao af permitidos os termos thymds (alma, ardor), idros hoti anakekiei (suor que gote-
ja). Os agentes, neste campo de batalha/trabalho, sao qualificados pelo adjetivo o/nope. Como
vimos anteriormente, oinope/a/i & um termo que, por ser gerado a partir de oinos, pode, pelo
uso de Homero, ligar-se a quatro adjetivos qualificadores de vinho: aithops, meliedés, meii
phron, etiphron. Destes quatro, os termos meliedés, meliphron e euphron s&o os que evocam
contextos de suavidade, distantes do ardor de uma batalha. Pensar em aithops associado a vi-
nho e como atributo de bois parece-nos um caminho razoével. A idéia de calor/vigor/brilho, for-
te dentro do simile, ganha evidéncia quando ligamos ofnope e aithops. No trecho citado, alguns
versos adiante, Heitor & comparado a uma chama (phlogi etkelon, Xiil,688) e os combatentes
s&o0 como o fogo ardoroso (pyrds aithoménoio, XIII,673). Tais elementos, anteriormente vistos
como imagens isoladas, comegam a fazer parte de uma harmonia em imagens. Fica assim es-
tabelecido um campo semantico gerado por ofnope/aithops.

Nossa hipbiese ganha forca se a ela acrescentamos as idéias de Howell (Howel,
1956) 2 que associa os dados boé oinope, afthopa oinon e oinopa pénton, sugerindo o brilho
como traco comum. Portanto, o pélo dos bois molhados de suor e iluminados pelo sol é brilhan-
te; igualmente brilhante é o vinho depositado numa taga de metal (de ouro como a de Nestor)
ou de barro; e, por fim, também o é, pela incidéncia dos raios solares, 0 mar, Mas, a esta idéia
de britho, devemos acrescentar os tracos “vigor”, “ardor” e “maturidade”.

Podemos ainda fazer um desvio, e por ele chegarmos até o verso 32 no canto X!l da
Odisséia. Nele Ulisses olha para o sol poente, ansioso pela volta, como lavradores que cansa-
dos do trabalho com os boé ofnope, anseiam pelo retorno ao lar, Mantém-se no simile as idéias
de ardor, vigor, brilho/suor, disposicdo (alegria), trabalho e situacdes limftrofes, ou seja, a dl-
tima refeicdo, o por-do-sol, a volta, 0 cansago extremo pelo trabalho (como o transpor de uma
trincheira, situacao de ocorréncia na lada).

Forma-se um campo semantico semelhante ao de XII1,703. Os termos que criam tal se-
melhanga sao: edlion (sol); pamphandonta (totalmente brilhante); epeigémenos (estar &vido pa-
ra acontecer algo, ansioso); menéaine (desejar com ardor); dérpoio (itima refeicéo); lilaletai
(ansiar); panémar (todo o dia); phdos eelfoio (luz do sol); bldtetai de te godnat’ (falsear de joe-
lhos); aspasios, aspatén (alegremente, com alegria).

Se existem pontos comuns, & necessdrio ressaltar que, no sfmile dos Ajantes, quer se
acentuar a concertacdo de movimentos (como se eles andassem sempre atrelados ao mesmo
jugo, que ndo deixam por maior que seja o esforgo); no de Ulisses, 0 que ha de comum é aan-
sia pela chegada da libertagcao de uma situac@o de fadiga, para atingir o repousc € o0 bem-estar.

2. A idéia basica de britho para a férmula afthops oinos n&oc nos parece impecavel, j& que o o/nos, nestes contextos, esta
também sendo vertido, e ndo apenas de forma estética, em uma taga.
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Com tantas evocagbes, acredito empobrecermos muito o epfteto quando admitimos, para
ele, apenas uma sugestdo de cor semelhante ao vinho. Bde ofnope, no nosso entender, séo,
sem dlvida alguma, bois cheios de brilho, de vigor e de forga e, provaveimente escuros, o que,
dentro da tradi¢ao cultural grega, significa maduros e fortes.
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TEKHNOPAIGNION QUE APARECE EN LOS ESCOLIOS DE
ILIADA Z. 87-89. UNA INTERPRETACION.

ROSANA LEPORE
Universidade de Buenos Aires

Resumo: A comparagdo entre 0s versos 86-89/ 269-270 da llifada Z, um fragmento dos Comentarii ad Homeri
lliadem de Eustdcio e o texto do technopaegnium estudado permitem-nos fazer uma interpretagdo oposta & dos
fil6logos que consideram que o escdlio & construldo como poema icSnico. Por outro lado, o exame do techno-
paegnium ressalta sua fungdo e a articulagdo da forma e do contelido no interior do poema. A conclusdo do tra-
balho deriva da andlise do nivel sintdtico e semdntico no technopaegnium e dos hexdmetros em questo.

Palavras-chave: Homero, poesia grega, escdlios a Homero, tecnopalignion,

A partir de nuestra interpretacion del tekhnopaignion que, como sabemos, es un escolio
de lliada Z, 87-89, pretendemos demonstrar, em primer lugar, cual es el motivo que ha desper-
tado el interés del escoliasta por dar una explicacién a la estructura sémica de estos hexame-
tros. Dicha estructura ofrece dificultades de comprensién si nos atenemos al plano sint4ctico.
En segundo lugar, intentaremos realizar un andlisis del tekhnopalgnion teniendo en cuenta la re-
lacién contenido-forma, (Ver desenho pag. 14)

Traduccién del tekhnopafgnion (1):

“Asl debe relacionarse (interpretarse) esto (esta estructura):

“Y la que congrega a las ancianas, templo de Atenea,”

pues, habiéndose abandonado la preposicion eis

(puesto que la preposicién eis esté ausente)

por esto, y en particular, el argumento de la preposiclon genera:

(el argumento de la falta de la preposicién produce el siguiente razonamiento:)
"y ella después de conducirse con las ancianas hacia el

templo de Antena y después de abrir las puertas”

(y ella al conducirse juntamente con las ancianas hacia el

templo de Antenea...)

y al menos si los dos versos se relacionan

(pero, en el caso que los dos versos se relacionen)

la falta, com un velo,

{la ausencia de la preposicién pone un manto de oscuridad de solecismo).”

(1) Lo que no se halla entre paréntesis es traduccién literal. Las formas apocopadas, la concentracién y la paratéxis de las fra-
ses dificultan la traduccién del tekhnopalgnion, ademAs de revelar que el interés del escoliasta estd puesto en la observacién fi-
loldgica y en ia concrecién formal, en la disposicién de su propuesta a modo de caligrama.
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Algumas estructuras sintacticas de la poesia de Homero nos .ofrecen: mas de una posi-
bilidad de lectura; la polisemia del discurso y la permanente remisién a lo impllcito nos condu-
cen, mediante la sintesis de la expresion y la reduccién de la realidad en la palabra exacta, a la
bien tramada estructura profunda en la que el juego de “lo no dicho” es la clara apelacién del
poeta a la potencialidad intelectiva del hombre, Por esta razén, es posible una lectura capaz de
rebatir la solucién propuesta por el escoliasta respecto del problema sintactico y morfolégico
que es expuesto e interpretado en el tekhnopaignion. A continuacfon pasaremos a desarrollar
una solucién que creemos admisible a partir de la interpretacion del escoliasta.

En este tekhnopalgnion se pretende dilucidar la forma en que deben ser relacionados e
interpretados (hodto synaptéon t0: he dé xyndgousa geraids...) los siguientes hexametros, que
corresponden a un parlamento de Heleno Olliada Z, 87-89:

“... he dé xyndgousa geraids
nedn Athenales glaukdpidos en péblei dkrei,
ofxasa klefdi thyras hieroio démoio,”

El escoliasta respecto de la construccién “néén Athenaies glaukdpidos” argumenta “... -
pouses gar tés eis prothéseos...” En consecuencia reduce el conflicto conceptual a la falta de
la preposicién eis y propone, mediante la reposiclon de un elemento gramatical, la siguiente in-
terpretacion del sintagma:

“.. hé dé xyndgousa tais geraiais eis ton tés Athends
naon kai anoixasa tas thyras...”

De esta manera, por medio de la reposicidn de eis resuelve un pol dependiente del parti-
cipio xyndgousa, y obtiene con el dativo tais geraiais un régimen del preverbio syn-; de ese
modo, el poi’ pasa a modificar plenamente al verbo dgo que ya no carga con el matiz seméntico
que le otorga el preverbio, puesto que, en esas condiciones, syn- forma con el dativo tais ge-
raiais una construccion independente que modifica a agd en su calidad de verbo de movimien-
to. Mediante el coordinante copulativo kaf los dos participios xyndgousa y anoi/xasa quedan en
el mismo nivel sintictico, y, por esta razén, el participio xyndgousa pierde un tanto su valencia
de sustantivo al mismo tiempo que se reviste de un valor pronominal,

Luego, el escoliasta afiade: .. ean dé syndptontai hoi dio stikhoi, hé phar séloi”. Si bien
se comprende la idea de movimiento, de peregrinacién hacia el templo de Atenea, como una
secuencia de acciones, el creador del tekhnopalgnion cierra su obra con una duda en cuanto a
la relacién semantica de estos hexametros, y la manifiesta con una proposicién condicional
eventual que practicamente linda con una concesién, dejando abierta la posibilidad de una falta
de claridad o de un solecismo.

Al confrontar este parlamento de Heleno con el de Héctor (/. Z, 263 ss), podemos advertir
ciertas variantes; éstas, tal vez, pudieron haber influido en la interpretacién del escoliasta respec-
to de /. Z, 87-89. Si bien los siguientes hexdmetros fundamentan su interpretacién por algunas
razones, por otras la contrarrestan: “alla sy mén pros neon Athenales agalefes / érkheo syn
thyeesin, aollissasa geraids” (Il. Z, 269-270). Aqui la idea de movimiento poi, que depende de
érkhomai, es indiscutible y conceptualmente se aproxima a la propuesta de reposicidn desarrol-
lada en el tekhnopalgnion; pero hay un lexema que desmoronarfa la propuesta del escolio, éste
es el participio aoflissasa que, en posicién quidsmica respecto de sy, funcicna més en una re-

(2) Frente a las bajas troyanas provocadas por I; accién bélica de Diomedes, y las incursiones del plano divino en el campo de
batalla, Heleno aconseja a Héctor que se dirija a la ciudad para pedirte a Hécuba que junto con las ancianas invoque a Ate-
nea en la Acrépolis.
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lacién apositiva que sustancialmente modifica al pronombre personal sy - casi como eplteto-,
que en una relacidn apositiva implicando una accién meramente puntual.

Como podemos observar, estos dos hexdmetros conforman una estructura quidsmica
perfecta:

fada Z, 270 / lfada Z, 269

érkheo syn thyeesin / pros nedn Athenafes agelefes,

y: que apunta a una secuencia de movimiento puntal y precisa,
liiada Z 269 / lada Z, 270

alla sy mén / aollissasa geraids,

que pone de relieve a Hécuba en su calidad de basile/a, en esas circunstancias, siempre
aollissasa geraids y siempre xyndgousa geraias.

Por este motivo no estamos de acuerdo con la interpretacién que nos ofrece el tekhno-
paignion, porque creemos que el participio xyndgousa del v, 87 esta sustantivado, y que con-
forma con el acusativo geraids una unidad semantica en la que el preverbio syn- pierde su va-
lor prepositivo y recobra su originario valor adverbial que modifica sustanciaimente al verbo
dgo.

El escoliasta, al darle una valencia pronominal al articulo - que, para nosotros, seria la
marca de sustantivacién del participio - trata de desmembrar el niicleo sémico hé dé xyndgou-
sa geraias para otorgarie valencia preposicional al syn- que requiere la presencia del dativo tais
geraiais. De esta manera, una vez resuelto el problema que le origina el preverbio, obtiene en el
verbo ago la idea de movimento que justifica la presencia del pol: (eis) nedn Athenales y la re-
posicion de la preposicién eis, aproximandose, asf, a la secuencia de accién de /. Z. 269-270
(parlamento de Hector).

Eustacio, em Comentarii ad_Homeri lliadem, manifesta: eipdn goin Hélenos nedn Athe-
nafes epdgei: ofxasa kleidi thyras hieroio démoio”. En este pasaje, nedn Athenales depende del
preverbio epfl que incide en dgo sin modificar ia idea sustancial de movimiento de este verbo.
La interpretacién de Eustacio no difiere de aquelia que propone el tekhnopalgnion y que con cla-
ridad se manifiesta en Il. Z, 269-270. C6mo explicarnos, entonces, la presencia de la construc-
cibn nedn Athenafes, nlcleo sémico del discurso en el cual esté inserta -que, por lo que hemos
demostrado, no depende de! participio xyndgousa dado que el preverbio modifica el valor de
4go como posible verbo de movimento pol y, a su vez, lo vincula al acusativo geraids, confor-
mando una unidade seméntica que apunta a Hecuba en su calidade de basilefa; tampoco es
posible hacer depender a neon Athenales del participio ofxasa del hexdmetro siguiente puesto
que éste forma parte de la secuencia de accién ligada a kleidi thyras hieroio démoio.

Si bien la construccién nedn Athenales est4 ubicada en inicio. de hexédmetro, desmem-
brada, en aparencia, del resto del sintagma y-lindando con um pod: en pélei 4krei, ubicado en
final de hexametro, la construccién neon Athenafes glaukdpidos se encuentra en una posicién
de lectura intermedia dentro de una estructura en tres: se halla en relacién quidsmica con he dé
xyndgousa geraids que, a su vez, conforma una unidad de sentido con el poi: en pdlei dkrei del
hexémetro siguiente.

Por lo tanto, sin pensar en reducir la cuestién a una exigencia métrica y sin pensar en
una falta de claridad, como un velo que opaca el mensaje de estos versos, sino, basandonos
en la sintesis semantica y en la concentracién expresiva de la poesia de Homero, creemos que
esa posicion de nedn Athenafes sugiere la intencién del poeta de dar relevancia a este nlcleo
sémico, que, desmembrado, en aparencia, de los lexemas lindantes por su ubicacién en el
hexametro, los atrae sobre si, los carga de significado y los vincula. Creemos que a través de
la construccién nedn Athenaies se apunta a partir de lo concreto a la abstraccién o a la metéfo-
ra de la pdlis en desgracia, dentro de un contexto de advertencia en el cual la pdlis con su des-

W
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truccién y su dolor debe ser, mediante la invocacion a Atenea, el punto de confluencia y de re-
encuentro de la divinidad y el hombre.

Por este motivo, vemos en la estructura nedn Athenafes un acusativo pleno, practica-
mente absoluto, que modifica al pod: en pdlei dkrei, como aposicién del mismo, y que sintetiza
el sintagma he dé xyndgousa gerai4s es decir, he dé xyndgousa geraids en pblei dkrei es nedn
Athenaies glaukopidos. Pensamos, tambien que al desplegar fa construccién neon Athenares,
gue funciona como aposicién de dos nicleos sémicos, conformando con ellos una unidad,
emerge el siguiente concepto: es necesario reunirse en la Acrdpolis que es tempio de Atenea, y
es necesario ser el templo de Atenea, la arquitectura humana del ruego y de la ofrenda. De la
dsty condenada a la destruccién debe erguirse he de xyndgousa geraids, Hécuba, he basfleia:
la madre con las madres, la pdlis suplicante, para darle justificacién divina y humana al démos
hierds.

Hemos podido comprobar que el escoliasta fundamenta su razonamiento filolégico en la
ausencia de la preposicién eis: lipouses gar s eis prothéseos. Y formula -mediante la reposi-
cién de este elemento lexical- la interpretacién que es desplegada en el centro del tekhnopaig-
nion:

“.. he dé xyndgousa tais geraiais eis ton tés Athends nadn kai anolxasa tas
thyras...”,

de la que se desprende una conclusién;
“... ean dé syndptontai hoi dio stkkhoi, he phar séloi:”

que insinda una falta de claridad semé&ntica en la estructura sintactica de los hexdmetros
87-89dell. Z:

“... he dé xyndgousa geraids
neon Athenaies glaukdpidos en polei dkrei,
oixasa kleide thyras hieroio démoio,”

A partir de la propuesta desarrollada en el escolio, hemos formulado una interpretacién
que difiere de aquella expuesta en el tekhnopaignion, limitdndonos, en primer lugar, a las nor-
mas sintacticas establecidas, y en segundo lugar, basé&ndonos en la sintesis expresiva del len-
guaje poético.

Por lo demostrado, podemos afirmar que esta especie de acrobacia artistica o juego lite-
rario es una creacién absolutamente funcional; dado que se trata de un escolio, no nos es posi-
ble emitir un juicio de valoracidn estética respecto de su contenido fuera del 4mbito especifico
al cual pertence. Es en el particular e ingenioso continente donde, creemos, radica la importan-
cia y el mérito creativo de la obra.

El escoliasta dispone su concisa argumentacién a modo de caligrama y somete a una
forma determinada la riqueza conceptual y la claridad de su interpretacién. Cabe preguntarse,
entonces, cuél es la relacién entre la disposicién formal de su discurso y el objeto que éste pre-
tende designar.

En primer lugar, existe la posibilidad de pensar que el tekhnopafgnion configure un tem-
plo, al asociar este referente con el signo neon -lexema que genera dificultades de comprensién
y la necessidad del escoliasta de despejar una estructura compleja. En segundo lugar, existe la
posibilidad de pensar que el tekhnopaignion representa una llave; consideramos que este Gltimo
argumento es el mas acertado por la conclusién que se desprende del seguiente anélisis.

El dativo instrumental kleide, que modifica al participio ofxasa del hexdmetro 89 de /. Z,
se halla en relacién quidsmica con el acusativo neén del hexametro 88; si bien ambos lexemas
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estan seménticamente vinculados, cada uno de estos forma parte de una unidad sémica bien
diferenciada por el plano sintactico: la estructura he dé xyndgousa geraids neon Athenaies
glaukdpidos en pdlei dkrei, es independiente de la estructura oixasa kleidi thyras hieroio do-
moio, aunque en el plano sémico volvamos a estar en presencia de una reconcentrada interac-
cién de todos los constituyentes del sintagma.

Oixasa kleidi thyras hieroio démoio, conforma una dindmica secuencia de accién, por lo
tanto resulta notable el hecho de que el escoliasta no haya reparado en el lexema kleide y lo
haya evitado en la reproduccién de! hexdmetro 89 de /l. Z, que intenta transcribir en el centro
del tekhnopaignion. Esto nos permite inferir que formalmente la obra, el escolio, es la réplica de
una llave.

De este modo, el creador apela, como Homero, a la capacidad intelectiva del hombre,
evitando plasmar la palabra, que, por una parte, encierra y enmarca, enigmaticamente, el con-
tenido del escolio -mimetizando la forma del referente mediante la ausencia expresaﬁdel signo-
y que, por otra parte, abre y despliega, a modo de caligrama, una lectura que supone esclare-
cedora.

Creemos que el escoliasta, mediante un tekhnopaignion, intenta reproducir la dificultad
que le ocasiona la ausencia de la preposicidn eis con la ausencia del lexema kleidi -que resuel-
ve el enigma de la forma del caligrama. Por lo tanto, estamos en condiciones de afirmar que el
escolio, respecto de su continente, es la configuracién del dativo instrumental /leide ausente en
el contenido: el tekhnopaignion, una llave, es el instrumento mediante el cual es pésible acceder
a una interpretacién de los hexametros 87-88 de Il. Z, através de la interaccién del contenido y
de la forma del escolio.

El escoliasta calca sobre un juego artificioso en la distribucién y en la organizacién de los
lexemas la complejidad de la estructura que analiza, estimulando, asi, a partir de un paradigma
alejandrino, la blisqueda perceptiva de claridad y de apertura en el sintagma homérico, @
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ABSTRACT

A new interpretation can be obtained confronting llias Z, 86-98 / 269-270 with an excerpt
from Eustatius Comentarii ad Homeri liadem and with a technopaegnium text. It rebuts the phi-
lological remarks made by the figurative-poem composition scholiast.

Then, the analysis of the technopaegnium takes into consideration its function and its
meaning-form connection.

This work conclusion can be established from the syntactic and semantic evidence in the
technopaegnium and in the lliadic hexameters.

(3) La transliteracién se realiz6 tomando como punto de referencia la tabla propuesta por los profesores E. Prieto y R, Alcalde
en su traduccién de KIRK, G. S. Los Poemas de Homero. Buenos Aires: Paidés, 1962,
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A IRREVERENCIA POETICA DE ARQUILOGO

NELY MARIA PESSANHA . .
Universidade Federal do Rio de Janeiro

Resumo: Pretende-se demonstrar que a poesia de Arquiloco de Paros, embora se revele herdeira da tradigdo
poética anterior e apresente muitos aspectos comuns com a floracéo poética da Grécia arcaica, dela se distancia
na medida em que nédo elege como principal eixo temdtico a celebragcdo dos grandes feitos divinos e humanos.
Um novo fazer poético instaura-se, entdo: ao épainos substitui 0 pségos, que além de expressdo do vitupério,
abrange também o campo semdntico do geloion, conforme propée Bakhtin. Analisam-se, & guisa de exemplo, os
fragmentos 101W, 114W, 125W e 133W.

Palavras-chave: Literatura grega, Ifrica arcaica, elegia.

Arquiloco de Paros, poeta cultor de elegias e, sobretudo, de iambos, ocupa um lugar de
relevo, digno do atribuido a Homero, Hesfodo e Safo, dentro da floragcdo poética da Grécia ar-
caica.

Revela-se a obra do iambdgrafo, sob muitos aspectos, herdeira do legado da tradi¢édo
poética que lhe antecede. Conhece bem o poeta, como registro literario do grego arcaico, 0s
acordes do estilo formular da epopéia. Dedilha-os com maestria, modulando-os, por vezes, se-
gundo os tons elevados da épica homérica e hesiédica, muitos dos guais se converteram em
constantes da poesia grega arcaica.

A sujeicdo dos mortais a poderes que os transcendem, as oscilagbes da sorte humana,
a reveréncia aos imortais sdo, dentre outras, notas que ecoam, na poesia de Arquffoco, numa
mesma escala tonal das que ressoam tanto na produgao poética que Ihe & anterior, quanto na
posterior. Mas, a despeito dessa proximidade, o poeta, valendo-se do cédigo literario & sua dis-
posigdo, muitas vezes desconstréi-o, subverte-o e constréi um outro em que nao se privilegiam
a contemplacio e a exaltagao do passado como tempo ideal e em que a palavra poética, dei-
xando de ser apenas expressio do épainos dos atos de bravura, das faganhas dos dristoi, se
insere numa ordem mais préxima da contemporaneidade do poeta. Confere ele literariedade a
temas, considerados menores pela Antigtiidade, por ndo se enquadrarem nos limites do épai-
nos.

Em muitos de seus fragmentos, o poeta questiona os valores que norteavam a socieda-
de arcaica; critica 0os poderosos; d4 relevo a invectiva e a zombaria. Acresce, ainda, que, utili-
zando-se da linguagem solene da epopéia, apresenta, de forma sublime, temas ditos populares
e vulgares, como 0s que se inserem no domlnio do amor-paixao, chegando até o obsceno. Es-
ta & a poesia do psdgos, poesia, segundo a licdo de Aristdteles, em Poética 1448b 24-27, vul-
gar, porque distante dos cnones literarios vigentes, afeitos & celebragdo dos deuses imortais
e A glorificagdo das agbes daqueles que se distinguiam pela exceléncia. Privilegia a poesia do
pségos as acdes ordinarias do homem comum e apresenta-se, por vezes, colorida das tintas
da kakologfa. Parece, contudo, como postula Gentili (Gentili, 1984, p. 143 e ss), que os limites
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do pségos niao se restringem ao vitupério, diretamente dirigido a um individuo determinado. Ul-
trapassam-no. Pode-se dizer que a poseia do pségos serve de expressao nao somente a criti-
ca mordaz e depreciativa, a0 posicionamento escarnecedor e injurioso, & contestagao do esta-
belecido, mas também configura-se como zombaria e jocosidade, abrangendo assim “no seu
campo semantico toda a dimens&o do geloion, do jocoso ou do ‘sério-cdmico’, no sentido que
este termo adquiriu na teoria do texto literario de M. Bakhtin” (Gentili, 1984, p. 143).

Segundo o estudioso russo, os géneros do sério-comico extraem seus temas, sobretu-
do, do momento presente, da realidade circundante, desprezando a contemplagdo e a exal-
tacdo do passado, como tempo modelar, arquetipico. Podem, por vezes, recorrer ao mito e ao
passado como objeto de representacdo, mas interpretam-no sob a 6tica do mundo que lhes &
contemporaneo.

H4, em muitos dos fragmentos do poeta de Paros, mormente nos de temaética guerreira,
um distanciamento da postura épica de encarecimento dos valores her6icos, presentes numa
sociedade aristocrética, como era a da Grécia arcaica, que prezava o épainos como galardao
da areté, como trago distintivo de realce dentro da comunidade, Porte majestoso, bravura guer-
reira, destemor face ao inimigo, giéria post mortem, valores tao decantados na epopéia homéri-
ca e encarecidos pelos soldados ndo encontram, muitas vezes, ressonancia no microcosmo do
poeta, conforme se pode depreender, por exemplo, dos fragmentos 101W, 114W, 125W, 133W,
E essa desconstrugao do ideal herbico adquire, em muitos casos, o tom de ironia.

Observa-se também que os fragmentos onde sdo mencionados personagens como
Glauco e Péricles parecem nomear pessoas préximas ao clrculo social do poeta, tal é familiari-
dade com que a eles se dirige. Glauco, por exemplo, deve ter sido um dos notaveis da cidade,
como parece comprovar um mnéma, datado do século Vil a.C,, descoberto em 1954, perto da
entrada de Tasos. Pode-se exemplificar com o fragm. 124a/b, em que, a julgar da lic&o de Ate-
neu, que o transmite, héa referéncia a Péricles, considerado glutio, avaro e transgressor das
normas sociais:

a) Mykonlon diken

b) polldn dé pinon kai khaltkreten méthy,
olte timon eisenelkas
oudé mén klethels  élthes hofa d& phflos,
allx seo gastér ndon te kai phrénas paregagen
eis anaidelen,

Aponta, ainda, Bakhtin, como caracterfstica do sériocomico, a pluralidade de estilos e a
variedade de vozes. Ora, ocorre, em alguns iambos de Arqufloco, a combinagao do sublime
com o vulgar, evidenciada, sobretudo, no uso de uma linguagem elevada, préxima & da epopéia

homérica, para expresséo de temas vulgares e até mesmo grosseiros. A guisa de exemplo po-
de-se citar o fragm. 42W:

hésper autdi bryton & Thréix anér
& Phryx émuze kybda d’en poneoméne

Segundo Page (In: Entretiens sur I'Antiquité Classique, t. X, p. 153), “a obscenidade &
expressa em termos altamente poéticos, com um toque de cor tradicional na frase & Thréix
anér / e Phryx”, Notam-se, ainda, discursos relatados, como nos fragmentos 23W e 196W e,
em 19aW e 122W, o uso do procedimento retérico da persona loquens. Observa-se, pois, a0
analisar os fragmentos de Arqufioco, que muitos deles partilham do domfnio do sério-cdmico,

como preceitua Bakhtin. Serdo, contudo, objeto de estudo os fragmentos 114W, 101W, 133W e
125W,

"w
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No fragm. 114W, desenha-se o retrato de um novo modelo de heréi, um stratégds, que
West (West, 1974, p. 130), sem apresentar maiores explicagdes, supde ser Ledfilo:

ou philéo mégan strategdn oude diapepligménon
oudé bostrykhoisi gaiiron oud’hypexyreménon,
alla moi smikrds tis efe kai peri knémas idein
rhoikés, asphaléos bebekds possi, kardfes pléos.

Partindo de caracterfsticas que enfatizam aspectos ffsicos, tais como estatura, cabelos,
modo de andar, cria-se um strategds que, & maneira dos herbis homéricos, ndo-possui a bele-
za como um de seus tragos essenciais. Longe esta ele de merecer o eplteto isdtheos, conferi-
do a vérios guerreiros, como por exemplo, a Menelau — ho d'en méssoisi paristato isétheos
phos (lifada, 4,212),

De baixa estatura, smikrés portanto, contrastando com o rejeitado mégas strategds, de-
veria ser o general modelo. Ora, ainda que alguns heréis homéricos, dentre os quais se pode
citar Tideu — Tidels toi mikros men éen démas alla makhetés (lliada, 5,801) -, sejam assim ca-
racterizados, constituem eles excegdo. Aquiles, por exemplo, se diz kalds-e mégas — oukh
horéais h&os kal egd kal6s te mégas te (/fada, 21,108). Alto também era o hersi Cébrion que fo-
ra morto por Pétroclo — ho dé strophélingi konfes / keito mégas megalostf (/fada 16,775-6).

Mas, sobre ser alto, fora 0 grande general aquinhoado com a imponéncia do porte, como
se infere ndo sb do particlpio diapepligménon, mas também do adjetivo gadros em Intima re-
lacdo com o substantivo bostrykhoisi,

A partir do verbo plissomai, “afastar as pernas para andar”, “caminhar a passos rapidos
e cadenciados”, que ocorre em Odisséia 6,318, eli d& plfssonto pddessin —, Arqufloco cunha o
particlpio diapepligménon, cujo sentido primeiro é “aquele que anda com as pernas afastadas”,
isto &, “aquele que anda com passadas largas” ou, como propde Sherer (In: Entretiens sur I'An-
tiquité Classique, t. X, p. 94), “com andar afetado”. A elegancia do andar do mégas strategés
opbe-se a auséncia de movimentos do pequeno general. Ademais, é ele rhoikds em relagao as
pernas. Este pormenor evoca a descri¢do caricata do Tersites homérico: “ele era vesgo, man-
co de uma perna, os ombros curvados, contraldos sobre o peito. Além disso, tinha a cabega
pontuda, no alto da qual despontavam ralos fios de cabelo” (fada, 2,217-219).

Silencia o poeta quanto aos cabelos do pequeno general. No entanto, completa-se a
aparéncia radiosa do outro com a mengao A barba quase cerrada — hypexyreménon — e aos
cabelos cacheados — bostrykhoisi. Ora, sabe-se que aos herdis homéricos e  aristocracia, de
um modo geral, preocupava o cuidado com os cabelos. Encontram-se, na llifada, referéncias
vérias aos Aqueus de longos cabelos, como, por exemplo, em 3,43 — komdontes Akhaiol.
Também no fragm. 117W de Arqufloco, Glauco, um dos notaveis de Tasos, é caracterizado
como keropldsten — ton kero — pldsten aeide Gladkon. Trata-se de um epfteto burlesco, uma
vez que o0 substantivo composto, formado pela justaposigdo dos radicais de kéras, “chifre” e
de plétto “modelar”, tem o sentido originério de “aquele que arruma os cabelos em forma de chi-
fre”. Com os cabelos anelados, o grande general se mostra radioso, como se depreende do ad-
jetivo gadiros que, aparentado a gdnymi e galo, verbos que exprimem alegria e também orgulho,
significa, primeiramente, “exultante” e, depois, “orgulhoso™.

Possui 0 smikrds strategés uma qualidade superlativa — pléos kardfes, O substantivo
kardfa “corago”, usado, por vezes, na acepGao de sede dos sentimentos, dos desejos”, co-
nhece aqui um emprego metonimico, visto conotar a caracterfstica que se pensa ser essencial
a um guerreiro, ou seja, a coragem, o ardor no desempenho de seu offcio. Se sob este aspecto,
o paradigma do general lembra os valentes guerreiros homéricos, deles, conforme se obser-
vou, se distancia em muitos outros. Assim sendo, representa ele, como diz Gallavotti, “quase
um repldio ao conceito apolineo da kalokagathfa” (Gallavotti, 1949, p. 142),
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Contrastando com a louvagdo das sobre-humanas faganhas individuais dos herdis
homéricos, heranca dos ancestrais e dadiva dos deuses, o fragm. 101W apresenta uma outra
concepcao de areté guerreira:

hepta gar nekrén pesénton, holis emdrpsamen posin,
kheiflioi phonéés eimem,

Nada ha que lembre a bravura de um guerreiro, como Diomedes que, no ardor da luta,
“atirava-se pela planicie, semelhante a um rio, que, transbordante por causa da tempestade,
destréi as fontes com a sua correnteza”, (/fiada, 5,84-85).

Nada h& também que traga & lembrancga aquele que Calino compara a uma fortaleza —
pyrgon -, “pois sozinho executa faganhas dignas de muitos” — érdei gar pollén dxia molinos
eébn (Calino, fragm. 1W, 21).

Nada ha que se assemelhe ao guerreiro que, como encarece Tirteu, ro fragm. 12W,
21-31, por sua arelé, serd, para sempre, objeto de gléria e renome:

“Em breve derrota as falanges furiosas dos inimigos,
com o seu ardor detém as vagas da batalha,
Se ele cair na primeira fila, perdendo a cara vida,
deu gléria a cidade, ao povo e ao pai,
Se for mal ferido, na frente, através do peito,
do escudo bombeado e da couraga,
choram igualmente os novos e os veihos,
Aflige-se a cidade com amarga saudade.
O seu tdmulo, os seus filhos serdo notaveis entre os homens,
bem como os fithos dos fithos, e toda a posteridade.
Jamais perecerd a sua nobre gléria e o seu renome”.
(Trad. de Maria Helena da Rocha Pereira).

Transmuda-se o épainos dos atos heréicos em fanfarronice, em areté as avessas, uma
vez que é antitética as atitudes assumidas pelos heréis da epopéia homérica e as exortagdes
da elegia marcial de Calino e Tirteu,

Ratifica essa postura o fragm. 133W em que se nega qualquer validade ao renome, a fa-
ma que, pondo em relevo as agdes dos homens, perpetua sua memdria através dos tempos:

oltis aidoios met'astén audé perfphemos thandn
génetai, khérin dé méllon tod zood diokomen
hoi zool, kékista d'aiel t6i thandnti gineta.

A morte nada mais & que a finitude, esquecimento, Por isso, ao contrario do tradicional-
mente estabelecido, honrarias devem ser buscadas durante a vida. Dessa maneira, “o apego
dos vivos aos vivos é uma das leis da existéncia” (Bonnard, s/d, p. 104),

A conversao do épainos em pségos matiza-se, por vezes, com as tintas de um desdém
tdo grande pelo ardor guerreiro, que a coragem, valor primordial para o soldado, nivela-se com
a satisfagéo das necessidades mais elementares do homem; como se depreende do fragm.
125W:

madkhes de tés sés, hdste dipséon pieén,
hos eréo.
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Ac citar o fragmento, Ateneu observa que “a sede provoca, em todos, forte desejo do
desmedido prazer dos sentidos”. Ora, o objeto de desejo é méakhes. Este desejo, porém, igua-
la-se & preméncia de saciar a sede. E bom lembrar que, segundo Chantraine, o substantivo
dipsa do qual se deriva o verbo dipsdo, raramente conhece um emprego metaférico. No entan-
to, talvez a satisfagao do desejo de luta se nivele com a saciedade do apetite sexual, visto que
o sentido primeiro do eréo, forma jbnica de erdo, verbo cognato de =érus, =otos), é “amar de
forma sensual”.

Como se pdde observar nos fragmentos aqui analisados, o poeta despoja o herofsmo de
qualquer conotagdo convencional. Tendo como fundamento a censura, a critica, sdo eles ex-
pressao, ora de invectiva, ora de questionamentos do ideal herdico e dos valores tradicionais,
ora da zombaria e do gracejo. Pertencem esses fragmentos & esfera da poesia do psdgos,
poesia que instaura um novo fazer poético, tao importante quanto a poesia do épainos.

Resumé

Dans ce travail, on cherche & démontrer que la poésie d’Archiloque, quoig'elle se décou-
vre I'héritiére de la tradition poétique antérieure et qu'elle présente plusieurs aspects en com-
mun avec le fleurissement poétique de la Gréce archaique, s’en éloigne dans la mésure ou elle
ne choisit pas comme son premier axe thématique la célébration des grands faits tant divins
qu'humains. Une nouvelle poétique se présente, alors: & I'épainos elle substitue le ps6gos que,
au-deld de I'expression du dédain et du mépris, atteint aussi le champ sémantique du gelofon,
selon le propose Bakhtin. En autre, on analyse en maniére d’exemple les fragments 101 W,
114W, 122W et 133W.
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MITOS DE GERAGAO E SUCESSAO EM HESIODO:
URANO, CRONOS E ZEUS
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Resumo: A Teogonia de Hesfodo & um relato miftico que descreve o movimento do universo, desde o princlpio,
até uma ordem final, hierarquizada segundo poténcias divinas, e como este movimento se revela aos homens
através da forpa presentificadora das Musas. Esle trabalho visa exatamente delinear, sob o ponto de vista do po-
der, as geragbes e as sucessbes embutidas no mito, a partir do Céu, e também interpretar 0 que representa cada
instdncia do poder, como se instaura e como se comporta no exerclcio da ordem dentro do processo de evolugdo
do mundo.

Palavras-chaves: Heslodo; mitologia grega;-teogonia; cosmogonia.

Na Teogonia de Feslodo, 0s primeiros versos que seguem o proémio as musas, descre-
vendo a genealogia dos deuses primordiais, relatam uma ordem de sucess&o fundamental do
késmos: a passagem do nada & existéncia do mundo. Caos, Terra e Eros s&o o princlpio natu-
ral, a arkhé do mundo, dos deuses e dos homens.

A partir deste ponto a (con)formagao do universo tende a tornar-se cada vez mais com-
plexa, a sucessdo de deidades (con)funde-se com uma sucessao de procedimentos, 0s nas-
cimentos por cissiparidade com aqueles oriundos de unibes amorosas, tudo permeando mu-
dancas de poder e de sua natureza, até a sua constitui¢do o final com Zeus.

Temos na cosmogonia hesiédica, marcadas, duas linhagens principais: uma derivada do
Caos, outra da Terra, sendo que a terceira entidade da trilogia fundamental, Eros, atua, em am-
bas indistintamente, como o princlpio que possibilita as geragdes, o movimento do uno em di-
recdo ao multiplo. Destas duas linhagens, a da Terra interessa mais de perto, pois esté vincu-
lada a todos os momentos do poder dentro do plano mitico, inclusive &8 emergéncia maior, Zeus.
Desta perspectiva, a descendéncia de Caos se impbe na condigdo de alteridade em relagéo
aos filhos da Terra; de fato, enquanto com a Terra estdo relacionados 0s deuses venturosos
doadores-de-bens, os ollmpicos, que lutam pelo poder e o exercitam em suas formas diversas,
segundo os deslgnos de Zeus, do Caos emergem, como observa Torrano (1981), sobretudo as
for¢cas negadoras do ser, aquelas que invocam obscuridade e maleflcios (1); a Noite, com seus
filhos — hediondo Lote, Sorte negra, Morte, Sono, Escérnio e Miséria — descendem do Caos.

Quanto ao poder, se podemos entendé-lo também como designagdo de atribui¢bes, a
prépria Terra é quem primeiro o exerce:

“Terra primeiro pariu igual a si mesma
Céu constelado, para cobri-la toda ao redor
e ser aos deuses venturosos sede irresvaldvel sempre” (vv 126-28)

1. Exceto Eter e Dia. Observam bem a esse respeito Ana Licia S, Cerqueira e Maria Therezinha A, Lyra (1979:29): “Na Teogo-
nia a matéria opaca e informe aparece primeiramente e o mundo se desenvolve ciclicamente passando das trevas 4 luz. En-
tendida desta maneira ndo parecerd estranho que a Noite tenha gerado Eter e Dla.”



Por uma “expansao partenogénica”, como define Annie Bonnafé (1985:25), Urano, o Cell
constelado, surge j& com uma atribuicdo especffica delegada pela Terra: cobri-la toda ao redor
(esta primeira atribuicdo pode, sem dlvida, ser tomada em duplo sentido: um geo-fisico, como
conhecemos; outro amoroso, sexual, a prépria cépula que resulta numa nova geragdo: os
Titas, os Ciclopes e os Hecatdnquiros) e ser aos deuses venturosos morada segura. A possi-
bilidade de gerar e precisar a finalidade e, por assim dizer, o limite do ser gerado traduz um
modelo de poder que, neste momento, a Terra incorpora. Além disso, o Céu aparece, sob certo
aspecto, paritirio com relagao a Terra, pois igual a ela prépria é relatado. Ambos constituem
édos asphalés aiel, “sede irresvalavel sempre”, porém no Céu se assentam nao todos, como
na Terra, mas apenas os deuses venturosos. O estatuto do Céu, ampliado para a funcéo pa-
terna, é assim definido pela Terra que, curiosamente, exercendo o poder, transfere-o ao préprio
Céu. Podemos considerar que, no fio condutor da narrativa mftica, este & o Ginico momento em
que a sucessdo no poder se dé ndo por embate direto entre forgcas antagdnicas, uma de con-
servagao e outra de renovacdo, mas por uma espécie de concessao da entidade a ser substi-
tulda no exerclcio da ordem,

Nota-se também que o fim da dinastia do Céu acontece quando se verifica uma desme-
dida no seu comportamento, a hybris @ que, paradoxalmente, o coloca em choque com quem
antes o havia instituido no poder: a Terra. Esta hybris é a prépria negacéo da luz aos filhos:

“Quantos da Terra e do Céu nasceram

filhos os mais terriveis, detestava-os o pai
dés o comego: tdo logo cada um deles nascia
a todos ocultava, & luz ndo os permitindo,

na cova da Terra.” (vv 154-58)

De Urano, o Céu constelado, devia emergir a nova geragéo, mas da luz ele a oculta; & o
momento de nova substituigdo no poder para que, segundo os designios de Zeus, o plano miti-
co venha a ser.

Outra vez a Terra preside a origem desta sucessao:

“Alegrava-se na maligna obra
o Céu. Por dentro gemia a Terra prodigiosa
atulhada, e urdiu dolosa e maligna arte” (vv 158-60)

A concepgao do plano amplia-se na prética:

“Rdpida criou o género do grisalho ago

forjou grande podao e indicou aos filhos.

Disse com ousadia, ofendida no coragéo,

‘Filhos meus e do pai estdlito, se quiserdes

ter-me fé, puniremos o maligno ultraje de vosso

pai, pois ele tramou antes obras indignas.’ " (vv 161-66)

O cerne da indignidade das obras do Céu est4, com certeza, na desmedida do cumprimento de
sua atribui¢do, ou seja, do exercicio do poder.

2. O uso do conceito de hybris, mais préprio no vocabulario homérico, pode ser estendido a Hesfodo. A insoléncia ou o ardor
excessivo dos pretendentes no palécio de Ulisses, Od. 1,368; 4,321; 4,627; etc. entendido como um ultraje a leis divinas
(porque divina era a honra de um rei), traduz-se, na Teogonia, néo como falta humana, mas como desmedida de um deus
diante de uma ordem superior representada por outro deus.
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A Urano sucede Cronos, que traz na origem de seu governo ja um dado importante: o li-
vre-arbitrio. Ele ndo é designado, decide o préprio destino quando acata as exortagdes da mae
enquanto, aos seus outros irmaos, “a todos reteve o terror” (vv 167). Ao apresentar a arma aos
filhos nem a Terra, nem nada de antem3o sugere que a honra da sucessao caberé a Cronos;
existe apenas um destino, um deslgnio a ser cumprido, do qual ainda nio se conhece o sujeito.
O impasse, que nesse momento acontece, amplia a for¢a da escolha e amplia também a forga
com que Cronos emerge. Em outras palavras, essa possibilidade de escolha entre o cumpri-
mento ou ndo do destino do kdsmos, que entdo & evidente, ressalta a singularidade e a ex-
celéncia, a areté 3 de Cronos frente & pluralidade obscurecedora dos demais Uranidas. Além
disso, o acerto de sua decis@o envolve tanto a forca que sustenta a coragem, quanto 0 bem-
discemir provido pela astucia, a ankylométis, virtude também identificada com Cronos. Assim,
a decisdo ergue-se sobre a forga que garante o sucesso da empreitada e sobre a ankylométis,
que bem a orienta, fazendo Cronos confiante nas palavras e tramas da mae Terra. Na realida-
de, ainda que de forma mais fraca e pouco articulada (pois nao apresenta propriamente uma
iniciativa, ou seja, uma concep¢ao de procedimentos adequados e sim apenas o posicionar-se
diante de uma situagéo apresentada), Cronos j4 conjuga aquilo que em Zeus ser& maior e me-
thor definido: a harmonia entre o saber/conhecer astucioso e a poténcia da a¢&o. A diferenca
da asticia de Cronos reside exatamente no fato de que ela & retorcida: ankylo-métes, métis
angulosa ou curva. Como se obedecesse a uma sequéncia légica, o poder passa de Urano,
que nédo possui esta inteligéncia/sabedoria/asticia, a Cronos, que a possui um tanto deforma-
da, até atingir a plenitude com Zeus, ao desposar e logo devorar Metis, a Astticia, filha de Tétis
e do Oceano.

Cumpre a Cronos, entao, proceder ao Ultimo ato da tomada do poder: a rituallstica cas-
tragado de Urano. Esse embate, em que, orientado pela Terra e valendo-se da foice forjada por
ela, decepa e langa ao mar os drgéos genitais do pai, faz ressurgir a idéia da hybris de Urano.
O golpe é desferido justamente no ponto capital através do qual o Céu executa suas atri-
bui¢bes e pelo qual também transgride ultrapassando-as. No entanto, ndo h4 coincidéncia nem
gratuidade: a castragéo é o ato de refrear a fertiidade desmedida e, de certa forma, improdutiva
(j& que a prole ndo chegava a luz) de Urano; refreia, assim, duas forgas paradoxais: por um la-
do, esse apetite desmesurado e, por outro, a negacéo dos filhos. De fato, como declara Ver-
nant (1988:65), esta acdo tem conseqiiéncias cdsmicas decisivas, Urano ainda ser4 a sede ir-
resvaldvel dos deuses venturosos, mas perde a capacidade de continuar gerando, ¢ afijado do
poder €, sobretudo pela grande obra de Cronos, o mito tem seu curso garantido, pois a Terra
pode entdo dar & luz os seus outros filhos titanicos.

Por outro lado, a prépria castragao de Urano ainda foi capaz de gerar, pois:

“Nada inerte escapou da mao” (v 182).

Nascem as Erfnies, os Gigantes, as ninfas freixos e Afrodite. Sdo deidades limftrofes, pois
emergem no limiar entre um momento do poder e outro; e, mais do que o instante em que séo
geradas, a sua prépria natureza reforga esta situagao fronteirica: sao estas divindades filhas de
Urano ou de Cronos? Se, de um lado, a matéria de onde brotam pertence a Urano, por outro, a
acdo que possibilita o nascimento é executada por Cronos.

3. “Desde que um individuo se empenha numa opgio, que se decide, qualquer que seja o plano em que se situe sua resolugdo,
ele se constitui a si préprio como agente®. Assim Vernant (1988:42) enquadrou ¢ livre-arbitrio do sujeito tragico. O livre-arbl-
trio dos deuses, aqui de Cronos, circunscreve-se no plano da coragem, qualidade intrfnseca ao campo semantico de areté,
que em Homero, correspondendo a uma aptido ffsica, Ii. 20,411, ainda significa um instrumento para a ag8o. A possibilida-
de da escolha parece ser sempre pano de fundo dos momentos em que a areté se manifesta, dal seu uso na descrigdo do pa-
pel de Cronos. Na tragédia, em um dado momento, a multiplicidade das opges reduzemrse, por uma intervengo divina, a
uma (nica, sobre a qual dever recair a escolha do herdi; nesse sentido (cf. Vernant. 1988), ele & “forcado” a uma escolha.
Comparada & situagio do homem tragico, a forga da escolha de Cronos & ainda maior, pois, sendo ele um deus, néo estd, a
principio, sujeito a coerges divinas, além disso recebe da Terra nfio uma imposigio, mas antes uma exortagéio que, em Giti-
ma andlise, nfio se dirige apenas a ele, mas Igualmente a seus irméos.
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Nessa passagem, também ¢ interessante o comportamento da Terra:

“quantos salpicos respingaram sangiineos

a todos recebeu-os a Terra;, com o girar do ano

gerou as Erinies duras, os grandes Gigantes

rutilos nas armas, com longas langas nas maos,

e ninfas chamadas Freixos sobre a Terra infinita.”
(vv 183-87)

Mesmo tendo conspirado contra Urano, ela ainda recebe seu sangue, jorrado do golpe desferi-
do por Cronos. Admitindo que a forma déksato (v 184) mais do que ‘recebeu’ pode significar ‘re-
cebeu favoravelmente, acolhey’, a atitude da Terra poderia ser interpretada como uma espécie
de submissdo ou conformismo ao devir mitico, submissao esta resultante da consciéncia pré-
via de um destino ja fixado. Nesse momento, esta consciéncia prévia pertence também a Ura-
no e & explicitada nos versos:

“o pai com o apelido de Titas apelidou-0s:

o0 grande Céu vituperando filhos que gerou

dizia terem feito, na altiva estultfcia

gra obra de que castigo teriam no porvir.” (vv 207-10)

Ao devir mitico, o porvir narrado, ndo hd como negar a importancia das divindades emer-
gentes da mutilacdo do Céu, especialmente as Erlnies, relatadas mais adiante como co-res-
ponsaveis pelo castigo de Cronos, quando & destronado por Zeus:

“(...) e fosse punido pelas Erfnies do pai
e filhos engolidos o grande Cronos de curvo pensar.”
(vv 472-73)

Apbs descrever a derrota de Urano por Cronos, séo registrados a descendéncia da Noi-
te, a linhagem do Mar, os filhos de Tétis e Oceano - que, segundo uma outra tradi¢do, cuja re-
feréncia & Homero (ll. X1V, 302), seriam os pais de todos os deuses - e o hino & Hécate (cf. a
divisdo de Torrano 1981) para, em seguida, ser retomada a questao da transferéncia do poder,
com a unido de Cronos e Réia:

“Réia submetida a Cronos pariu brilhantes filhos.”
(v 453)

Esta unido representa uma nova proposta de organizagdo do mundo, ou ainda um outro estagio
desta organizacdo. Dal um novo poder emergird, depois de outra batalha que elevara finalmen-
te Zeus, pai dos deuseus e dos homens, ao poder. A chave deste novo momento &, como no
anterior, um erro, um mau procedimento.

Sob certo aspecto, Cronos incorre na mesma hybris do pai. O temor pela perda do poder
leva-0 a esta desmedida, ou seja, leva-0 a depor contra o bom andamento do processo césmi-
o, a luta contra os desfgnios superiores do préprio Zeus, em favor da conservagéo de uma or-
dem que ja ndo pode mais ser. Assim, do mesmo modo que Urano, Cronos nao permite virem &
luz os filhos

“(...) para que outro dos magnfficos uranidas

nao tivesse entre os imortais a honra de rei,”
(vv 461-62)
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Por este procedimento Cronos devia ser punido e outra vez & a figura feminina, no caso
Réia, que intervém e solicita aos pais, Terra e Céu, que a auxiliem na empreitada, propiciando a
emergéncia da nova geragao, que trazia em si a instancia definitiva do poder.

“(...) a Réia agarrou-a longa afligao.

M as quando Zeus, pai dos deuses e dos homens,

ela devia parir, suplicou entao aos pais queridos,

aos seus, a Terra e ao Céu constelado,

comporem um ardil para que oculta parisse

o filho, e fosse punido pelas Erinies do pai

e filhos engolidos o grande Cronos de curvo pensar’,
(vv 467-73)

Réia, diferentemente da Terra na mudanga de poder anterior, ndo concebe nem governa
os planos para o reequilibrio do cosmo, mas se submete aos procedimentos indicados pelos
pais queridos, conforme o que ela havia solicitado. Esta intervencgéo, que ndo é a unica, do Céu
e da Terra como conselheiros e arquitetos de ardis, corresponde & certos aspectos presentes
em alguns momentos do mito e que marcam decisivamente a cadeia das geracdes e su-
cessoes.

1) O mais supetficial e evidente diz respeito a vinganga e esté ligado ao papel de Urano.
A sua queda do poder e a mutilagéo sofrida sdo ambas obras de Cronos, que devem ser vin-
gadas. A participacdo de Urano, entdo, tem um carater, de certa forma, muito particular, Se por
um lado cumpre 0s designios do universo, porque 0os conhece previamente, de outro lado, no
cerne de seus compromissos, como mola propulsora, estd também a sede de vinganga. No-
vamente vale a citacio dos versos:

"O pai com o apelido de Titds apelidou-0s:
0 grande Céu vituperando filhos que gerou
dizia terem feito, na altiva estulticia,

gré obra de que castigo teriam no porvir.”
(vv 207-10)

As préprias Erfnies que, junto com os filhos engolidos, s&o agentes da punigao. liustram clara-
mente a situacao, pois além de divindades identificadas pela tradicdo como vingadoras de cri-
mes, simbolizam o ultraje sofrido por Urano, j& que se criaram a partir de seu sangue respinga-
do pelo golpe desferido por Cronos:

“(...) Mas nada inerte escapou da mao:

quantos salpicos respingaram sangiineos

a todos recebeu-os a Terra; com o girar do ano

gerou as Erinies duras (...)” (vv 182-85)

*“(...) se fosse punido pelas Erfnies do pai

e filhos engolidos o grande Cronos de curvo pensar.”
(vv 472-73)

2) Um outro aspecto diz respeito A relacio da Terra, na tradicao grega antiga, com as
profecias e ordculos que predizem e revelam o devir. Gaia age, entdo, segundo seu prévio co-
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nhecimento e trabalha para o cumprimento dos designios cdsmicos. Um indicio desta funcéo
profética é dado pelo préprio texto:

“Zeus cravou-a (a pedra) sobre a terra de amplas vias
em Delfos divino, nos vales ao pé do Parnaso,
signo ao povir e espanto aos pereciveis mortais.”

{vv 498-500)

Se se pode aceitar a fragilidade, no mito, dos limites entre a terra potestade e a terra fisica, o
ato de Zeus legitima a sabedoria de Gaia, através da pedra que funda, no seio do chao, o prin-
cipal ordculo grego, mais tarde entregue aos cuidados de Apolo e de suas pitonisas, do qual,
conta-se, até Sdcrates serviu-se (Cf, Platdo, Defesa de Sécrates).

Na tradigdo, principalmente nos mitos homéricos, a Terra também representa, tanto co-

mo entidade fisica como divina, uma confluéncia de domiios por onde passam e onde atuam
outras instancias de poderes divinos, bem como a instancia humana, ou seja, se deusa, &
transformada em uma espécie de superposicdo ou amélgama de outras forcas divinas (ela é
matriz), e, se entidade ffsica, converte-se em palco de inlmeras faganhas e agdes dos deuses
e dos pereclveis mortais. Como observa J. P, Vernant (1984:75): “C mundo de Homero orde-
nava-se por uma distribuicao dos dominios e fungdes entre grandes deuses: a Zeus cabe a luz
brilhante do céu (aithér); e a Hades, a sombra brumosa (aér); a Posidao, o elemento Ifqliido; a
todos os trés, em comum, Gaia, a Terra, onde vivem com os homens todas as criaturas mor-
tais que resultam da mistura.” Verdade é que, em Homero, 0s deuses ndo se comportam como
em Heslodo, justamente pela diferenca do tipo de relato mitico. Se, no primeiro, o0 mundo divino
cruza com o humano, no segundo o homem esté, a princlpio, radicalmente excluido. Contudo o
perfil mitol6gico que se forma a partir das duas versdes garante & Terra um estatuto que sus-
tenta e confirma as suas faculdades vaticinatérias, pois nao & dificil conceber que uma entidade
que conjuga tamanhas e distintas poténcias venha a ter o segredo de seus resultados.
3) Outro dado importante é a personificacdo, pelo Céu e pela Terra, de uma espécie de trian-
gulo formado por trés papéis correlatos: pais, ancidos e conselheiros. O papel do vetho, na cul-
tura grega, sempre aparece muito bem definido e o que encontramos, a esse respeito, no mito
cosmogbnico de Hesfodo, coaduna-se perfeitamente com os relatos da épica homérica, e da
tragédia.

Pelo menos em um primeiro momento, em Homero sobretudo, a longevidade e a velhice
nao eram bens ideais que o espfrito herbico dos gregos se permitia propriamente perseguir a
todo custo. O jovem guerreiro realizava a sua bravura no desafio dos combates, aproximan-
do-se deliberadamente cada vez mais de um desfecho fatal e nada podia deté-lo; e se acaso
0s deuses o presenteassem com uma bela morte, no afa de uma batalha, entdo era a confir-
macao de sua areté, Mas se sobrevivesse, sem nunca ter temido e evitado a morte nem ne-
nhum perigo chegando finalmente a velhice, sua exceléncia passava a uma outra esfera, Na
verdade, tudo era uma questdo de oportunidade, de adequacdo: um velho ndo sustenta mais a
espada e nem dever4 tenté-lo. Tirteu diria que nada é mais hediondo do gue um velho, com as
vergonhas ensanglientadas nas préprias maos, caldo morto no campo de batalha (Cf. Licurgo.
Leocr. 107). Esta € uma cena inoportuna, inadequada. Por outro lado, ao anci@o cabe a sabe-
doria que a experiéncia dos anos vividos concede e sua palavra, proferida na agora, diante dos
mais jovens, carrega em si uma forga enorme, tdo grande quanto a forga dos golpes que outro-
ra podia desferir contra os inimigos. Assim, excluldo da peleja, no sentido ffsico, ainda podia in-
terferir nos seus destinos, através de pertinentes conselhos, como constantemente podemos
observar na llilada: um homem velho (Nestor, por exemplo) orientando os jovens heréis, chefes
de guerreiros, para o melhor procedimento no comando de suas tropas.

Processo semelhante se d4, em Hesfodo, com Gaia e Urano. Se do poder direto ou de
sua execugado estdo, a principio, excluldos, ainda atuam nos destinos do universo porque co-
nhecem 0s seus designios, fazendo-se presentes com prognésticos acertados nos momentos
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mais importantes do mito. A Terra é quem indica a Cronos 0 modo pelo qual derrotaria Urano;
na mudanga seguinte, também a Terra, agora com a participagdo do Urano, é que compde o
ardil e providencia “repetidas instigagbes” (v 494) para que Zeus substitua Cronos; “por conse-
Ihos da Terra e do Céu constelado” (v. 891), Zeus & auxiliado na sucesséo dos procedimentos
que empreende para conservar o poder.

A comparacao entre a fungao conselheira dos deuses, na Teogonia, € a do herdi homéri-
co carece de uma consideragao importante. A extensdo desta anélise deve estar resguardada
pelas diferengas de natureza que envolvem deuses e homens. Com referéncias ainda & lifada
(1, 150 ss), escreve W Schadewaldt (1981:09): “O poeta vé a forca e a debilidade da idade
maravithosamente unidas na imagem da cigarra, do animal seco e contraldo com a voz clara e
ressonante”. O her6i, envelhecido e sébio, de Homero, enguanto humano, nao pode evitar a
sombra que a morte paulatinamente verte sobre ele, ameagando apagar a sua gléria que, ao
contrério daquela do jovem guerreiro, sé encontra sentido em vida, através de suas palavras
aladas. A morte para ele nao é mais tdo bela, porque ndo traz mais, como nas batalhas, a pos-
sibilidade de imortalizag@o e celebridade com o canto dos aedos.

Esta limitacdo, se pesa sobre os perecfveis mortais, ressalta a poténcia dos consethos
do Céu e da Terra, pois, isentos da mortalidade, concentram ainda mais o conhecimento e a sa-
bedoria sobre as coisas do universo divino.

Retomando o fio de sucessdo, é importante observar que o modo de transferéncia do
poder de Cronos para Zeus se opde radicalmente ao modo como se realizara de Urano para
Cronos. Enquanto neste caso o ponto culminante é um ato de violéncia ffsica, a mutilagao, na-
quele existe apenas o emprego da artimanha, de um jogo astucioso que envolve Terra, Céu,
Réia e Zeus, de um lado, e Cronos de outro. Percebemos, com isto, uma maior aproximacao
do mito de um referencial ligado ac mundo humano, cujas conquistas partem ndo sé da forga
bruta, que irrompe nas batalhas, mas também da habilidade polftica, talvez ainda mais eficiente
justamente porque pode tornar mais eficaz a outra faculdade.

Essa aproximagéo maior de um modeio humano é Zeus quem melhor a representa. Eo
primeiro e o Gnico que assume, em Hesfodo, os contornos do verdadeiro rei. Primeiro, porque
sob seu domfnio o universo assume uma complexidade até entdo ausente; por outro lado, e
principalmente, porque a ele cabe realizar a partilha dos dominios universais, verdadeiro Télos
do mito cujo objetivo, conforme a declaragio inicial das musas, é revelar

“como dividiram a opuléncia e repartiram as honras
e como no comego tiveram o rugoso Olimpo.” (vv 112-13)

Para isto Zeus congrega em si as mais fortes poténcias, tanto no plano fsico quanto no intelec-
tual. Zeus ndo & mais, como Cronos, ankylométes, aparece como Zeus metieta, pois possui
uma astlicia ndo angulosa, ou distorcida, mas perfeita, capaz do exato discernir.

Zeus empreende, entdo, uma série de batalhas ndo apenas bélicas que vao definindo a
organizac&o final do mundo. Vernant (1984:78) escreve: “A vitbria de Zeus, em cada vez, é
uma cria¢@o do mundo”, E a forga da sua realeza se d& pela amplitude destas vitérias frente a
amplitude e a diversidade das situacdes. Assim, no comego, para a derrota de Cronos, conta
com a ajuda do Céu constelado e da Terra, bem como da mae Réia; depois, sem ajuda exter-
na, valendo-se apenas de suas virtudes, vence Prometeu e cumpre a partilha entre deuses e
homens; em seguida, no exercicio de um poder verdadeiramente militar de comando, de novo
com o auxflio da Terra, lidera os deuses olimpicos na magnffica luta contra os Titas, a qual
vence e estabelece, para todo o sempre, a diferenga entre os deuses derrotados e os deuses
doadores-de-bens; por Ultimo, derrota Tifeu, monstro gerado pela Terra e Tértaro, Curiosamen-
te (talvez pela interferéncia do Tartaro), a Terra, que sempre colaborou na conservag¢ao da or-
dem de Zeus, neste epis6dio gera um ser que vive exatamente ameagar esta ordem, como se
para confirmar a definitiva supremacia do pai dos deuses e dos homens.

Em seguida, “quando os imortais completaram a fadiga” (v 881), Zeus deve se precaver,
como tentaram Urano e Cronos, contra a possibilidade de ser destronado por um sucessor, re-
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cebendo ainda mais uma vez a colaboracdo da Terra e do Céu para 0 sucesso de sua agéo,
Diferente dos antecessores, Zeus, antes de tudo, desposa e logo devora a prépria Astlcia, ou
seja, possui a deusa em dois sentidos, assumindo para si as suas virtudes:

“Zeus rei dos deuses primeiro desposou Astucia

mais sabia que os deuses e 0s homens mortais.

Mas quando ia parir a deusa de olhos glaucos

Atena, ele enganou suas entranhas com ardil,

com palavras sedutoras, e engoliu-a ventre abaixo,

por conselhos da Terra e do Céu constelado.

Estes Iho indicaram para que a honra de rei

ndo tivesse em vez de Zeus outro dos deuses perenes”.  (vv 886-93)

Cada procedimento de Zeus, ou melhor, a sucesséo destes procedimentos tem, na ver-
dade, um sentido Unico: afastar e confirmar o afastamento, em cada passo dado, da ameaca de
uma nova imersdo do mundo na desordem, Isso significa excluir, para sempre, ainda que se
tenha que destruir uma ordem presente, 0 Caos e as trevas da superficie do Universo.

RESUME

La Théogonie d’Hésiode est un récit mythique qui décrit le mouvement de l'univers, de-
puis le principe jusqu’a l'ordre finale, hiérarchisée d’aprés des puissances divines, et comme ce
mouvement se révéle aux hommes 2 travers la force presentificatrice des Muses. Ce travail
cherche, exactement, & délinéer, sous le point de vue du pouvoir, les générations et les succes-
sions dans le mythe, en partant du Ciel, bien comme interpréter ce qui réprésente chaque ins-
tance du pouvoir, la fagon comme elle s'instaure et se comporte, étant & service de ordre dans
le processus d'évolution du monde,
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REFERENCIAS BIBLIOGRAFICAS

BONNAFIE, A. Eros et Eris: mariages divins et mythe de succession chez Hesiode. Lyon:
Presses Universitaires de Lyon, 1985,

DETIENNE, M., VERNANT, J. P, Las artimanas de la inteligencia. Trad. Antbnio Pinero. Ma-
drid: Taurus, 1988.

——. Mito e tragédia na Grécia antiga. Trad. Ana Lia A. de Almeida Prado, Filomena Y. H.
Garcia e M. da Conceigdo M, Cavalcante, Sa0 Paulo: Brasiliense, 1988.

HESIODE. Theogonie-Les travaux et les lours-Le bouclier, Texte établi et traduit par Paul Ma-
zon, Paris: Le Belles Lettres, 1983.

HESIODO. Teogonia. Trad. do original grego e coment, por Ana Lucia S, Cerqueira e Maria
Therezinha A. Lyra. Rio de Janeiro: UFF, 1979,

HESIODO. Teogonia a origem dos deuses. Estudo e tradugcio por Jaa Torrano. Sao Paulo:
Roswitha Kempf.

RAMNOUX, C. La nuit et les enfantes de la nuit dans tradition grecgue. Paris: Flamarion, 1959,

RUDHARDT, J. Le role d’Eros et d'Aphrodite dans les cosmogonies gregues. Paris: PUF,
1986.

SCHADEWALDT, W. La actualidad de la antigua Grecia. Trad. Miguel Lépez Calderdn, Barce-
lona: Editorial Alfa, 1981.

TORRANO, J. O sentido de Zeus, Sao Paulo: Roswaitha Kempf, 1988,

VERNANT, J. P. As origens do pensamento grego. Trad. Isis Borges B. da Fonseca, S0 Pau-
lo: DIFEL, 1984.



33

A DOXA DE PARMENIDES

MARCELO PIMENTA MARQUES
Universidade Federal de Minas Gerais

Resumo: Neste trabalho desenvolve o que seria a cosmologia de Parménides, tal como podemos inferir a partir
dos escassos fragmentos que nos chegaram da chamada ‘déxa’, ou a sequnda parte de seu poema (DK 28 B
8,50 ~ 19). Para tal lango mdo também de fragmentos doxogrdficos (DK 28 A 37; 46; 46a; 46b; 52; 53; 54), utili-
zados criticamente, numa reconstrugdo das linhas gerais da visdo parmenidiana do cosmo e do homem, pensa-
dos como mistura de Fogo e Noite.

Palavras-chave: Filosofia Antiga, Parménides, Cosmologia.

Parto de um fragmento de Plutarco que se refere & cosmologia parmenidiana:

“Paraménides produziu (pepoieta) a ordenagdo das coisas (didkosmon) e, mistu-
rando (mignys) os elementos (stoichefa), a luz e a obscuridade, a partir deles e através
deles, realizou (apotelei) todos 0s fendémenos (ta phainémena). Ele falou muito sobre a
terra, o0 céu, o sol, a lua e contou a origem dos homens. E ndo deixou de falar sobre ne-
nhum dos assuntos mais importantes, a medida que isso era possivel a um homem anti-
go que se ocupava de fisica (physiologiai), que redigiu seu prdprio escrito sem plagiar o
pensamento dos outros.” (Contra Colotes, XHll, 1114 B) (DK 28 B 10).

Deste fragmento podemos destacar os temas principais que um estudo da ddxa de
Parménides deve abordar: a producdo da ordenagio das coisas, a cosmologia como mistura
de dois elementos e a compreensao dos fenémenos cdsmicos e antropolégicos a partir da mis-
tura.

Quanto 2 justificagao tebrica da tese de que Parménides efetivamente expde uma orde-
nagao do cosmo, na segunda parte de seu poema, que € a sua propria cosmologia, remeto a
meu livro O Caminho Poético de Parménides (Marques, 1990, p. 83-105). Ali trato dos temas
do vir-a-ser e da aparéncia na sua relagio essenciat com o ser, dos diferentes sentidos da dd-
xa em Parménides, bem como da cléssica questao da relagao entre as duas partes do poema.
Neste artigo pretendo explicitar e desenvolver o aspecto propriamente cosmolégico do pensa-
mento de Parménides, incluindo af sua reflexao sobre o homem,

1. A Cosmologia de Parménides.

“Mas desde que todas as coisas luz e noite estdo denominadas e os (nomes apli-
cados) a estas e aquelas segundo seus poderes, tudo estd cheio em conjunto de luz e
de noite sem luz, das duas igualmente, pois de nenhuma (s6) participa nada.”

(Simplicio, Ffsica, 180, 8) (DK 28 B 9),

Tudo esta pleno de Luz e Noite, ndo ha vazio. Ambos sdo princlpios fundamentais que se
unem para compor um plenum, o “vazio” da noite fazendo parte do pdlo que se opde ao néo-
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ser (megén). Essas duas formas s&o nomeadas para que se crie um acesso ao real em devir;
isto &, ao nomeé-las, Parménides estabelece principios de compreensao a partir dos quais a to-
talidade das coisas serd incorporada a algum tipo de conhecimento, pois poderdo ser ditas. A
nomeacao portanto estd na base da possibilidade das coisas terem algum sentido.

Se h& Luz e Noite é porque assim foram nomeadas, isto &, a verdade relativa do caminho
dos mortais aparece nesse nomear fundante da cosmologia que, ao contrario de ser destitufdo
de sua forca, & visto como condigao humana vélida para o caminhar dos mortais. A designagao
das coisas que nascem e morrem cabe o estatuto de nome, que ndo se reduz a meras pala-
vras vazias, mas detém ainda o poder de captar e tornar manifesto o poder préprio (dyna-
mis 9,2) de cada coisa. Portanto, as coisas oferecem aspectos de consideracéo (dokounta)
que se tornam manifestos no nome, O nomear humano distingue criticamente, no real, duas
formas que se tornam principios que guiam a abordagem adequada do devir.

Fogo e Noite sdo portanto regulados pelos critérios derivados do estudo do ser: krisis, tO
auté e pléon, o que nos mostra como Parménides efetivamente pensa ¢ real 4 luz do ser, ou
melhor, a déxa & luz de alétheia.

Os dois principios cdsmicos sdo essencialmente qualidades: nomes recém descolados
do estofo mitico da experiéncia compacta do mundo. Noite ndo se reduz a empiria do perfodo
da auséncia do sol. Noite & obscuridade, sdo as trevas césmicas que igualmente compdem o
ser humano. Noite é também uma maneira humana de ser no mundo. Fonte originéria dos ma-
les, em Hesiodo, em Parménides ela € uma das formas fundamentais. Dela se originam os
opostos negativos que imperam no cosmo, como podemos inferir a partir do que nos diz Cice-
ro:

“(..) Ele forja numerosos monstros desse tipo, ndo hesitando em ligar a Deus a
guerra, a discdrdia, o desejfo e outras coisas do mesmo género, que s3o0 sujeitas a mor-
rer pela doenga, pelo sono, esquecimento e velhice. Ele afirma as mesmas coisas dos
astros (...).” (Aécio, Opinibes, I, Vi, 1) (DK 28 A 37).

Portanto & Noite se liga miticamente o Esquecimento, e ao Fogo a Meméria. Vejamos ou-
tro fragmento doxografico de Teofrasto que confirma essa compreenséo dos contrarios:

“Pois ele estima que sentir e pensar sdo uma mesma coisa. £ por isso que a
memdria e 0 esquecimento derivam deles em fungdo da mistura. Mas no caso onde 0s
dois elementos estdo presentes em quantidades iguais, ele ndo define se haverd ou nao
pensamento, e em que consiste a disposicdo (que permite pensar). Que ele faz a sen-
sagéo depender do contrdrio considerado em si mesmo, isto & evidente quando ele diz
que o caddver é privado de sensagdo com relagdo a luz, ao quente e ao som, pelo fato
da privacao do fogo. Mas em contrapartida, ele tem a sensagao do frio, do siléncio e dos
outros contrdrios.” (Teofrasto, Do sentido, 1 e 3) (DK 28 A 46).

O que se nos apresenta na seqiiéncia dos fragmentos & uma ordenagdo do mundo,
através da mistura (krdsis) dos dois principios fundamentais, que constitui essencialmente to-
dos os seres. E interessante lembrar que uma cosmologia da mistura terd um papel determi-
nante no pensamento de filésofos pré-socréticos posteriores. Além da “ontologia”, também a
cosmologia parmenidiana, pensada a partir de uma mistura de formas (elementos, princlpios)
fundamentais, sera central no debate que se travara entre os diversos pensadores a partir de
entdo, como, por exemplo, Empédocles, Anaxagoras e Demdcrito.

O que temos sao fragmentos que nos deixam, no maximo, entrever algumas das carac-
teristicas principais do que foi a cosmologia parmenidiana. Os comentadores variam em suas
atitudes. Clémence Ramnoux insiste quanto ao carétter precério dos textos, 0 que nio impede
que sugira interpretagdes, mas sempre abrindo perspectivas, em vez de fecha-ias (Ramnoux,
1979, p. 140). Concordo com ela num ponto fundamental. A cosmologia de Parménides, assim
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como o prélogo, ndc pode ser lida literalmente, isto &: ser fiel ao texto implica ouvi-lo a partir
do horizonte cultural em que se insere. Uma cosmologia do século VI a.C. tem pouco ou nada a
ver com uma astronomia ou ffsica modernas, que pensam em termos de espago geométrico,
vazio, homogéneo e infinito. A filosofia de Parménides nao pode ser mecanicamente vista como
“um espago metaflsico sobreposto a um espaco ffsico.” (Ramnoux, 1979, p. 137).

“Pois 0s mais estreitos encheram-se de fogo sem mistura e 0s seguintes, de noite,
e enitre (0s dois) projeta-se parte de chama; mas no meio destes, a Divindade que tudo
governa, pois em tudo ela rege odioso parto e uniao mandando ao macho unir-se a fémea
e, pelo contrério, 0 macho a fémea.”

(Simplfcio, Fisica, 39, 12) (DK 28 B 12).

Reunindo os testemunhos de Aécio (Opinides, |l, VIi, 10; DK 28 A 37) e este fragmento de
Simplicio, podemos reconstruir as linhas gerais da divisao do cosmo feita por Parménides, Aé-
cio diz que Parménides concebe uma série de coroas concéntricas e alternadas de denso e de
ténue, sendo que entre elas ha mistura de luz e obscuridade, o que & confirmédo por Simplicio.
A coroa mais central entre as coroas feitas dessa mistura & o principio e a causa do movimento
e da geracao, sendo referida por Parménides como a divindade, daimon, que rege todas as
coisas, 0 que também é confirmado por Simpilicio.

O que Couioubaritsis sugere (Couloubaritsis, 1986, p. 312 sgs.) é que essa divindade
tem muitiplas funcgdes, recobrindo-se de niveis diferentes de significacéo: ela governa o movi-
mento e 0 nascimento, enquanto daimon; ela contorna o céu e guia seu movimento circular, en-
quanto Andnke, ela se situa entre os dois mundos, o terrestre, celeste inferior, e o celeste su-
perior, enquanto Dike, Justica, guardia das chaves.

Acima dessa coroa, a parte superior do universo € privada de movimento, sendo que ela
gera 0 movimento e o nascimento para 0 mundo celeste inferior e terrestre, Na regido superior
extrema, ha uma muralha sélida, que tem seu interior contornado por uma coroa de fogo. Na
regido central, no centro de todas as coroas, hd também uma coroa sélida, envolvida externa-
mente por uma camada de fogo. De fora para dentro temos a seguinte seqiiéncia: a muralha,
uma coroa de fogo, uma de matéria densa, outra de fogo, outra de matéria dura, a meio cami-
nho de todas, coroas de noite seguidas por coroas mistas, uma parte de fogo e finalmente a di-
vindade. (Couloubaritsis, 1986, p. 314).

Abaixo da divindade, na regido inferior, ha outras coroas, o éter e 0s corpos celestes. No
alto dos astros, a estrela da manha e a estrela da noite, 0 sol, sob o qual se encontra o céu, re-
gido de chamas. O sol e a lua se formam por separag&o (apdkrisis) — o primeiro provindo da
mistura quente e a segunda da mistura mais densa, que & fria:

“.. Como terra, sol e lua.

éter comum, celeste via ldctea. Olimpo
extremo e de astros célida forca se langaram.”
(Simpillcio, Do Céu, 559, 20) (DK 28 B 11)

“Brilhando & noite, errante em torno a terra, alheia a luz.”
(Piutarco, Contra Colotes, 15, p. 116 A) (DK 28 B 14).

“Sempre olhando inquieta para os raios do sol.”
(Plutarco, Da Face da Lua, 16, 6, p. 929 A) (DK 28 B 15),



36

A prépria Terra, no centro do todo, € produzida pelo movimento do denso. A Terra é esfé-
rica, permanecendo em equillbrio (que motivo teria para inclinar-se para um lado ou para ou-
tro?). Ela poderia estar enraizada na &4gua (DK 28 B 15a) e o0 seu ponto mais elevado, o Olim-
po, chegaria talvez aos astros. Sobre a Terra produz-se o ar, por separagao, 0s Seres vivos e
0 homem através da mistura de elementos (membros), a alma sendo constituida de terra (feita
do denso da noite) e fogo. O sol e a lua erram em volta da Terra. O primeiro escondendo-se na
noite (Untersteiner, 1958, p. 162) e a segunda brilhando na noite, recebe sua luz dos raios do
sol:

“Saberds a expansdo luminosa do éter e o que, no éter, é tudo signo, do sol res-
plandecente, limpido e luzeiro, efeitos insensiveis, e donde provieram,; efeitos circulantes
saberés da lua de face redonda, e sua natureza; e saberds também o céu que circunda,
donde nasceu e como, dirigindo, forgou-0 Andnke a manter limites de astros.”

(Clemente de Alexandria, Tapecarias, V, 138) (DK 28 B 10).

Momento positivo de estabelecimento do conhecimento dos fendmenos existentes, cru-
zamento de duas perspectivas: geneal6gica e estdtica. A natureza e os signos (sémata) do
éter, 0 so! e seus efeitos, a lua e sua natureza, o nascimento do sol. O que devemos destacar
aqui é o novo sentido de physis enquanto mistura, ou “a unidade constitutiva da mistura” (Cou-
loubaritsis, 1986, p. 317) que de alguma forma instaura uma presenca gque pode ser conhecida.

O panorama geral nos mostra o entrelagamento de uma cosmogonia (nfvel mftico), cen-
trada na figura da divindade (daimon) que é também a coroa que produz 0 movimento e a ge-
ragao (mistura/mixis). Uso refiexivo do mito ou sobrevivéncia do mito na instauragéo do saber
positivo, a déxa de Parménides se revela como um momento decisivo da transformagao da fl-
sica pré-socrética. Um saber que se faz complexo & medida que emerge como um entrelaga-
mento de diferentes modos de discurso e que, principalmente, é precedido por uma investi-
gagao sobre 0 ser, encaminhamento para o ser que estabelece os critérios para o conhecimen-
to do “real” em devir. E 0 esquema dos caminhos, esquema mitico estruturador do todo do
poema, que retine “ontologia” e “flsica”, ser e seres, unidade e multiplicidade.

E importante ressaltar a presenga, na déxa, das mesmas poténcias divinas que coman-
dam a viagem no prélogo e o amarramento do ser na primeira parte do poema. Andnke e Dike
estdo agora associadas a0 movimento, sendo que estiveram j& associadas & imobilidade do
ser. O que fica claro, a partir dessa dupla presencga, € a marca estrutural da ambigtidade do
discurso mftico, no qual os termos apostos séo necessariamente compiementares.

Andnke é a necessidade divina que impde limites aos fendmenos celestes, elemento de-
terminante da ordem c6smica. Dike guarda a passagem do carro em movimento rumo & mora-
da estével da deusa, garantindo a diferenga entre 0 ser ndo-gerado e a geracao prépria dos en-
tes. Na cosmogonia, ela diferencia as duas regides, superior imével € inferior mével,

2. O homem no cosmo.

Segundo a interpretacdo de Clémence Ramnoux da citagdo de Teofrasto, a antropologia
de Parménides seria dualista, ndo no sentido de dizer que o homem parmenidiano seria feito
com uma alma e um corpo, mas que ele seria feito de Luz e Trevas, o pensamento sendo uma
mistura de meméria e esquecimento. Nao num sentido temporal moderno, mas no sentido ar-
caico em que esquecimento & ingorancia tanto do futuro quanto do passado, das coisas divinas
como &, principalmente, do ser:
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“O homem da era arcaica ndo se limita as fronteiras de seu corpo. Néo se poderia
isold-lo de seu ambiente, de sua paisagem: 0 homem no seu ambiente e na sua paisagem
compoée um presente do mundo.” (Ramnoux, 1968, p. 363).

Os elementos macho e fémea se unem como a luz e a obscuridade, unidade césmica
Jue se re-efetua em nivel biolégico, ou mesmo embriolégico:

“A direita 0s rapazes, a esquerda as mogas.”
{(Galeno, Sobre as Epidemias de Hipbcrates, V|, 48) (DK 28 B 17).

“.. @ semente proveniente do testiculo direito & projetada na parte direita da matriz,
enquanto a que é proveniente do testiculo esquerdo & projetada na parte esquerda.”
(Aécio, OpiniGes V, VII, 2) (DK 28 A 53),

“... quando o embrido vem da parte direita da matriz, as criangas se assemelham
ao seu pai, e, quando vem da parte esquerda, a mae.”
(Ibid., V, XI, 2) (DK 28 A 54),

“Mulher e homem quando juntos misturam sementes de Vénus, nas veias infor-
mando de sangue diverso a forga, guardando harmonia corpos bem forjados modela.
Pois se as forgas, misturando sémen, lutarem e ndo se unirem no corpo misturado, terrf-
veis afligirdo o sexo nascente de um duplo sémen.”

(Célio Aureliano, Doenc¢as Crénicas, IV, 9, p. 116) (DK 28 B 18).

Fragmentos enigméticos que suscitam diferentes especulagdes, como as de Clémence
Ramnoux que, no cenério cosmico onde uma deusa dirige a unido e a harmonia dos contrérios,
chega a ver mais um teatro de Afrodite do que uma cosmologia propriamente dita. Para nés es-
tes versos sao importantes por nos ajudarem a methor compreender a maneira como Parméni-
des pensa a unidade, que perpassa tanto o domfnio do ser quanto o do cosmo, e em ambos a
questao do homem, Apesar do estado fragmentério dos versos, podemos reconhecer af um be-
lo exemplo da antropologia de Parménides.

Antropologia dificiimente pensada fora de uma biologia, O humano pode ser pensado co-
mo uma terrfvel dualidade em que as sementes opostas lutam entre si e ndo encontram a har-
monia da justa medida. O homem & dor e aflicdo; nascer é constituir-se como mistura de
poténcias em luta, o resultado depende daquilo que prevalece. Mas pode ser também harmo-
nia, na qual se integram os opostos, pois é a divindade, que tudo governa, que rege também o
nascimento, unido e mistura dos contrarios, gerando corpos belos e harmoniosos. Os fenéme-
nos humanos sao pensados a partir da mistura e da predominancia de um dos principios:

“O sono é resfriamento”.
(Tertuliano, Da alma, 45) (DK 28 A 46b).

“a velhice vem da diminui¢&o progressiva de calor”.
(Aécio, Opinides V, XXX, 4) (DK 28 A 46a)

“... as mulheres tém mais calor que os homens”.
Aristételes, Partes dos Animais, |1, I, 648 a 25) (DK 28 A 52).

Tarr)bém enquanto falante, o humano & essencialmente ambigiiidade e potencialmente
unidade. E préprio do humano acolher a divina revelago do ser e enuncié-la (pephatisménon)
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na sua plenitude. O disclpulo deve acolher a palavra do mestre assim como este acolhe a da
deusa. A receptividade humana a revelagdo do ser € condicdo para que este se manifeste e
seja assinalado como dire¢cdo rumo a qual devem caminhar os homens. Ao ser acolhido pelo
ser, 0 homem ndo se perde, na verdade ele se encontra, mesmo sendo traldo por sua palavra
que ¢ inevitavelmente diferenca. Pois 0 mestre enuncia seus ensinamentos acs homens assim
como a deusa fez para ele. E sua palavra parte dessa plena teofania que & o mythos divino. S6
que o caminho do disclpulo é um percurso humano, agir e dizer essencialmente marcados pela
descontinuidade, pela ambigiidade que o humano carrega por natureza. Luz e obscuridade,
manifestagdo e esquecimento, o humano sé é capaz de aspirar & sabedoria, sem nunca se
fundir ao excesso de luminosidade, gue ilumina e cega a0 mesmo tempo. E préprio do humano
contar com a obscuridade para que a luz possa ser percebida como tal. O dizer humano s6
ilumina obscurecendo. Essa inevitvel condigdo do nomear é percebida por Parménides e en-
campada intuitivamente, miticamente, no seu poema enguanto caminho da déxa.
Passemos & andlise do fragmento 16 que é essencial & nossa reflexéo:

“Pois como cada um tem mistura de membros errantes, assim a mente nos ho-
mens se apresenta; pois 0 mesmo é o que pensa nos homens, eclosdo de membros, em
todos e em cada um; pois o mais é pensamento.”

(Arist6teles, Metaffsica, lil, 5, 1009b 21) (DK 28 B 16).

Em outros termos: o0 ndos se apresenta nos homens da mesma forma que cada um tem
mistura (krdsis) de membros errantes (meléon polypldnkton). O mesmo & a disposi¢ao pensan-
te (Phronéei} nos homens, natureza de membros. O que predomina (16 pléon) é o pensamento
{noema) (O'Brien, in Aubenque et alii, 1987, |, p. 74).

Vemos como, para Parménides, a constituicdo do homem varia segundo a mistura de luz
e obscuridade, e assim também aquilo que pensa no homem, disposi¢do pensante, Essa dis-
posicao & entdo uma mistura de memdria e de esquecimento. Esquecimento se refere a algo
mais que a um passado temporal, implica a ignorancia também do futuro, assim como das coi-
sas divinas e, em (ltima andlise, do ser:

“Para cada homem, a mistura de luz e trevas é seu grau de inconsciéncia € luci-
dez.” (Ramnoux, 1968, p. 17).

Com o auxflio dos documentos doxogréficos de Teofrasto e Clcero pode-se compor um
quadro de contrarios derivados do par central Fogo e Noite. De um lado terfamos: memdria,
voz, 0 ser vivo, o quente, o leve, De outro lado: esquecimento, siléncio, o cadaver, o frio, 0
denso. Reunidos assim, o conjunto de opostos se revela muito préximo de oposigdes encon-
tradas nos poemas de Hesfodo. Os opostos se situam entre nomes de divindades e nomes de
coisas, aproximando-se e distanciando-se de ambos. Sua unidade se d& em vérios niveis: na
mistura, no mesmo, na divindade feminina que rege unido e parto; mas sobretudo no ser, cuja
dimensao deve sempre perpassar nossa compreensao do poema.

Seguimos aqui Jean Bollack, que traduz méle como os membros constitutivos do univer-
so, elementos (Bollack, 1957, p. 67), destacando ainda a presenga do mesmo (0 autd): os
elementos no universo € nos homens sdo os mesmos. Pensar e objeto pensado se equivalem,
Ressalto novamente a ressonancia do ser sobre homens e coisas; 0 mesmo critério, a lei do
mesmo, aplicados no caminho de Alétheia, devem ser aplicados na dbxa. E ainda o pleno
também se refere ao que é pensado. Tudo estd igualmente pleno de Luz e Noite, Para que haja
pensamento deve haver uma predominancia da luz: o mesmo percebe o mesmo, o homem se
insere no cosmo que Se pensa no pensamento de todos os homens.
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SUMARY

In this paper | analyse what would be Parmenide's cosmology, as can be inferred from the
scarce fragments which have reached us of the so called ‘doxa’, that is, the second part of his
poem (DK 28 B 8,50 - 19). | also take into account some doxographic fragments (DK 29 A 37;
46; 46a; 46b; 52; 53; 54), used critically, in an attempt to re-construct the general lines of the
parmenidian view of man and of the cosmos, both thought as mixture
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GORGIAS: 0 SER E A LINGUAGEM
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Resumo: Aborda-se a questdo do estatuto ontoldgico do discurso no pensamento de Parmémides, Melisso,
Platdo, Aristdteles e Gdrgias. Sdo consideradas as modulacdes respectivas, em torno das nogGes-chave de
noein, didnoia, autd, ti, idéa, eidos,, alétheia, einai, mé einai, para ressaltar a radicalidade dos interditos ontold-
gicos emergentes no Tratado do Néo Ser do sofista Gérgias. Discute-se a lingua do Tratado, para ciari-
ficar sua impostacéo estrategicamente ontol6gica, e para chamar atengdo sobre seu tom de parddia. Ressalta-se
ainda a atualidade da questdo., face 4 comunicagdo de massa, ao marketing e & propaganda.

Palavras-chave: ontologia—linguagem—parddia.

1. Uma “Guerra” Indecidida

Sempre se falou, e muito, de uma “guerra”, perdida que fora pelos sofistas para Platao;
de uma derrota sacramentada por Aristéieles, principalmente. No jogo de cena dessa ence-
nacéao historiogréfica, coube ao sofista o papel de vildo. Um papel exigido pelas necessidades
draméticas dos didlogos platénicos, é bom que se diga.

Nem sempre, contudo, “sofista” significou vildo, A histéria deste trénsito & a histéria de
uma evolugdo semantica, a do préprio termo “sophistés”, e reflete, naturalmente, as vicissitu-
des dos sophistai. Ser sofista era ser capaz de a¢des de grande habilidade, de maestria em al-
guma coisa: sophizesthai. Este verbo, fonte lexicogénica da palavra sophistés, comportava
também o sentido de “comunicagdo de uma sabedoria”, que permaneceu secundério até de-
terminada época. Logo se vé a indistingdo entre sophds e sophistés: ambas as palavras apon-
tavam para a exceléncia técnica ou intelectiva, sob a forma de uma saber excepcional,

Quando Diégenes de Apoldnia, contemporaneo de Gérgias (e um dos chamados “ffsi-
cos”), denominou, pela primeira vez, os jonios de sorhistai, sem nenhuma intengao pejorativa,
decerto, fez um uso especffico e novo da palavra, HerAclito de Efeso j4 havia utilizado também
pela primeira vez, ac que parece, a palavra philosophof para designar os “amantes da sabedo-
ria”, Eis al: um uso novo e uma palavra nova, cuja relagéo prometia fazer furor, na Grécia Anti-
ga, em determinada época.

Em uso corrente, o termo soptistés j& vinha tendo seu emprego restringido por forga de
perdas semanticas, preenchidas pela incorporacdo de tragos “esquecidos” daquele verbo pri-
mitivo, sophizesthai. Eram 0s aspectos de “intengdo” que a idéia de “comunicagdo de um sa-
ber” comportava. Aquela habilidade, aquela maestria, dos agora restritivamente denominados
“sofistas”, pasava a ser entendida como “artificialidade”, “engenho™ “asticia”. Contrastava
com a idéia de bom-senso natural que caracterizava a atitude do grego comum, ante a realida-
de das coisas. Esta intencdo seria j4, entdo, a de forgar a atividade do esplrito, como forma de
violéncia. Al morava o perigo porque nenhuma questao, séria que fosse, estaria a salvo de sua
“sanha”,

Por muitos foram vistos, até mesmo em nossa época, com tendo um “pé na Retérica e
outro, na Filosofia”, e, até, como os “jornalistas” de sua época, divulgadores e vulgarizadores
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do saber. Cercados de desconfianca, profissionalizariam qualquer um mediante pecUnia.

N&o se pode deixar de notar, a esta altura, o contraste que fariam com a figura ascética
de um Sdcrates que ouvia seu daimon interior, para escolher disclpulos. Eram esses, tempos
de crise, sem duvida. Principalmente de uma crise da linguagem.

Mas, afinal, por que trazer para aqui questiinculas como estas, ditas e reditas por qual-
quer manual de filosofia antiga? E por ser muito instigante observar que, bem recentemente, em
termos histéricos, um desses “novos fildsofos” franceses, exatamente esses que andaram
ocupando os meios de comunicagdo, mais precisamente, Jean-Marie Benoist (Benoist, 1975,
p.9-20), aponta para uma “atualidade de Platao”. Isto porque, também hoje, viverfamos tempos
de crise. Evoca Husserl que, h4d muito mais de setenta anos, chamara j& nossa aten¢éo para a
crise do saber; e, Nietzsche, muito antes dele. Estarlamos retardados ante esses fatos, discur-
sos e ideologias. Por isso, mais do que nunca urge “refazer a filosofia, em um mundo esgotado
que comeca a girar em torno de si proprio, sem que o saiba, rumo ao ponto de origem de uma
aurora pré-socratica”. O perigo a rondar esta circunstancia seria o de que esta aurora assu-
misse “as tonalidades fatigadas de um creplsculo”, Mas, se quisermos evitar a “ameaca de
aniquilamento de uma histéria, de um universo exangue de tanto saber”, é preciso retornar a
Platao, como um possfvel “decifrador de nossa época”. Sob esse prisma, os legisladores e es-
pecialistas tecnocratas “sé posslveis nos jardins suspeitos da tirania”, decretariam, como ou-
trora, a morte da filosofia, Tal tirania assumiria nova forma, na era da tecnocracia: os meios de
comunicacao de massa. Haveria uma convergéncia profunda “entre a retérica denunciada por
Sécrates e a midia atual”. Sob este enfoque, Platdo, no Gdrgias, revelar-se-ia um pensador da
comunicagio de massa de muito maior profundidade, até, que os pretensos profetas da midia.
Estes seriam os “novos sofistas”, pode-se concluir, pelo "uso falsificado da palavra, uso con-
trério ao I6gos”. Os sofistas seriam 0s antepassados destes que nos querem fazer crer gue a
nossa & a era elétrica, que mudamos de galdxia, que “os meios sdo as mensagens”, “Novo
6pio do povo”. A substituicdo de uma “linguagem da ordem” por uma “linguagem do prazer”, A
seu tempo, Platdo teria visto isto.

E o caso de se perguntar: Platio teria, entdo, ao fim de tudo, perdido a “guerra”?

E evidente o tom condenatério do “novo filésofo”, mas também & verdade que teve o cui-
dado de pensar o objeto de sua condenagéo como resultante de uma vertente da soffstica, E
como se ele quisesse ter dito 0 que creio que Platdo quis dizer, na estrutura subterranea de
seu dizer: ha sofistas e “sofistas”.

Entdo, convenha-se que, se & preciso volver a Platdo, com tantos ou mais motivos é
conveniente retornar aos sofistas, sem aspas.

2. Ver, Saber, Dizer

Que um desses sofistas, sem aspas, seja Gérgias de Leontino. Mais que nenhum outro,
soube surpreender, no cerne da linguagem, o né dessa crise; 0s impasses da permuta de uma
forma de compreenséo do mundo por outra, Esta & uma histéria que bem poderia ter sido defla-
grada pela deusa do Peri Physeos, de Parménides de Eléia (DIELS, 1954, v.1, p. 277-246). E
preciso reconta-la, de certa forma.

Imaginemos uma “trai¢30™ aos mandamentos da deusa: admitir que o saber do eidéta
phéta, do “homem que sabe” (“v&”), ndo era imune A hybris de acreditar ser impossivel & fin-
guagem dizer 0 ser. Se sua Inegabilidade se alimenta da impositividade do real, que “entra pe-
los othos e sai pela boca”, o saber s6 pode ter uma voz: a que diz “hos ésti”, “que &". A partir
de ent#o, noein, “pensar”, s6 pode ressoar em nossos ouvidos como “surpreender diretamente
pelo olhar a existéncia de tudo o que se oferece ao olhar”, se me for permitida a perffrase. Tudo
0 que se oferece ao olhar, neste sentido: alétheia: 6n-alethés: unidade indissollvel. Verdadeiro
é aquilo que é&. Tudo o que se da é&: “saber” & “ver”, & acolher as coisas reunidas, na forga de
sua prépria emergéncia: noein. Hermégenes, personagem do Crétilo (408 c), & incapaz de hy-
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bris, neste caso. Aristételes (Metaflsica, Theta 10,1051b) nao deixa de ser reverente, até certo
ponto.

A linguagem, até esta altura, ndo & um problema, em si mesma. Quando, porém, a enf4ti-
ca afirmativa “hos ésti” comega a ser enfraquecida pela pergunta por um #, inicia-se a perda de
seu vigor ontolégico e de seu mistério. Em consequéncia, a linguagem envereda pelas sendas
transgressoras de uma busca de substrato e compromete-se com sua enunciagdo. Ja ndo se é
parmenldico, admita-se. Ndo se dispensa mais organizar a dicgdo em torno do expressar-se um
autd, matizado pelas cores semantizadas de identidade: 0 mesmo, despojado j& de sua tonali-
dade noética originaria. O “homem que sabe”, ente em meio a entes, “lugar” de doagéo do que
se d4, convive com os contrérios, as diferengas, sem o sentimento da contradi¢c&o: os contré-
rios ndo sao contraditérios. Se a linguagem nao era problema, a verdade, muito menos.

A sabedoria da voz eaufvoca da deusa, que seu ouvinte sabia escutar porque era sabio,
vai cedendo, pouco a pouco, lugar a um saber que é saber solucionar um problema: o da ver-
dade e da falsidade. Isto tudo ja freglienta o chao da linguagem, posto que o erro, o falso, rei-
vindica também, nesta disputa, seu direito a ser. O Estrangeiro de Eléia, por exemplo, ja nao
é tdo “reverente” com o “Pai Parménides” (Sofista, 241d). Se h& um ser inegavel (0 ser exis-
tencial do predicado), hd também um ser negével (0 ser qualitativo da cépula) (ibid., 260, 261a).
Rompe-se espago para uma “ldgica” da contrariedade dos contrérios. E esta irreveréncia,
Aristételes confirma. Submeter a linguagem a um principio dianoético, em substituicdo a um
princfpio noético, € posicionar a linguagem entre o0 pensamento e as coisas. E postular que as
proposi¢cBes sdo verdadeiras, ndo enquanto se conformam as coisas, mas enguanto se amol-
dam &s necessidades internas do pensar (Aristdteles, Met, E4, 1027b). O dmbito de decisdo da
validade de juntar um termo a outro, para que o dizer seja verdadeiro, € decidido no espaco da
copula. Verdadeiro & o que é possivel de ser unido pelo pensamento (e pela linguagern), sem
violagdo de suas “leis” internas. O noein se transmuta em algo voltado & apreensdo de um inte-
ligfvel. Dizer “&” ou “ndo &” torna-se tarefa da didnoia, enquanto operagéo do pensamento dis-
cursivo, intengao de sentido. E sanear a equivocidade da palavra “ser”, sempre em busca de
conquistar o sentido do ser,

3. Um Sofista a Espreita

Como percorreria um sofista, se ele fosse Gérgias, esses campos minados da ontolo-
gia? De maneira, mais que soffstica, sofisticada. “Travestido” de ontblogo, seus atos de lingua-
gem surpreendem por uma instigante quebra de nossa expectativa filoséfica de ouvir, no con-
texto da problematizacao da linguagem. A seu modo, ele & uma encruzilhada. Nela se cruzam
Parménides, todos os que perderam a “inocéncia”, por forca de seu Poema, e quem mais 0
sucedesse. As “minas” sdo as aporias semeadas pelos discursos do eleatismo, no préprio teor
do dizer da deusa, e que “maculam” a experiéncia originaria que af se “diz". Basta recordar a
atitude melissiana: a correcdo do “ver” e do “ouvir”, sujeita & consideragao de um #i (DIELS,
Op. cit. p. 268-276), impedimento de falar 4 revelia de um Hén. As coisas que sdo séo: atribuir-
Ihes qualidades & nunca esquecer que sdo como sd0, como nos aparecem pela primeira vez,
que nunca mudam, Nisto cabe bem o esquema ti td nén; To auté é algo, como fonte de regras,
de alguma forma, para uma predicago, fundamento de uma identidade que iria triunfar, poste-
riormente.

Enfim, Gérgias. Ocupa-se também de “ver”, “ouvir”, “dizer”, As coisas mesmas “ei dé
kal gnostd, pds &n tis delbseien alld; hé gar eide, pds an tis, tolito elpoi I6go,” (PseudoAristéte-
les, apud Barbara Cassin, 1980, p. 642-43: “mesmo que fosse cognosciveis, como alguém po-
deria torn4-las manifestas a um outro? Com efeito, 0 que alguém viu, como o enunciaria em um
dizer?™M

Logo de inlcio, é de notar que o texto nos leva a considerar uma certa relagéo de equi-

1 Mantive a traduglo e grifel.
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valéncia entre os fermos “gnésko” e “idein”. Nao distinglie, na indistingdo que promove, as
duas posi¢des anteriormente comentadas, na relacdo ver-saber. Ficam al intencionalmente
equiparadas, seja a atitude originaria (noein), seja a posigao posterior (dianoein). Implfcitas, as
multissignificagdes dos termos que convocam nosso interesse. Em torno de efdo, os cognatos
idéa e eidos: eide, “viu", poderia ser “ter visto 0 mentalmente visfvel” ou “ter visto 0 aspecto
visual tfpico de algo”; “eide” poderia, também, simplesmente ser “viu por estar entre as coisas,
fazer parte delas, estar colado a elas”, se me forem pemmitidos tais jogos semanticos.

O que importa, no entanto, & que a lingua comega a ser posta em xeque, enquanto con-
duto de pensamento-conhecimento-visdo de um individuo a outro. Vale dizer, em sua funcéo de
“vestir” o pensamento com palavras, A intengéo & ir construindo, exaustivamente, interditos on-
tolégicos & comunicagao, o que passa por independentizar, por estratégia, a atividade mental,
da verbal. Insinua-se a possibilidade de um pensamento pré-lingifstico, um sentido prévio, su-
postamente origindrio, e articula-se a impossibilidade de unir idéias e palavras. E impraticavel
trazer & presenga de quem ouve 0 que, por ventura, se soube porque se viu, 0 que quer que
“viu” queira dizer, por hipiese.

Eo que se ratifica:

E pbs 4n ekeino délon akodsanti gfgnoito mé iddnti; hdsper gar oudé dpsis tous ph-
théngous, gigndskei, hodtos oudé he akoé ta chromata akolei, alld phthdngous, kai légei
ho légon, all'ou chréma audé prédgma (ld. ibid., p. 641-43).

Ou ainda, como isso justamente se tornaria manifesto a guem ouve sem ver? Do mesmo
modo, com efeito, que a vista ndo vem a conhecer 0s sons da voz, igualmente o ouvido
n30 ouve as cores, mas sons, € aquele que diz, diz, mas ndo uma cor nem uma coisa, 2

Goérgias radicaliza: akodo, “ouvir”, resolve-se unicamente na esfera fnica ou acustica;
“ouvir” ndo significa “compreender” 0 que se ouve; ndo se trata de atribuir ao signo um signifi-
cado, seja physei, seja thései. Nao quer dizer, também, “recolher” com os ouvidos, em uma
espécie de simbiose com /légein, em seu sentido mais originario. O ouvido ndo é “pensante”,
ndo conhece, ndo “ouve” 0 que sé & visfvel, assim como a vista nao “pensa”, ndo “vé&” o que
sé & audfvel. A enunciagao, como ato lingifstico, & também sem fundamento: o enunciado nio
garante a transmissdo do visto ou do ouvido. A desconstrugdo do “ver”, como ato “ontolégico”,
implica, igualmente, a desconstrugdo do “ouvir”, como tal. Por isso, dizer é sé dizer, sem um ti
a dizer. Até por que:

H6 oln tis me ennoel, pbs aitei par'allou I6goi é semefoi tini hetérou tod prdgmatos
ennoésein, all'é edn mén chréma, idén, ean dé psdphos,akousas; (ibid.).

Entdo, 0 que alguém ndo tem na mente, como 0 demandaria a outro com palavras, ou

como teria na mente, por meio de um signo, a coisa que é outra (que n3o o signo), como
poderia sendo vé-la, quando & uma cor, e ouvi-la, quando é um rufdo? 3

A substituigdo de “phthéngos” (da citacdo anterior) por “pséphos”, aqui, tem certamente
uma intecdo. A ouvidos descuidados, soar4d qual mero recurso estillstico de eufonia, talvez
{ndo fosse Gérgias um sofista...). A ouvidos mais previdentes, quem sabe, ressoara qual sé-
bria reitera¢ao dos interditos ontolégicos acionados. Phthéngos, 0 som da voz, n&o & identifica-
do com a coisa, em uma situagdo de fala; menos que sons, sdo rufldos que se ddo: a comuni-
cagdo se frustra.

O auge do impedimento.

2 Mantive a tradughio e grifel.
3 Adaptet a tradugso e grifel.
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Ei dé endéchetai, gignoskei te dai anagigndskei légon, alla pés ho akoun to
auto; Ou gar oibn te tautd hdma én plefosi dai choris odsin einai, dyo gar &n
eie to hén. Ei dé dai eie, en pleiosi kai tautdn, oudén koldei mé hdmoion phainesthaj au-
tois, mé paute homolosis ekeinois ousi, kai en t6i autd, ei ti hén toiodton, heis dn allou
dyo efen. Phainetai dé oud'autds autoi hérmia aisthanémenos en 16i autoi chronoi, all'hé-
tera téi hdpsei, kai nyn te kai pdlai diaphdros. (ibid.).

Admitamos ser possivel: 0 que fala conhece e reconhece (algo), porém, como o que ou-
ve terd a mesma coisa na mente? A mesma coisa ndo pode estar, ao mesmo tempo, em
muitos, que sdo separados, pois 0 um seria dois. Por outro lado, mesmo que exatamente
a mesma coisa estivesse em muitos, nada impede que nao lhes aparega semelhante, a
eles que ndo sao inteiramente semelhantes; mesmo em uma situagao de identidade, su-
posto que exista uma unidade dessa espécie, eles seriam um e néo dois. Por outro lado,
as coisas que uma mesma pessoa percebe, no mesmo momento, ndo séo similares,
mas percebe sensagdes distintas para o ouvido e para a vista, e diferentemente agora e
outrora®.

Como se vé, ndo vinga qualquer “mesmidade” que permita um apelo a 0 autd, como for-
¢a capaz de conferir A coisa uma unidade consigo mesma; ha uma recusa a qualquer auté
kat'autd que, por ventura, se insinue na “discussao” de que Gérgias supostamente, participe.
O que faz & recuperar, para seu jogo com a linguagem, a ambiglidade do uso origindrio de 0
autd, o do Frag. 3 do Peri Physeos, de Parménides. Af, noein e einai nao sio 0 mesmo, mas se
entrepertencem em suas diferencas, por forga da dindmica de 0 autd, como impulso de reunifi-
cac&o. Isto contrastivamente com o uso de 10 autd que se ia fazendo classico: o da coincidéncia
que alimenta o pensamento predicativo, até as raias da contradicdo: noein como pensar-
conhecer néo vinga, aqui, com Gérgias, para 0 pensamento qualitativo, porque “Pofa dé talethé,
4delon” (Ibid. p. 641): “De que modo (s&o) as coisas (que sio) (isto), realmente ndo se mos-
tra”.5

Entéo, saber, pensar, dizer: uma inexequibilidade, por falta do que conhecer e por falta de
quem conheca.

No entanto, ha discursos. Se dizer é sé dizer, por que dizer, se néo for para dizer alguma
coisa? Como se dé o discurso?

A resposta de Goérgias: “(...) ei d& todto, ouch ho 16gos tol ektds parastatikés estin, alla
td ektds tol menitikén gfnetai” (DIELS, 1954, v. 2, p. 282): “se assim &, nao é o discurso que
exprime o (que ihe &) exterior, mas, sim, o (que Ihe &) exterior faz nascer o discurso que se
mostra”,

Preferi traduzir “menitik6n” por “que se mostra”, ao invés de “que se revela”, como ja foi
feito (Cf, Barbara Cassin, 1986, p. 18). Evito extrapolacdes para a méntica, por entender que
“destoam” do contexto irbnico, parddia que &, do texto de Gérgias.®

O discurso “aparece”, entdo, como qualquer coisa que aparece: uma coisa entre as coi-
sas, em sua radical diferenga, no movimento de seu perfazer-se. O ekids, o exterior, neste ca-
so, seria tudo 0 que circunda aquele que diz e que o provoca a que diga tudo o que diz. Se
o ektds “provoca” o aparecimento do discurso, no o faz na condigdo de arché, enquanto este
termo nos leve a crer na insisténcia de um qualquer substrato. Ndo é levado em conta um
princlpio interno constitutivo de uma coisa, enquanto ela mesma. Algo que “comece” e “co-

4 Adaptet a tradug8o.
5 Adaptel a tradugio.

6 A autora traduz em Sur Mell. Xén. et Gorg. (1980) por *que se revela” e faz a extrapolaglo, com ressalvas.
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mande” sua emergéncia, segundo um pensamento metaffsico das causas: no saber-dizer, por
exemplo, qualquer premissa de que dependa para realizar-se como discurso. Sob este aspec-
to, & impossivel dizer, se isto significar que o discurso se apodera, pela enuncia¢do, de uma
unidade das coisas, reflexo de uma unidade do mundo, passfvel de descrigao. E impraticgvel
“dizer”, se tal soar & maneira de “intecdo de ver algo unitario, 0 permanente na mudanca”, co-
mo ato judicativo, enfim. Se assim &, o discurso ndo é expressivo, significativo, explicativo,

Além do mais, a impermanéncia invocada implica a fugacidade do ektds, a par da efeme-
ridade da prdpria instdncia da enunciag@o. Ligliida-se a pretensao de individuar aquele que diz
como um ser gue pensa acerca de algo e o diz, com pretensio de verdade ou risco de falsida-
de.

O Iégos &, portanto, dnarchos, anérquico; se um “comando” aceita, é aquele que lhe
impde o kairds, enquanto instante irrealizado, na realizagdo de tudo o que se realiza (Carmen L.
M. Paes, 1989, p. 48-55). Isto permite, ainda, discutir a proposta corrente de compreenséo da
soffstica, pelo menos no que toca a Gérgias, a partir da oposicdo némos-physis. Nao cabe,
aqui, a discussao de “naturalidade” ou “convecionalidade” da linguagem. O dizer é physei, por
ser individuacao do radicaimente diferente, no conjunto das diferencas que constituem isto, que
chamamos de “realidade”.

Por conseguinte, “ei mén oln oudén, tds apodeixeis l&gein h&panta” (Barbara Cassin,
1980, p. 641): “se, pois, nada &, os argumentos dizem tudo (sem excluséo de nada)”.

Se assim for, ndo cumpre falar-se de “verdade” e “falsidade”. Tudo o que é dito tem o
“fundamento” de ter sido dito, isto &, ndo tem fundamento, se “nada é”. "Oudén” é o residuo
linglfstico que resta, apds depurado o jargao ontoldgico, na maquinagdo de uma “ontologia as
avessas”. “Oudén”, palavra oca, sem referente. O que sobra: s6 palavras, com o poder de sua
liberdade de tudo poder dizer,

4. Em conclusédo

Primeiramente, & preciso dizer que o “tom” desta exposic¢ao foi ditado, como néo poderia
deixar de ser, pelas exigéncias metodolégicas de preservacao de seu fio condutor. Esconde,
de certa forma, o “tom” de Gérgias, 0 sabor de seu texto, por for¢ca de ser parddico, e que é te-
cido com o tecido dos discursos ontolégicos vigentes em seu tempo. O Peri tod mé Ontos &
Peri Physeos (como queria Sexto Empfrico) s6 & perfeitamente apreensivel na inteireza de seu
teor, A secura da desconstrugdo sintdtica e semantica que promove nao deixa dividas. A “on-
tologia as avessas” ndo h& que ser entendida como “ceticismo”, “nilismo”, ou o que mais se
quis (a0 modo dos manuais), o que, afinal, seria ainda ontologia. Gérgias, a rigor, nada diz, tex-
tualmente de seu, no sentido de que se possa atribuir-lhe qualquer doutrina, Nao nos iludamos:
seu texto ndo tem “contetdos”, s6 “forma”, se aceitarmos violar “leis” vigentes da ciéncia
linglfstica, hoje. Seus “contelidos” sdo a “forma” e 0s “contelidos” dos discursos que des-
constréi. Quer “destruir™ a ontologia? Ndo, O que faz € uma “mostracdo” da for¢a da lingua-
gem, em sua materialidade, por meio de uma estruturacéo sintatica s6 de significantes, posto
que nada diz, por sé dizer, “nada &”.

Se ndo quer destruir a ontologia, bem podemos desconfiar que nfo participa daguela
“guerra” & que se referiu Benoist. Platdo, mesmo, d4 o nome de “Gérgias” a uma personagem
do Gdrgias, em que pde “Sécrates” em “guerra” contra alguns sofistas com aspas. Esta per-
sonagem é praticamente espectadora da disputa, do espetaculo da exposicdo dos vicios da
retérica. Fala-se até de um certo respeito de Platdo...

Enfim, h4 a hipdtese de ser necessario retornar a uma ontologia “esquecida”, para a con-
tinuidade de uma guerra “adormecida”. Uma guerra ao “novo 6pio do povo”, ao marketing e 4
comunicacdo de massa. Seria necessério aos intérpretes dessa luta, sem divida, verificar o
que haveria de “soflstico” a combater e de soffstico a compreender, No discurso poiftico, na
propaganda, em todos 0s sentidos, a for¢a do kairds haveria de ser aquilatada pelas diferengas
entre “oportunidade” e “oportunismo”. Toda uma retérica da imagem, neste particular, haveria
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de ser cuidadosamente avaliada: que ficasse claro até que ponto a seducéo soffstica do texto
(no amplo sentido da semiologia) prescindiria de “contelidos” platénicos, por hipétese.

E, no auge dessa refrega, se procurdssemos Gérgias, quem sabe o encontrarfamos com
seu manto plrpura, de novo espectador, mansamente & espreita do instante oportuno em que
coubesse um novo Peri tod mé Ontos & Peri Physeos.

ABSTRACT:

The article is about the ontological question of the speech acoording to the thought of
Parmenides, Melisso, Plato, Aristotle and Gorgias. It is given special attention to possible
meanings of the key-words noein, didnoia, autd, ti, idéa, eldos, alétheia, einai, mé einai, to bring
up the fundament of the ontological interdict that emerges from the Treatise on Not-Being, of the
sophist Gorgias. It talks about the original language of the Treatise to make clear the non-onto-
logical aspects of its diction, and also to call attention for the resounding parody. It is emphasi-
zed the actuality of this questioning, facing masscommunication, marketing and propaganda.
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¢ ORFISMO EN EL PRIMER ARISTOTELES?

MAF_n'A LUISA FEMENIAS
Universidade de Buenos Aires

Resumo: O presente trabalho tem por objetivo mostrar que nos primeiros didlogos de Aristdteles, especialmente

no Eudemo, é possivel distingtir uma forte infiuéneia 6rfica. Mas isso ndo significa que o orfismo de Arisrételes
deriva diretamente de Fédon de Platdo. Pelo contrdrio, consideramos que deriva de um contexto cultural diverso

€ mais esparso, como procuramos mostrar.

Palavras-chave: Filosofia Grega, Orfismo, Aristdteles.

En Vida de Dién, Plutarco (Plutarco, 1918, 967.3) relata que, a espaldas de Platén, algu-
nos miembros de la Academia, entre ellos Espeusipo y sus companeros, colaboraron con Didn
de Siracusa, por entonces académico, en la preparacién de una invasién para liberar Sicilia del
tirano Dionisio, el jdven (Plutarco, 1918, Cap. VI). Si bien los académicos intentaron disuadirlo,
finalmente Di6n logrd contratar mercenarios, segtin Plutarco, asistido por el polftico-filésofo Eu-
demo de Chipre. Es a este Eudemo que Aristételes dedica el Sobre el Alma, hoy perdido, poco
después de que, aproximadamente en el 353/2 a.c., muriera en la batalla de Siracusa! i.

De este didlogo, Eudemo o Sobre el Alma, sélo han quedado unos pocos pasajes, no to-
dos ellos de igual grado de confiabilidad, citados en su mayor parte por autores tardios 2, De
todos modos, la importancia de estos fragmentos resulta inestimable, pues son nuestra Unica
fuente para abordar el Aristételes no sistemético o dialdgico. Por lo que respeta al Eudemo inte-
resa, al menos, saber, por un lado acerca de su contenido y objetivo y por otro, de su relacién
con los didlogos platénicos y la obra aristotélica posterior y de los tratados. Sin embargo, dada
la brevedad del espacio de que disponemos, permitasenos posponer estas investigaciones pa-
ra otra oportunidad y concentrarnos tan sélo en unos pocos fragmentos que consideramos de
sumo interés debido - como veremos - a su influencia 6rfica.

En efecto, al menos dos de los fragmentos mas importantes del Eudemo permiten inferir
incidencia 6rfica o de doctrinas afines 3 razén por la cual los examinaremos con especial cui-
dado.

Conviene, para alcanzar nuestro objetivo, retener, entre otras, al menos dos ensefianzas
consideradas 6rficas: (1) la relacién entre séma (cuerpo) y séma (tumba, sepultura/signo,

t. Hay controversia sobre la fecha exacta de los acontecimientos y sobre la muerte de Eudemo on especial, Para mayores refe-
rencias sobre la cuestién conviene consultar Chrosut, 1973, pags. 44-45; Gigon, 1960, p. 22, este estudioso es cauto res-
pecto de la informaci6n transcripta por Plutarco, Por su parte, Meautis (1955, p. 93) fecha al Eudemo aproximadamente en el
350 a.c. En términos generales se ha adoptado el 352 a.c,

2, Cri. Rose, 1885 y reediciones; Giannantoni, 1983, pp. 91-117.

3. Esto quiza resulte sumamente chocante a los lectores de las obras sistem4ticas de Aristételes. Ya en la antiglledad, basados
en la clasificacién entre obras exotéricas y esotéricas, muchos autores llegaron a considerar que las primeras contenfan opk
niones de otros o, incluso, faisas. Giannantoni, 1983, p, 91,
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sendl) y (2) la nocidn de ndstos (regresso, retorno a la patria). Motivos ambos que, por lo
demds, se encuentran en las obras de los trdgicos en general y en diversos didlogos platonicos
(Meautis, 1955, p. 83) que cabe suponer, influyeron directamente sobre el j6ven Aristételes.

(1) Respecto de la relacién cuerpo-tumba, el Cratilo (400 b-c) * de Platén ofrece un claro
ejemplo. En efecto, en el largo pasaje de las etimologfas, en un intento por descubrir si el nom-
bre (6noma) revela la naturaleza de aquello gue nombra, Sécrates y Hermdgenes se pregun-
tam:
¢ Y lo que sigue a ésto? ; Cémo diremos que es?
¢, Te refieres al cuerpo (séma)?

Sl

Este / se refiere al nombre /, desde luego me parece complicado aunque varfe po-
co. En efecto, hay quienes dicen que es la tumba (séma) del alma, como si ésta
estuviera enterrada en la actualidad. Y dado que, a su vez, el alma manifiesta lo
que manifiesta a través de éste / cuerpo /, también se lo llama justamente “signo”
(séma).

Nétese que se trata de cambiar una Gnica letra, la “o0” por la “e” para hacer el juego de
significados. Sécrates atribuye poco méas abajo a “Orfeo y los suyos” esta doctrina, en espe-
cial, la creencia de que el alma purifica 0 expla sus culpas en un cuerpo que hace las veces de
prisién (Meautis, 1955, p. 84-85).

Resonancias de esta relacién séma-séma estén presentes en el pasaje del Eudemo pre-
servado en la Consolatio ad Appollonium (fr. Rose, 44; Walzer, 6). Alll afirma Plutarco que mu-
chos hombres sabios - como dice Crantor - no sélo contempordneos suyos sino incluso anti-
guos, han deplorado la suerte de los hombres, considerando la vida como castigo y que el na-
cimiento es para los seres humanos el comienzo de la m&s grande de las desventuras. Esto
mismo - continua Plutarco - comunica Sileno, segln Aristételes al Rey Midas ® cuando lo cap-
turd. Pero en vez de parafrasear el relato del encuentro, Plutarco prefiere citar en sus propias
palabras al Eudemo legandonos un valioso fragmento. Segln Aristdteles, entonces, los hom-
bres mejores y més bienaventurados creen que los muertos son felices mientras que los vivos
somos impuros y hablamos con falsedad. Esta creencia - continua Aristételes - es tan antigua
que se la conoce desde tiempo inmemorial y se remonta cuanto menos, al tiempo del Rey Mi-
das. En efecto, estando Midas de cacerfa atrapa al Sileno. Sileno, en principio, se mantiene en
silencio pero, urgido por el Rey, finalmente se ve obligado a decir aquello que es mejor que los
hombres no sepan: es preferible no haber nacido, pero habiendo nacido, lo mejor es morir pron-
to. Es decir, estar muerto es - segin Sileno - preferible a estar vivo, Este mito, se ve con clari-
dad, recoge una nocién 6rfica que ya se encuentra en Herddoto (VIIl. 138) y Teognis (424 ss.)
io que remite a un sustrato mas antiguo y extendido que los didlogos de Platén. En sintesis: la
muerte es superior a la vida,

Vayamos, pues, al segundo de los rasgos érficos mencionados.

wInI
o

(2) El otro, tema 6rfico, el ndstos o regreso a la patria, puede rastrearse también en
Platén, a modo de antecedente. Tomemos, por exemplo, Critdn (44 a-b),

Entra presuroso Critdn a la celda de S6écrates para avisarle que el barco que regresa de
Delos ya ha sido visto en el cabo de Sunio pero, como lo encuentra dormido, espera a que
despierte. Al hacerlo, S6crates le relata un suefio que ha tenido:

S. - Me ha parecido que una mujer bella, de buen aspecto, que llevaba blancos vesti-

4. Para las citas en casteliano he utilizado Jas traducciones de editorlal Gredos, 1983. Cratilo, Introducci6n y n, 60 pag. 394,
En un sentido similar, cfr. Gorgias 493 a, donde se lee "y que quiz4, en realidad estemos muertos. En efecto, he ofdo decir a
un sablo que nosotros a hora estamos muertos y que nuestro cuerpo es un sepulcro” “Véase nuevamente el juego séma-séma.
Ver tamblén n. 70 y 71, pég. 94.

5. El mito incluye el encuentro del Rey Midas con Sileno aunque Aristételes parece haber adecuado el mito a sus propésitos.
HerBdoto regoge varias versiones, Herédoto, Vill. 138. 2; VIl 26 y I. 14, Resulta ilustrativo al respecto ol libro de Guthrie,
1955, p. 224. Como es sabldo Nietszche lo retoma en E/ Origen de la Tragedia, p. 52.
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dos se acerc a mf, me llamé y me dijo: ‘Sécrates, al tercer dfa llegaras a la tierra
fértil de Ptfa’ ' &

Socrétes interpreta el suefio como que en tres dfas morir4. Es decir, que en tres dfas es-
tar& en su patria como Aquiles en la suya. Pero, ¢ cudl es la pdtria del fil6sofo? No, por cierto, la
del cuerpo sino, mas bien, la del alma.

Un fragmento del Eudemo ejemplifica esto con claridad en una cita conservada por Ci-
cerén en De Divinatione (Rose, 37; Walser, 1), Efectivamente, allf, Cicerén relata - siguiendo a
Aristételes - un suefio premonitorio que habrla tenido Eudemo. Seglin este suefo (a) se recu-
peraria de una enfermedad que padecfa por entonces, (b) el tirano Alejandro morirfa y (c) en
cinco anos él mismo regresarfa a la patria (domun revertisse videatur). Cumplidas las dos pri-
meras predicciones del suefio, Eudemo creyé que pronto regresarfa a Chipre pero murié en la
batalla de Siracusa. De esto, Aristételes concluye que Eudemo regresé a su “verdadera pa-
tria”. Queda, pues, claro que Eudemo interpretd “patria™ como “Chipre” su lugar de nacimiento
mientras que Aristételes, como Sécrates, fiel a la nocidn brfica de muerte como “retorno a la
patria” interpretd la muerte del amigo como la liberacién de su alma de! exilio en el cuerpo y,
traz la muerte, el regreso a la verdadera patria celeste. Es claro también que por alma se en-
tiende el “alma individual” (psyché) de Sécrates o de Eudemo.

Lo que acabamos de decir parece corroborarse en el fragmento (Giannantoni, 11) toma-
do de Al-kindi que tiene una estructura paralela, a pesar de sus diferencias. En efecto, Aristéte-
les — seglin Al-kindi — refiere la historia de un Rey Griego que al regresar de un estado de éx-
tasis describe a los que lo rodean lo que vi6 (dngeles, almas y formas) y les predijo, como
prueba de veracidad, algunos acontecimientos (a) cuanto vivirfa cada uno de los presentes, (b)
que se abrirfa un abismo en la tierra de Elis, (¢) que en dos ands habrfa una inundacién, He-
chos que efectivamente se cumplieron, La conclusién a la que arriba el autor del pasaje es que
esto fue posible porque el alma liberada del cuerpo logré contemplar las maravillas del mundo
celeste. Si bien la parte final del relato no guarda paralelismo con el suefio de Eudemo, ambos
enfrentan situaciones de suefo (;fiebre, delirio, éxtasis?) no normales donde — se supone —que
el alma se separa del cuerpo, lo que le permite “ver” o “contemplar cosas maravithosas” e inclu-
so redecir algunos acontecimientos futuros. No habla el relato de Al-kindi sobre qué pasé con el
alma del Rey después de su muerte, pero la exclamacién de qué maravillas no habré visto al
abandonar por completo el cuerpo, permite inferir que el mundo celeste del que habla es el ver-
dadero lugar de permanencia del alma. Al igual que en el ejemplo anterior, este fragmento tam-
bién se refiere a un alma individual o psyché.

Algo més curioso (aunque sblo relativamente) es el pasaje preservado por Serverino
(Giannantoni, 12) en el que menciona a un tal Ceneo, ahora mujer, que obtuvo de Neptuno (en-
tiéndase Poseid6n) la posibilidad de cambiar de sexo. Atribuye, ademas, Serverino a Platén y
Aristételes la doctrina de fa metempsicosis. No extrafa a los conocedores de los fragmentos
pitag6ricos o sobre Empédocles (incluso, el Feddn de Platén) esta doctrina, lo que nos sor-
prende es que se la adjudique a Aristételes. Por lo demé&s, no quedan — que sepamos — més
fragmentos que contengan referencias que puedan considerarse 6rficas. Por supuesto, otras
muchas cuestiones quedan en pie pero dadas las caracterfsticas de este trabajo no entraremos
en ellas,

De lo dicho, parece licito concluir que estos fragmentos que acabamos de revisar, su-
puestamente pertenecientes al Eudemo de Aristételes, sostienen: (1) que existe algin tipo de
“vida" después de la muerte més feliz que la actual; (2) que es el alma individual (psyché) a la
que corresponde tal inmortalidad y que separada del cuerpo “ver4” cosas en cierto sentido “di-
vinas”; y por Ultimo (3) que los suefios tienen algin tipo de poder adivinatorio.

Ahoa bien, estas conclusiones entran en franca colisién con las doctrinas del Aristételes

6, "-AI tercer dfa llegaré a Ptfa” son las palabras de Aquiles en fifada IX. 363. Ptfa, como se sabe, era ja patria de Aqulle§.
Platén ha camblado la primera persona por la segunda. En un sentido similar, Hipias Menor 370 b-c donde se cita el pasaje
completo de la lifada,
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sistemdtico, tal como veremos — brevemente — a continuacién,

Tres ejemplos bastaran para mostrar el contraste al que nos referimos. En primer térmi-
no, respecto de la felicidad en la “otra” vida y la infelicidad en ésta, en Etica Nicomaquea (1115
a 26) leemos:

“Ahora bien, lo mds temible es la muerte: es un término y nada puede ser ni bueno ni ma-
lo para el muerto”.

Si bien Aristételes es sumamente cauto sobre este tema, méxime si se trata de sopesar
las “opiniones de la mayorfa de los hombres”, no parece muy bien dispuesto a aceptar “vida”
mé&s feliz después de la muerte aungue la posibilidad de la felicidad en esta vida sea limitada
(ver, E.N. X.7 in fine, a modo de ejemplo) '

En segundo término, los fragmentos del Eudemo que se han preservado parecen soste-
ner la existencia de un alma (psyché) individual inmortal. Por su parte, Aristételes en De Anima
parece mas cauto al respecto. ;Hay tal cosa como un pensamiento puro? Aristételes suscita
repetidamente la cuestién. El intelecto (16 noein), ;, es una afeccién propia del alma en tanto tal?
Si asf fuera, podrfa existir sin el cuerpo (408 a 8-11) pero, por el contrario, en la mayorfa de los
casos leemos:

”

“... puede observar cémo el alma (psyché) no hace ni padece nada sin el cuerpo...” (408
ab)

“... Mejor serfa, en realidad, no decir que es el alma quien se compadece, aprende 0 dis-
curre sino el hombre en virtud del alma...” (408 b 15-16)

“... El intelecto (nods) por su parte, parece ser -en su origen- una entidad independien-
te...” (408 b 18)

El problema es complejo. Como vemos, Aristdteles no rechaza radicalmente la existencia
separada del intelecto, pero dada la solidariedad del alma con el cuerpo, la supervivencia per-
tenece sélo al intelecto y no al alma individual tal como aparece afirmado en el Eudemo 7,

En tercer término, parece desprenderse del Eudemo el caricter adivinatorio del los
suenos. Como se sabe Aristételes escribi6 en fecha incierta un breve tratado sobre la Adivina-
cién por el Sueno (462 b — 463 b 10) que suele incluirse en Parva Naturalia 8. En &l leemos:

“... el que no se vea ninguna causa razonable seguin la cual ello /la adivinacién/ pudiera
producirse nos hace cierlamente desconfiar, pues, ademds de otras sinrazones es ab-
surdo que la divinidad sea quien los envfe...” (462 b 19 - 21)

Aristételes parece rechazar también, al menos en principio, el poder adivinatorio o pre-
monitorio de los suefos y que ello sea de origen divino,

Como es de suponer, diferencias tan significativas no pasaron desapercebidas. Ya Pro-
clo (fr. Rose, 40; Walter, 4) afirma que Aristételes, a diferencia de Platén, traté el alma desde el
punto de vista “fisico” en De Anima y, en cambio, en los didlogos se ocupd de cuestiones se-
mejantes a las que ocuparon a Platén, es decir “misticas™ el alma en el cuerpo, la vida, el
suefo, el agua del Leteo, etc. La tesis de Proclo es, al parecer, que las divergencias obedecen
a gue las afirmaciones deben considerarse en su justo marco de investigaciones, es decir, que
obedecen a dos puntos de vista metodolbgicos diversos. Elfas sigue a Proclo en esta interpre-
tacion (fr. Rose, 39; Walter, 3).

7. La trifuncionalidad de! alma gue propone Aristételes es una crftica a la triparticién de, por ejemplo, Repdblica 435 a ss. En
un sentido similar, Cfr, De Anima 432 a 19, 430 a 18-23; Metafisica 1070 a 24-27,

8. Esta obra es considerada tardfa por Jaeger (tecer perfodo) lo que es discutido. Para edicién en castellano; Tratados de Histo-
ria Natural, Madrid, Gredos, 1987, conviene ver la introduccién, p4gs. 130-132,
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Més préximo a nosotros, Chroust (Chroust, 1973, p. 48-50), expuso con claridad, al me-
nos una de las contradicciones, la que se refiere a la inmortalidad del alma. A propdsito de ésto
revisa, a grandes lineas, las “soluciones” que los estudiosos modernos han dado a la cuestion.
Van desde Bernays que niega que haya elementos platénicos en el Eudemo pasando por Rose
que considera los fragmentos en cuestién esplreos y Jaeger que se inclina (como el mismo
Chroust) por dar relieve al tema del didlogo, una Consolatio. Una consolatio, en verdad, mal po-
drfa suponer un alma no inmortal. Quiz4, el punto de vista méas original sea el de Nuyens, quien
considera al Eudemo um momento anterior a la elaboracién de la doctrina del nods. En virtude
de ello, el planteamiento mismo de la “contradiccién” no serfa mas que un anacronismo, Pero el
problema sigue en pie. Otra alternativa serfa negar al Eudemo autorfa aristotética, pero dado
que se lo incluye en todos los Catdlogos ° que nos han llegado, pensamos queg resulta aventu-
rado negarle su filiacién aristotélica. Quiz4 la respuesta no esté en una séla de las explicacio-
nes sino en la conjuncién de varios factores. Sea como fuere, es preciso atender, entre otras,
a las siguientes consideraciones:

a) ¢Cuél era el contexto de los pasajes citados?

b) ;Cuél fue el criterio con que se tomaron las “citas”?

¢) ¢Con qué precisién se “cit6”? (recuérdese que algunos fragmentos se distancian mas
de seis siglos del autor)

d) ¢En qué medida el Eudemo sigue al Feddn?

No creemos que con los fragmentos que conservamos sea posible aventurar respuestas
que se refieran “al Eudemo” sino, mas bian, a los pasajes que tenemos del Eudemo. Con estos
Ifmites en mente, es dable afirmar que los pasajes examinados contienen nociones significati-
vas de orfismo. En otras palabras, en los fragmentos que restan del Eudemo, algunos de ellos
contienen un fuerte acento 6rfico, sin que ello nos permita concluir que todo el dillogo responde
al patrén 6rfico, pues ignoramos el contexto en que se encontraban los mitos que hemos exa-
minado. Es sabido, ademas, que Aristételes comenzé siempre sus obras, a modo de pauta me-
todolgica, por relevar la opinién aceptada por la mayorfa y, lejos de desestimarla, la tomé co-
mo punto de partida para sus propias afirmaciones. Prueba de ello es en Etica Nicoma-
quea (1101 a 23-25) el siguiente pasaje, que merece ser citado:

“En cuanto a que la suerte de los descendientes y de todos los amigos no contribuya en
nada a la situacion de los muertos, parece demasiado hostil y contraria a las opiniones
de los hombres”.

Como puede apreciarse, Aristételes no quiere oponerse abiertamente a las creencias po-
lulares acerca de la suerte de los muertos. La lectura, en extenso, del pasaje permite entrever
un intento de tomar distancia respecto de las creencias de los hombres sin descartarias por
completo. En otras palabras, las creencias, en tanto creencias, han de ser aceptadas; otra
cuestién es el valor de verdad de lo que se cree, y no es la ética (o las ciencias practicas) la
que debe ocuparse de develar el problema. En este sentido, parece posible aceptar, en princi-
pio, la posicién de Proclo™®.

De todos modos, es oportuno aceptar, con Jaeger, un perfodo “platonizante” de Aristéte-
les, y ello sin que se pueda precisar el grado de fidelidad con que siguié la doctrina platénica.

9. Los catalogos mas completos que nos han flegado son, como se sabe, el de Dibgenes Laercio en Vidas, V. 22-27; Barnes,
1983, pag. 2386-2388. Alll incluye también el de Vita Menagiana. En ambos figura bajo el tftulo Sobre el alma.

10. El ejemplo mas conocido es el del comienzo de Etica Nicomaquea (1094 b 11 ss,) donde examina las diversas opln?ones acer-
ca de qué es felicidad. Sabemos que Aristételes construyd sus silogismos dialécticos a partir de premisas plausibles confi-
riendo igual grado de veracidad a tas conclusiones, Tépicos 100 a30 b 8.
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De todo lo dicho creemos posible conciuir al menos dos cosas: (a) que un Aristételes j6-
ven, en un didlogo cuyo propdsito es una consolatio mortis, acepta la inmortalidad del alma in-
dividual, su separabilidad del cuerpo y la posibilidad de que - gracias a elio - adquiera conoci-
miento de las cosas maravillosas del “otro” mundo. (b) que Aristételes recurre a viejos temas:
la vida como condena, el mito del Sileno y Midas, la premonicién en los suefos, etc. En este
sentido, es necesario tener en cuenta que no se trata sblo de “temas érficos” (supuestamente
transmitidos por Platén) sino, més bien, de “temas populares” o popularizados gracias a los
poetas trdgicos. Puestas en estos marcos de comprensién, las “contradicciones” parecen
menos asperas. De todos modos, el escaso nimero de fragmentos de que disponemos no
permite, a nuestro juicio, concluir definitivamente. Es de esperar que, finalmente, Gigon (Gigon,
1960, p. 21) publique su anunciada obra con los nuevos fragmentos. Sélo entonces, creemos,
sera posible alguna conclusién de conjunto.

Sabemos que el Eudemo operé como modelo de consolatio durante toda la antigledad.
Fue alabado por su estilo, elegancia y vigor tanto como por su claridad y poder persuasivo®’.
Es factible esperar que haya dejado més huellas que las que se han reconocido hasta ahora,
antes de comenzar su lenta desaparicién cuando Andrénico de Rodas, embuldo de esplritu
esotérico, decidié editar s6lo los tratados desestimando las obras dialégicas'2.

Quiero dejar reconocimiento expreso de las valiosas observaciones que hiciera el Prof, Fran-
cisco J. Olivieri a versiones anteriores de este trabajo y de su constante apoyo a toda investi-
gacién que inicio,

ABSTRACT

This paper intends to show that young Aristotle dialogues — specially the Eudemus - are
strongly under the influence of orphic teachings. This does not means that he received this in-
fluence directly Plato’s Plaedo but from a more basic and unclear background.
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0 QUE ERA PARA SER ENSAIO
SOBRE UMA NOVA LEITURA DA ESSENCIA

MARIA DO CARMO BETTENCOURT DE FARIA
Universidade Federal do Rio de Janeiro

“Nous aimons en effet, qu'on se serve d’un langage familier, sinon les choses ne nous paraissent plus les
mémes; le dépaysement nous les rend moins accessibles et plus etrangéres.”
Aristételes, Met 1, 3, 995a 1

Resumo: Pretendemos no decorrer deste trabalho mostrar que a expresséo - o que era para ser - fraduz melhor
que qualquer outra até aqui proposta, a expressdo grega t0 tf én einai, fartamente empregada por Aristdteles em
suas andlises sobre o Ser. Para isso, examinaremos a traducdo tradicional desta expressdo por esséncia e as cri-
ticas a ela feitas por alguns autores contempordneos. Examinaremos a seguir algumas das alternativas de tra-
dugdo propostas tentando apreender seu sentido, Porffim, mostraremos como pela nova tradug¢do se espelha
com clareza e precisdo o sentido apontado pelos crlticos, substituindo no préprio corpus aristolético o termo
esséncia pela expressdo proposta.

A tradug@o da expressao grega 10 tf én einai - usada fartamente por Aristételes, sobretu-
do em Metafisica Vil, vem a longo tempo constituindo uma pedra no sapato de seus tradutores
e comentadores. Por falta de uma palavra ou locucdo que pudesse traduzir literalmente a ex-
pressdo grega, a tradigdo fixou-se nos termos esséncia e no seu equivalente quididade, mas
tal uso, hoje em dia, é questionado por mais de um autor.

Causa espanto e divida a duplicagdo do verbo ser no imperfeito, e no infinitivo impossi-
vel de traduzir.' Santo Tomas forjou a express&o latina quod quid erat esse mas nédo parece
que o sentido de tal férmula fosse muito claramente inteligivel. O imperfeito, no caso, seria justi-
ficdvel apenas dentro da perspectiva crista do enfe criado que, para ser, teria sido anteriormen-
te concebido pelo intelecto divino.

A quest8o se complica, uma vez que o préprio Arist6teles ndo parece em nenhum mo-
mento interessado em oferecer qualquer explicagdo ou justificativa a respeito (Aubenque, 1977,
p. 460). Tal expressao ndo parece ter sido considerada por ele como termo técnico, cujo senti-
do devesse ser esclarecido, pois no Livro V da Metaffsica, que contém o glossério dos termos
transpostos para o vocabulario filoséfico, ndo ha referéncia a to t én einai.

Gilson, em seu estudo sobre o vocabulario do ser em L'étre et I'essence, (Gilson, 1972)
endossa a tradugdo classica. Ao retomar a histéria do termo esséncia afirma que foi em primei-
ro lugar usado para traduzir 0 grego ousia que ndo tem um correspondente latino, Nesse pri-
meiro momento, que vai de Cfcero, primeiro a propor tal traduglo, a Quintiliano, a partir de
quem se generaliza o uso do termo, a esséncia responde & questdo an sit, ou seja, indica pri-
mordialmente a existéncia da coisa. O termo essencia & portanto um neologismo derivado de
esse.

A partir do sec. lll, o termo vai progressivamente identificando-se a quididade e passa a

1. “Limparfait 8n de 13 t/ 8n einai este difficile & expliquer. Pourquol ne pas dire td t/ esti einai? (Tricot, nota a Met, 1, 3, 982b 27)
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traduzir a expresséo aristolélica td 17 én einai. (Gilson, 1972, p. 460)

Para Gilson, a identificacdo entre a esséncia ousia e a quididade (0 I én einai se eviden-
cia, pois: “La seule chose qui fasse qu'une chose soit ce gu'elle est c'est en effet sa forme,
quiddité ou essence.” (Gilson, 1972) A esséncia, ou quididade é entdo compreendida como
causa: “fousia, ou td tr'én einai, est manifestement la premiére de toutes causes puisque,
comme on vient de voir, étant ce par que la chose est ce qu'elle est, elle se trouve étre, par 14
méme, ce par quoi la chose est.” (Gilson, 1972)

Em acordo com o que diz a tradi¢do, a expressao 10 7 én einai deve ser, para ele, corre-
tamente traduzida por esséncia ou quididade.

No texto A existéncia na Filosofia de Santo Tomds (Gilson, 1965) Gilson aponta para a
originalidade do conceito tomista de esse, que teria sido pela primeira vez assumido no sentido
da existéncia. Aristételes, segundo o0 mesmo autor, ainda esta preso a um essencialismo muito
préximo de Platdo. Em L’éire et l'essence afirma que a ousia, “le seul genre de cause efficiente

dont il dispose est existenciellement si stérile que l'idée platonicienne”, (Gilson, 1972).

Traduzindo 1o f €n einai por quididade ou esséncia, Gilson é ainda levado a afirmar que
“ousia desistencialisée d'Aristote ne permet pas de resoudre les problémes de Fexistence (...)
et ne permet méme pas que s'offre linterprétation adéquate de ce genre de causalité” (Gilson,
1972) (i.8. a causalidade eficiente). S& o pensamento cristdo, gracas ao conceito de criacio,
pode dar conta da existencialidade do esse.

Embora fundada sobre a reconhecida erudigio de Gilson no que diz respeito & filosofia
medieval, sua andlise ndo faz justica ao préprio texto aristotélico, Fazendo nesse momento
obra de historiador mais que de filésofo, e mais, de historiador interessado em demonstrar uma
tese, Gilson ndo se debrugca sobre o texto aristotélico propriamente dito nem adota, com re-
lacdo 4 tradugdo tomista qualquer postura critica.

O Aristételes “essencialista” de Gilson serve de contraponto a um tomismo preocupado
antes de mais nada com a existéncia (esse) do ser criado. No entanto, tal interpretago dificil-
mente se mantém. A leitura atenta dos textos originais, realizada por diversos comentaristas
atuais de Arist6teles, desvinculada da perspectiva tradicional, vem demonstrando sua insufi-
ciéncia levando-nos a descobrir sentidos novos e horizontes insuspeitados naguele pensamen-
to. O principal defeito do emprego do termo esséncia parece ser sua incapacidade de esclare-
cer algumas passagens de Aristételes. O conceito proposto ndo torna mais claro o sentido do
texto, antes o contrario.

A insatisfagdo com a traduc&o corrente foi pela primeira vez manifestada por Heidegger,
cujas observacbes servem de base ao trabalho de outros autores, entre os guais Pierre Au-
benque e Rudoph Bohem que, como ele, se propdem a uma volta a0 momento origindrio, ante-
rior & tradicdo, e a uma releitura de Aristételes mais atenta ao que ele mesmo tenta nos trans-
mitir, que aos ensinamentos da tradicdo. Pois esta, preocupada desde logo em nos explicar o
pensamento aristotélico dentro de uma visdo sistematica, coerente e I6gica, foi muitas vezes
levada a privilegiar uma interpretacdo em detrimento do préprio texto. A Heidegger devemos
certamente esta renovagio da leitura de Aristételes, e a fecundidade que dela parece emanar.
Em Les Problémes Fondamentaux de la Phénomenologie (Heidegger, 1975) por exemplo, Hei-
degger retoma a expressdo 10 t én einai e sua traducio latina quod quid erat esse. As duas
expressfes, a seu ver, apontam para o que era ja antes de ser; “la chose doit nécessairement
avoir été eu égard 2 sa realité, car elle n'a pu étre effectivement realisée, actualisée que dans la
mésure ol elle &tait pensable 2 titre de possibilité devant étre actualisée. (...) Dans le “Wesen”,
lessence, dans le ti én einai “I'était, le moment du passé, de I'anteriorité, se trouve impliquée.”
(Heidegger, 1975, p. 112)

Ao contrdrio da interpretagéo tradicional, adotada por Gilson, a esséncia “désigne ce qui,
s’agissant de l'esse, de l'étre d’un étant, (ens), est proprement pensé, guand celui-ci est apre-
hendé dans son effectivité - en grec, une des acceptions de “fousia.” (Heidegger, 1975, p. 115)
A existencialidade do ser estaria j& necessariamente contida na conceituagdo de ousia tanto
quanto no 10 & én einai.



57

Bohem, em sua tese, L'Essential et le Fondamental, (Bohem, 1976) retoma as conside-
racbes de Heidegger, e adota a tradug@o literal do to t én einai: “I'étre ce que c'était” como
propde também Aubenque. Essa tradugzo permite-lhe desenvolver sua tese sobre a passagem
de Met. VIi, 3, onde Aristételes examina a possibilidade de identificacdo da essencia ao hypo-

keimenon, rejeitando-a em certa medida, € a conseqiente necessidade de distinguir as nogdes
de fundamento e essencia. Segundo Bohem, o hypokeimenon, objeto da pesquisa pré-socrati-
ca aparece a Aristételes como um conceito insuficiente da essencia e ele, em contraposigao a

essa visada, “(...) s'efforce de poser comme le seul “essential” véritable 'essential de la mé-
tahysique qu'il fonde, (Bohem, 1976, p. 136)

Aubenque mantém “por comodidade” a tradu¢éo consagrada de quididade, mas assinala
que "Ia'formation latine de ce mot laisse échapper I'essentiel de 1a formule grecque” (Aubenque,
1977) E das consideracdes tecidas por esse autor quanto ao sentido desta expressdo em gre-
go que podemos entrever a possibilidade de uma nova tradugdo do termo para o portugués.
Segundo Aubengue - que nesse passo remete ainda a Trendelemburg - tal expressao se tra-
duziria literalmente por: “ce que c’est d’étre pour cette chose” ou ainda, “I'étre ce que c’était
(pour la chose)”. (Aubenque, 1977, p. 457) Tais traducdes, embora mais préximas do sentido
original, ainda sdo vistas com restricbes por Aubenqgue, por ndo permitirem que se expresse
com clareza a articulacéo do ¥ esti, o que &, e 0 10 1/ én einai.

Aprofundando-se em suas andlises, Aubenque remete-se a outros usos da mesma ex-
presséo, em Antfstenes e Solon, por exemplo, para concluir dizendo: “C'est finalement cette
idée, si profondement grecque selon laquelle tout coup d'oeil essentiel est rétrospectif, qui nous
parait justifier le én du ¥/ én einai”, (Aubengue, 1977, p. 457) O mesmo Aubenque sublinha a
distancia existente no seio do ente concreto e mutavel, entre o que ele deveria ser e 0 que efe-
tivamente ele é. Em sua outra obra, sobre o conceito de phrdnesis (Aubenque, 1976) esse dis-
tanciamento, esse oco no dmago do ser caracteriza inexoravelmente o estatuto ontol6gico dos
entes do mundo sublunar, dos xinéseos entre 0s quais se inclui o homem.

Essa distancia é também o que possibilita 0 movimento do ente em dire¢ao a uma pleni-
tude, permanentemente visada, embora nunca alcangada: “ce ne pas étre tout & fait se tradui-
sant ici & la fois par la pauvreté des discours essentiels, (les définitions) et 'abondance, au con-
traire, infinie, des discourse accidentels” (Aubenque, 1976, p. 476)

Manifesta-se visivelmente nestes autores a insatisfacdo com a tradugao tradicional do 0
tf én einai por essencia ou quididade, a0 mesmo tempo em que se evidencia a busca por uma
expressdo que possa manter fielmente 0 sentido do grego, aproximando-nos mais € mais do

genuino pensamento aristotélico.? .
A falta de uma expresséo correspondente nas principais Iinguas européias obriga estes

autores a operarem uma série de rodeios.® Ora, parece-me que em portugués encontramos na
linguagem corrente uma expressao que emprega a mesma duplicagio do verbo ser no imper-
feito e no infinitivo. Trata-se da expresséo: o que era para ser. O imperfeito do verbo ser pode
também acompanhar-se de outro infinitivo - 0 que era para dizer; o que era para fazer etc... Pa-
rece-nos que o sentido desta expresséo em portugués corresponde muito exatamente ao que
aqueles autores apontam como sendo 0 sentido da expressao grega, em contraposicao & tra-
dicional tradu¢ao por esséncia ou quididade.

Tomemos a expressao, tdo corriqueira em nosso falar, e vejamos se dela podemos ex-
trair um contetido filos6fico, e mais, aquele contelido que permite tornar mais preciso o sentido
das palavras do préprio Aristételes.

O que era para ser pode ser interpretado numa dupla diregao: de um lado, indica uma de-
terminagdo prévia, uma como que necessidade - era para ser indica um dever ser, uma inten-

2. Cf. ainda a este respeito, Waitz, 1846, v ii, p. 400; Schwegler, 1847, p. 181, Ross, 1924, p. 127; Tricot , 1953, e Yebra,
1982 Prologo & Metaffsica, p. XXXVit @ XXXVIIi, que Interpretam o uso do impertetio én em virtude da precedéncia da forma
sobre a matéria,

3. Tricot (Tricot, 1953) considera que a tradugho sugerida por Brehier, (Brehier, 1926) como a melhor: "Le fait, pour un étre, de
continuer A étre ce qu'il était.”
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cionalidade, um termo que deveria ter sido alcangado. Por outro lado, designa uma frustragao,
um projeto ndo integralmente realizado. Era para ser mas ndo chegou a ser, por interferéncia
de algo, por impossibilidade, por falta de condigdes, etc... indica entao algo que é pressuposto,
mas pressuposto mais como projecdo, como prospectiva; como obijetivo (télos ?) a alcangar, e
que, por um motivo ou por outro, ndo chegou a ser. Ou pelo menos ndo chegou a realizar em
plenitude e identidade entre a intengZo e o ato. Aigo que, em seu efetivar-se manteve-se aguém
do que deveria, do que se esperava, do que se antevia,

Essa dupla direcao também pode ser tomada na linha da temporalidade. O que era para
ser aponta tanto para o futuro, para o-horizonte & frente (o para ser) como para o passado (o
que era). As duas dimensfes se encontram numa unidade, o que s pode nos remeter & circu-
laridade do tempo pensado pelos gregos.

Era para ser mas nao &, era para ser mas nao chega a manifestar-se em plenitude; era
para ser mas permanece sempre & distancia, como horizonte (héros) em diregao ao qual orien-
ta-se o ser (que ainda néo é o que era para ser).

O que era para ser. A simples possibilidade de enuncié-lo supGe j& que o pensamento
seja capaz de ulirapassar os limites do dado puramente factual, daquilo que se manifesta aqui
e agora, e ver, para além dele (metd), um horizonte, a partir do qual isso que aqui se apresenta

se torna por sua vez inteligivel, 4 Por isso podemcs afirmar que o que & tende inexoravelmente e
baliza-se sobre isto que era para ser, frente ao qual, por um olhar retrospectivo, manifesta-se
sua caréncia. O ente move-se por si mesmo, por um movimento espontaneo, em dire¢ao ao
seu télos, a essa plenitude projetada pela definigdo como horizonte, da qual estaré por outro la-
do irredutivelmente separado por um hiato intransponfvel.

Torna-se clara entdo essa dupla dimensao do ente: o que é efetivamente, o individuo, o
composto (o tode tf aristotélico) e 0 que era para ser. Cai igualmente por terra toda pretenséo
de ver em Aristételes um precursor do empirismo, pois o0 verdadeiro conhecimento nao & obtido
a partir do que &, ou da observagao factual, mas a partir disto que era para ser.

De onde provém este hiato? porque o ser, ou pelo menos os entes & nossa volta nao tor-
nam manifesta a sua prépria plenitude?

Se seguirmos a perspectiva aristotélica, responderemos que este oco no &mago do ser,
essa divisdo, essa caréncia, provém da prépria materialidade a partir da qual deve emergir isto
que era para ser. No mundo material, sensfvel e plural disposto & nossa volta, encontramos
mais esbogos, projetos, como que um rascunho desse préprio mundo, sempre em movimento,
na &nsia de uma plenitude nunca alcangada porque em si mesma inalcancével, Como o aves-
so de uma mascara nos revela em negativo sua face, conhecemos essa plenitude pelo seu
avesso, pela stéresis que marca com seu selo, cada ente a nossa volta.

O hiato existente entre 0 que presentemente &, e 0 que era para ser, abre um espaco de
indeterminacdo através do qual aponta a ameaca do caos desestruturador; a corrup¢io esprei-
ta, sempre capaz de novamente dissolver isto que ainda nao se instalou definitivamente como
0 que era para ser, arrastando-o para o fundo indeterminado, hypokeimenon, do qual surgiu.

O que era para ser supde uma tensao dialética no interior do préprio ser. Dialética que
brota da prépria matéria que, a0 mesmo tempo possibilita, impede a manifestacdo da plenitude
do que é&.

A matéria, enquanto forca cega - dynamis - ndo & ela mesma portadora de nenhuma indi-
cagao, de nenhum esbogo ou rascunho. N&o adianta por isso enderecarmos a matéria (como o
fizeram os pré-socréticos) a pergunta sobre 0 que era para ser. Ela seria incapaz de oferecer-
nos a resposta.

A atividade da matéria ndo passaria na realidade de uma agitacdo desordenada, sem
orientacdo definida, que a cada momento tende a polos opostos e se anula. Falta-lhe a in-

4. Esse horizonte é também sua definigdo (horimés). O termo héros sendo a raiz seméntica de horizonte, a definic&o tem, em
grego uma conotagio desconhecida no portuguds. A partir desta considera¢io compreende-se a afirmacaio de Tricot (Tricot,
1953): “A quididade (td " én einai) é em suma, o conjunto de seus atributos essenciais e & objeto de um ato intuitivo, e no
discursivo, do pensamento.”
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tencéo, 0 esbogo, 0 esquema ou forma capaz de transformar essa agitagao dissociativa numa
atividade criadora.

Por isso tudo parece-nos que se deixarmos de lado a traducao tradicional de to tf én einai
por esséncia, e em seu lugar empregarmos nosso o que era para ser, uma nova luz vem facili-
tar o entendimento dos textos aristotélicos, Parece-nos também que as indicagdes de Heideg-
ger, Aubenque ou Bohem se tornam mais claras, bem como os motivos de sua insatisfacéo
com o uso dos termos esséncia ou quididade.

Se formos ao texto da Metafisica, sobretudo ao livro VII, cujo tema é exatamente a articu-
lag@o do 1o tf én einai com a defini¢do, (horismés) e o enunciado, (I6gos) do que & (tf est)), ve-
remos que, com grande vantagem para nosso entendimento, podemos substituir os termos
classicos essencia ou quididade pela expressio aqui proposta, 5

“Da substéncia (ousia) se fala em pelo menos quatro sentidos principais: com efeito, 0
que era para ser, 0 universal e 0 género parecem ser a ousia de cada coisa.” (VI, 3,
1028b 35)

“E posto que comegamos distingtiindo os diversos sentidos que damos & ous/a e um
destes parecia ser 0 que era para ser, detenhamos neste, as nossas consideragdes.”
(VIi, 4, 1029b 1)

“Em primeiro lugar, fagamos acerca disso alguns esclarecimentos de carater I6gico, a
saber, que 0 que era para ser cada coisa é o que diz que ela & por si mesma,” (VII, 4,
1029b 10-15)

“Assim, pois, 0 enunciado que ndo contenha o definido e que, apesar disso o enuncia,
este serl o enunciado do que era para ser cada coisa.” (VIl, 4, 1029b 20)

“Devemos investigar se ha enunciado do que era para ser para cada um deles (i.6: dos
compostos de ousfa e acidente e se se da neles também o que era para ser, por exem-
plo, um homem branco. {...) Certamente homem branco & branco porém branco ndo é o
que homem era para ser.” (VIl, 4, 1029b 25 1030a 1)

“Pois o que era para ser é 0 mesmo que a quididade (' est/).” (VII, 4, 103a 5)

“... de sorte que sé havera isto que era para ser naguelas coisas cujo enunciado (/6gos)
& uma definigao (horismds)” ou, ditc de outro modo, a definicdo (horismés) & o que enun-
cia (légein) isto que era para ser.” (Vli, 4, 1030a)

“Também o que era para ser se daré (hupdrchei) primordialmente e em sentido absoluto
nas ousfai.” (VIl, 4, 1030a 29-30)

Num sentido segundo e derivado, também é posslvel falar-se no que era para ser a
quantidade ou a qualidade: “ndo o que era para ser simplesmente, mas o que era para ser a
qualidade ou a quantidade.” (VIi, 4. 1030a 32) Mas, apesar disso, vem a ressalva: “uma coisa é
clara: que a definicdo em sentido primordial e absoluto e 0 que era para ser, estao nas ousfai”
(Vil, 4, 1030b 5), pois “cada coisa, com efeito, ndo parece ser sendo sua prépria ousia e 0 que
era para ser se diz que & a ousfa de cada coisa (hé hékaston ousfa)”. (VII, 6, 1031a 17) Assim
é que: “hé ciéncia de uma coisa quando conhecemos o0 que era para ser essa coisa,” (VII, 6,
1031b, 6)

Contra a concepcéo platdnica, que separa radicalmente o ente sensfvel do seu eidos,
Aristételes afirma: “Da mesma forma, ou todas as coisas sdo (em si mesmas) isto que eram
para ser ou nenhuma o &, de tal sorte que se (0 que era para ser) o ente ndo é o ente, tampou-
co o serd nenhuma outra coisa. Além do que, ao que ndo é para ser Bem (h6i é hupdrchei
agatbi) ndo é bom.” (VII, 6, 1031b 10)

‘6, As passagens citadas foram extraidas de Met. VII. A substituigio do termo esséncia pela expresséo o que era para ser 56 10}
feita quando figurava no original o 0 tf én einai. Algumas poucas passagens, que s6 se tornariam inteligfveis se um grande
texto fosse traduzido, foram deixadas de lado. Usamos para tal fim o texto triligie de Ed. Gredos, com traduglo de Garcia
Yebra,



60

“Assim pois, que cada coisa se identifica com o que era para ser, e isto nao de forma
acidental, é o que se vé pelo que ficou dito, como também porque saber cada coisa equi-
vale a saber 0 que era para ser, de tal sorte que também segundo a exposi¢cao ambas se
identificarao necessariamente”. (VII, 6, 1031b 20)

“Pois ndo & acidental que o que era para ser Um seja Um.” (VII, 6, 1032a 1)

A dificuldade em enunciar o que era para ser a partir do que se manifesta aqui e agora de
forma sensivel decorre da presenca e da indeterminagao propria da matéria sensfvel: “fica pois
dito em que sentido 0 que era para ser é 0 mesmo e néo € o mesmo que cada coisa particular.”
(VIl, 6, 1032a 10) “E chamo o que era para ser & substancia (ousia) sem matéria,” (VII, 7,
1032b 14)

O que era para ser aparece como aquilo que torna inteligfvel o movimento, enquanto mo-
vimento de um composto, dividido em si mesmo e que busca inexoravelmente superar essa di-
vis@o, na realizacdo ao mesmo tempo necessaria e imposslivel do que era para ser. Por outro
lado, matéria e forma (ou o que era para ser) ndo se deixam determinar a partir do processo de
geracéo e corrupgao, que atinge somente o composto. Ou seja, 0 que era para ser nao surge
pelo préprio movimento, ndo & por ele determinado, nem esté sujeito & geracdo, mas vem de-
terminado desde todo o sempre. A contingéncia do composto é entdo apenas contingéncia do
composto, e ndo “contamina” a forma ou 0 que era para ser: “Esté claro por conseguinte que a
espécie (10 eidos) ou como quer que se chame a forma que se manifesta no sensfvel (én toi
aisthétoi) ndo é gerada nem hé geracdo dela como também nao hé do que era para ser.” (VII, 8,
1033b 5)

“Explicamos de maneira geral e em cada caso, 0 que era para ser e como é subsistente
por si, e porque o enunciado do que éra para ser em algumas coisas contém a parte do
definido (i. &: quando sdo partes da forma) e em outras nao. (VIl 11, 1037a 21)

(...) € que 0 que era para ser a coisa singular (hékaston) sdo o mesmo em alguns ca-
s0s, como nas substancias primeiras (...) porém ndo nas coisas materiais ou que impli-
cam na matéria, nem naquelas cuja unidade é acidental.” (VIi, 11, 1037b 1)

Assim, no interior da coisa composta e material, aparece uma tensdo entre uma finalidade
visada, que coincide com o que era para ser e uma efetividade que se mantém sempre aquém
disto. Esse hiato no &mago do ente composto, o xinéseos, explica porque todas as coisas se
movem em vista de um télos que as torna por sua vez inteligfveis. O conhecimento do que era
para ser é o conhecimento da causa que permite enfim apreender o sentido da totalidade: “E
pois manifesto que se busca a causa. E esta &, do ponto de vista do enunciado, 0 que era para
ser que, em algumas coisas é a causa final.” (Vil, 17, 1041 a 27) (20)

Esse hiato, esse oco no ser ndo aponta para a presenga do nao ser, mas para a inde-
terminacao da matéria, quando privada de forma. Por aqui também se esclarece a diferenca en-
tre a esséncia de um seristo que ele era para ser, e o significado de um termo, que ndo aponta
necessariamente para o nivel ontoldgico. Por isso mesmo Aristételes ndo pode admitir que a
privacdo possa ter uma esséncia, pois que ela é exatamente a frustacao, a falta ou sonegacéo
de algo que era para ser e néc é.

Creio que estes exemplos, retirados do texto do livro Vil da Metafisica, apontam de forma
bastante evidente para a possibilidade de traduzir para o portugués o 10 t/én einai aristotético por
essa expressao tao corriqueira e comum do nosso modo de falar. o que era para ser. Tal ex-
pressao indica-nos, no plano do falar filoséfico, que o ser, tal como o encontramos & nossa vol-
ta, & sempre o imperfeito do Ser, se este for tomado na plenitude de sua manifestacéo. Ora,
essa degradacgdo do Ser na multiplicidade dos entes através dos quais se dispersa e se torna
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manifesto para nés parece corresponder ao que de mais genufno h& no pensamento de Aristé-
teles.

Claro est& que o &mbito deste trabalho ndo permite confrontar a hipdtese levantada aqui
com outros textos em que a expressao 10 t én einai também aparece, Podemos antever no en-
tanto, que no ambito da ética, o uso desta expressdo permite que se articule de forma muito
clara a theoria 3 préxis, a sophia & phrénesis. O que era para ser, enquanto fim em vista do
qual nos movemos (héneka thos) desempenha um papel absolutamente central para a articu*
lagio dos planos correspondentes da Etica e da Metafisica. Ele aparece como critério dltimo de
moralidade que se encarna e manifesta em gestos e personagens que intuitivamente reconhe-
cemos como sendo 0 que era para ser.

A proposta desta traducio toma portanto como base os comentarios de alguns dos mais
reconhecidos filbsofos e/ou estudiosos de Aristételes acerca da dificuldade em captar o senti-
do exato do 0  én einai através das cldssicas traducdes por esséncia ou quadidade. A ine-
xisténcia de uma expressao mais préxima do grego obriga estes autores a longos rodeios para
tentar captar com exatidao o pensamento de Aristételes. De outro lado, a existéncia dessa ex-
pressdo nao erudita, mas tdo comum no portugués, se oferece como uma possibilidade tenta-
dora para nés, Nada impede assim que tentemos extrair dela seu contetdo filoséfico subjacen-
te aproximando-nos, gragas & riqueza de nossa prépria lingua, do pensar originério de Aristéte-
les.

Encoraja-nos nesta empresa, além do mais, o exemplo de Aristbteles, que muitas vezes
recothe do /dgos popular e cotidiano, modos de falar que, se elevados ao nivel de conceitos fi-
los6ficos revelam de modo muito feliz o préprio ser e se oferecem como guias seguros para 0s
homens que vivem em meio & indeterminagdo e A caréncia, & multiplicidade e a materialidade
que fazem com que o ser, para nés, seja sempre o imperfeito do ser: 0 que era para ser.
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MEDEIA — O SILENCIO ETICO DE ARISTOTELES

MARIA CECILIA DE MIRANDA N. COELHO
Fundagéo Brasileira de Teatro

RESUMO: O presente ensaio faz uma andlise de pega/personagem Medéia,de Eurlpides, a partir da dptica/éti-
ca aristotélica. Se ndo fosse uma herofna trdgica poderia ser Medéia, pelo menos, uma “pessoa ética”? Na Etica
a Nicémaco, Eurlpides & um dos pensadores mais citados por Aristdteles mas, por que o fildsofo silencia sobre
as acoes de Medéia?

Palavras-chave: AristSteles, Etica, Poética; Euripides, Medeia

E diffcil, ao ouvirmos os nomes de Medéia e Aristételes, ndo sermos levados a pensar no
excesso (paixao) contra a mediania (razdo). Esta & uma oposicéo cldssica que, mesmo nos
textos mais crfticos, ainda € mantida. Veja-se, por exemplo, o capftulo | da obra de S, P. Roua-
net, A razdo cativa (Rouanet, 1987, p. 16).

Mas, até que ponto paix&o e razdo se distanciam tanto?

Tomando como base a Etica a Nicémaco — texto dos mais significativos, ndo sé de
Aristételes, mas de toda a tradicéo filoséfica ocidental, principalmente no que diz respeito & de-
fesa da virtude como mediania — pretendo fazer uma andlise da personagem Medéia.

Ressalto que, neste trabalho, ndo tenho como objetivo julgar a Etica proposta por Aristd-
teles, tampouco as a¢bes executadas por Medéia, mas sim, do ponto de vista analftico, propor
uma relacéo entre ambas, ou seja, se aceitarmos o que & dito na Etica, entdo ndo poderemos
condenar as agdes de Medéia.

Um dos elementos que me sugeriram esta relac&o foi o préprio siléncio de Aristételes, no
que se refere & Medéia, quando, em sua obra, Eurfpides & um dos nomes mais citados
(1110a25, 1136a10, 1142a5, 1155h25, 1155b5, 1167a30, 1168b5) € o crime de Alcméon — o
reverso do infanticldio de Medéia — é analisado, pelo menos, em duas passagens (1110a25,
1136a10). Por que o siléncio? E bom lembrar que as referéncias feitas & Medéia, na Poéti-
ca (1453b26, 1454a33), sdo, como seria de se esperar, de carater mais técnico. Mas, se achei
sugestivo tal siléncio, ndo pretendo apoiar-me neste “ndo falar” e sim no “falar” de Aristételes.

Ao tratar da eticidade das acdes de Medéia, ndo posso deixar de tratar, paralelamente,
do préprio problema da agdo em si mesma — afinal, defende-se que a tragédia Medéia néo tem
uma heroina tragica, mas, apenas, uma figura tragica passional (Kitto, 1954, pp. 200-2).

Portanto, consideremos as seguintes afirmacdes de Aristételes:

“A tragédia & a imitagio de uma acBo de cariter elevado (..) e que
a piedade tem por efeito a purificacdo dessa emocdes. (...) se executa mediante perso-
nagens que agem e que diversamente se apresentam conforme o caréter e o pensamen-
to.” (Poética, 1149h24-28, 35-40)

“Ora, se a fun¢do do homem & uma atividade da alma que segue ou implica um principio



racional (...) se realmente assim é (e afirmamos ser a fungdo do homem uma certa espé-
cie de vida, e esta vida uma atividade ou agbes da alma que implicam um principio racio-
nal; e acrescentamos que a fungdo do homem & uma boa e nobre realizagio das mes-
mas; e que qualquer acio é bem realizada quando est& de acordo com a exceléncia que
lhe & prépria; se realmente assim é) o bem do homem nos aparece como uma atividade
da alma em consonéncia com a virtude, e, se hd mais uma, com a methor e a mais com-
pleta.” (Et. Nic., 1098a5-20).

Qual a agao de Medéia? Quando se inicia a pega, ela ja traiu o pai e a péatria pelo amor de
Jaséo, j& matou o irmao, e, instigada pelo amado, levou as filhas de Pélias a matarem o pai. Ela
também j& foi tralda pelo marido, assim sendo, apenas sofre, como nos mostram as falas da
ama e a sua:

(Ama)“... e jaz sem alimento, abandonando o corpo ao sofrimento, consumindo sé em
pranto seus dias todos desde que sofreu a injdria do esposo.” (vv.31-34)

{(Medéia)“... como sou infeliz! Que sofrimento o meu, desventurada! Ai de mim! Por que
nao morro?” (vv.115-116)

Além disto, tanto a ama quanto Medéia j& reconheceram o erro desta: aqueles que ela
pensava serem seus inimigos (pai, irmao e patria) sdo (re)conhecidos como amigos:

(Ama)“... chora consigo mesma o pai querido, a sua terra, a casa que traiu para seguir o
homem que hoje a despreza.

(...) sente a coitada qudo melhor teria sido se ndo abandonasse a terra de seus pais.”
(vv. 39-44)

(Medéia) “Meu pai, minha cidade de onde vim para viver tdo longe, apés haver iniqua-
mente morto meu irmao.” (vv. 182-184)

~ Tendo em vista os elementos antes citados, serfamos levados a dizer que ndo h4 agéo
em Medéia, pois ndo existem “personagens que agem”, mas apenas que sofrem e tal sofrimen-
to, de fato, estender-se-4 ao longo de toda a peca.

Mas, ndo poderfamos ver Medéia como “personagem que age” e “que se apresenta con-
forme o carater e 0 pensamento”, & medida que ela ndo aceita apenas sofrer em vao, como
“miserével muther”, condicdo & qual se sujeitavam normalmente as mulheres, conforme relato
do mondblogo em que ela se dirige &s mulheres de Corinto, € que entende ser até vélida, quando
houver nisso uma finalidade maior?

(Medéia) “Mas uma s6 linguagem néo é adequada a vés e a mim, Aqui tendes cidadania,
o lar paterno e mais docguras desta vida, a convivéncia com os amigos. Estou s6, pros-
crita, vitima dos ultrajes de um marido (...). O mais das vezes a mulher & temerosa, co-
varde para a luta e fraca para as armas; se, todavia, vé lesados os direitos do leito con-
jugal, ela se torna, entdo, de todas as criaturas a mais sanguinéria.” (vv. 284-288;
298-302)

Vemos, aqui, que a reclamagao de Medéia consiste no fato de néo ser ela atendida como
uma mulher grega. Isto se torna mais nftido se nos lembrarmos de que ela consideraria perdoa-
vel o0 ato de Jasao, caso ele ndo tivesse ainda uma descendéncia, (vv. 554-556)

E comum, no entanto, naturalizar {animalizar) a agéo/paixao de Medéia e falar de seus
sentimentos primitivos, do seu 6dio sobre-humano; a ama fala de seu olhar feroz (tauroyménen
- v. 92), humor selvagem (dgrion éthos — v. 103), indoméve! coragéo {(megaldsplagkhnos dys-
katdpaustos — v. 109) e tanto ela quanto Jasdo chegam a ¢omparé-la a uma leoa (vv. 209;
1533).
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Entretanto, acompanhando Aristételes, estarfamos inclinados a adotar uma oufra po-
sicao;

“As paixbes irracionais n3o so consideradas menos humanas do que a razo; também
as agdes que procedem da cblera ou do apetite sao agdes do homem.” (Et. Nic., 1111b5)

Assim sendo, Medéia age revelando um “caréater elevado”, ao preferir perder os filhos
(que poderiam ter fugido com ela, se atendesse unicamente ao seu “instinto maternal”) a priva-
los de uma vida ou morte honradas.

(Medéia ao coro) “Mas aqui mudo o meu modo de falar, pois tremo s6 de pensar em algo
que também farei: Inda devo matar meus fithos e ninguém poderé4 livra-los desse fim.”
(vv. 903-906)

Se, como afirma Aristételes, a fungdo do homem & uma certa espécie de vida que segue
um princfpio racional, quando Medéia revela seu pensamento e comete os assassinatos, estas
acbes tém, pelo menos, trés significados e/ou finalidades:

12) Ato nobre, por néo deixar que seus filhos ficassem sujeitos a uma vida indigna (des-
terrados ou numa familia que néo fosse a deles) ou a uma morte indigna (pelas maos dos corin-
tios). Em relagéo & primeira hipétese, embora o habitual no mundo grego fosse que, apds uma
separagio, os filhos ndo acompanhassem a mae, “pois constitufam propriedade paterna” (Fon-
seca, 1987, p. 109), como poderia Medéia deixar seus filhos com o “homem mais vil de todos”?

29) Ato nobre porque, com o sacrificio dos filhos, Jas&o serd punido por ter errado ao
quebrar um juramento feito. E sua puni¢do serd maior ainda pela perda da(s) esposa(s)/nova
descendéncia e do sogro/patria.

A morte de Jasdo, juntamente com a de Crelsa e Creonte (hipbtese levantada por
Medéia), seria, porventura, um castigo pelo erro cometido? Na visao aristotélica, o que define
um homem é ser animal politico. Se Medéia fosse seguir s6 o coragéo/paixao, talvez matasse
Jasdo., Mas ela parece agir seguindo um princfpio racional, que encontra apoio na seguinte
afirmacao de Aristételes:

“Ora, por auto-suficiente ndo entendemos aquilo que é suficiente para um homem s6, pa-
ra aguele que leva uma vida solitéria, mas também para os pais, os filhos, a esposa, e,
em geral, para 0s amigos e concidadaos, visto que 0 homem nasceu para a cidadania.”
(Et. Nic., 1097b5-10)

Assim, para que Jasdo seja punido & necessdrio que seus alicerces sejam destrufdos;
desta formag a morte de Creonte e de Crelsa ndo é uma perversidade desnecessaria, como
afirma Kitto (Kitto, 1954, p. 200), por exemplo. Notemos, aqui, quéo complicadas s8o as con-
seqliéncias de urna ética/teoria filoséfica!

3°) Ato nobre porque Medéia ndo segue apenas seu “instinto” (como leoa) para viver
com os filhos, isoladamente; este é o sacrificio que Ihe cabe fazer por ter errado.

(Medéia)“Vai minha mao desgragada! Empunha a espada! Empunha-a! Marcha para a
porta que te encaminha a uma existéncia miserével e ndo fraquejes! Nao lembres de todo
0 bem que Ihes queres e de que os puseste no mundo! Esquece por uns momentos que
eles sdo teus — e depois chora, pois tens tanto amor por eles e vai maté-los! (vv.
1420-1427)

Talvez o erro primeiro de Medéia tenha sido o de acreditar no homem/sociedade grega.
Jas&o se vangloria (vv,. 613-20) de ter dado a ela a oportunidade de viver dentro das leis e co-
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nhecer a justica no solo grego. Mas ela ndo estaria justamente reclamando desta justi¢a, ao fa-
lar do absurdo do poder da palavra para ocultar o mal (vv. 665-672)? E, embora haja a afir-
magao de que Medéia ndo é uma heroina tragica, por ser muito simples e extrema (Kitto, 1954,
p. 202), nés nédo poderfamos vé-la como personagem complexa, quando ela mesma, ao falar do
modo ardiloso como dialogou com Creonte e Jaséo (vv. 415-420; 938-944), se vé presa a “ca-
deias que lhe parecem artificiais”? Reporto-me, aqui, por comparagao, & expressao utilizada
por Jaeger ao descrever a situagdo dos cidadaos contemporaneos de Eurfpides. Segundo este
helenista, os didlogos da peca Medéia mostram a necessidade que a sociedade tinha, naquele
momento, de justificar-se a si prépria. (Jaeger, 1987, pp. 276-7).

Desta forma, o terror e a piedade que a tragédia deve despertar podem ser encontrados,
o primeiro, quando Medéia diz que, se os fithos devem ser mortos, isto devera ser feito por ela,
que lhes deu a vida; o segundo, no fato de ela ser “infeliz sem o merecer”, visto ter cafdo no in-
fortiinio ndo porque fosse vil ou malvada, mas por forga de um erro, que talvez tenha sido o de
pertencer & pdlis grega. Esta visdo menos moralista da agdo de Medéia sustenta-se tanto em
anélises mais recentes, como as de Else e Vernant, quanto na visdo, mais antiga, de Aristéte-
les. Portanto, terminemos este trabalho com os comentarios dos referidos autores:

“(...) S€m ddvida a principal razdo & a miopia com a qual a segiiéncia do argumento de
Aristételes tem sido considerada, assim hamartia foi pensada como uma parte do carater
do her6i ou pelo menos de sua experiéncia pessoal, enquanto reconhecimento era pura-
mente um dispositivo técnico, uma parte do mito. Nossas descobertas mostram que ha-
martia também é uma parte do mito.” (Else, 1957, p. 385)

“O drama antigo explora os mecanismos pelos quais um individuo, por melhor que seja, &
conduzido & perdi¢do, ndo pelo domlnio da coagdo, nem pelo efeito de sua pervesidade
ou de seus vicios, mas em razao de uma falta, de um erro, que qualquer um pode come-
ter, Dese modo ele desnuda o jogo de for¢as contraditérias a que o homem est4 subme-
tido, pois toda sociedade, toda cultura, da mesma forma que a grega implica tensoes e
conflitos.” (Vernant, 1991, p. 96)

“(...) 08 que afirmam ser objeto de desejo 0 bem aparente devem admitir que néo existe
objeto natural de desejo mas apenas o que parece bom a cada homem & desejado por
ele.” (Aristételes, Et. Nic. 1113a20)

ABSTRACT

The present essay makes an analysis of the play/personage Medea, of Euripides, based on
Aiistotle’s optic/ethics. If not a tragic heroine could Medea be, at least, an ethical person? Euri-
pides is one of the authors most quoted by Aristotle, But why does the philosopher keep silence
about Medea’s actions?
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DE EPICURO
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Resumo: A Carta a Herddoto é um compéndio bastante sucinto destinado aos epicuristas de outra cidade, que
j& t6m um determinado conhecimento da obra de Epicuro: o cardter mais importante desta epfstola é a “simplici-
dade” do método que ela revela, Esta Carta se propSe forecer, no dominio da fisica, isto é, da ciéncia dos
fenémenos, os conhecimentos universais que permitem uma abordagem dos escritos sobre a natureza de modo
geral e o estudo das coisas particulares, pois abriga o conjunto das consideragbes tedricas que fundamentam o
estudo da flsica, livrando os critérios de toda explicagdo j4 proposta, e oferece 0s prolegbmenos a todo estudo de
um objeto de natureza particular no dominio das ciéncias fisicas. Mais que isso, ela versa sobre 0s principios vé-
lidos para o estudo e compreensdo de physis.

A Carta a Herodoto é uma projegdo do pensamento de Epicuro sobre os principios es-
senciais da natureza, Sua finalidade é estabelecer o ponto de partida para uma Filosofia da Na-
tureza.

Em primeiro lugar, a tranqgiiilidade perfeita da aima depende de uma prética filoséfica que
consiste em pensar a physis, pois serve & maturidade como questdes a serem desenvolvidas
e aos ainda imaturos como fonte de tranquilidade da alma. Em segundo lugar, saber aplicar os
princlpios da natureza com rapidez e desembarago & mais importante que o proveito imediato
tirado da elucidagdo particular: a simplicidade anuncia a felicidade, Epicuro preocupa-se em fa-
vorecer aqueles que se integram num modo de vida filoséfico e que necessitam de uma visdo
de conjunto acerca da physis. Lemos no infcio da Carta:

“... POis necessitamos freqiientemente de uma visao de conjunto, embora ndo acontega o
mesmo com os detalhes...” (Carta a Her. 35).

Esta visdo de conjunto traduz-se pela compreensio filoséfica do todo, compreenséo esta que
deriva necessariamente de um estudo sobre a physis, e de onde s&o tirados os princlpios fun-
damentais da ontologia epictirea. Diz a Carta:

“.. com efeito, devemos voltar incessantemente & visdo unitdna e sintética, e memoriz4-
la de maneira a poder obter dela uma concepgédo fundamental para a compreenséo das
coisas...” (Carta a Her. 36)

Evidencia-se assim a necessidade de um pensamento acerca do todo; a possibilidade de uma
apreensao filoséfica da natureza, o que significa uma ontologia.

A construcdo dessa ontologia requer a compreensao de physis como espinha dorsal de
um pensamento que busca articular o nfve! éntico (das coisas particulares da natureza) e o ni-
vel ontolégico (compreensdo de natureza na sua totalidade). O modo como esses dois nfveis
se articulam torna-se claro no decorrer da Carta, mas para chegarmos a um entendimento cor-
reto serd necessério seguir as prescricdes metodolégicas indicadas por Epicuro nos passos
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37 e 38, pois elas sdo, em linhas gerais, pressupostos epistemolégicos de sua flsica.

A comegar pelo uso correto da linguagem e pela compreensdo das idéias inerentes as
palavras, o objetivo da argumentagdo é o de explicitar o sentido de se afirmar algo sobre a na-
tureza enquanto fonte de pensamento. A isso se segue 0 que podemos entender por compatibi-
lizacdo entre as investigacdes e as sensacgdes; ou seja, a busca de meios rue possibilitem
pensar com clareza os dados da percep¢éo por via dos sentidos, e 0 que é imperceptivel aos
sentidos. Sao, portanto, dois modos distintos e complementares de compreenséo da natureza
das coisas, a saber: o conhecimento apreendido pela percep¢ao (ou pelos sentidos); e o co-
nhecimento que logramos obter acerca do que néo é perceptivel,

A conex&o entre esses dois modos emerge da andlise do termo epibolé, traduzido cor-
rentemente por ‘apreensdo’, Na ordem apresentada por Alain Renaut (Renaut, 1975), epibolé
aparece como o quarto critério de conhecimento, Os trés primeiros sdo: a sensagéo (a/sthe-
sis), caracterizada como ponto de partida do conhecimento e que coincide com o primeiro tipo
de conhecimento apresentado acima (do que é perceptivel); as prenogdes ou antecipagbes
(prolépsis), que &€ juntamente com a sensacéo e a afecgdo uma forma de percepgéo, mas que
sustenta o pensamento discursivo ou reflexao. Elas sao imediatamente evidentes e podem ser
compreendidas como a memorizagdo de um objeto externo, que vem claramente ao pensa-
mento como ‘imagem’ das palavras; a afecgdo (pdthos) do prazer e da dor - impressdes que 0s
sentidos causam sobre nds - e em virtude do que, caso sejam agraddveis ou nao tais im-
pressdes, buscamos o objeto ou fugimos dele, procuramos conhecé-lo ou ignora-lo; e, final-
mente, epibolé ou 0 movimento do pensamento: a impressao tanto quanto a inteleccdo, uma
espécie de representacao intuitiva do pensamento que tem como objeto as coisas mais diflceis
de conhecer - as coisas escondidas (imperceptfveis), como os &tomos, seus movimentos, o
vazio, etc...

Epibolé & uma espécie de “salto” a partir das sensagdes, para além delas. Num “salto”
do pensamento, com a ajuda das sensagdes obtidas sobre o miimo sensfvel, formamos em
nés a representacio intuitiva da existéncia necesséria de um minimum no &tomo. Este “salto” &
a atividade prépria da faculdade intelectual sobre a emergéncia da experiéncia senslvel,
porém excedendo essa experiéncia (cf. Renaut, 1975, p. 451).

H& no pensamento epiclreo dois sentidos para o termo epibolé: o primeiro é bastante
preciso e serve para designar o quarto modo de conhecimento, que evidencia 0 movimento de
projecao para além dos dados senslveis; € o segundo & mais vago, mais geral e também mais
freqliente, quando o termo se aplica globalmente & atividade do pensamento que combina as
sensagoes, tira as conseqléncias das afec¢des ou aplica as prenogbes as sensagdes que a
seguem, E neste segundo sentido que ele & freqiientemente apresentado na Carta a Herédodo.

Como foi dito acima, afsthesis e epibolé sdo complementares, pois a sensagao deve ser
tomada na empresa do pensamento para que este possa procurar algum discernimento sobre o
objeto investigado,

Segue-se ao método descrito nos passos 37 e 38 a fan:0sa proposicao:

“.. nada nasce do nada (ndo-ser). Se ndo fosse assim, tudo nasceria de tudo e nada te-
ria necessidade de seu prdprio germe...” {Carta a Her, 38).

A explicago dessa passagem implica na consideracao de que se trata de um argumento ca-
racteristicamente ontolégico, j4 que nasce do pensamento acerca da mutabilidade, finitude e in-
finitude, do devir mutavel e transformador das coias. Tudo muda, mas a mudanga ocorre so-
mente no nfvel dntico (das coisas particulares no interior do todo) mas o todo (o nfvel ontol6gi-
co) é imutavel:

“.. O todo é constituldo de corpos e vazio. Com efeito, a existéncia de corpos é atestada
por toda parte pelos prdprios sentidos, e é nos sentidos que o \6gos deve basear-se
quando busca inferir o desconhecido partindo do conhecido...” (Carta a Her. 39).
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Essa passagem sugere o seguinte esclarecimento: a realidade & apreendida como physis, isto
é, é constituida de substancias - 4tomos ou compostos atdmicos - que deslisam no espago in-
finito (vazio). O todo & infinito, afirma Epicuro, pois os corpos sdo em nlimero infinito e infinito &
0 vazio. Essa compreensao indica, em primeiro lugar, que n&o h& recorréncia 3 nocao de
transcendéncia (no sentido de que fora do todo exista algo que, nele penetrado, possa produzir
qualquer transformagdo) no pensamento de Epicuro, o que afasta a possibilidade de con-
cepcéo de um ‘Deus’ que seja exterior ao todo. A filosofia imanentista de Epicuro supde no en-
tanto uma pluralidade de mundos. Em segundo lugar, aponta para uma compreensao de kds-
mos como ordem imanente & natureza. C k6smos pode significar physis de maneira que possa
expressar ordem infinita da natureza, e nesse sentido physis é pensada numa perspectiva ma-
crocdsmica.

N&o havendo causalidade externa, o movimento do ser & uma necessidade sem deter-
minac&o. O todo & indeterminaay (dpeiron), mas a filosofia busca pensé-lo por analogia as per-
cepgdes do mundo ‘sensivel. O “salto” do pensamento é a tentativa de apreenséo do ser na
sua totalidade, que é interminada, no sentido Unico de incausada, e se expressa segundo uma
determinada ordem dos corpos no extenso vazio, tendo por condutora a sensacao (alsthesis) e
por ‘impulsdo’ as analogias estabelecidas entre a realidade sensfvel, o microcosmos e o ma-
crocosmos, Essas trés dime.isdes compdem a ‘matéria’ do pensamento de Epicuro acerca da
natureza e indica como physis pode ser apreendida de mdltiplas maneiras, sendo sempre uma
sb. As expressdes de geragdo e de ordem se diferenciam no interior do interminado ser.

O passo seguinte da Carta remete 2 anélise dos 4tomos e do vazio:

“... se aquilo que chamamos vazio e espago, ou aquilo que por natureza é intangfvel ndo
tivesse uma existéncia real, nada haveria em que 0s corpos pudessem estar, e nada
através de que eles pudessem mover-se, como parece que se movem...” (Carta a Her.
40).

A andlise da citagao pode ser desmembrada em duas: a primeira mostra uma definigdo simples
e fundamental do vazio - aquilo que por natureza & intangfvel e dotado de uma existéncia real: e
a segunda o apresenta como condigio necesséria ao movimento dos corpos.

A definigdo opera com uma oposicdo entre as propriedades essenciais dos corpos e as
do vazio. Os primeiros séo passiveis de afecgdo, o outro nao; os atomos tém o limite delineado
pela figura e podem ser comparados uns aos outros, por serem multiplos, 0 vazio & uma coisa
s6, sempre condi¢@o de movimentacéo dos corpos. Tal condigéo revela a complementariedade
entre 4tomos e vazio. O vazio é espago livre, constituicdo e desiocamento dos corpos. E o
meio no qual se agregam e se desagregam compostos atémicos, onde os chogues produzem
ao acaso as diferengas onticas, a multiplicidade das coisas da natureza. A nogéo de acaso
(tykhe) est& pois interligada as possibilidades de deslocamento dos corpos e fundamenta a
afirmacéo de que o todo & indeterminado, no sentido exposto acima. Ele & sempre o0 mesmo, ao
mesmo tempo em que & efeito de suas préprias mutagdes, condigbes de natureza finita dos
corpos, possibilitada pela demonstragdo da existéncia do vazio como uma necessidade.

Além dos corpos e do vazio, nada pode ser pensado, nem imaginado, seja por analogia
ao perceptivel ou ndo. Portanto, o estudo da natureza se inicia com a compreensac da nature-
za dos atomos e da natureza do vazio:

“.. alguns corpos sdo compostos, enquanto outros sdo elementos de que se compbem
0s corpos compostos. Esses elementos sdo os dtomos, indivisiveis e imutdveis, se é
verdade que nem todas as coisas poderdo perecer e resolver-se no ndo-ser; com efeito,
o0s dtomos sédo dotados de forga necessdria para permanecerem intactos e para resisti-
rem enquanto os compostos se dissolvem, pois sdo impenelrdveis por sua prépria natu-
reza e ndo estio sujeitos a uma eventual dissolugdo. Consequientemente, os principios
das coisas sao indivisiveis e de natureza corpdrea...” (Carta a Her. 40).
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A idéia principal que resulta da anélise dessa passagem & a de que 0s 4tomos se agregam por
forga (dynamis) da natureza: integram-se num ser ou numa pluralidade de seres na natureza
infinita.

O mundo, que conhecemos através dos sentidos, é formado desses corpos, que sofrem
e causam constantes transformagdes, pois 0s 4tomos se movimentam sempre, Perguntamos:
por que Epicuro dedica uma atengdo maior aos dtomos? Por serem elementos que possibilitam
a composicao, cuja indestrutibilidade & uma garantia suficiente diante da constante alteragcéo
dos corpos? A resposta s6 poderia ser positiva, pois nenhum &tomo se extinglie completamen-
te; tudo se transforma segundo o préprio movimento de physis. Por serem indivisiveis e imuté-
veis, os 4tomos possuem as propriedades essenciais do ser. Sdo o principio material e Glitimo
das coisas: nao estdo sujeitos a transformagdo; nem sdo possfveis de serem dissolvidos no
nao-ser, o que faz com que a constituicdo material total do ser se mantenha sempre a mesma.

Os atomos se agrupam devido a uma poténcia (dynamis) prépria de cada um (podemos
compreendé-los como autarquicos), ndo havendo nenhuma causa exterior a0 mundo e deter-
minante dos agrupamentos. Se entendermos a ffsica como Epicuro pensa a ética, poderemos
nos valer da nogéo de philla para explicar o Impeto que produz o encontro (afeccdo) entre os
&tomos e a conseqiiente formagdo dos compostos. Mas é preciso, antes disso, apresentar as
propriedades dos 4tomos, expostas no passo sequinte da Carta:

“.. além disso, os dtomos, dos quais se formam 0s compostos e nos quais 0s compos-
tos se dissolvem, ndo sdo somente impenetrdveis, mas tém uma variedade infinita de fi-
guras; com efeito, ndo seria possivel que a variedade ilimitada dos fenémenos derivasse
do minimo limitado das mesmas figuras. Os 4tomos semelhantes de cada figura sdo ab-
solutamente infinitos, porém, pela variedade de figuras, ndo sdo absolutamente infinitos,
apesar de serem ilimitados diante da capacidade de nossa mente... Os dtomos estao em
movimento continuo para toda a eternidade... Nado hd um inicio para tudo isso, porque 0s
dtomos e o vazio existem eternamente (Epicuro diz mais adiante que os dtomos ndo tém
qualidade alguma & excegao do tamanho, do peso e da forma, e que as cores mudam de
acordo com a posicao dos dtomos. E acrescenta que os dtomos nao tém todos os tama-
nhos possiveis; seja como for, jamais um 4tomo foi percebido por um dos sentidos)”.
(Carta a Her, 42-43)

Se operarmos por analogia com o plano sensfvel, no qual percebemos as afecgbes entre 0s
corpos, talvez possamos compreender algo acerca do motivo pelo qual os dtomos se combi-
nam, Além do peso e da forma de cada 4tomo que se inclina naturalmente & composigao se-
gundo a semelhanga, introduzimos a nogao de philia, pensada como uma espécie de ‘conatura-
lidade’ entre os atomos que se agrupam. Isso pode ser compreendido se considerarmos que
aquilo que é de natureza comum em diversos 4tomos possibilita os agrupamentos baseado
numa semelhanga das propriedades naturais de cada um.

Do mesmo modo, o desagregar-se dos atomos acontece por uma causalidade flsica, que
se explica também pela nocdo de afeccdo (pdthos), porém ndo mais pela philia, mas pelos
‘choques casufsticos’ que ocorrem e sao responsdveis pelas transformacdes dos seres, desde
a geragao, passando pelo desenvolvimento e pela degeneracao até o momento de dissolugao
de um corpo. No infcio h& um ‘encontro’ entre os atomos e sao configurados os compostos
atdmicos; depois estes compostos se dispersam e ddo origem a outros corpos. Esses aconte-
cimentos se repetem na natureza desde sempre e jamais serd diferente.

Os 4tomos podem ainda estar, compactos, num agregado, ou protegidos dos choques
com outros corpos por outros &tomos que 0s rodeiam; nesse caso, explica-se a natureza fluida
de determinados 4tomos (corpos).

Assim como foi possivel projetar o pensamento até o nivel microffsico da natureza
(physis), do mesmo modo passamos agora a uma proje¢ao que possa conduzi-lo no sentido
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propriamente contrério, isto &, ao nfvel macrofisico. Estabelecendo analogia entre o senslvel, 0
micro e o macroffsico, 0 pensamento salta além do perceptfvel e constréi uma ontologia, que
primeiro pensa os elementos originarios e, num segundo momento, estende o raciocfnio ao infi-
nito buscando a totalidade; a totalidade nao &, no entanto, nada diferente do que j4 havia sido
pensado no primeiro momento; isto &, &tomos e vazio. Desse modo, fecha-se um circulo, que
caracteriza o movimento do pensamento de Epicuro, ao mesmo tempo em que se demonstra
uma unicidade de physis.

Outras nogbes sdo essenciais para a compreensdo dos modos de realizacido dos seres
na natureza infinita; entre elas o tempo (khrénos) tem carater preponderante quando pensado
numa relagdo direta com a percep¢ao que temos acerca da formagao e dissolugao dos corpos.
Lemos a seguir na Carta que, quando em movimento livre, os tomos tém velocidades iguais;
mas, em virtude da presenga de obstaculos ou resisténcias, as velocidades sofrem variagbes.
Tais obstaculos sdo &tomos que se interpdem & passagem de outros &tomos, configurando as-
sim o que chamamos ‘choques’. Os choques dao origem aos compostos atémicos e s&o
também a razdo da decomposicao dos mesmos. Quando livres, os atomos se movimentam
num lapso de tempo inconcebivelmente breve, comparavel ao movimento do pensamento.

O tempo pode ser percebido pelos sentidos quando os corpos compostos séo objetos de
uma percepgdo direta. Por outro lado, pode também ser apreendido através de uma /dgou
theoria, 0 que se dé apenas em nivel intelectual e ndo pode ser posto em exame pelos sentidos,
pois se trata de pensar as microestruturas dos corpos.

O que podemos entender das poucas palavras sobre o tempo expostas no passo 72 é
que Epicuro busca uma simplificacdo do entendimento em relagdo ao tempo e afirma ser ele
uma unidade de medida de uma sensagdo de duragio. Neste sentido, o tempo, diferentemente
dos outros incidentes, ndo entra na complexidade que nds percebemos; nds the atribuimos
uma medida por relagdo a uma evidéncia autdnoma e contingencial. Para expressé-lo, ndo é
preciso criar uma terminologia especial, mas servir-se do vocabulério de que dispomos; nem
inventar uma linguagem especial sob o pretexto de que é conveniente, mas pensar a evidéncia
individual com o auxflio das percepgdes as quais ndés 0 associamos: o dia; a noite; as afec¢des
e seu cessar; 0 movimento e o repouso. Assim, ao invés de querer demonstrar o que nao é
passivel de ser demonstravel, devemos refletir sobre a significagao da ligagcdo que estabele-
cemos entre o sentido interno e as percepgdes externas, (cf. Bollack, 1971, p. 59).

Um outro problema que toca a questdo da sensibilidade e que contribui para a afirmacéo
do materialismo de Epicuro é o modo como a alma (psykhé) é concebida. O pensamento de
Epicuro, entendido em sentido amplo, trabalha a nogao de psykhé de um modo préprio e con-
trario a outras compreensdes presentes na obra de outros pensadores gregos. A Carta a
Herddoto mostra a alma como um corpo no corpo, sendo formada de matéria e apresentando
uma certa afinidade com o calor e com 0 sopro vital.

A psykhé & a causa principal da percep¢ao, porém é impotente sem a prote¢do do corpo.
Por outro lado, uma vez privado da alma, o corpo nao registra nenhuma sensacao.

O argumentc mais importante em favor da materialidade da alma & aquele que mostra a
impossibilidade de ela ser confundida com o incorpéreo que, numa acepgéo estrita, se reduz ao
vazio:

“... de fato, o corpo ndo possuia em si mesmo tal faculdade, que Ihe era suprida por al-
guma outra coisa, congenitamente afim a ele, ou seja, a alma que, com a realizagdo de
sua polencialidade determinada pelo movimento, produz imediatamente por si mesma a
faculdade da sensacao e torna participante o organismo ao qual, como j4 dissemos, est4
ligada por uma estreita relagao de consenso e vizinhanga...” (Carta a Her., 64}

A psykhé exerce uma forga de vida sobre o corpo (for¢a essa imanente ao corpo), o que torna -

inconceblvel pensé-la fora do corpo. Eles (a alma e 0 corpo) sdo conaturais; juntos caracteri-
zam uma vida individual. Epicuro d4 um grande passo no sentido de romper com um certo sen-
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timento ‘religioso’ de que determinadas correntes filoséficas estavam impregnadas, e de tratar a
alma como um fendmeno na natureza (flsica).

“.. além disso, quando todo o organismo se dissolve, a alma se dispersa e ndo tem mais
as mesmas faculdades, e j4 ndo é mével nem possui a faculdade de sentir...” (Carta a
Her. 65)

Resta ainda considerarmos a perspectiva macroffsica do pensamento epiclireo sobre
a physis, que tende a acentuar a existéncia de incontéveis mundos que permeiam o infinito va-
zio.

Os mundos, por serem incriados, se explicam pela prépria ‘mecanica’ de nascimento e
desagregacdo, como 0s corpos. Isso se dé obviamente fora do registro da sensibilidade huma-
na, assim como os 4tomos que s6 podem ser compreendidos por analogia com o plano sensl-
vel. Como afirma Epicuro no final do passo 78: ?

“.. 0 cardter absoluto dessa verdade pode ser aprendido pelo pensamento...”

A filosofia de Epicuro origina-se da indagagdo acerca da physis e cria uma perspectiva
de pensamento ontoldgico a partir de uma compreensao Ontica dela.

Assim, Epicuro pensa os mundos a partir das nogées fundamentais de sua fisica: os
&tomos e o vazio, O légos desvelador de physis é parte de um mesmo movimento, 6 movimen-
to da prépria physis. Filosofia é o modo pelo qual o homem se plenifica enquanto physis que se
move na compreensao do todo. O homem pensa o que se pde além dos limites de seus senti-
dos, porque tem, por natureza, a l6gou theoria, ou a possibilidade de estender o pensamento
aos niveis microffsico e macroffsico. E deste Giltimo que trata especificamente a Epistola a Pito-
cles, uma sintese do pensamento epiclreo sobre os meteoros (os fendmenos celestes). Ainda
na Carta a Herédoto ha uma breve exposigéo acerca dos meteoros:

“.. quanto aos fenémenos celestes, ndo se deve crer que os movimenlos, as revo-
lugbes, 0s eclipses, o surgir e o pdr dos astros e fenémenos similares ocorram por dis-
posicdo presente ou futura de algum ser dotado ao mesmo tempo de perfeita beatitude e
imortalidade... Cumpre-nos, portanto, admitir que a necessidade e a periodicidade dos
movimentos celestes ocorrem segundo a inter-relagdo origindria desses aglomerados de
4tomos na génese dos mundos...” (Carta a Her, 77).

Essa crenga mostra a total recusa de crengas e mitos que pretendam explicar estes fenéme-
nos. Além disso, aponta um dos principios fundamentais da ffsica epictrea, que & o de uma ne-
cessidade prépria & natureza - a de gerag&o e corrupgao dos corpos - sejam eles pequenos ou
grandes, compostos atdmicos ou mundos. Tal necessidade gera a interminacéo do ser. O uni-
verso & infinito e composto de matéria e vazio. £ 0s mundos nele contidos vém a ser e séo fini-
tos. Eterna é s6 a totalidade. Os mundos, os corpos, a alma estardo sempre submetidos aos
choques casulfsticos. E 0 movimento préprio da physis:

“.. Portanto, em nossa investigacdao dos fenémenos celestes e de todos os fenémenos
que ndo se enquadram no d4mbito de nossos sentidos, devemos utilizar as nossas ob-
servacgoes relativas a multiplicidade dos modos de ocorréncia de um fenémeno terrestre
andlogo, e ndo devemos atribuir importancia alguma as pessoas que ndo reconhecem o
que existe ou passa a existir por uma causa Unica, nem aquilo que acontece por causas
muiltiplas, e ndo consideram que os fenbmenos sdo observados a distancia, e além disso
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ignoram em que condi¢bes & impossivel conservar a tranqliiidade da alma e em que
condigées é possivel...” (Carta a Her, 80)

“... é necessdrio crer que os mundos e toda combinagdo finita nascem do infinito...” (M&-
ximas e sentencgas)

E préprio da filosofia langar-se na compreenséo ontolSgica da physis, do mesmo modo
que & préprio do homem que & filbsofo se colocar no limiar de realizago de sua physis: a
tranqguilidade de sua alma é consequiéncia de sua compreensdo acerca de physis.

RESUME

La Lettre & Hérodote est 'abrégé des questions fondamentales de la physique qu’Epicure
envoie a Hérodote et ses amies naturalistes qui pratiquent 'étude de la nature. Le caractére
plus important de cette Lettre est la simplicité de la méthode qu’elle révéle, Le but de la Lettre a
Hérodote sera donner la connaissance universelle des écrits sur la nature (physis) et offrir les
prolégoménes aux études des objets particuliers dans le domaine des Sciences Physiques. Il
s'agit de principes valides pour I'étude et pour la compreension de physis.
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EL SIMIL DE TEOCRITO XIil, 61-65

PATRICIA MABEL SACONI
Universidad de Buenos Aires

Resumo: Entre os versos 61 e 65 do ldflio X/l de Tedcr/to encontra-se um simile onde o poeta faz uma compa-
ragdo entre Héracles e um ledo. O que aparentemente se quer mostrar & a correspondéncia ntre o leo audaz e
valente e o herdi. Mas, por outro lado, uma detalhada andlise textual dos segmentos constitutivos do sfmile e sua
relacao com o contexto permitem observar que a constrigdo do sfmile encobre uma aparente falta de I6gica que
somente pode ser clarificada da perspetivada distédncia ir6nica.

Heracles es la figura protagonista del ciclo heroico dérico, conformado por numerosos
episodios. Los rasgos distintivos del héroe: su filiacién divina, la destreza, la fuerza y la valentfa
que le permiten realizar las hazafias heroicas, estan presentes desde sus orfgenes preheléni-
cos, donde se lo identifica con un daimon’' de ia fertilidad. Sus antecedentes se remontan hasta
los testimonios del Cercano Oriente, que lo asimilan al dios Sandas de los hititas (cf, Levy, Ra-
chel, 1934). Evoluciona literariamente a través de la épica, la llrica griega arcaica y la tragedia.
En la época helenfstica, Tebcrito lo ubica como figura protagonista en dos de sus composicio-
nes, Una de ellas, el Idilio XIII.

Entre los versos 61 y 65 tiene lugar un simil donde se compara a Heracles con un leén
en el siguiente marco: durante la expedicién de los Argonautas la tripulacién de la nave Argo
desembarca en las costas de Misia para descansar. El joven Hilas, companero de Heracles,
va en busca de agua para preparar la cena. Cuando se inclina sobre la fuente, tres Ninfas lo ar-
rastan hacia el fondo impulsadas por la fuerza de Eros. Heracles lo busca desesperado, sin
hallarlo (aquf se ubica el simil); luego de esperar al héro que no volver4 a la nave, los argonau-
tas abandonan el lugar:

(hés ’hdpot'eugéneios apdprothi lis esakousas)?

nebrod phthegxaménas tis en odresin omophégos Ifs
ex eunds éspeusen hetoimotdtan epi daita
Heraklées toidtos en atriptoisin akdnthais

paida pothén deddneto, polyn d'epeldmbane kréron.

“(Como un leén de buena melena, escuchando a lo lejos)

cuando la cervatilla grité, un ledn carnivoro, en los montes,

desde su guarida se apresurd contra la presa completamente dispuesta:
Heracles, tal, entre los espinos nunca rozados,

deseando al nifio se sacudia y abarcaba la espaciosa region.™

1. La transliteracién se realizé tomando como punto de referencia la tabla propuesta por los profesores E. Prieto y R. Alcalde en
su traducién de KIRK, 1962,

2. Este verso no aparece en D4 ni en K,
3. Traducién de ia autora.
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Se define al simil como la figura que opera el desplazamiento de sentido in praesentia por
adjuncién: a los constituyentes de una estructura discursiva seménticamente cerrada se le
agrega otra estructura también cerrada, articul&ndolas a partir de los rasgos comunes y sefia-
lando la clase limite en funcién de la cual es pertinente ia suma de sentidos de ambas.

En la épica es de alta frecuencia la aparicién de similes donde se realiza la comparacién
entre un héroe y un ledn, destacandose siempre la Bravura de la fiera:

— lliada lil, 21-29

“Entonces Menelao, el amado por Ares, lo vié

llegar ante la tropa, marchando a grandes pasos,

¥ como un ledn se regocija cuando se encuentra con el cuerpo inmenso,
al descubrir un corntpeto ciervo o una cabra silvestre,

y ,hambriento, lo devora completamente, aunque

veloces perros y florecientes varones lo persigan;

asi’ Menelao se regocijé al ver con sus ojos a

Alejandro, semejante a un dios -le parecié que castigaria al culpable
inmediatamente saltS a tierra desde al carro con sus armas”,

- MWiada Vv, 161-164

“Como el lebn que se lanza entre la manada quiebra el cuello
de una novilla 0 una vaca que estd pastando en la espesura,
as/ el hijo do Tideo, hizo bajar a ambos de los caballos,
forzdndolos malamente. Luego les arrebald las armas.”

- lifada Xii, 299-308

“Comenzd a marchar como el leén nacido en los montes, que
por mucho tiempo carece de carne, y su valeroso animo lo
anima a atacar un rebafio e ir hacia la sélida morada;

aunque encuentre en ella pastores

que vigilan alrededor de las ovejas con perros y dardos,

trata de no huir del establo sin hacer el intento,

sino que o lanzdndose captura algo, o é/ mismo

es primero expulsado con el dardo de una rdpida mano.

Asf entonces el d4nimo impulsaba a sarpeddn, semejante a un
dios, a asaltar el muro...”

- Odisea VI, 130-136

“Como el léon nacido en los montes, obedeciendo a su fuerza,

empapado por la lluvia y azotado por el viento, con ojos

billantes, irrumpe entre los bueyes o las ovejas

0 las ciervas silvestres: su estémago lo impulsa

a atacar el ganado e ir hacia la sélida morada.

Asl, Odiseo estaba a punto de mezclarse entre las doncellas de hermosas trenzas
aunque estaba desnudo: pues la necesidad lo alcanzaba.”

- lliada XXIV, 42-46

“De este modo el le6n conoce lo salvaje,

el que cuando da lugar a su inmensa fuerza y su 4nimo valeroso,
marcha contra los rebanos de los mortales para captura su
presa, asf, Aquiles perdié la compasién y no hubo

respeto...”

4. Las traduciones del texto homérico pertenecen a la autora.
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Excepto por los ejemplos de Odisea VI, 130-136 e llada XX1V, 42-46 -en que el poeta cri-
tica en Aquiles el tratamiento del cadaver de Héctor- la agresividad, la valentla y la fiereza de!
animal sirven para realzar las virtudes propias del héro guerrero.

El sfmil teocriteo presenta como niicleo del término de comparacién una fiera con los atri-
butos propios del “animal heroico por excelencia”, 4vido de carne, ubicado en los montes'y que
certeramente se precipita contra la presa (cf. Friedrich, 1981)

De acuerdo con el criteric material de clasificacién de los similes la comparacién puede
darse en cuanto a los rasgos distintivos de los agentes -comparacién por cualidad-, en cuando
las actividades que se realizan -comparacién por accién-, o a la combinacién de ambos -com-
paracién mixta,

El término comparado -Heracles- por la actitud en que se lo describe y la actividad que
realiza, no se deriva de ninguno de los atributos esenciales del primer término.

Aunque mantiene sus atributos materiales: el arco, la maza y la piel de ledn, no es éste el
Heracles de la tradicion mftica anterior a Tedcrito. A lo largo de la composicién se insiste en su
naturaleza humana, omitiéndose su naturaleza divina. En el /dilio X/Il sus actos no estan a la al-
tura de los cénones heroicos. E! héroe de los Doce Trabajos enloquece por la pérdida de un
nifio, abandona la nave y es injuriado por sus compaferos como desertor, Esto provoca una
distorcién de la l6gica inherente a la figura del sfmil,

Del marco contextual del sfmil y su interrelacién seméntica con los dos términos asimila-
dos resulta:

El ledn est4 lejos de la cervatilla Heracles est& cerca de Hilas

El ledn no emite sonido Heracles grita

Ellebn escucha a la cervatilla Heracles no escucha a Hilas

El le6n se dirige a la cervatilla Heracles vaga sin rumbo

El ledn alcanzard su objetivo Heracles no alcanza su objetivo

La cervatilla emite el sonido Hilas responde al llamado de Heracles
La cervatilla con el sonido Hilas grita para buscar

provoca su perdicién su salvacién

La cervatilla muere Hilas no podra volver a la superficie

Ademés, la descripcion de la delicadeza de los cabellos rizados de Hilas, las actividades
domésticas que realiza y principalmente, la completa pasividad que caracteriza su reacién,
asimilan al nifio, en la estructura profunda, a una identidad opuesta a la identidad masculina de
Heracles y, dentro del simil, Hilas est4 comparado con un nebrés que recibe predicacion feme-
nina.

Por lo tanto, desde el punto de vista de la secuencia narrativa, y dado que no esta expli-
citada la clase Iimite (es decir: el rasgo comuin entre Heracles y el le6n) la asimilacién es perii-
nente, no entre Heracles y el ledn, sino entre la cervatilla e Hilas,

De acuerdo con el relevamiento de las secuencias bésicas coincidentes con un verso et
el ldilio, que contienen alguna referencia a ia figura del héroe, el sfmil aparece en el verso 64.
Presenta- segtin el criterio gramatical para la clasificacién de los similes- una articulacién pa-
ratéctica, en la que el pronombre demonstrativo “foiodtos” explicita seménticamente al sfmil (cf.
Garson, 1973).
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L. E. Rossi (Rossi, 1972) y R. Pretagostini (Pretagostini, 1980) han establecido que el /di-
lio Xlll se divide en dos partes, la primera, designada “epistola narrativa” que abarca desde el
verso 1 al 16 para Pretagostini y hasta el 15 para Rossi (quien considera al 16, verso de sutu-
ra); la segunda, el “epilio propiamente dicho”, que abarca desde el verso 17 hasta el final.

Siempre dentro de la estructura de secuencias bésicas, el 64 es el verso medial para la
segunda parte -epilio-identificada en la divisién de la estructura compositiva.

La segunda parte comprende los versos 17 a 75. En las secuencias basicas coinciden-
tes con los versos, la figura de Heracles es aludida directa o indirectamente quince veces en la
segunda parte. El simil se registra en la octava secuencia, y asf, para la estructura de secuen-
cias se observa:

7 secuencias: versos 19 a 58
simil:  verso 64
7 secuencias: versos 65a 75

Demonstrando un habilfsimo manejo del lenguaje figurativo, el poeta establece en Hera-
kiées - toioGtos el punto de inflexién donde las situacioes de Heracles e Hilas se tornan irrever-
sibles. El simil, figura donde la coincidencia es la nota esencial, es utilizado por Tedcrito para
marcar la divergencia.

El pronombre demostrativo de cualidad en funcién comparativa es portador-en este con-
texto y en cuanto a las estructuras que relaciona- de una carga seméntica opuesta a la que le
es propia. EI Heraklées - toiodtos - Iéon es un Heraklées ou - toiottos - ledn. E| desarrollo cor-
recto del simil deberia ser Hylas - toiolitos - nebrds.

La selecién de Herakiges / léon, invirtiendo la selecién I6gica de los términos constituti-
vos del sfmil (entre los pares Heraklées / Hylas y léon / nebrés) se corresponde con e! estable-
cimento de la figura mftica de Hilas, por mediacién de su reflejo en el agua y posterior calda, en
una dimensién diferente, a la que ha ingresado de manera irreversible,

El poeta construye el simil desde la perspectiva de esta nueva dimensién, onde la voz
del que grita resulta “araid”, donde el que esta cerca, esta lejos, donde el que esta vivo ya no
esté entre los vivos,

La obra de Tebcrito constituye uno de los eslabones fundamentales para el estudio de la
evolucién del personaje mitico, cuyos origenes se remontan -segln las evidencias arqueolégi-
cas- hasta el segundo milenio a.C.

La perspectiva de la distancia irénica caracteriza, dentro de su poiein, la operacién por
medio de la cual Tedcrito se apropia de la tradicidén mitica.

En el Idilio XllI, si bien el poeta permanece en el plano épico-mitico, a pesar de la atmés-
fera bucdlica de la escena, a través del simil objetiviza literariamente el distanciamiento ironi-
zante respecto del personaje de Heracles.

ABSTRACT

There is a simile in Theocritus’idyll XIll, vv, 61-65. In this simile the poet set up a compa-
rision betweem Herakles and a lion. It seems that this simile is to show the courage and brave-
ness correlation, But, on the other side, a detail textual analysis of the constitutive elementes of
it and their relation to the context, let us know that the figure construction hides an apparent illo-
gical way of composition. The ironic distant perspective gives the right point of view about the
meaning of this hellenistic passage.
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0 HOMOSSEXUALISMO NA POESIA LATINA

ZELIA DE ALMEIDA CARDOSO
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Resumo: H4 muitas referéncias ao homossexualismo na poesia latina de todas as épocas, variando de autor
para aulor o tratamento conferido ao tema: Plauto o considera como algo risfvel, extraindo efeitos cémicos de
personagens afeminadas: Catulo encara o fenémeno ora com leveza, fazendo brincadeiras sobre o assunto, ora
com mallcia e irritag&o; Virghio explora com naturalidade a homossexualidade de pastores.Os poetas elegfacos
trabalham com o tema 4 sua maneira, mostrando o amor homossexual como uma categoria especial de amor,
andlogo ao que se devota a namoradas e cortesas, enquanto os satfricos o censuram, com esplrito jocoso ou in-
dignacdo. Diante desa multiplicidade de enfoques, estudiosos de problemas socioldgicos e morais da antiguida-
de cléssica propGem indagagbes sobre o cardter do homossexualismo em Roma a apresentam hipbteses sobre a
questio.

Palavras-chave: Homossexualismo, comédia, Ifrica, sétira.

Séo freqglientes, nos poemas latinos de todas as épocas, as referéncias ao homossexua-
lismo, Variam, entretanto, de autor para autor, as formas do tratamento conferido ao tema.

No teatro de Plauto, o homossexualismo é apresentado, via de regra, como aigo risfvel,
Em muitas comédias hé brincadeiras e trocadilhos que sugerem praticas homossexuais; algu-
mas personagens — sobretudo escravos jovens e parasitas — apresentam comportamento
afeminado; “complacéncias servis” sio lembradas em diversas ocasides.

Na Aulularia, em dois momentos, hd alusdes ao homossexualismo. Na cena |V do Ato Il,
guando Estrobilo, servo de Megadoro, volta para a casa do amo com as provisées que haviam
sido compradas e 0s cozinheiros que contratara, refere-se enfaticamente, com solenidade pré-

pria do discurso jurfdico, & “divisdo” da mercadoria, recomendada por Megadoro:

“... edixit mihi
ut dispertirem obsonium hic bifariam”
(Aul. 281-2)

“ele me mandou
dividir aqui em duas partes tudo que vai ser comido” *.

Antrax, um dos cozinheiros contratados, reclama imediatamente:

“Mequidem hercle, dicam palam, non diuides;
si quo tu totum me ire uis, operam dabo”

(Aul. 283-4)

1. As tradugbes dos textos latinos s&o de nossa responsabilidade.



“Por Deus, e eu estou falando afto, ninguém vai me rachar; se vocé quer que eu vé intei-
ro, eu fago o servigo”.

Congrido, o outro cozinheiro, acrescenta em tom de cagoada:

“Bellum et pudicum uero prostibulum popli!
Pos si quis uellet, te haud non uelles diuidi”

(Aul, 285-6)

“Que gracinha de boneca, tdo envergonhada!
mas se alguém quisesse, vocé bem que quereria ser rachado!”

Estrobilo compreende o trocadilho e acrescenta:

“Atque ego istuc. Anthrax, aliouorsum dixeram,
non istuc quo tu insimulas...”

(Aul. 287-8)

“Eu tinha dito outra coisa, Antrax; n3o & isso
que vocé esté jogando na cara dele”.

W. Medeiros (Plauto, 1989, p. 147, n. 94), em nota & tradugio do texto latino, mostra que
“ao enfético dispertirem de Estrobilo responde Antrax com o equfvoco diuidere que — como di-
rumpere e scindere em latim ou “rachar” em portugués — permite em sentido literal (o que Ihe
d4 o primeiro utente) e um sentido obsceno {o que the atribui Congrido)” e remete o leitor & obra
de J. N. Adams, The Latin sexual vocabulary (London, Duckworth, 1982, 150-1 e 219) na qual o
assunto é explorado.

Na cena IV do Ato IV, outra ambigiliidade ao nivel do discurso evoca a pederastia. Eu-
clido surpreendera Estrobilo no templo da Boa Fé e, desconfiando de que o escravo se apode-
rara da preciosa marmita de ouro, espanca-o e exige a devolugao do objeto supostamente rou-
bado. Trava-se, entao, o seguinte didlogo:

Str. “Quid uis tibi?
Euc. Pone.
Str. Id quidem pol te datare credo consuetum, senex.

Euc. Pone hoc sis. Aufer cauillam; non ego nunc nugas ago.
Str. Quid ego ponam? quim tu eloquere quidquid est suo nomine”.

(Aul. 535-8).

Est. “O que vocé esta querendo?

Euc. Que vocé me dé.

Est. Eu é que acho que vocé esta acostumado a dar, seu velho!

Euc. V4 para tras! Deixe de brincadeira. Eu nao estou brincando.

Est. Quer que eu dé o qué? Por que vocé ndo chama as coisas pelo nome certo? 2

Mais uma vez W. Medeiros (Plauto, 1989, p. 167) chama a atencéo para a ambigliidade
do discurso, mostrando que na fala de Estrobilo pode haver um sentido obsceno dado o em-

2. A tradugdo procura resgatar, de alguma forma, o trocadilho obsceno de Estrobito.
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prego do advérhio pone, que significa “atras”, “detras”, e que faz jogo léxico com a forma ver-
bal “pone”, usada por Euclido.

Uma utiliza¢éo semelhante de “pone” pode ser observada em Poenulus, em didlogo tra-
vado entre uma testemunha e o fazendeiro Colibisco, didlogo esse no qual também existe su-
gestao de pederastia:

“Di te perduint!

Adv.
Pone nos recede.
Col. Fiat,
Adv. Nos priores ibimus.
Col. Faciunt scurrae, quod consuerunt: pone se se homines locant”.
{Poen. 607-9)
Test. “Que os deuses te desgracem!
Fica atr&s de nés.
Col. Tudo bem!
Test. Nés vamos na frente.

Col. Os idiotas fazem o que estdo acostumados a fazer: pdem homens atrds de si”.

H. Clouard (Plaute, s/d, p. 566), em nota aposta ao texto, faz referéncia ao caréter obs-
ceno da observagdo de Colibisco e nela pretende ver um trago da antipatia das pessoas do
campo em relagéo as da cidade,

Os exemplos se sucedem, Em Casina, na cena Vl do Ato I, Calino, escudeiro do fazen-
deiro Olfmpio, o préprio fazendeiro e o velho Lisidamo travam um d»élogo empregando palavras
amblguas, sugerindo praticas homossexuais:

Cka, "Stimulus ego nune¢ sum tibi;
fodico corculum, adsudascis iam ex metu, mestlgla.
Lys. Tace, Chaline,

(Cha). Comprime istum. L
Oly. lnwm:stuncqwdldicrtdare R .
Lo (Cas. 360-2)
Cal. “Agora. vou;ser uma espada para vocé;
vou penetrar seu coracdozinho; ja estd suando de tanto medo, seu traste!”
Lis. Cala a boca, Cafino!
(Cal). Agarra dele!
Oli, E melhor agarrar o outro que j aprendeu a dar”.

Ernout (Plaute, 1933, p. 180, n. 12) mostra que comprime pode ser empregado como “fa-
zer calar” e como “subir em”, comportando, portanto, sentido obsceno, e que dare também tem
duplo significado, podendo ser empregado, como ocorre, alids, tamb&m em portugués, para in-
dicar a concessao feita pelo efeminado, Lembramos que stimulus apresenta por sua vez duplo
significado (“vara”, “pau”, “objeto pontiagudo” e, por extensdo, “membro viril”), 0 mesmo ocor-
rendo com fodica (“atormentar” e “furar”),

Assim como ocorre com 0s escravos plautinos que, como diz Veyne (Veyne, 1985, p.
42) tem muitas vezes sua aten¢do chamada para 0 “servigo” que os amos deles esperam, os
parasitas também podem apresentar tracos efeminados. Em Menaechmi, até o apelido do pa-
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rasita, Peniculus, evoca sua condigdo, muito embora ele se justifique na cena | do Ato I, ofere-
cendo uma interpretagao pessoal para 0 nome pelo qual é conhecido:

“luuentes nomem fecit Peniculo mihi
ideo quia mensam, quando edo, detergeo”

(Men. 77-8)
“A mogada me chama de Brocha porque quando como varro a mesa”.

Sésicles, porém, revela claramente o que pensa do parasita:

“Vae capiti tuo

Omnis cinaedos esse censes, quia tu es?”

{Men. 513-4)

“Vé& para o inferno! Acha que todo mundo é bicha sé porque vocé &7"

Em Captiui, entretanto, é o parasita quem considera o velho Hegi&o como um homosse-
xual passivo, Comprova-o um dos dislogos contido na cena Il do ato 1, embora seja intencio-
nalmente amblguo:

Heg. “Esurire mihi uidere.

Erg. Miquidem esurio, non tibi,
(Heg). Tuo arbitratu; facile patior.
Erg. Credo; consuetu's puer”.

(Capt, 866-7)

Heg. “Parece que vocé estad com vontade de comer,

Erg. Estou sim, mas & problema meu, nao seu.
Heg. Como quiser; mas eu ainda agtiento bem.
Erg. Acredito. Deve estar acostumado, desde menino”.

Como se péde observar, Plauto se refere ao homossexualismo quase sempre por meio
de trocadilhos, procurando extrair efeitos cdmicos das alusdes. Nao €, porém, o que acontece
em outros géneros poéticos. Catulo, em alguns de seu poemas, prenunciando o erotismo de
sabor alexandrino, se projeta na figura de um “eu” enamorado que fala de um puer por quem
nutre grande paix&o. A primeira referéncia ao jovem ocorre no carmen XV. O poeta se dirige a
um certo Aurélio — personagem desconhecida segundo Lafaye (Catulle, 1974, p. 109), mencio-
nada em outros poemas ® e sempre tratada com cerieza rudeza — e demonstra temer que
0 scelestus possa investir contra o rapaz. Afinal, a fama de Aurélio ndo & desconhecida de nin-
guén:

“Verum a te metuo tuoque pene
infesto pueris bonis malisque”.

(Cat, 15,9-10)

“Na verdade, tenho medo de ti e da tua virilidade,
perigosa para os jovens inocentes ou maus”.

O puer referido — ainda conforme a interpretacdo de Lafaye (Catulle, 1974, p. 13) - é 0

3. Cf, Cat. 11,1; 16,2; 21,1.
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mesmo Juvéncio (luuentius) mencionado pelo poeta nos carmina XXIV, XLVill, LXXXI e XCIX.
O "eu” nesses textos revela o amor que sente e se lamenta da ndo-correspondéncia.

Diferentemente do que ocorrera na comédia de Plauto, em que era visto como algo risl-
vel, nesses poemas de Catulo o homossexualismo € apresentado como um fendémeno natural:
a paixao de um homem por um jovem, semelhantemente & que nutre por uma puella, é causa
de sofrimento, de ciime e de insatisfagao.

Em outros momentos, todavia, Catulo muda completamente de tom ao referir-se 4 pede-
rastia, No virulento carmen XV, dirigido a Aurélio e a Frio que, segundo o poeta, 0 haviam
acusado de pouca masculinidade, Catulo ameaca provar-lhes irrefutavelmente que € homem:

Pedicabo ego uos et irrumabo,
Avureli pathice et cinaede Furi,

(Cat. 16,1-2)

Os verbos paedico e irrumo, de diflcil tradugdo em portugués, envolvem a idéia de “exer-
cer pederastia” e “exigir felacao”, respectivamente, Quanto aos nomes pathicus e cinaedus,
empregados como qualificativos, em aposicado a Aurelius e Furius, destinatarios do poema, cor-
respondem a “passivo” e “prostituto”. Toda uma carga de grosseria e indignagéo se acha con-
tida, pois, nos versos referidos.

. J& no carmem C, as referéncias ao homossexualismo apresentam um tom irdnico e mali-
cioso, despindo-se do caréter enraivecido e amargo:

“Caelius Aufilenum et Quintius Aufilenam

flos Veronensum depereunt iuuenum,

hic fratrem, ille sororem. Hoc est, quod dicitur, illud
fraternum uere dulce sodalicium.

(Cat, 100,1-4)

O Célio por Aufileno e o Quintio por Aufilena,

flor dos jovens de Verona, ambos morrem de paix&o:
0 primeiro pelo irm&o, 0 segundo pela ima.

Isto &, como se diz, sociedade fraternal.

Os poetas da época de Augusto também afioram, de quando em quando, em suas obras,
a guestao da homofilia.

Virgllio consagra a Bucélica Il ao infeliz amor do pastor Coridao pelo formoso Aléxis. Em
nota aposta 2 tradugio do texto, Jodo P. Mendes (Mendes, 1985, p. 186) se refere a figuras do
mundo antigo, tais como Marcial, Apuleio, Sérvio, Donato e Jinio Filargfrio, e a crfticos moder-
nos como Cartault, Krause e Bellessort, que identificaram Corid3o com Virgflio. Lembra também
que “a exegese tradicional dos escoliastas v& em Aléxis o hipocoristico de Alexandre, nome de
um escravo de Asfnio Polido que inspirara em Virgflio um vivo interesse a ponto de com ele ser
presenteado por seu anfitrido que se apercebera do desejo do poeta”.

O amor que Virgflio teria dedicado a Alexandre — platénico, talvez — poderia ter sido, se-
gundo se depreende dessas observagdes, o fator que determinou a producao da bucélica. N&o
h4, entretanto, como provar. E possfvel que no poema haja apenas um topos freqiente na Ifrica
classica e alexandrina.

Na Eneida, a histéria de Niso e Eurfalo e do amor que os unia, se nao apresenta explici-
tamente um caso de homossexualismo, insinua-0, sem dtvida.

Nisso e Eurfalo sdo personagens épicos criadas por Virghio. Aparecem pela primeira
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vez, na Eneida, no livro V, quando o poeta, descrevendo o que ocofrera numa competicdo de
corrida, durante 0s jogos flinebres em homenagem a Anquises, menciona os dois amigos:

“Nisus et Euryalus primi,
Euryalus forma insignis uiridique iuuenta,
Nisus amore pio pueri”
(En. V, 294-6)

“Niso e Eurfaio sdo os primeiros:
Eurfalo, de bela aparéncia e no verdor da juventude;
Niso, cheio de devotado amor pelo rapaz”.

Plessis e Lejay (Virgile, s/d, p. 457, n.5), comentando o texto, mostram que o adjetivo
pius tem significacao especffica, qualificando aqueles que, como Enéias (idem: 233 n, 5), se
caracterizam pela pietas, sentimento que leva & execugéo, com amor, de atos de dever em re-
lagdo aos deuses, aos pais, aos filhos, aos protetores, aos protegidos, aos amigos. O amor de
Niso por Eurfalo era pius, “amor devotado” e ndo “pura amizade™ como pretendeu N, Firmino
(Firmino, 1945, p. 180). Plessis e Lejay (Virgile, s/d, p.457, n. 5) julgam que Eurfalo seria um
adolescente bonito (“de bela aparéncia e no verdor da juventude”), devendo ser Niso mais ve-
tho (dal o “pius amor”).

Durante a corrida, lembrando-se do amor que nutria pelo jovem (“non oblitus amorum” —
V, 334}, Niso o favorece fazendo com que venca a prova.

No livro IX a dupla reaparece numa expedigdo noturna, inspirada no episédio de Ukisses
e Diomedes (ll. X, 220-578), mas tratada por Virgfio com grande originalidade. H& nova alus&o
4 beleza de Eurfalo (quo pulchrior alter / non fuit Aeneadum Troiana neque induit arma — 1X,
179-80), a seu rosto ainda imberbe (0ra puer prima signans intonsa iuuenta — 1X, 181) e ao
amor que unia os dois amigos (his amor unus erat — I1X, 182).

As palavras que Niso dirige ac companheiro, segundo o costume de Virgflio, tém uma
ambigiiidade aparentemente intencional:

"Nisus ait: Dine hunc ardorem mentibus addunt,
Euryale? an cuique deus fit dira cupido?”
(En. IX, 184-5)

“Niso diz: S&o os deuses, Eurfalo, que insuflam a paix@o em nossas mentes? ou para
cada um se torna um deus o seu desejo?”

Plessis e Lejay (Virgile, s/d, p. 681, n. 3) mostram que ardorem é explicado pelos versos
186-7, nas quais se fala da peleja que Niso pretendia empreender. A psicologia, porém, poderia
mostrar que o desejo de lutar é uma forma de fugir de outro desejo inconfessével, policiado e
reprimido. De qualquer forma, & incontestavel a ambiglidade dos versos.

O que ocorre apbs tal discurso é do conhecimento de todos: os dois mogos partem jun-
tos durante a noite, entram no acampamento inimigo, degolam soidados adormecidos e prepa-
ram-se para fugir quando Eurfalo é aprisionado. Niso, que se adiantara, se d4 conta da
falta do amigo e retorna desesperado, a tempo de presenciar o assassinio de Eurfalo, praticado
por Volsente. Consegue vingar-se, matando o matador do jovem, mas é trespassado por inG-
meros golpes. Caiu, entdo, sobre o corpo exanime de Eurfalo, e “ali descansou numa plécida
morte™:

“tum super exanimum sese proiecit amicum
confossus placidaque ibi demum morte quieuit”.
(En. IX, 444-5)
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A expressao amblgua “sese proiecit” (“atirou-se”) acena para a idéia de um ato volunta-
rio que talvez correspondesse & satisfacao inextremis de um desejo inconsciente.

Contemporéneos de Virgltio, Horacio e Propércio também evocam o homossexualismo
em algumas de suas obras, conquanto de forma parcimoniosa.

Horacio toca no assunto na Ode V,j, ao referir-se a Ligurino, um puer delicatus, e na Sa-
tira l,iv 4, ao lembrar que todos os homens podem ser satirizados por particularidades que tém:

“Hic nuptarum insanit amonbus, hic puerorum”
(0. IV, 1,27)
“Um enlouquece de amor por mulheres casadas, outro por mogos..”

Propércio, numa elegia dirigida a um certo Galo °, recomenda-lhe, num tom de brincadei-
ra, que cuide bem do puer e nao o deixe aproximar-se de 4guas traigoeiras. llustra a recomen-
dagéo com o relato da morte de Hilas — jovem por quem Hércules se apaixonara,~conforme o
mito — motivo de textos de poetas alexandrinos tais como Apolbnio de Rodes, Tedcrito e Ni-
candro.

Mais adiante, na elegia ll, iv, lamenta-se das torturas do amor e evoca novamente o ho-
mossexualismo, lembrando-se, talvez, da Sétira |, iv de Horacio:

“Hostis si quis erit nobis, amet ille puellas;
gaudeat in puero, si quis amicus erit”,
(Prop. Il iv, 17-8)
“Se alguém me for inimigo, que se enamore de mogas;
que se divirta com mogos, se alguém amigo me for”.

Dos poetas da época de Augusto & Tibulo, contudo, quem aborda o tema do homosse-
xualismo de maneira mais expliicita e detalhada, mostrando, em trés longas elegias consagra-
das a Marato, que 0 amor por um puer nem sempre & tranqliilo e isento de dores. Sao trés be-
los poemas, de forte sabor alexandrino, considerados freqlientemente pelos bidgrafos do poeta
como obras de natureza confessional. Ponchont (Tibulle 1968), que estabelece o texto das ele-
gias e faz a traducéo das mesmas, na edi¢@o publicada por “Les Belles Lettres”, ndo s6 proce-
de & datagao da “ligacdo” entre Tibulo e Méarato (de 29 a 26 a.C.) como afirma categoricamente,
ao comentar a primeira dessas elegias (Tibulle 1968:30):

“L’accent si personnel du poéme exclut 'hypothése qui fait de Marathus un personnage
imaginaire, outre que les élegies 8 et 9 contiennent sur lui des détails précis et particu-
liers”.

A composicéo das elegias mencionadas é cuidada e os trés poemas, em conjunto, pode-
riam, realmente, afigurar-se como o resumo de uma “histéria de amor”, Na primeira (L,iv), o
“eu-poético” se dirige a uma estatua de Prfapo e Ihe pede instrugdes sobre com¢ conquistar
rapazes:
“quae tua formosos cepit sollertia?...”
(Tib. Liv, 3)
“que arte, criada por ti, conquista os jovens formosos?”

4. Na edigdo das obras de Hordcio publicada em 1917 peta Hachette, com estudo biogréfico e literario e notas criticas e expli-
cativas feitas por F. Plessis e P. Lejay, a ode IV,i ndo figura e, da s4tira l,iv, fol exclufdo o verso 27! Coisas do passado.

5. Segundo Luigi Alfonsi {1945, p.15} trata-se de Cornélio Galo.



Prfapo assume o discurso e, numa verdadeira ars amandj, expde os preceitos que ga-
rantem a conquista. As palavras de Prfapo tém a mesma suavidade das de Tibulo e, surpreen-
dentemente, o deus — como o poeta — considera de extrema vileza a troca do amor por presen-
tes valiosos ©.

No segundo poema consagrado a Marato (1,viil}, o “eu-poético” se dirige a Fiée, moca por
quem o rapaz esta apaixonado, e a aconselha a conceder favores ao jovem. Censurando-a e
acusando-a de insensibilidade, frieza e arrogancia, o “eu-poético” parece dirigir-se ao proprio
Mérato, que tem a mesma atitude da mog¢a em relagéo ao amante.

Na Ultima elegia em que Marato é mencionado (1,ix), 0 poeta se refere a traicdo cometida
pelo jovem, trocando o amor pelos presentes de um velho rico. Mais uma vez Tibulo toca na
questido da venalidade amorosa. Para ele, nem o amor homossexual nem a devotada paixdo
pela cortesd ou pela mulher casada devem provocar censura ou reprovagdo. Condenével é a
venalidade, a ambi¢ao. Vender as boas gragas ou troca-las por presentes caros & o que polui e
desfigura o amor.

Ovfdio, o Ultimo grande poeta da época de Augusto, toca de leve na questao do homos-
sexualismo em Ars Amatoria, sem se deter no exame do assunto. Nas Metamorfoses, porém,
mostra-0 como um motivo presente na lenda mitica ao relatar histérias de amor que tiveram por
protagonistas Ganimedes e Jacinto, amados por Jdpiter e Apolo 7.

Com o passar do tempo e as modificagdes operadas na vida romana, a literatura latina
comeca a tomar outros rumos, Surgem novos géneros e os antigos sofrem profundas mudan-
cas. Os velhos temas sdo submetidos a tratamentos bastante especiais.

No caso particular da abordagem do homossexualismo, a situacdo € peculiarmente cu-
riosa, pela mlltipla variedade de enfoques.

No Satyricon, de Petronio, obra presumivelmente do século | de nossa era, a visdo gque
se tem do fato € a um tempo cdmica, melancdlica e realista. De um lado 0 homossexualismo &
considerado risfvel ou burlesco: a prépria figura dos pueri delicati é pintada de forma a parecer
ridicula &. De outro — e isso ocorre sobretudo nas conversas mantidas por libertos em boa si-
tuacdo — ha um resqufcio de amargura na evocagado das imposicdes a que se submetiam os
escravos jovens e bonitos °.

Com Marcial e Juvenal, o homossexualismo reaparece como digno de ser criticado por
meio da poesia. Marcial ridiculariza a pederastia no Epigrama Ill, 71, embora de forma brinca-
Ihona:

Mentula cum doleat puero, tibi, Naeuole, culus,
non sum diuinus, sed scio quid facias” '°,

Juvenal, no tom indignado muito seu, censura veementemente o homossexualismo.que
chegara a tal ponto que um romano, Graco, celebrara niipcias clandestinas com um tocador de
trombeta, O poeta se estarrece e propde indagagdes inconformadas a Marte, patrono da cida-
de:

crnsensssenesnnnnnes O pater urbis,
unde nefas tantum Latiis pastoribus ? unde

6. “Heu! male nunc artes miseras haec saecula tractant: / iam tener adsueuit munera uelle puer”, diz o deus, anteclpando o
que o poeta dird em 1,v,60 (“nam donis uincitur omnis amor®), |, v,67-68 ("plena est percutienda manu™), |,viii, 29 (“munera
ne poscas™ |, ix,17 ("auro ne pollue formam®), ll,ili, 35-6 (“ferrea non uenerem sede praedam saecula laudant”), Wl,iii, 50
("iam ueniant praedae, si Venus optat opes™), l,Iv, 27 (“0 pereat quicumque legit uirides smaragdos”).

7. Cf. Met. X, 155-61 @ 162-219, 4
8. Veja-se por exemplo a descrigio de um puer delicatus em XXViIl.
9. Veja, por exemplo, LXXV, 11,

10. Remeto o leitor A tradugho de José Dejalma Dezotti, apresentada em seu Relatério para Exame de Qualificacdo para ob-
tencdo de Grau de Mestre em Letras (Sho Paulo, USP, 1990. p. 57).
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haec tetigit, Gradive, tuos urtica nepotes ?
Traditur ecce uiro clarus genere atque opibus uir,
nec galeam quassas, nec terram cuspide pulsas,
nec quereris patri? unde ergo et cede seueri
iugeribus campi, quem neglegis.”

Juv, 11,126-32

“Protetor de Roma,
de que modo os pastores do L&cio chegaram a tal crime?
De que modo, Gradivo, um espinho tamanho atingiu teus filhos?
Eis que um homem ilustre pela famflia e pelos bens se entrega a outro homem
e tu ndo agitas teu elmo, ndo abalas a terra com teu dardo,
nao reclamas a teu pai? Vai-te, entdo, e renuncia as jeiras
do solo severo de que néo fazes caso”.

Suetbnio, entretanto, ao compor a biografia dos doze Césares, fala do homossexualismo
com certa naturalidade. Referindo-se a Jllio César, por exemplo, diz que “fora de suas re-
lacdes com Nicomedes, nada autoriza a crenca na desmoralizagao de seus costumes”, lem-
brando, no entanto, que “o oprébrio oriundo desse fato foi grave e duradouro e 0 expds aos ul-
trajes de todo mundo”. Em seguida, em curioso efeito de pretericdo, diz que ndoc mencionar4 os
versos de Licinio Calvo que evocavam as riquezas do “amante de César” e os discursos de
Dolabela e de Ctirio, em que César era chamado “rival da rainha” e “prostituta da Bitfhia”, “ma-
rido de todas as mulheres e mulher de todos os maridos” (Diu.lul. XLIX,1-3 e Lil,6). Compondo
a biografia de Augusto, rememora os “oprébrios de sua primeira mocidade”, o fato de Sexto
Pompeu o considerar afeminado e a censura de Marco Antonio que 0 acusou de “ter comprado
a adocéo de seu tio com o preco de seu estupro” (Aug. LXVHI,1} Ao falar de Tibério, lembra a
desonra que o imperador infligiu a um jovem cuja beleza o seduzira (Tib. XLIV,3) e, biografando
Callgula, menciona o “comércio” por ele mantido com vérios jovens (Cal. XXXVI,1-3). Se, de
Claudio, afirma que “se absteve completamente de homens” (Diu. Cl. XXXIlli,4), de Nero evoca
as relagdes que mantinha com homens livres e os “ritos esponsélicos” que celebrou com o jo-
vem Esporo (Nero, XXVill,1-4).

Diante de todas essas referéncias, que mostram a presenca de alusGes ao homosse-
xualismo na literatura latina de todos os tempos uma pergunta se impde: como era vista, ver-
dadeiramente, a homossexualidade no mundo romano?

Na Grécia, sabe-se, a pederastia sempre foi encarada de forma especial. Félix Buffiére,
em sua obra Eros adolescent, discorre amplamente sobre o assunto mostrando que, entre 0s
gregos, o amor de homens por rapazes n&o tem caréter vicioso ou anormal, ndo se vincula
obrigatoriamente a relagdes carnais e se articula intimamente com o culto da bravura, da bele-
za e do saber. Apds fazer a distingao entre homossexualismo e homofilia, pederastia e pedofi-
lia, Buffiére disserta sobre os diversos planos da homossexualidade e faz um esbogo histérico
da questdo, mostrando o lugar que o homossexualismo ocupou na sociedade, da antiguidade a
nossos dias.

Depois de estudar o fendmeno em Creta e entre espartanos e déricos, analisa o aspecto
pictérico da pederastia na ceramica antiga, detém-se no exame de biografias de vultos histori-
cos Gue, de uma forma ou outra, se envolveram com homofilia, analisa obras poéticas que
abordaram o assunto, fala das diversas faces do culto de Eros e discorre sobre a posi¢ao das
diferentes correntes filoséficas diante da questio. Termina a obra, focalizando o papel da pede-
rastia na vida quotidiana e chegando a diversas conclusdes: fala, por exemplo, do processo da
evolugéo da consciéncia grega, do controle gradual da pederastia por meio de leis e de certa
represséo social e do papel desempenhado pelo homossexualismo no que diz respeito A sen-
sibilidade e as artes.

Diferentemente do que ocorreu na Grécia, a pederastia, em Roma, foi menos comum.
J. N. Robert (Robert, 1986, pp. 19-40); 185-9), em Les plaisirs & Rome, analisa 0 assunto e faz
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algumas suposicdes interessantes. Para ele, muito embora desde o sécuio Vi a.C. fosse co-
mum a compra de belos escravos por senhores ricos —~ e sua afirmagéo se ancora em Polbio
— 0 homossexualismo enfrentou a barreira da antiga moral romana que se caracterizou por
uma tradigéo de trabaiho, frugalidade e austeridade, Pautando-se pela sobriedade e pela serie-
dade, essa moral teve como fundamento a famflia e o lar, gerando fortes reagbes contra o hele-
nismo e sobretudo contra o epicurismo, dada a idéia corrente de que o prazer & contrario ao
trabatho e faz o homem perder a dignidade.

Relacionado intimamente com o helenismo e com o hedonismo, o homossexualismo foi
freqiientemente visto como algo atentatério aos costumes, merecendo, portanto, a censura po-
pular.

A. Richlin (1983, p.220-6), no ensaio “The circumstances of male homosexuality in Ro-
man society of the fate Republic and early Empire”, aposto como apéndice em seu livio The
garden of Priapus, analisa a questdo de forma um pouco mais complexa, mostrando, de diver-
so0s angulos, a posi¢cdo do romano em relag3o ao assunto.

Mostra, inicialmente, a critica feita ao homossexualismo — sobretudo ao passivo — apre-
sentada tanto em incri¢bes parietais como em textos de Clcero, Valério Maximo e Séneca ' ¢
em poemas de carater satfrico e epigramético de Catulo, Marcial e Juvenat 12,

O jovem afeminado — aquele que se comporta como se fosse mulher, revelando néo raro
tal comportamento na maneira de vestir-se e agir — & alvo de censura e zombaria. Préticas se-
xuais entre homens livres sempre foram consideradas ilcitas, tendo havido, desde épocas re-
motas '3, leis que procuraram coibi-las, O caso mudava de aspecto, entretanto, se 0 amante
“passivo” fosse um jovemn escravo,

Amy Richilin termina o ensaio fazendo referéncia A poesia erética e mostrando a evidén-
cia das praticas homossexuais na sociedade romana, detectada em textos histéricos como os
de Suetdnio e em obras revestidas de seriedade como a obra de Quintiliano e as cartas de PIf-
nio, o Jovem,

Paul Veyne, em seu ensaio “A homossexualidade em Roma”, apresenta o fendmeno de
forma semelhante mas procura explica-lo. Mostra que a pederastia sempre foi aceita na Urbs
com certa complacéncia, desde que se respeitassem os adolescentes livres. Exigir do escravo
“o servico que dele se esperava” nada tinha de anormal ou censurdvel. Condenavel era a pas-
sividade do homem fivre, a prostituicdo do jovem de boa famflia. Machista e escravagista, a so-
ciedade romana admitia o homossexualismo desde que o homem romano se impusesse em
sua posicdo ativa e dominadora: fazendo valer sua masculinidade (mostrando, portanto o poder
sobre 0 jovem passivo) e exetcendo o direito de senhor — o direito de impor ao servo a vontade
absoluta em todos os momentos. : _

Os trés trabalhos, importantes para os estudiosos do assunto, apontam para a especifi-

_cidade da saciedadé ramana no tralamento ¢onferido aos fendmenos com que conviveu.

Nao sabemos, entretanto, se os fatos eram vistos exatamente assim. Se a pederastia
era encarada de maneira natural desde que o0-elemento passivo fosse escravo, como explicar
os trocadithos de Plauto ao mencionéd-lo? Como entender a risota, a brincadeira que envolvia
0S servos e os parasitas afeminados das comédias?

Juvéncio e Ligurino, pueri delicati, muito embora j& tenham sido considerados como figu-
ras tiradas da propria vida real, sdo evidentemente personagens literarias, “pessoas de papel”
com a mesma consisténcia das “amadas” debuxadas por Virgllio, Propércio, Tibulo e Ov(dio:
seres do mundo da fabula — do mundo mitico, pastoril ou eleglaco.

11. Veja-se, por exemplo, de Clcero a segunda Filfpica e a epfstola 1,16 dirigida a Atico; de Valério Maximo os relatos contidos
em 9,1,7-8; de S8neca as Quaestiones Naturales, 1,16,

12. Ver Cat. 27; 28; 81; Mart. 11,78 € 12,97 e Juv. 1,34,
13. Vejam-se, por exemplo, as leges Scantinia e lulia de adulteriis coercendis.
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A poesia sublima e mostra como natural aquilo que sempre foi visto como uma distor¢ao
— distor¢&o que produziu a chacota e a ironia, a irreveréncia e a indignagdo, a zombaria e a in-
vectiva,

Houve homossexualismo em Roma, & evidente, como em qualquer lugar do mundo. Mas
apenas nos textos poéticos que operam como simples objeto estético — naqueles que se afigu-
ram como quadros pintados ou estatuetas decorativas — foi encarado como algo natural e puro.
Naqueles que apresentavam qualquer outra finalidade, foi motivo de crftica explfcita ou velada.

ABSTRACT

There are a lot of references to homosexuality in Latin poetry of all ages, varying its treat-
ment according to the author: Plautus considers it as something faughable and extracts comic
effects from effeminate characters: Catullus faces the phenomenon either with lightness, ma-
king jokes about the subject, or with malice and irritation; Virgil works on the homosexuality with
simplicity. The elegiac poets exploit the theme after their manner, showing the’homosexual love
as a kind of special love, similar to that devoted to girl-friends or deminondaines, whereas the
satirists criticize it with jocose spirit or indignation. Before such multiplicity of approaches, scho-
lars interested in social and moral problems of ancient times propose questions on the charac-
ter of homosexuality in Rome and present hypothesis .about the matter.
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RETORICAS DE LA TEATRALIDAD EN PLAUTO Y TERENCIO

BEATRIZ RABAZA, ALDO PRICCO,
DARIO MAIORANA Y LILIANA PEREZ
Universidad Nacional de Rosario

Resumo: As diferencas entre a literatura dramdtica de Plauto e aquela de Teréncio tém sido tratadas, e resultam
Obvias muitas das referéncias dessa possivel dicotomia que se constrdi partindo do traco comum do efeito c6mi-
co. No entanto, nesse trabalho intentamos dar conta das mencionadas divergéncias, de uma perspectiva de in-
sergdo com uma mesma prética: a Retdrica. As duastteatralidades, baseadas em um mesmo programa retdrico,
caracterizam uma relagdo entre ostentacdo e evidéncia-recepgéo distinta e precisa: enquanto em Plauto os pro-
cessos empdticos prdprios do discurso dramdtico fazem impacto no corpo social e seu dinamismo, nos textos te-
rencianos 0s mesmos processos tendem a postular uma poética particular, uma revalorizag4o do trabalho do es-
critor (poeta).

Palavras-chave: Rel6rica teatral, Plauto, Teréncio, Publico, Recepgdo, Discurso social, Poética.

Tradicionalmente se ha concebido la retérica como la practica discursiva desarrollada en
Grecia desde los sofistas y ligada en su mismo origen al poder y a las vlas de acesso al mis-
mo. Sabemos que este discurso sobre el lenguaje y sus efectos, adquirié status teérico a partir
de la Retbrica de Aristételes, que fue romanizada por la producién de Cicer6n (tanto por los
Tratados que la tienen como objeto como por su praxis oratoria) y que se difundié en los prime-
ros siglos de nuestra era y a lo largo de toda la Edad Media, por medio de los textos de Quinti-
fiano. Sin embargo, al referirnos a la retérica de ‘o teatral, lo hacemos conceptualizando a la
Retérica como una préctica discursiva institucional que tiende a la persuasién, en tanto que allf
esté su finalidad, y por ella a una construccion significativa de lo “real”, la construccién que el
Orador, en tanto agente institucional disefie. Es decir que como institucién social, la Ret6rica
determina aquello que es “real” y aquello que no lo es, lo que tienes sentido y o que carece de
sentido, constituyendo, entoces, un sistema de interpretacién.

El Orador, en su dimensién discursiva, como entidad enunciadora, construye por medio de
su préctica discursiva los Sujetos y los Objetos que enuncia, con intencién de obtener la
adhesion, el crédito, el consenso, la creencia que legitime su préctica y, en consecuencia, su
discurso.

El Orador, en su dimensién social, conforme con las normas de la Institucién, produce
individuos que no sélo son capaces de reproducir estas normas, estan obligados a elio,

Desde esta perspectiva hemos abordado el discurso dramatico iatino de los siglos Wl y I
a.C., especfficamente en Plauto y en Terencio.

En tanto la materia de la imagen teatral resulta analoga a la materia del objeto-entidad so-
cial (comportamientos humanos), los processos de ligazén con el alocutario de la encunciacién
escénica se ven plagados de series tautolbgicas de signos: éstas, en su insistencia, en su
presencia multiple, intensificada y de coparticipacién durante el transcurso de! espectaculo,
conducen a una presion, a una acumulacién de tensiones slgnicas que conducen a su vez a
resonancias empéticas. Si bien no podemos frazar una total correspondencia entre las mésca-
ras de la piezas en cuestion y los seres flsicos que se agrupam en esa hetarogeneidad que
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conforma el pablico, éste esta en condiciones de adherirse, a través de personajes, de fabulas,
a mitos y creencias de su ideologfa cotidiana. Més, si las textualidades plautina y terenciana
{en distinto grado) resultan atravesadas por discursos circulantes en la Sociedad Romana en
que son producidas (por ejemplo el rol de la Matrona, que no se desprende del modelo helénico,
tal como Io tratamos en trabajos anteriores '), y se enmarcan en la circunstancia del juego polf-
tico de la Replblica. El espectador se identifica, se deja impresionar por una evidencia, aunque
para ello requiera, paradojaimente, desmarcarse levemente de los héroes draméticos: Servus,
Senex, Adulescens, y otros, siempre “palliados”.

Esta identificacién constituye una de las operaciones mas frecuentes de la “relacién tea-
tral”, esa dindmica de intercambio en la que reside la incidencia de un discurso sobre la reali-
dad.

Esta concepcién cubre tanto las separaciones como las uniones, las rupturas y la conti-
nuidad: la dialéctica entre escenario y videncia/auditorio, el vinculo entre texto y representa-
cién, el intercambio (a reconstruir) entre espectador y actor, la comunicacién entre actores y
entre espectadores, como asf también las reglas que determinan la secuencia dramatica, las
presuposiciones de la enunciacién escénica.

Este constructo, a expensas de sus mutantes y posibles constituyentes, implica que el
objeto estudiado no puede ser abordado “en sl mismo”, ya que es la “otredad” lo que lo sostie-
ne. Alteridad fundante que conduce a suponer la situacién de enunciacién como un modelo de
simulacién que permitirfa reconstruir la “relacién” e instancias espectaculares, Lo probable es
que de uno u otro modo se desarrollan procesos de ida y vuelta en los que el sistema escénico
ejerce una “seduccién”, en términos de una atraccién hacia el plblico basada primariamente,
en la exposicién de cuerpos (sujetos y objetos) humanos que reclaman una referencia aln an-
tes de poner en juego una actividad intelectiva compleja: una serie de elementales percepciones
que producen, por analogfa, asociacidén u otras modalidades, “focos” de conducta cotidiana (o
sfmiles) reconocida, sin los que el vinculo entre escenario y auditorio se verfa debilitado.

Si la representacién provoca por medio de la mé&scara la “emocién” de los espectadores,
para que éstos confirmen en aquélla su propia conducta, es llcito afirmar que los actores y su
entorno semidtico forman el elemento activo (el retérico, el enunciante) y los espectadores el
elemento reactivo). Cada espectador-lector se mantiene como sintesis de las experiencias
pre-espectaculares que confrontan con lo que esti ocurriendo en el escenario. Esta confronta-
cibn puede leerse como una colisién cuyos términos son: por un lado la experiencia ficticia-
inédita, y por €l otro, la experiencia real-constituida. Confrontacién que implica un “efecto” de ir-
radiacién del texto espectacular y também una receptividad del destinatario que se lo apropia,
por lo que el sentido se constituye de un didlogo intersubjetivo a partir del hecho de que el es-
pectador (lector) es “sumergido™ en pleno acontecimiento teatral para apelar a su facultad de
“identificacién” mediante procedimientos de simulacién,

Allf, en la lectura, entra en funcionamiento la extensa serie de presupuestos culturales
que rigen esa apropiacién del discurso dramético por parte del piblico. Y sin pretender caer en
el mito de la existencia de una manera universal y (inica de “recibir” la obra artfstica, es possi-
ble entrever y considerar ciertas constantes en el comportamiento estético e ideolégico de! re-
ceptor, de acuerdo con cédigos (estéticos-ideolégicos, también y asimismo, psicolégicos) con
los que éste esta en condiciones de percibir y organizar el evento escénico.

Los discursos de las personae se proyectarfan - gracias e su experiencia imaginable - a
modificar la experiencia real de los expectadores. De alll la operatoria retdrica, la posibilidad de
que entre “lo distinto” que provee el acontecimento dramético y el “statu quo” institucional, se

1. En un trabajo anterior: *Una ruptura def verosimi! dramdtico en Plauto: la Matrona®, publicado en la Revista de Letras N2 2,
Rosario, Public. U.N.R., 1990, intentamos demonstrar que em "un momento en que Roma mantiene su proyecto de expansién
polftica territorial, proyecto que se seguira verificando en el transcurso de los siglos, el personaje de ia Matrona se estructu-
ra como: a) espacio de ruptura del verosimii Comedia Nueva Griega; b) factor de solidificacién de ia familla, en et marco de la
mos maiorum; c) la sintese de la sujecién a la autoridad del pater familias y al ideal de partriotismo - virtus - para la unidad
ante ia expansién,
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pantee un conflicto que implica, al mismo tiempo, el cotejo entre la ficcién escénica y lo histéri-
co-social, Todo esto atecta los modos de la convencion, habida cuenta de las “caracterizacio-

nes” y “operaciones” que, respectivamente, “verosimilizan” y “artificializan” la propia conven-
cién. Acuerdos entre actores y publico que establecen las condiciones indispensables para una
comunicacién: la Palliata procede asfl a configurarse como un locus alejado (artificializacién),
pero al mismo tiempo quiebra su entorno para diseminar conductas latinizadas (verosimiliza-
cién), en un desplazamiento que, en la redundancia de “citas” préximas a la prictica social de
la recepcién, se legitima en su mixtura.

Se conforma asl una “anagndrisis” como categorfa desplazada hacia el pdblico: reco-
nhecimiento de un impedimento en la figura del servus en Plauto (tal como enuncidramos en
nuestro trabajo sobre la servi facultas 2); puede ocupar varios roles sociales, le es permitido,
incluo, invertir su posicidn y su poder, pero sélo sucede como un corrimiento ficcional, pues al
terminar la comedia todo vuelve a su sitio, el estatuto de jerarqufas se restituye y corrobora.

cn la préctica retdrica plautina, la fabula y su posible didactismo no se recuperan en otra
instancia, por ejemplo, si consideramos los versos 199 y ss. de Cistellaria:

AUXILIO Servate vostros socios, veteres et novos
augete auxilia vostris iustis legibus,
perdite perduellis, parite laudem et lauream,
ut vobis victi Poeni poenas sufferat,

vemos cémo las virtudes que conforman la matriz conceptual de la mos maiorum, son evoca-
das s6lo par legitimar las acciones bélicas contra Cartago. La coercién de un sistema axiol6gi-
co se concreta alli, en la compleja serie de relaciones sociales, pero no esté sujeta a procesos
posteriores de estetizacién.

Sabemos que las experiencias de fiestas colectivas (al suspender los alcances de los
cotidiano) instauran un fenémeno de autorregulacién que “estetiza” la vida y rescata “lo real” de
entre las redes del lenguaje elegido para esa celebracién, Pero cuando del fenémeno de partici-
pacién se pasa al de contemplacién, es decir, al sistema dramético, la funcién reguladora se
despleza a las modalidades espectaculares, al aparato enunciador escénico. La regulacién
social parece ser el destino de gran parte de la persuasién plautina, tal como podemos obser-
var, por ejemplo, en los versos 68 y ss. de Captivi:

PROLOGO Abeo. Valete, iudices instissimit }
domi, duellique duellatores optumi.

De este modo la construccién del pdblico en la palliata plautina se plantea por omisién,
por el solo hecho de compartir una convencién, por participar del pacto de “confidencia” colec-
tiva que solamente se verbaliza cuando las necessidades de la misma convencién consciente
(apartes, prélogos, entre otros) o del pacto (captatio) lo requierem. Este car4cter de colectivi-

ue se manifiesta en este personaje en cuanto a su comportamiento ficcional y mas all4 de que haga
z glr?:::: :: II: I:’“:I‘IIII:tdaﬂl‘:)s’:l decires de las instituciones representativas del poder en la Repﬂbl_lca Romana de los siglos iy I
a.C., el servus en la obra de Plauto s8lo Instaura un voder ficclonal. cuvos fmites auedan fiiados oor la du:ﬂaclb:cgelm Co-
media. No suglere ningdn tipo de movilidad social. Se trata de una servi facultas que se Instala en el espacio @ I nico por
medio de procedimiento parédico. Parodia del dlscudrs:) mlllilar y ser:;to:l:lt, ol discurso del servus no cuestiona nl censura
e censura a partir del propio procedimiento.
;A:Ia::ﬁ g: :r::carl:?oc::?ﬂtg‘ :zl: desde ot lugI:ar del poger: ia servi facullas resulta una simulacién, porque ideolfgicamente
es el *destinatario” actancial la unidad abstracta que instituye el beneficio y permite la accién,
*E| servus en la palliata plautina: la servi facultas como ficcién del espacio de poder”, (en prensa)
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dad, de masividad implica ia constitucién de un publico indiferenciado, con entidad grupal, pero
no individual, con el protagonismo vy el rol otorgados por ese pacto. Cuando emerge en el texto
plautino una referencia més particularizada, la misma se enmarca en un alto grado de generali-
dad, tal como vemos, por ejemplo en los versos 5 y ss. de Poenulus, en donde se menciona al
plblico que concurrfa a las representaciones: los ricos y los pobres (essurientes et saturi}, las
viejas prostituas (scortum obsoletum), los esclavos (servi), las nodrizas (nutrices), entre otros.

El piblico plautino tiene asignado, entonces, sélo el protagonismo de participar de los
acuerdos que se establecen entre &l y la escena: de reaccionar a la captatio inicial y al plaudite
final, ambos, por otro lado, convencionales y, al mismo tiempo de compartir un sistema axiolé-
gico, el sistema de los pensable/decible.

Esta construccién permite evadir o suspender la reflexién sobre el objeto teatro, la meta-
teatralidad, ya que focaliza exclusivamente la recepcién de la simulacién y, eventualmente, su
plausibiidad, pero no el proceso, el aparato enunciativo, la practica retérica. Este hecho se ha-
ce evidente en el tratamiento de los recursos de la fabula y de la relacién entre ésta y el prélo-
go.

El mismo processo empético, en Terencio estd orientado a un publico cuyos atributos
son disefiados por el discurso de sus prélogos. Tal como lo hemos abordado en nuestro traba-
jo: “La articulacién de PROLOGO Y FABULA en el discurso dramético terenciano: el montaje
espectacular de una polémica™ en las obras terencianas los sucesos de la fabula se van de-
sencadenando sin involucrar en una primera mirada, la funcién de llo personajes destinados a
hacerla progresar, La dindmica que se establece entre enunciacién escénica y recepcidn, de-
termina una diferencia de comportamiento de sus mascaras respecto de la planteada en Plauto.

La caracterfstica fundante es el desdoblamiento de textos draméticos con jerarqufas dis-
tintas: el reconocido como fabula, mé&s extenso, y el prélogo, mas intenso, més abarcador, que
se proyecta més alld de los meros alcances introductorios que se le atribuyen.

Estes pr6logos méas que anunciar el drama siguiente, prepararlo, introducirlo como mate-
ria textual preponderante, se despojan de su oficio preliminar y habilitan al texto “de fabula” pa-
ra que éste resulte no pieza fundamental, sino probatoria de un conjunto de juicios que requie-
ren de una 6ptima recepcién del texto dramético. Terencio, como mascara operante en sus pré-
logos, sostiene una controversia con sus detractores, a quienes instaura como personajes del
drama de los prélogos. En este texto primordial se establece la ficcionalizacién de un agon fun-
damental, la polémica entre Terencio como mascara y sus adversarios. A partir de esta estra-
tegia retérica, se diseia un programa poético que confiere entidad de piblico a aquél que es
pensado e instituido por el lenguaje como piblico especializado, tal como vemos en Hecyra 31
y sS:

PROLOGO: Eam calamitatem vestra intelligentia
sedabit, si erit adiutrix nostrae industriae.

Es este plblico quien tiene cardcter de juez de la producién dramética terenciana, e! que
puede legitimar su préactica como poética, como literaria si queremos, es decir, legitimar a Te-
rencio como auctor frente a los demés escritores de la tradicién literaria latina, utilizados como
argumento de autoridad, ubicar al texto como lugar de lo “bello”, lugar de lo especffico literario,
e instituir a los poetae novi como los dramaturgos de lo nueve, de aquello que ocupa el lugar de
lo que ya no puede seguir siendo. Vemos ambas cuestiones en:

3. En este trabajo nos referimos fundamentalmente al hecho de que el tratamiento que la tradicién crftica ha livado a cabo con
los prélogos de las piezas terencianas ha obviado la funcién primordial de los mismos. Estos prélogos representan para no-
sotros la puesta en escena de un programa literario en tanto que la pieza probatoria de ese programa estarfa constituida por
la fAbula, Se trata de un dillogo entre un poeta de lo nuevo (Terencio méscara) y la tradicién que desea clausurar. “La articu-
laciébn de PROLOGO y FABULA en el discurso dramético terenciano: el montaje espectacular de una polémica”. {en prensa)
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Adelphoe 4: Vos eritis iudices
laudin an vitio duci factum oporteat.

Eunuchus 29; In ita esse vos iam iudicare poteritis.

Heaut, 12: Vestrum iudicium fecit, me actorem dedit.

Heaut. 28: Date crescendi copiam
novarum qui spectandi faciun copiam
sine vitiis.

Heaut. 35: Adeste aeque animo; date potestatem mihi

statariam agere ut liceat per silentium,

ne semper servos currens, iratus senex,
edax parasitus, sycophanta autem impudens,,
avarus leno asidue agendi sint seni

clamore summo, cum labore maxumo...

Si Plauto no ha dejado en forma declarada y explicita una poética de lo dramético como
entendemos que lo ha hecho Terencio, es evidente que su produccién instauré una serie en la
Literatura Dramética Latina muy diflcil de clausurar, El servus callidus, ammando faboriosamente
la textura dramética, el servus currens deslizdndose veloz por los intersticios de la fabula, el
senex airado a quien un ejército de esclavos pretende calmar en la Comedia, un parasitus vo-
raz, espacio imantado que atrae en la escena todo, incluso la atencién de un publico disperso,
itinerante, El pdblico que Terencio piensa en silencio retenido en un lugar que le permita admirar
una obra que desea stataria.

Terencio concibe otra forma de lo teatral, una estética de lo sutil, que sugiere que in hac
est pura oratio, una dramaticidad que, sin agotarse en la accién, en el dinamismo de los perso-
najes, se disemine por la superficie del lenguaje, dandole otro espesor. Una textura nueva, sine
vitiis para aquellos que son capaces de esperar cosas nuevas,

Este plblico, con un doble gesto, legitimar& un autor y una poética, clausurard una tradi-
cién instaurando lo nuevo y convirtiéndose en intermediario, en el paso intermedio para la per-
suasién final, la de la fabula. Primero se persuade acerca de la especificidad de lo dramético.
Aceptada la seduccibn, quedan impuestas las normas que regiran la recepcién de la fabula,
jue la prueba del programa. Todo este proceso retérico terenciano, que implica la dialéctica os-
tentacion-recepcién, intercambia y transacciona en el mercado de discursos; dicho en palabras
de Angenot: participa del “arte de hacer lo nuevo con lo viejo” (Argenot, 1986).

Podemos concluir, entonces, que la retérica plautina es la retérica de la ilusién de movili-
dad social que se disuelve en el tempo de la Comedia. Terminada la fabula, este movimiento
desaparece con los reaseguros que lo devullven a su lugar.

La retérica terenciana se constituye en el vehiculo para poner en escena una controversia
cuya resolucién, conferida al p(iblico, determinar la validez de un programa literario y de una
concepcidn de lo teatral que clausura la tradicién, instaurdndose como nuevo modelo.

ABSTRACT

The differences between Plautus’s and Terence’s dramatic literature have been already
treated and many of the obvious references to such dichotomy, constructed from the common
pattern of the comic effect, are obvious.

However, in this paper we try to account for the mentioned divergencies from a perspec-
ve of insersion in a similar practice, namely rhertoric. Both theatricalities, based on the same
rhetorical programme are characterized by a relation between ostentation and vision-perception
different and precise: while in Plautus the empatic processes typical to the dramatic discourse
hit the social body and its dynamism, in the Terentian texts, the same processes aim at postula-
ting a particular poetics, a revaloration of the work of the writer (poet).
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Resumo: A crftica costuma considerar o Pro Marcello como um obséquio de Clcero ante César e, portanto, cos-
tuma inscrevé-io no genus demonstrativum. A andlise deste discurso permite demonstrar que laudatio Caesa-
ris ¢ um recurso destinado a captar a atencdo e a benevoléncia de César. Ponanto, o discurso esté inscrito no
ambito do genus deliberativum e, dentro dele, na suasio. O contedido e organizacdo dessa suasio respondem
4 estreita e indissoldvel vinculagdo que, no pensamento de Clcero, tem o seu offcio de orador, de homem polftico
e de pensador.

“Neque sane iam causa videtur esse cur secernamus ea praecepta, quae de suasioni-
bus tradenda sunt aut laudationibus, sunt enim pleraque communia, sed tamen suadere
aliquid aut dissuadere gravissimae mihi personae videtur esse; nam et sapientis est con-
silium explicare suum de maximis rebus et honesti e diserti, ut mente providere, auctorita-
te probare, oratione persuadere possis”.

Cicerdn, De Oratore 1| 81, 333 1

La retdrica ciceroniana se nutre de una complicada simbiosis entre polftica y filosoffa. Es-
ta sintesis adna el neto pragmatismo romano al estudio del officium del orador, segin una mez-
cla de ideas filosoficas.

1 — Esta cita ha sido elegida como epfgrate en virtud de que consideramos que confirma la hip6tesis de nuestro trabajo, no sé-

lo en lo que hace a la relacién suasio/laudatio, sino también al juego dialéctico entre filosofia, politica y retérica. La “gra-
vissimae personae”, designacién cargada del peso ético-social de la gravitas, a quiem se le atribuyen las acciones de
suadere y dissuadere, es desde luego el orator. Sobre éi se predica, por medio de una compleja combinacién de dos is6-
cola, de tres miembros que se correspondem uno a uno. Asf, la condicién de sapiens, le permite a! orador “mente provide-
re”, la de honestus, le permite "auctoritate probare”, y la de disertus, le permite “oratione persuadare®. Aparece aqul el
ideal estoico del sabio indisol(iblemente unido a la posesién de la virtus y a su condicién de honestus. Asf, dice Cicerén
en Del officiis Il 3,13: “Atque illud quidem honestum propie vereque dicitur, id in sapientibus est solis neque a virtute di-
velli umquam potest. In iis autem, in quibus sapientia perfecta non est, ipsum illud quidem perfectum, honestum nulio mo-
do, similitudines honesti esse possunt.”
En cuanto al disertus, remite a una cualidad propia del orator. En el primer libro del De Oratore, Cicerén hace una dife-
rencia entre disertus y eloquens pues dice: “scripsi... disertos cognosse me non nutlos, eloquentem ad huc neminem,
quod eum statuebam disertum qui posset satis acute atque dilucide apud mediocris homines ex communi quadam opinione
hominum dicere, eloquentiam vero qui mirabilius et magnificentius augere posset atque ornare quae vellet, omnisque om~
nium rerum, quae ad dicendum pertinerent, fontis animo ac memoria contineret.” (1 21,94). Es importante destacar aquf el
acento puesto en el augere y el ornare como elementos distintivos de la eljoquentia, del orator en el cual se unen el cono-
cimiento y la estética, como claramente lo dice Cicerén en sus Disputationes Tusculanae: *Hanc enim perfectam philoso-
phlam semper iudicavit quae de maximis quaestionibus coplose posset ornateque dicere” (I 4,7). Toma la elocuencia una
finalidad abarcadora que, como dice Jean Perret (Perret. 1946, p. 181) es uno de los rasgos mas caracterfsticos de la fi-
sionomfa de Clcerén orador, filésofo y tedrico de la elocuencia. Para este tema, ver también Cicerdn, De Or. Il 35, 143;
Fal. It 3; Off. | 44,156). Serfa Interesante analizar este pensamiento ciceroniano a la luz del estoicismo medio, que se
inaugura con la figura de Panecio, quien fue el primero en valorizar al *hombre estético”. Al respecto remitimos a Max Po-
hlenz (Pohtenz, 1967, p. 400), quiem, a propdsito de Panecio afirma que, para este “r'uomo non solo e diverso dall'anima-
le a causa del logos conoscente, ma @ anche Funico essere che, uniendo el logos con un corpo ad esso adeguato, diventa
capace di cogliere medianti gli organi di senso il mondo del bello e di plasmare egli stesso con le prople mani delie cose
belle. |l suo vero, pecullare vantaggio di fronte alt animale consiste nel fatto che egli fonde la conoscenza ragionale con la
sensibilita stetica e 1a creativitd artfstica.” Ctr. Cic. Fin. V 14 y el comentario de A. Michei (Michel, 1984, p. 128-142), Es
preciso aclarar que el centrarmos en la opinién de Pohlenz no significa dejar de lado la influencia que tuvo Posidonio de
Apamea en la obra de Ciceron, pero es un tema que trasciende los Hmites de esta comunicacién (Cfr. Marie Laffranque,
1964).
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El Pro Marcello ha sido generalmente considerado como un acte de la obsecuencia cice-
roniana ante el vencedor de Farsalia y suele inscribirselo dentro del genus demonstrativum, en
funcién de que se lo considera un elogio de César. Sin embargo, el genero epidictico no ha sido
en Cicerdn, como bien lo sefala Mme, de Guillemin (Guillemin, 1955, p. 217 ss.), cultivado de
manera aislada, sino que, a partir del rol de la oratoria en Roma, es més bien un recurso del or-
natus. El andlisis que efectuaremos del Pro Marcello, nos permitirA demonstrar que efectiva-
mente la laudatio Caesaris no es en esa oratio sino un recurso destinado a captar la atencién y
benevolencia del destinatario, Cesar, ante un discurso que se inscribe dentro del genus delibe-
rativum y, dentro de &I, en la suasio 2, A su vez, mostraremos que el contenido y organizacién
de esa suasio responde a esa estrecha e indisoluble vinculacién que, dentro del pensamiento
ciceroniano, tienen su oficio de orador, de hombre politico y de pensador.

Para ello, creemos conveniente, antes de entrar en el andlisis del texto, recordar algunas
caracteristicas de este genus deliberativum 3, Son officia propios de este genus la suasio y la
dissuasio. Por su propia naturaleza, el momento temporal al que se refieren los asuntos del ge-
nus es el futuro, para cuyo conocimiento pueden también tratarse asuntos del pasado y del
presente que nos ayudan a conocer el futuro 4. En lo que se refiere a los afectos, los principa-
les son a spes y el metus °. El caso modelo y denominativo es el discurso polltico en el que el
orador aconseja o desaconseja una accién futura y lo hace en funcién de la alternativa utile/inu-
tile, propia de este genus 8. La oracidn que abre el Pro Marcello: “Diuturni silenti, patres cons-
cripti, quo eram his temporibus usus - non timore aliquo, sed partim dolore, partim verecundia -
filem hodiernus dies attulit, idemque initum quae vellem quaeque sentirem meo pristino more di-
cendi”, tiene una estructura sintactica que se inscribe dentro de las figurae per ordinem 7 como
la realizacion de un isécolon, ordenado antitéticamente para enfatizar contenidos semanticos
contrapuestos. La oposicién “no decir” (“diuturni silenti .. finem”) — “decir” (“initium ... pristino
more dicendi”), esta resaltada por el quiasmo que establece una vinculacién entre ella y el ele-
mento temporal marcado por el “hodiernus dies” y su anaforico “idem”, que ocupam el centro
de la oracién y enmarcan el Unico verbo principal “attulit”, que oficia como una suerte de gozne
temporal,

Por otra parte, el tiempo (“hodiernus dies”), en tanto sujeto de la oracién, aparece como
el desencadenante del cambio producido en el plano del decir, Ese hodiernus dies, en efecto,
termina (“finem”) con el silencio del orador e inicia (“inituim”) su decir.

En tanto y en cuanto el discurso mismo verifica la concrecién de ese initium dicendi, el
hodiernus dies, aunque designa el presente, no aparece como un presente durativo sino como
una instancia puntual, como un corte, en la medida en que todo el sintagma se tifie del valor a la
vez puntual, perfectivo e ingresivo del perfecto attulit. Es necesario sefalar que, en el Pro Mar-
cello, el presente es, dentro de la categorfa temporal, el tiempo privilegiado, com lo demuestra la
recurrencia, a lo largo de todo el discurso, de los deicticos de presente: “hodiernus dies” (I 1),
“hodierno die” (I 3), “hodierno die” (I 4), “hunc ... diem (iV 11), “hodierno ... die (IV 12), “hodie”
(32), etc.

Este andlisis de la estructura profunda ® del perfodo, nos lieva a proponer la presencia de
dos niicleos seménticos: el tiempo y et decir del orador que, como veremos, organizan toda la
oratio.

El decir del orador se encarna en su voz que considera restituida (“vocem... restitutam
puto”, Marc. | 2) por el perdén de Marcelo cuyo agente es Cesar, el interlocutor de este discur-
s0. Este acto es expresamente designado por Cicerén como um signum (“... et his omnibus
ad bene de omni re publica sperandum quasi signum aliquod sustulist, “Marc. | 2), el cual, en

2 - Cir, H, Lausberg, 1966, vol, I, p. 109

3 —~ Cfr. H, Lausberg, 1966, vol, |, p. 203

4 — Cfr, H, Lausberg, 1966, vol, |, p. 205

§ ~ Cfr. H, Lausberg, 1966, vol. |, p. 205

6 ~ Por otra parte, en Cicer6n, lo utile siempre debe ser juzgado en relacién con lo honestum, Ctr, Off. 11t 2,7 a 3,13)
7 - Cfr. H, Lausberg, 1966, vol. I, p. 166 ss.

8 ~ Cfr, Jean Cohen, 1974,
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tanto signum es susceptible de ser interpretado y cargado de significacién. El mismo orador se
encarga de semantizar ese signo y orientar su decodificacién cuando dice: “M. enim Marcello
vobis, patres conscripti, reique publicae reddito. non illius solum, sed etiam meam vocem et
auctoritatem vobis et rei publicae [conservatam ac] restituram puto” (Marc. | 2). De este modo
Cicerbn deja sentado que el acto de César, realizado “in summa potestate” (Merc. | 1), debe
ser interpretado como la restitucidn de su voz al senado y a la republica, lo que significa al
mismo tiempo la restitucién de la auctoritas °.

Al respecto recordemos que vox y oratio son usado como sinénimos, mediante el recur-
so de la endfadis, en e! célebre pasaje del De oratore Wil 2,6: “llla tamquam cycnea fuit divini
hominis vox et oratio, quam quasi exspectantes post eius interitum veniebamus in curiam, ut
vestigium iliud ipsum, in quo ille postremum institisset, contueremur...”. Esta sinonimia, por ota
parte, se reitera dentro del corpus ciceronianum 19,

A partir de la citada oracién y considerando la relacién significante/significado como
constitutiva del signo, podemos trazer el esquema A:

Marcello reddito

meam vocem et auctoritatem vobis et

/ rei publicae conservatam ac restitutam\

finis diuturni silenti oratoris initium vocis oratoris
finis diuturni silenti senatus initium vocis senatus
et rei publicae et rei publicae

\ vOX oratoris /

vox et auctoritas senatus et rei publicae

Este esquema es el soporte de una aguda argumentacién en la cual la voz del orador es
la auctoritas y, forzando las instituciones mediante un notable juego retérico, el initium vocis an-
tg) Caesarem abre, en la realidad discursiva, una nueva instancia en la que se suman la aucto-
rtas y la summa potesta ', Asl leemos: “... cum summo consensu $enatus, tum iudicio tuo
gravissimo et maximo...” (Marc. 13) y “... de nobis quos in re publica tecum simul esse voluisti,”
{Marc. IV 19),

Esta configuracién del presente afecta no séio a los actos que en él se desarrollan sino
también a los agentes de esos actos, pero, ademés, puesto que se lo predica como fin y princi-
pio, implica también por parte del orador, una determinada construccién del pasado y una ex-
pectativa del futuro, espacios para los cuales, segun veremos, nuevamente el orador oficia
como intérprete,

9 — Cfr. Ronald Syme 1967, p. 44 ss.
10 - Cfr, Cicerén, Sest, 23, 52.

11 — A propdsito de este tema, dice A, Michel que “l'auctoritas est & Rome 'une de deux faces du pouvoir, L'autre s'appelie po-
testas, En effet, dans Fadministration des affaires il y a deux temps, comme en toute, espece d’action. La reflexion doit
précéder 1'éxécution, Dans la decition méme, les deux elements son presents puisqu'il y entre une part de réalisation, mas
aussi une délibération. L'éxécution est & Rome l'affaire des magistrats qui disposent pour cela de la potestas. Mals les con-
seils (consilium) qui préprarent I'éxécution,qui la contrdlent et la guident pendant sa mise en oeuvre, doivent provenir de
fauctoritas pour avoir du poids et de la valeur.” (Michel, 1961, p. 61). Mas adelante (p. 62 ss.), Michel agrega que esta
distribuicién auctoritas/potestas, se ve alterada en tiempos de guerra y es entonces cuando le cabe um lugar preponderan-
te a la oratoria pues el orator se transforma en el depositario de las instituciones y la reptblica.



104

EL FASADO

El pasado que este hodiernus dies clausura no es monolftico ni puntual sino mdttiple, tal
qual aparece ya sugerido en el exordio. Hay, por lo pronto, un pasado del silencio y un pasado
anterior a éste, el de la voz (“... meo pristino more dicendi.” Marc. |1 1 - “... meae pristinae vitae
consuetudinem...” Marc. | 2).

Ahora bien, en la medida en que el acto del interlocutor, César, se ha realizado sobre un
hecho del pasado, dicho acto supone e implica una cierta valoracién de ese lapso temporal. Si
este acto es presentado como um signum, también aquf sera el orador quien otorgue contenido
a ese pasado, quien o disefie y lo construya, y lo hace de manera tal que hace compartir esa
valoracién a César: “Nam cum M. Marcellum deprecantibus vobis rei publicae consevavit; me
et mihi et item rei publicae, mullo deprecante, reliquos amplissimos viros et sibi ipsos et patriae
reddidit, quorum et frequentiam et dignitatem hoc ipso in consensu videtis, non ille hostis induxit
in curiam, sed iudicavit a plerisque ignoratione potius et falso atque inani metu quam cupiditate
aut crudelitate bellum esse susceptum.” (Marc. V 13) y “... qui vero victor pacis autores diligit,
is profecto declarat maluisse se non dimicare quam vincere.” (Marc. V 15).

E! pasado que construye el orador, esti conformado por una serie de momentos en los
cuales siempre aparece la relacién vox oratoris-auctoritas-res publica, que subyace en el di-
seiio del presente. Esos momentos son:

1. — LaPAX: es, desde luego, anterior a la guerra civil y esta caracterizada por la vigencia de
la res publica, la auctoritas y la voz de orador (Marc. | 1-2) 12,

2. — EL BELLUM CIVILE: produce la destruccién de la repablica: “Non fuit recusandum in tanto
civili bello, tanto animorum ardore et armorum, quin quassata res publica, quicum-
que belli eventus fuisset, multa perderet et ornamenta dignitatis et praesidia stabili-
tatis suae, multaque uterque dux faceret armatus quae togatus fiere prohibuisset.”
(Marc. VIII 24). En cuanto a la voz del orador, éste deja constancia de que hablé a
favor de la paz, pero su discurso fue repudiado: “Quod quidem meum consilium
minime obscurum fuit, nam in hoc ordine integra re multa de pace dixi, et in ipso
bello eadem etiam cum capitis mei periculo sensi.” (Marc. V 15) y “Quo quidem in
bello semper de pace audiendum putavi, semperque dolui non modo pacem, sed
etiam orationem civium pacem flagitantium repudiari,” (Marc. V 14),

La transicién PAX-BELLUM CIVILE, es obra ya del fatum, ya de los di immortales: “Omnes
enim qui ad illa arma fato sumus nescio quo rei publicae misero funestoque compulsi, etsi aliqua
culpa tenemur erroris humani, ab scelere certe liberati sumus.” (Marc. V 13) y “... ut mihi qui-
dem videantur di immortales etiam si poenas a populo Romano ob aliquod delictum expetive-
runt, qui civile bellum tantum et tam luctuosum excitaverunt...” (Marc. VI 18), Como se des-
prende de las citas, la mencionada transicién se encuadra dentro del sistema determinista, pro-
pio del estoicismo: el universo es un mecanismo perfecto controlado por el principio divino que,
en (iltimo termino se identifica con él y cuya existencia se revela precisamente en esse ordem
del cosmos. El mismo Cicerén, en De divinatione | 55,125, llama faturn a lo que los griegos de-
nominaban heimarméne, esto es el orden y serie de causas. En el mismo pasaje expresa que
el destino es la causa eterna de las cosas, por la cual no solo han ocurrido los hechos pasados
y estédn ocurriendo los presentes, sino que también ocurri&n los que estan por venir.

12 — En tal sentldo, Cicerén en Rep. 11 33,57 dice: "Id enim tenotote, quod initlo dixi, nisi aequabilis haec in civitate compensa-
tio sit et iuris et officii et munerls, ut et potestatis satis in magistratibus et auctoritatis in principum consilio et libertatis in
populo sit, non posse hunc Incommutabilem rel publicae conservarl statum.”
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3. — La VICTORIA CAESARIIS: esta sefala el fin de la guerra y la implantacién de la summa
potestas, lapso que corresponde al “diuturni silenti”,

La transicién BELLUM CIVILE-VICTORIA CAESARIS es obra de la fortuna: “... erat obscuritas
quaedam, erat certamen inter clarissimos duces: multi dubitabant quid optimum esset, multi
quid sibi expediret, multi quid deceret, nonnulli etiam quid liceret. Perfuncta res publica est hoc
misero fatalique bello; vicit is gui non fortuna inflammaret odium suum...” (Marc. X 30-31). Entre
los varios significados de la palavra fortuna, liro Kajanto (Kajanto, p. 503-557) considera que,
en sus obras filoséficas, Cicerdn difine la fortuna como azar, aunque “In some of his ethical
works, however, fortuna is more than a mere chance. It appears as a power beyond human
control. Thus in the “Tusculans Disputations” he makes much of the antithesis virtus-fortuna,
which is defined as “domina rerum... et externarum et ad corpus pertinentium” 5.25, According
to Cirero, she is inferior to the human spirit, i.e. to virtutes, 2.30; 3.36; 5.2; 5.17; to rutio, 2.11; to
animus: 3,78; to consilium 5.25."

Esta oposicion entre virtus y fortuna, se pone de manifiesto em el Pro Marcello V1 19:
“Quare gaude tuo isto tam excellenti bono et fruere cum fortuna et gloria, tum etiam natura et
moribus tuis, ex quo quidem maximus este fructus iucunditasque sapienti, Cetera cum tua re-
cordabere, efsi persaepe virtuti, tamen plerumque felicitati tuae gratulabere; de nobis, quos ire
publica tecum simul esse voluisti, quotiens cogitabis, totiens de maximis tuis beneficiis, totiens
de incredibili liberalitate, totiens de singulari sapientia cogitabis; quae non modo summa bona,
sed nimirum audebo vel sola dicere. Tantus este enim splendor in laude vera, tanta in magnitu-
dine animi et consili dignitas, ut haec a virtute donata, cetera a fortuna commodata esse videan-
tur.” Sin embargo, su doble condicién de suasio y laudatio, hace que, en este discurso, no sea
posible determinar un Gnico significado para la palavra fortuna.

De esta configuracién del pasado, se deduce que la guerra civil fue obra de la fatalidad el
designio divino, que ambos bandos tuvieron igual comportamiento y que el triunfo se debié a la
fortuna y no al predominio de la mejor causa sobre la peor. Por lo tanto, no hay jueces ni cul-
plabes, sino simplemente vencedores y vencidos. De este modo, la figura del iudicium, con la
cual se designa el acto de Cesar, desaparece como tal pues los supuestos reos, es decir los
partidorios de Pompeyo, no han cometido para con la replblica, ninglin crimen gue no haya
cometido el mismo juez, César. El Unico juez posible es, en consecuencia, la republica, cuya
voz se arroga el orador. Esto se ve con toda claridad en el texto, pues, al final de todo el plan-
teo, el orador no habla ya de iudicium sino de consilium: “... nisi belli civilis incendium salute pa-
triae restinxeris, ut illud fati videatur fuisse, hoc consili,” (Marc. 1X 29). Asl pues, y a pesar de la
salvedad hecha a propdsito de los distintos significados de la palabra fortuna, no podemos de-
jar de recordar aquf la diferencia entre fortuna y consilium que aparece en et De re publica, res-
pecto del origen de la grandeza de Roma: “... intellegesque non fortuito populum Romanum sed
consilio et disciplina confirmatum esse nec tamen adversante fortuna.” (il 16,30).

Tal como lo presenta Cicerén, no es la victoria o que clausura el pasado sino el acto de
César 0, mas exactamente, el significado polftico que le confiere el orador, el cual transforma a
César de vencedor en gobernante pues la victoria es un hecho individual, en tanto que la resti-
tucién de la auctoritas es un hecho institucional. Asi Cicerén dice a César a propésito de su
victoria: “Satis, si ita vis, fortasse naturae, addo etiam, si placet, gloriae at, quod maximum est,
patriae certe parum” (Marc. VIl 25).

El estado de cosas que, en el universo discursivo, inicia este gesto, define una NOVA
PAX que se encadena con el pasado por medio del acto que lo clausura y lo hace en un doble
sentido: clausura la guerra y tambien clausura el antiguo régimen republicano e instaura otro
nuevo in summa potestate que, sin embargo, a traves de la vox restituta, mantiene la res publi-
ca. Por esta razén, el hodiernus dies, sefiala un verdadero initium.
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Podemos trazar el esquema B:

PAX
+ pristina vox
+ res publica
+ auctoritas

FATUM
DI IMMORTALES

BELLUM CIVILE

+ repudium vocis
- res publica
- auctoritas

FORTUNA

VICTORIA CAESARIS

+ silentium

— res publica

— auctoritas

+ summa potestas

HODIERNUS DIES l CONSILIUM

NOVA PAX
+ vox restituta
+ res publica
+ auctoritas
+ summa potestas

EL FUTURO

En cuanto al futuro, el mantenimiento del nuevo ordem, definido como la convivencia del
senado y la summa potestas de César, es algo por hacer y el responsable es el mismo César,
en virtud de la potestas: “Quase quidem tibi nunc omni bella volnera sananda sunt, quibus prae-
ter te mederi nemo potest” (Marc. VIl 24), “Haec igitur tibi reliqua pars est, hic restat actus, in
hoc elaborandum est ut res publica constituas...” (Marc. X 27).

Esa misma institucién, que ahora debe reconstruirse y mantener se, seré la que juzgaréa
sus actos, De este modo, César se transforma para el futuro en un reo que seré juzgado no ya
por su fortuita victoria, sino por sus actos responsables y voluntarios del tiempo de paz. El juez
serd la urbs, haec urbs, esto es la misma Roma, encamada en la voz del orador: “Sed nisi
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haec urbs stabilita tuis consiliis et institutis erit, vagabitur modo tuum nomen longe atque late,
sedem stabilem et domicilium certum non habebit, Erit inter eos etiam qui nascentur, sicut inter
nos fuit, magna dissensio, cum alii laudibus ad caelum res tuas gestas efferent, alii fortasse ali-
quid requirent, idque vel maximum, nisi belli civilis incendium salute patrie restinxeris, ut illud fati
videatur fuisse, hoc consili. Servi igitur eis iudicibus qui multis post saeculis de te iudicabunt et
quidem haud scio an incorruptius quam nos, nam sine amore et sine cupiditate et rursus sine
odio et sine invidia judicabunt.” (Marc. IX 29).

Si la mansuetudo y la clementia llevaron a Cesar a no hacer uso de sus derechos de
vencedor, ahora es otra la virtud que se espera de él: la sapientia. En este contexto, las dos
primeras corresponden al pasado de la victoria que, en el decir del orador, el mismo César ha
clausurado, La tercera, al futuro de la pax, que él mismo ha inaugurado. Las relaciones que
hemos sefalado estédn claramente anticipadas en el exordio: “Tantam enim mansuetudinem,
tam inusitatam inauditamque clementiam, tantum in summa potestate rerum omnium modum,
tam denique incredibilem sapientiam ac paene divinam tacitus praeterire nullo modo possum.,”
{Marc. 11). Lo que en el pasado se predicd como virtudes, ahora son deberes que la institucién
reclama 13,

En este sentido, en el De officiis | 34,124 Cicerdn dice: “Est igitur proprium munus magis-
tratus intellegere se gerere personam civitatis debereque ejus dignitatem et decus sustinere,
servare leges, iura discribere, ea fidei suae commissa meminisse.” Tales son los deberes que
le son exigidos a César en el Pro Marcello VIl 23: “Omnia sunt excitanda tibi, C. Caesar, uni,
quae iacere sentis belli ipsius impetu, quod necesse fuit, perculsa atque postrata: constituenda
iudicia, revocanda fides, comprimendae libidines, propaganda suboles, omnia quae dilapsa iam
diffluxerunt severis legibus vincienda sunt.” Estos deberes som propios de la condicién del to-
gatus, el qual debe proseer virtudes clvicas que no son inferiores a la militares, tal como lee-
mos en el De officiis: “Sunt igitur domesticae fortitudines non inferiores militaribus in quibus plus
etiam quam in his operae studiique ponendum est.” (1 22,78)

Sin embargo, y a pesar del fundamento institucional de todo este planteo, donde la suasio
llega a su méxima explicitacién, poniendo en juego uno de los affectus que le son propios — el
metus — es en el Vil 21 del Pro Marcello, donde dice: “Nunc venio ad gravissimam querelam et
atrocissimam suspicionem tuam, quae non tibi ipsi magis quam cum omnibus civibus, tum ma-
xime nobis, qui a te conservati sumus, providenda est; quam etsi spero falsam esse, numquam
tamen extenuabo: tua enim cautio nostra cautio est, ut, si alterutro peccandum sit, malim videri
nimis timidus guam parum prudens... An, si nihil tui cogitant sceleris, cavendum est ne quid ini-
mici? Gui? Omnes enim qui fuerunt aut sua pertinacia vitam amiserunt aut tua misericordia reti-
nuerunt, ut aut nulli supersint de inimicis aut qui fuerunt sint amicissimi.”

En la oratio, la conciliacién de la summa potestas y la auctoritas senatus, hace su pre-
sentacién final como un pacto por el cual las partes se ligan en el reciproco deber de velar la
una por la otra para restaurar la rep(blica: “Quare omnes te, qui haec salva esse volumus, et
hortamur et obsecramur ut vitae, ut saluti tuae consulas, omnesque tibi, ut pro aliis etiam lo-
quam quod de me ipso sentio, quoniam subesse aliquid putas quod cavendum sti, non modo ex-
cubias et custodias, sed etiam laterum nostrorum oppositus et corporum pollicemur.” (Marc. X
32) y “... nam laetari omnis on ut de unius solum, sed ut de omnium salutem sentio.” (Marc. X|
33) 14,

A partir del andlisis efectuado, creemos estar en condiciones de concluir que la laudatio
Caesaris no es aqul més que un recurso del que habilmente echa mano el orador para enmas-
carar una suasio que, por momentos, se torna una exhortacion y hasta un condicionamiento. El
Pro Marcello construye una realidad polftica en tanto se ocupa de la organizacién institucional
del poder y establece el rol que en ella tienen el orador y su interlocutor, César, los que repre-
sentan, respecitivamente a los dos elementos constitutivos de ese nuevo estado de cosas: la

13 — Cfir. Cic. Rep. | 29,45 ) ]
14 — Observese aquf como el orador recurre al metus, affectus propio de este genus deliberativum
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auctoritas senatus y la summa potestas. Asl, como muy bien sefala A. Michel (Michel, 1961, p.
622), el orador, delante del tirano, elige el rol de mentor filoséfico y no renuncia a ser el repre-
sentante de la sabidurfa. Seguramente, en el espiritu de Ciceron subyacen las palabras proféti-
cas que, en el aino 49 aC. escribi6 a su amigo Atico, a prop6sito de César: “Corruat iste neces-

se est aut per advesarios aut ipse per se, quis quidem sibi est adversarius unus acerrimus”
(Att. X 8,8).

RESUME:

Le Pro Marcello est souvent vu par la critique comme un acte d'obséquiosité de Cicéron
devant César si bien qu'il se trouve inscrit dans le genus demonstrativum. L'analyse que I'on a
éffectué de ce texte, permet de demontrer que, dans ce discours, la laudatio Caesaris est un
recours ayant pour but d’attirer I'attention et la bienveillance de César. Ce discours s'inscrit
dans le genus deliberativum, plus précisément, dans la suasio. Le contenu et 'organisation de

cette suasio repond au lien étroit et indissoluble existant dans la pensée de Cicéron entre son
métier d’orateur, d’homme politique et de penseur.
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MANIFESTAGOES DE PROTESTO EM ROMA:
A PARTICIPAGAQ FEMININA

MARIA LUIZA CORASSIN
Universidade de Sao Paulo

Resumo: Em Tito Livio, Histéria romana (XXXIV, i — viii,3), Apiano, Guerras civis (IV, 32-34) e Valério Mdxi-
mo, Agodes e palavras memordveis (Vill, iii,3), encontram-se registradas manifestacGes de protesto de mulheres
em Roma, contra a lei Opia em 195 a.C, e contra o edito dos tridnviros em 43 a.C. Sem direitos de participagdo
polftica, elas utilizaram as mesmas estratégias de pressdo popular empregadas pelos cidaddos romanos.

Palavras-chave: 1. Histbria romana. 2, Manifestacbes de protesto.

Em Tito Livio encontra-se conhecida passagem a respeito do debate sobre a ab-rogacéo
da lei Opia em 195 a.C. (T. Liv. XXXIV, i-viii,3). Esta lei fora aprovada em 215 a.C., durante a
guerra punica, por proposigdes do tribuno da plebe Caio Opio, ap6s a batalha de Canas, com o
objetivo de limitar o luxo das mulheres. Proibia-as de possuir mais de meia onga de ouro e de
usar carrugem dentro do perfmetro de uma mitha de Roma; além desta distancia, seu uso seria
permitido em ocasides de festas religiosas pablicas: finalmente, vetava o uso de vestimentas
de plrpura. Como facilmente se deduz, tratava-se de uma medida de economia de guerra.

Tito Livio reproduz os discursos do tribuno Valério, que propunha a revogagéo da lei, e o
de Catao, contrério 4 supressao. Este texto ja foi analisado quanto ao seu contelido relativo as
leis suntudrias, mostrando-se a fungédo especificamente polltica da repressao ao luxo pelo Es-
tado (Clemente, 1981, p.1-14). Livio, sem d{vida, cotheu uma teméatica que remontava a época
em que o debate ocorreu; mas a elaboracio do discurso reflete também pontos de vista corren-
tes na sociedade augustana, no momento da redacédo da obra. Deparamos com numerosas
menc¢des & condigdo feminina, tais como a hostilidade contra a liberdade de movimento da mu-
lher, ao lado de enunciados de ordem geral contra a cultura estrangeira e o0 excesso de riqueza
privada contraposta & legftima opuléncia de .Res Publica,

Argumentagao andloga sobre a muther aparece em Técito, nos Anais (Ill, xxxiii-xxxiv),
onde é reproduzido um discurso no Senado, pronunciado por Severo Cecina, defendendo a
proposta de proibicdo aos govemnadores de se fazerem acompanhar pelas esposas ao se diri-
girem para suas provincias:

“non imbecillum tantum et imparem laboribus sexum, sed, si licentia adsit, saevurm ambi-
tiosum, potestatis avidum: incedere inter milites, habere ad manum centuriones, praese-
disse nuper feminam exercitio cohortium, decursu legionum, Cogitarent ipsi, quotiens re-
petundarum akqui arguerentur, plura uxoribus obiectari: his statim adhaerescere deterri-
mum quemque provincialium, ab his negotia suscipi transigi.”

“O sexo faminino n30 somente é débil e incapaz para o trabatho, mas se lhe € dada ex-
cessiva liberdade & cruel, ambicioso, sedento de poder; comega a caminhar entre 0s
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soldados, a ter sob suas ordens os centuribes; recentemente uma mulher dirigiu 0s
exercicios das coortes e as manobras de legides. Considerassem os senadores, quan-
tas vezes em processos de peculato a maior parte da culpa cabia as esposas; ligavam-
se logo aos piores elementos das provincias, aceitavam e fechavam negécios.” (Anais,
1, xxxii,3-4)

O discurso de Valério Messalino dissuadiu os senadores de acatarem a proposta de Ce-
cina:

“Corruptos saepe pravitatibus uxorum maritos: num ergo omnes caelibes integros? pla-
cuisse quondam Oppias leges, sic temporibus rei publicae postulantibus; remissum ali-
quid postea et mitigatum, quia expedierit. frustra nostram ignaviam alia ad vocabula trans-
ferri: nam viri in eo culpam, si femina modum excedat. porro ob unius aut alterius imbecil-
lum animum male eripi maritis consortia rerum secundarum adversarumque; simul sexum
natura invalidum deseri et exponi suo luxu, cupidinibus alienis.”

“Dizem que frequentemente os maridos séo levados & corrupcao pela depravacao das
esposas, 'mas, todos os celibatarios sdo por acaso honestos? Qutrora as leis Opias
agradaram pelas exigéncias do Estado; mais tarde, julgou-se Util revoga-las e mitiga-las.
£ inGtit mascarar com outras palavras nossa falta de energia, pois se a mulher ndo tem
mais o0 senso da medida, o culpado é o marido. Por outro lado, pela fragueza de uma ou
outra pessoa, ndo se deve tirar aos maridos o conforto da vida conjugal, seja nos mo-
mentos felizes ou na adversidade. Abandonar-se-ia, assim, aguele sexo ja fraco pela na-
tureza aos seus excessos e aos desejos dos outros.”. (Anais, Ill, xxxiv,3-5)

A questdo do pape! da mulher devia ser de grande atualidade naquela época: discutia-se
0 problema moral do luxo, de cuja difusdo era considerada a maior responsével. Desde o sécu-
fo Il a.C. a “luxuria” era apontada pela analfstica como o fator principal da decadéncia e do
afastamento do mos maiorum,

Este artigo propde-se estudar outro &ngulo, habitualmente descuidado: a participagao
feminia em manifestagdes de rua, com o objetivo de influir no processo de tomada de decistes
por parte da assembléia popular e dos magistrados.

Neste sentido, aproximamos o texto de Tito Livio e outros dois, o de Apiano (Guerras ci-
vis, IV, 32-34) e o de Valério Maximo (A¢des e palavras memordveis, VIl,iii,3). Nestas passa-
gens, mulheres de condi¢éo livre e pertencentes as camadas mais altas da sociedade romana
dirigiram-se ao férum, promovendo ruidosas manifestagdes contra medidas legais que as afe-
tavam diretamente.

Tito Livio descreve a estratégia feminina para obter a revogacgéo da lei C)pia, cuja per-
manéncia era defendida por outros dois tribunos, Marco e Piblio Junio Bruto:

“Matronae nulla nec auctoritate, nec verecundia, nec imperio virorum contineri limine po-
terant, omnes vias urbis aditusque in forum obsidebant, viros descendentes ad forum
orantes ut, florente re publica, crescente in dies privata omnium fortuna, matronis quoque
pristinum ornatum reddi paterentur. Augebatur haec frequentia mulierum in dies; nam
etiam ex oppidis, conciliabulis conveniebant., Jam et consules praetoresque et alios ma-
gistratus adire et rogare audebant.”

“Quando as mulheres, nenhuma autoridade, nenhum pudor, nenhuma proibigcdo dos ma-
ridos podia reté-las em casa; bloqueavam todas as ruas da cidade e o acesso ao férum,
suplicando ao homens que para I4 desciam que, como o Estado estava florescente, co-
mo as fortunas privadas estavam aumentando de dia para dia, fossem devolvidas &s mu-
Iheres os antigos ornamentos. A afluéncia feminina aumentava diariamente, pois elas vi-



111

nham até das outras cidades e das pragas-mercados. E j& ousavam abordar e interpelar
cOnsules e pretores, bem como outros magistrados.” (T. Liv. XXXIV, i, 5-7)

No discurso de Catdo, o comportamento do “agmen mulierum” é comparado 4 secess&o
da plebe nos primeiros tempos da Republica; sdo acusadas de excitar uma sedic&o tribunicia
para forgar a ab-rogagdo da lei:

“haec consternatio muliebris, sive sua sponte, sive auctoribus vobis, M, Fundani et L, Va-
leri, facta est, haud dubie ad culpam magistratuum pertinens, nescio vobis, tribuni, an
consulibus magis sit deformis: vobis, si feminas ad concitandas tribunicias seditiones jam
adduxistis; nobis, si, ut plebis quondam, sic nunc mulierum secessione leges accipiendae
sunt.”

“Esta revolta das mulheres — seja espontanea ou instigada por Marco Fundéanio e Licio
Valério — envolvendo, sem duvida, a responsabilidade dos magistrados, ignoro se & mais
vergonhosa para vés, tribunos, ou para os cOnsules: para vés, se conseguistes levar as
mulheres a excitar sedi¢des tribunfcias; para nés, se como outrora a secessdo da plebe,
hoje a das mulheres forca a aceitagao de leis.” (T, Liv. XXXIV, i, 6-7)

Comparecem os habituais ataques a “licentia”, “luxuria” e “avaritia”:
“Omnim rerum libertatem, immo licentiam si vere dicere volumus, desiderant,”

“E a liberdade, ou para falar a verdade, a licenca geral o que desejam.” (T. Liv. XXXIV,
ii,14)

“Quid honestum dictu saltem seditioni praetenditur muliebri? “Ut auro et purpura fulga-
mus” inquit “ut carpentis festis profetisque diebus, velut triumphantes de lege victa et
abrogata et captis et ereptis suffragiis vestris, per urbem vectermur; ne ullus modus sum-
ptibus, ne luxuriae sit.”

“De que pretexto honroso, a0 menos na aparéncia, reveste-se essa sublevagao de mu-
lheres? “Nés queremos, dizem elas, refulgir de ouro e de plrpura; queremos passear por
Roma de carruagem, nos dias feriados ou nao, como a triunfar da lei vencida e ab-roga-
da, dos sufragios que conquistamos e arrebatamos; queremos que ndo mais se ponham
barreiras as nossas gastancas, ao nosso luxo”. (T. Liv. XXXIV,iii, 8-9)

“diversisque duobus vitiis, avaritia et luxuria, civitatem laborare, quae pestes omnia mag-
na imperia everterunt.”

“dois vicios apostos, a cupidez e o luxo, flagelos que subverteram todos os grandes
impérios, assolam a cidade.” (T, Liv. XXXIV, iv,2)

Valério defendeu seu projeto de revogagéo da lei Opia procurando demonstrar 0 exagero
de Catdo em comparar o0 movimento feminino com a sedi¢ao da plebe, aventando ironicamente
a possibilidade delas ocuparem o monte Sacro ou o Aventino, como a plebe fizera em sua luta
por igualdade de direitos polfticos:

“Invidiosis nominibus utebatur modo consul, seditipnem muliebrem et secessionem ap-
pellando. Id enim periculym est, ne Sacrum montem, sicut quondam irata plebs, aut Aven-
tinum capiant.”
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“O consul emprega h& pouco palavras odiosas ao falar de sedicéo e secessao de muthe-
res. E de recear que ocupem o monte Sagrado, como outrora a plebe irada, ou o Aventi-
no.” (T. Liv. XXXIV,vii,14)

Exageros a parte, as mulheres se apropriaram de titicas de luta polftica dos cidadaos
romanos: embora sem direito de participar e votar nos comitia tributa, conseguiram alcangar
seu objetivo através de pressao, exercendo uma espécia de lobby.

O momento mostrava-se proplcio ao atendimento da reivindicacéo: a euforia do ap6s-
guerra tornava diffcil manter restricbes impostas durante a época de crise. A lei atingia obvia
mente apenas a camada elevada da sociedade, em condicdo de consumir objetos de luxo;
também deviam ser damas da alta sociedade aguelas que ousavam abordar consules e tribu-
nos da plebe pelas ruas, E evidente ainda que nao representavam uma ameagca real de sub-
versdo, ndo sendo necesséario um tratamento excessivamente severo, como lembrou Valério:

“et vos in manu et tutela, non in servitio debetis habere eas, et malle patres vos aut viros
quam dominos dici,”

“e vfs deveis conserva-las sob dependéncia e tutela, ndo em escraviddo, preferindo o
nome de pais ou maridos ao de donos”. (T. Liv. XXXIV, vii,13)

As manifestacdes prosseguiram até o dia da votagao pela assembléia:

“Haec cum contra legem proque lege dicta essent, aliquando major frequentia mulierum
postero die sese in publicum effudit, unoque agmine omnes Brutorum januas obsederunt,
qui collegarum rogationi intercedebant, nec ante abstiterunt quam remissa intercessio a
tribunis est. Nulla deinde dubitatio fuit quin omnes tribus legem abrogarente. Viginti annis
post abrogata est quam lata.”

“Depois desse discursos pré e contra a lei, multiddo ainda maior de mulheres se espa-
lhou pelas ruas no dia seguinte; todas, em marcha, partiram a assediar as portas dos
Bruto, que se opunham & proposta dos colegas, e s6 foram embora depois que os tribu-
nos retiram sua oposicdo. A partir daf j& ndo houve mais didvida de que todas as tribos
ab-rogariam a lei, 0 que aconteceu vinte anos depois de ter sido promulgada.” (T. Liv.
XXXIV, viii,1-3)

Em Apiano deparamos com outro episddio no gual matronas romanas, sentindo-se atin-
gidas por uma medida legal de iniciativa dos triinviros, em 43 a.C., ndo hesitaram em compa-
recer em massa ao férum,

Durante as guerras civis, os trilinviros Marco Antdnio, Otaviano e Lépido, necessitando
de fundos e encontrando o erério vazio, reuniram a assembléia popular e propuseram um edito
obrigando mil e quatrocentas mulheres, entre as mais ricas de Roma, a fornecer uma decla-
ragdo de bens, que seriam taxados segundo uma porcentagem a ser fixada:

“Os tritinviros dirigiram-se ao povo sobre este assunto; publicaram um edito im-
pondo que mil e quatrocentas mulheres dentre as mais ricas deveriam apresentar uma
declaragao de bens e fornecer, para financiar a guerra, uma porcentagem que os trilnvi-
ros estabeleceriam, Previa ainda multas para quem ocultasse propriedades ou apresen-
tasse falsa declaragdo: recompensas seriam dadas a informantes, livres e escravos. (...)
Entdo elas abriram caminho até a tribuna dos trilinviros no férum, o povo e 0s guardas se
afastando para deix4-las passar. L4, por intermédio de Horténsia, escolhida para falar,
disseram:

“Como convém as mulheres de nosso nfvel, dirigindo-vos uma petic&o, recorremos
As mulheres de vossas famflias; mas, tendo sido tratadas indignamente por Fllvia, nos
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encaminhamos ao férum. J4 nos privaram de nossos pais, filhos, maridos e irmaos, acu-
sados de serem vossos inimigos; se também confiscarem nossas propriedades, sere-
mos reduzidas a uma situagdo ndo condizente com nosso nascimento, costumes e se-
xo. Se formos consideradas inimigas, como nossos maridos o foram, inscrevam-nos nas
listas de proscrigdo. Mas, se mulheres ndo foram declaradas inimigas publicas, ndo der-
rubaram vossas casas, ndo destrufram vosso exército nem comandaram outro contra
vés, se ndo vos impediram de alcangar magistraturas e dignidades — por que devem
compartithar a pena, se nao dividiram a culpa?

Por que devemos pagar impostos se néo participamos das magistraturas, das dig-
nidades, do comando do exército, nem das fungbes de governo que disputais com tdo
danosos resultados? “Porque é época de guerra” nos respondem? Quando ndo estive-
mos em guerra? Quando impostos foram langados sobre mulheres, que deles séo isen-
tas, pelo seu sexo, em toda a humanidade? Uma vez nossas maes se elevaram acima
de seu sexo contribuindo para as necessidades do Estado, quando Roma e ¢ império
correram perigo, durante a guerra contra Cartago. Mas contribufram voluntariamente com
suas jéias, ndo com suas propriedades fundidrias, terras, dotes ou casas, sem 0s quais
ndo é possivel a mulheres livres viver, ndo foram obrigadas a declarar os bens, n&o o fi-
zeram por receio de delatores ou acusadores, nem pela forga ou violéncia, mas apenas o
que quiseram doar. Qual o perigo neste momento para o império ou para Roma? Se ocor-
rer uma guerra contra os gauleses ou partas, ndo seremos inferiores as nossas mées
em zelo pela salvacao publica; mas ndo desejamos contribuir para a guerra civil nem vos
assistir lutando entre si. Nao contribulmos para César e Pompeu. Nem Mério nem Cina
nos impuseram taxas. Nem Sila, que teve poder despético neste Estado, assim o fez,
enquanto vés dizeis que estais restaurando a constituicao,

Enquanto Horténcia assim falava, os trilinviros fremiam de indignago, pois mulhe-
res ousavam se reunir enquanto os cidaddos silenciavam; julgavam a conduta dos ho-
mens que detinham o governo e recusavam-se a contribuir com seus bens, enquantos
0s homens serviam no exército, Os trilinviros ordenaram aos lictores que as afastassem
da tribuna; um grande rumor se levantou da multiddo e os lictores ndo executaram a or-
dem. Os trilinviros suspenderam até o dia seguinte a discussio do assunto, No dia se-
guinte, reduziram de mil e quatrocentas para quatrocentas o nimero de mulheres que
deveriam fazer a declaragio de bens.” (Ap., Guerras civis, IV, 32-34)

Valério Maximo registrou o discurso em Facta et dicta memorabilia:

“Hortensia vero, Q. Hortensii filia, cum ordo matronarum gravi tributo a triunviris esset
oneratus nec quisquam virorum patrocinium eis accommodare auderet, causam femina-
rum apud triunviros et constanter e feliciter egit.”

“Horténcia, filha de Quinto Horténcio, vendo a categoria das matronas oprimida pelos
triGnviros com um pesado imposto, sem que nenhum homem ousasse assumir a defesa,
advogou a causa das mulheres perante os trilinviros com firmeza e com é&xito,” (Val.
Max. VI, iii,3)

Pierre Grimal comenta a respeito desta passagem em Apiano: “as damas, que n3o ha-
viam protestado quando seus maridos e filhos foram proscritos, gritaram quando viram seus
bens ameacados.” Refere-se ao “intolerdvel egofsmo das nobres romanas, mais ligadas aos
seus bens que aos homens da famflia,” (Grimal, 1991, p. 237)

Obviamente Grimal n&o percebeu a dimens&o poiftica do evento; tende a assumir um
ponto de vista bastante estereotipado - de um lado, matronas respeitdveis, como Cornéiia; de



114

outro, figuras femininas marcadas pela asticia, avidez e falta de escripulos dentro do clima de
corrupgao de velhos costumes.,

No epis6dio relatado por Apiano e Valério Maximo, a medida dos trilinviros atingindo a
fortuna das mulheres ricas relacionava-se com o fato de que muitos patriménios familiares es-
tavam em maos de herdeiras, por causa das guerras civis e do desaparecimento de grande
ntimero de cidadaos; desta forma, tais bens ficavam fora do alcance das medidas fiscais nor-
mais que recafam apenas sobre o contribuinte masculino adulto.

Por ocasido do recenseamento, o cidadao romano comparecia perante o censor, decla-
rando nome e propriedades; a finalidade era dupla: fornecer aos magistrados o montante dos
homens mobilizaveis para o exército e dos contribuintes para o erério. Apenas uma categoria
de mulheres e criancas figuravam no censo em listas préprias - aquelas que ndo se encontra-
vam sob a autoridade de nenhum homem ou pelo menos n&o do “pai de famflia” natural, ou se-
ja, as vilivas e as 6rtas. eram recenseadas porque podiam ser proprietérias e portanto contri-
buintes. A elas eram tradicionalmente atribufdos alguns encargos, como a manutengéo da ca-
valaria, por exemplo. (Nicolet, 1980, p. 88)

Este grupo de mulheres desfrutava de uma independéncia pouco comum; no discurso do
tribuno Valério, em Tito Livio XXXV, vii, 12, h& uma significativa referéncia:

“Numqguam, salvis suis, exuitur servitus muliebris; et ipsae libertatem quam viduitas et
orbitas facit detestantur”.

“Jamais, enquanto vivam os seus, as mulheres se despojam de sua escravidao; e elas
mesmas repelem com horror uma liberdade que s obteriam tornando-se vilivas ou
érfas.”

A independ&ncia econémica, o convivio com pais, irmdos e maridos habituados ao trato
com negé6cios plblicos, pode ter gerado um grupo privilegiado de mulheres dotadas de capaci-
dade de mobilizagao polttica quando necessaério.

Valério M&ximo afirma que Horténcia imitou a elog{iéncia do pai, que parecia reviver na
sua descendéncia feminina: “repraesentada enim patris facundia”. Ora, ndo se trata simples-
mente da capacidade oratéria, mas todo 0 comportamento politico de um cidadao da primeira
classe que é reproduzido. A argumentacdo de Horténsia mostra-se impecével dentro dos
princfpios que organizavam 0 exercicio da cidadania em Roma - encargos proporcionais aos
privilégios; portanto, os destitufdos das dignidades sdo também isentos de onus.

A rapidez com que se procurou reprimir a manifestagdo é explicada pela tensa situagéo
poltica em 43 a.C. Em plena guerra civil, o recurso & taxagdo extraordinéria constitufa uma
medida impopular; desde 167 a.C., os cidaddos romanos estavam isentos do tributum, uma vez
que as provincias pagavam vectigais suficientes para prover as necessidades do Estado. O
discurso de Horténsia parece ter sido bem acolhido pela multiddo que ocupava o férum e a
ameaga de repressdo poderia ter gerado sérios tumultos. Dal o recuo dos triinviros acedendo
as reivindicagbes.

Florence Dupont (Dupont, 1989, p. 190) refere-se 2 ritualizagdo da polftica em Roma,
permitindo & sociedade civil se opor ao Estado & margem das instituigdes. Um individuo podia
fazer mudar a lei desde que obtivesse o apoio da maioria do povo.

Finley em “A polftica no mundo antigo” observa que “o populus romano ndo exercia in-
fiuéncia através da participagdo na méaquina format do governo através do seu poder de voto,
mas saindo para as ruas, promovendo agitacio, passeatas de protesto e tumultos.” “Era o que
estava implicito na tradigdo analfstica refletida em Tito Livio e Dionfsio de Halicarnasso, quando
todas as vitdrias plebéias do comec¢o da Replibiica s8o atribuldas, retrospectivamente, a mani-
festagdo plblica, tumultos e secessdes.” (Finley, 1985, p. 112),

Os dois episédios analisados confirmam as proposi¢des de Dupont e Finley. O inédito &
que foram mulheres a ocupar a praga ptblica para defender o interesse coletivo do grupo, Usa-
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ram a tatica da pressao popular sobre 0s magistrados e desafiaram os triGinviros, conseguindo
influir no resultado da votagao contra a lei Opia e o edito fiscal. Exclufdas do corpo clvico, o
protesto plblico foi a forma de participar do processo deliberativo e decisério do Estado.

No discurso de Catdo, em Tito Livio XXXIV, ii, 10, admite-se que as mulheres usem ou-
tras formas de presséo: dentro do lar, discretamente, dirigindo suas solicitagdes aos préprios
maridos. Sair as ruas, barrando a passagem e dirigindo a palavra a homens desconhecidos,
constitufa um comportamento escandaloso. Afinal, aprovagao ou ab-rogagao de leis ndo devia
ser assunto de interesse feminino.

Nestes dois casos o comportamento “pouco feminino” enquadrava-se rigorosamente nos
métodos de luta polftica de grupos marginalizados em Roma. O grupo das manifestantes com-
punha-se de mulheres livres, filhas e esposas de cidadaos, pertencentes as camadas eleva-
das, mas sem participagdo na vida polftica. Em ambos episédios, o Estado através de legis-
lagao interferiu no patrimdnio de mulheres livres: no primeiro caso, impondo restricdes & posse
ou uso de bens considerados de luxo (ouro, plrpura, carruagens); no segundo caso, tributando
de forma inusitada as suas propriedades. O resultado foi a articulagao polftica do grupo, numa
acdo pautada pela mentalidade coletiva da sociedade e com a utilizacdo de comportamentos
préprios aos quirites romanos.

RESUME

Dans Tite-Live, Histoire romaine (XXXIV, iviii, 3), Appien, Guerres civiles (IV, 32-34) et
Valére Maxime, Actions et parcles mémorables (Vil, iii, 3), on trouve des témoignages sur ma-
nifestations des femmes & Rome, contre la loi Oppia en 195 av. J. - C, et contre I'4dit des triun-
virs en 43 av. J. -C.. Sans droits de participation politique, elles ont utilisé une stratégie de pro-
testation qui était propre aux citoyens romains.
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A CARICATURA GRAFICA E 0 ETHOS POPULAR EM POMPEIA
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Resumo: A partir do popular e do safrico, busca-se a definic8o do ethos popular em Pompéia. Parte-se de uma
andlise da cultura popular na sociedade antiga, ressaltando-se a sétira e a caricatura como formas expressivas
especificamente populares. O simbolismo estillstico presente no grafismo parietal pompeiano & estudado em con-
traposicdo as expressbes eruditas (carmina figurata). Caracteriza-se o sistema sdcio-semidtico das caricaturas
pompeianas chegando-se a especificidade do ethos popular.

Palavras-chave: Caricatura; cuitura popular; Pompéia; cultura romana; grafismo.

1. DO POPULAR AO SATIRICO: EM BUSCA DO ETHOS POPULAR

Desde suas origens, no século dezenove, os estudos da cultura popular tém sido mar-
cados por discussdes epistemoldgicas sobre a especificidade de seu objeto de estudo. A “sa-
bedoria popular” ou folclore, como passou a ser chamada a partir dos anos 1840, foi identifica-
da, algumas vezes com a tradi¢do oral (Sebillot, 1913, p.6), principalmente produzida por cam-
poneses iletrados ignorantes das regras dos padroes de elite ou oficiais (Est populaire tout ce
qui n'est pas officiel, definiria Marcel Mauss). Talvez o melhor exemplo deste ponto de vista en-
contre-se na énfase dada a composi¢cdes como as mnemonias:

Um, dois, feijao com arroz;
Trés, quatro, feijdo no prato;
Cinco, seis, feijdo portugués;
Sete, oito, feijao com biscoito;
Nove, dez, feijao com pastéis.

Apenas neste século iria se desenvolver®fuma critica a esta abordagem e os escritos de
Croce, particularmente sua “Poesia popular e poesia artlstica”, datada do final dos anos 1920,
iiam por em questdo algumas das caracterfsticas comumente aceitas nos pioneiros estudos
do Folclore (Croce, s/d, p. 342), como sua contraposigio entre Volkslied e Kunstlied. Mikhail
Bakhtine (Bakhtine, 1970, pp. 19, 21, 25 et passim) propunha que a cultura popular fosse ca-
racterizada por brincadeiras, fitos comicos (narodnii smekh) assim como por insultos de cunho
apotropaico (cf. Burke 1989a, p. 103). Contudo, somente mais tarde a “Histéria dos de baixo”
(History from below, Hill, 1989, p. 12) comegaria a produzir monografias sobre a cultura popular
medieval (Rosenberg, 1980), moderna (Burke, 1989; Hoggart, 1986) e contemporénea (Golby
& Pardue, 1984) e suas implicagdes tebrico-metodolégicas (cf. Woolen, 1991, p. 72). Uma
“Histdria cultural dos pobres” (Howkins, 1990, p. 120) implica no reconhecimento do efeito po-
tencialmente subversivo e revolucionério da cultura popular (Browne, 1989, p. 14) e, ainda, da
pluralidade tanto das culturas populares como eruditas (Burke, 1989b, p. 20-1) e de sua inter-
dependéncia. Entretanto, concordo com Carlo Guinsburg (Guinsburg, 1986, p. 108) que “a bi-
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particdo entre cultura popular e erudita € mais Util do que um modelo holfstico” que ndo captaria
corretamente a especificidade das expressdes populares considerando-as como derivadas da
“cultura dominante” (Trigger, 1989, p. 786).

Parece-me, contudo, que persiste, ainda, uma certa incerteza sobre a caracterizagdo da
cultura popular. A definicdo negativa como culturas que néo sio da elite (Burke, 1989, p. 15) &
o suficientemente boa em termos socioldgicos mas seria possivel definf-la ontologicamente? As
instigantes proposigdes metafisicas de Croce (Croce, s/d, p. 345) a respeito merecem ser cita-
das: “a poesia (ou a cultura) popular exprime movimentos da alma que ndo tém atrés de si,
como precedentes imediatos, grandes elaboragbes do pensamento e da paixao; descreve sen-
timentos simples em formas correspondentes simples. A alta poesia (ou cultura) move e des-
perta grandes massas de recordagdes, experiéncias, pensamentos, miitiplos sentimentos com
diferentes graus de sutileza; a poesia (ou cuttura) popular ndo se alarga por tho amplos cami-
nhos para chegar ao sentido, mas o atinge de maneira breve e rdpida”. A oposi¢ao crociana
entre a experiéncia, pensamento e sentimento da elite, com diferentes graus expressivos e o
caréter direto do popular talvez ndo seja completamente plausfvel mas, ao menos, sua interpre-
tagdo levanta algumas questbes importantes sobre suas diferencas ontolbgicas. Como as cul-
turas de classe s@o historicamente determinadas, qualquer definicdo ontolégica depende da
compreensio dos contextos histéricos e sociais especfficos através de uma andlise microscé-
pica (Nicolet, 1988, p. 40}, Os desenhos parietais pompeianos adequam-se, perfeitamente, a tal
estudo, como espero demonstrar neste artigo. Antes disso, entretanto, devemos considerar
como a cultura popular tem sido visto no contexto da sociedade romana.

2. ACULTURA POPULAR E A SOCIEDADE ANTIGA

Quando Mikhail Rostovtzeff (Rostovtzeff, 1911, p. 141) escreveu seu exaustivo artigo
sobre a paisagem arquitetural romana e helenfstica, pareceu-lhe absolutamente natural (Brunt,
1983, p. 95) citar Vitravio (7, 5), em sua famosa descrigdo da pintura parietal das casas ricas,
sem levar em conta seu viés erudito (cf. Hahn, 1991, p. 364; Bulford, 1972, p. 25): pinguntur
enim portus promuntonia litora flumina fontes euripi fana luci montes pecora pastores. As habi-
tagdes populares (Hobson, 1985; Scobie, 1986) ndo entravam em seu discurso. R. Bianchi
Bandinelli (Bandinelli, 1970, p. 64}, ainda que néo tratasse, explicitamente, da expressio “popu-
lar”, propds uma andlise de classe que distingliisse as tendéncias “senatorial” e “plebéia”
(Bandinelli, 1981, p. 45; anteriormente, havia preferido denominar esta (itima de “corrente popu-
lar”, Bandinelli, 1961, pp. 231-2). Este “realismo popular tosco” (Brendel, 1979, p. 9) tratava,
contudo, de referenciais tardios, de ambiente provincial, de classe média (Rodenwaldt, 1939, p.
547) e ndo da expressdo de cunho efetivamente popular. J4 no infcio dos anos 1930 E. Liss-
berger (Lissberger, 1934), em sua palestra inaugural em Tubingen, ressaltava que as evidén-
cias epigréaficas sugeriam um alto nfvel de alfabetizago e criatividade entre a populagédo humil-
de (cf. Guillemin, 1935, p. 404).

A despeito do pessimismo de alguns estudiosos a respeito de nossa acessibilidade as
evidéncias populares (cf. McMullen, 1990, p. 186) ou de sua caracterizagdo como grosseira €
vulgar (Cebe, 1966, p. 372, referindo-se a grafites), tem-se tido uma crescente consciéncia de
que visbes comumente aceitas, como o chamado “desprezo dos antigos por atividades ma-
nuais”, ndo podem ser aplicadas as visdes de mundo poputares (cf, MacMullen, 1974, pp. 120;
202, com discusso da bibliografia anterior; Wood, 1989, p. 137 et passim), Um alto grau de al-
fabetizagao entre a populagdo romana, gragas aos estudos de caso das evidéncias epigraficas
(Gichon, 1983, p. 585; Funari, 1989), vem a reforgar a impressao que, embora houvesse dife-
rentes classes (De Martino, 1988, p. 223) e culturas (Mattews, 1990, p. 339) populares, a Ro-
manizagao (Orsted, 1985, p. 11) acabaria por levar & constituicdo de uma koiné popular,
abrangendo a maioria dos escravos e dos trabalhadores pobres (Harris, 1988, p. 603). Os gra-
fites pompeianos permitem-nos, de maneira Gnica, observar elementos de classe presentes no
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discurso e visdo populares (cf. Dlaz, 1990, p. 499). Neste artigo, tratarei somente das caricatu-
ras, deixando, assim, de lado as mensagens verbais, por dois motivos: em primeiro lugar, para
tentar abordar o ethos popular através da representacdo gréfica, particularmente, do exagero;
em segundo lugar, para limitar 0 universo de andlise, neste estagio da pesquisa, a um corpus
nao t&o amplo,

3. SATIRA, CARICATURA: O SIMOBOLISMO CARREGADO

Aristbteles, em seu “A Arte da Poesia” (5, 22, 1449 a 32), ressaltava que “a comédia é
imitagdo de homens inferiores; ndo, todavia, quanto a toda a espécie de vicios, mas sé quanto
aquela parte do torpe que & ridlculo”. O ridiculo é apenas certo defeito, torpeza anddina e ino-
cente (anddinon kai ou phthartikén, ou seja, kharan ablabé, um prazer nao nocivo). Embora nao
sejam nocivas, as situagées risfveis oferecem oportunidades Unicas de expresséo de criticas
que, de outra maneira, dificiimente poderiam ser expressas abertamente, “O que impede que
se diga a verdade com uma risada?” (Ridentem dicere uerum quid uetat?, Hor. S. 1,1,24), “O
humor e, com fregliéncia, mais forte e mais efetivo que a dureza para destrinchar grandes
questdes” (ridiculum acri fortius et melius magnas plerumque secat res, Hor. S. 1,10,14-5),
Através da zombaria & posslivel falar abertamente e, assim, questionar idéias e autoridades em
voga. Portanto, a risada (rictus ou risus, Quint, 6,3), significa a possibilidade de expressao par-
ticularmente aberta da crftica, permitindo ao homem do povo o fustigamento das autoridades.

Como se poderia definir o que é risfvel? Parece que a resposta pode ser encontrada no
fato que a maioria, se ndo todas (cf. Bergson, 1940, p. 95), as situacdes ridfculas apresentam
exageros. Justamente o exagero esid na base da satira ou satura, um género especificamente
latino (Quint. 10,1,93: satira quidem tota nostra est), ligada & lanx satura (prato cheio de frutas)
e & satura (um tipo de salsicha) no sentido que a plenitude & a caracterfstica comum destes di-
ferentes e carregados (cf. a raiz *sa = saturado) termos. Embora sem nenhuma relagéo direta,
a caricatura também retira seu sentido da sobrecarga (caricare) que caracteriza as represen-
tagoes ridiculas. Ainda que o exagero néo seja o Unico recurso cémico usado para “fazer o ou-
vinte mostrar os dentes na gargalhada”, nas palavras de Hor4cio (S. 1,10,6), trata-se, contudo,
do mais popular, gracas a sua clareza (breuitas, Hor, S. 1,10,8). O exagero direto permite uma
mais facil compreensio, evitando longos processos de decodificac&o por parte do homem co-
mum. Se isto & aplicavel & sétira literaria, segundo o conselho de Hor4cio (S. 1,10,8-9) que
“vocé precisa da brevidade para permitir que 0 pensamento corra livremente sem se perder
numa massa de palavras que pesard nos ouvidos”, tanto mais o & em relagdo 3s inscriges
vulgares parietais. O exagero, na verdade, constitui caracterfsticas comum mesmo nas men-
sagens verbais em Pompéia, como se torna claro na inscri¢ao de Flordnio (CIL IV 8767):

Floronius,

binet ac miles

leg, (ioni) uii hic,

fuit, neque,

mulieres

scierunt, nisi

paucae, et

ses, erunt (FIG. 1)

As antigas transcrigdes deste grafite de Della Corte (Della Corte, 1939; CIL IV 8767) e de
Herescu (Herescu, 1969, p. 133) ndo conseguiam explicar, paleograficamente, as leituras que
propunham de binet como benef (iciarius) (Della Corte), ou de ses, erunt como Se de (de) runt
(Della Corte) ou sederunt (CIL |V 8767 e Herescu, 1969, p. 126), em sentido obsceno (cf. Pe-
trénio, Sat. 126,10; eqo eliam si ancilla sum, nunquam tamen nisi in equestribus sedeo). A in-
terpretagdo de Pisani (Pisani, 1973) permite explicar binet como bineta (cf. Luciano, Pseudolo-
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gista, 27) em sentido obsceno (= fututor) e, neste caso, pode-se interpretar a afirmag&o como
um exagero para provocar o riso: “Florénio, fodedor e soldado da sétima legido, esteve aqui
{sc. uma taberna) e nenhuma mulher notou: eram apenas seis, pouco (sc. para tal garanhdo)”.
O exagero podia, ainda, induzir ao riso pela zombaria, como neste caso (Della Corte, 1954, p.
329, n. 851 d-m):

[ded] uxisti octies, tibi superat ut habeas sedecies! Coponium fecisti; cretaria fecisti; sal-
samentaria fecisti; pistorium fecisti; agricola fuisti; aere minutaria fecisti; propola fuisti; luguncu-
laria nunc facis, si cunnum barreira erigida entre ‘alta’ e ‘baixa’ arte ndo poderia ser mantida”
(Wollen, 199, p. 72) e em oposi¢ao, particularmente, & poesia concreta (Teles, 1977, p. 22,
Crespo & Bedate, 1963), ao poema méquina (Pignatari, 1965, p. 151), 4 poesia constelagdo
(Gomringen, 1953) ou a0 popcreto (Santiago, 1977, p. 46), os poemas figurativos da erudicéo
antiga estavam completamente fora do campo de preocupagéo e percep¢do do homem co-
mum. Mas, se & verdade que “o papel do simbolismo na vida quotidiana tendeu a ser negligen-
ciado tanto por historiadores da cultura (preocupados com as “obras de arte”) como por histo-
riadores sociais {preocupados com a “realidade” social)” (Burke, 1989, p. 3) - e devemos
acrescentar, ainda, os historiadores da literatura (Mac Donald, 1991, p. 238) - deve reconhe-
cer-se que o simbolismo gréafico popular permanece quase completamente inexplorado cf. Gi-
gante, 1979, p. 18). Infelizmente, estudos sobre préticas eruditas como pintura parietal (Ros-
tovtzeff, 1919), desenho mural (White, 1957), quadros (fabulae, Perrin, 1989, p. 316), arte em
geral (Dentzer, 1962) ou mesmo os estilos pompeianos (Schefoid, 1972) e o imaginario da pin-
tura antiga (Rouveret, 1989) sdo de diffcil uso quando tratamos dos rabiscos populares. Seria
possivel, lendo apenas os anais do Parlamento, captar a mentalidade popular por detrés de um
grafite como “nao vote vomite™? (Melley, 1976, p. 104).

Para abordar a expresséo estillstica grafica devemos considerar trés pontos. Em primei-
ro lugar, “estilo & poder... [e] criar estilo € criar uma ilusdo de relagbes fixas e objetivas. O estilo
envolve o acontecimento por linxseris, consummaris omnia.

Afirma-se que o andnimo foi gargom, oleiro, comerciante de peixe salgado, padeiro, agri-
cultor, vendedor de quinquilharias de bronze, vareijista e, agora, vendedor de garrafinhas. Para
ter feito tudo, falta-lhe apenas um trabalho: a préatica profissional do cunilfngua (sobre o caréter
usual desta prética, cf. Adams, 1987, p. 135; Johns, 1982, p. 141; contra Foucalt, 1986, pp.
23-4 e Veyne, 1986, p. 47).

A caricatura gréfica (Bergson, 1940, pp. 20-1) como uma forma especffica de arte, ainda
que compartilhando algumas caracterfsticas gerais do exagero da “baixa” arte, depende de es-
quemas simbélicos populares préprios, relativos ao desenho parietal e & representag&o huma-
na, temas que abordo a seguir,

4, O SIMBOLICO E O ESTILISTICO NA ARTE GRAFICA POMPEIANA

Comparando poemas populares iconicos, com CIL IV 1595 (FIG. 2), 8031 (FIG. 3) ou
8329 (FIG. 4), com os poucos carmina figurata (Haerberlin, 1886) ou technopaegnia (Wendel,
1920, pp. 159-164) de autores eruditos como Tebcrito (Wendel, 1920, pp. 159-164) e outros da
Antologia Palatina, ficamos chocados pela dificuldade representada peio uso de trocadilhos
inusuais e obscuros (Willamovitz, 1899, p. 51). Diferentemente da arte pop moderna que reco-
nheceu que “a interpretagdo mas fixa esta interpretagdo como um acontecimento. Fornece o
potencial para o controle do significado e, assim, do poder” (Hodder, 1990, p. 46). Significa,
portanto, que o estilo torna-se poder através dos padrdes ou da repeticao regular de tragos
significativos (Davis, 1990, p. 29). Este processo ndo é, necessariamente, um ato consciente,
pois “o estilo pode ser, normalmente, passivo mas, mesmo assim, funciona iconicamente por-
que as pessoas reagem automaticamente de maneira simbdlica e sem um estllo aparente...
portanto, pode dizer-se que mensagens éticas sdo muito mais frequentemente lidas do que de-
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liberadamente enviadas™ (Sackkett, 1990, p. 37). Ainda mais, estilos ndo so apenas étnicos
como sociais (Battisti, 1949, p. 42; Candido, 1976, p. 169), diretamente relacionados & estratifi-
cagdo social (Lagopoulos, 1985, p. 266; Lagopoulos, inéd., p. 22). Embora evidéncias diretas
das idéias populares estejam ausentes da tradicdo textual (Pollitt, 1989), podemos usar os da-
dos disponlveis para reconstruir sua retérica gréfica (cf. Wallace-Hadrill, 1990, p. 147).

Como a caricatura trata, principalmente, da aparéncia humana (especialmente da face),
devemos tentar definir como os romanos consideravam significativos os diferentes tragos ffsi-
cos e como podem ser colocados, semioticamente, em um quadro de oposi¢gdes conceituais
(QUADRO 1). As fontes escritas referem-se a diferentes sifnificados atribufdos ao cabelo, bar-
ba, sombrancelha, I&bios, queixo, nariz, orelha e pescogo. A calvicie (caluities) era associada a
idade (Petr. Sat. 27; Suet. Galb. 20), e, assim, tanto a senilidade como & experiéncia e status
decorrente do passar dos anos, enquanto que a negligéncia associava-se a muito cabelo, par-
ticularmente quando mal penteado (Ter. Heaut. 2,3,49; capillus passus, prolixus, circum caput
reiectus negligenter). A barba era, normalmente, identificada com a adolescéncia (cf. Cic.
N.D.1,30: quos aut imberbes aut bene barbatos uidetis), embora adultos barbados fossem liga-
dos a imagens positivas, como os filésofos (Pers. 4,1) ou os romanos antigos (C. Coel, 14,33:
barbula horrida ou barbicha tosca). Portanto, a calvice e a barba produziam reagdes contradité-
rias, ressaltando a ambigliidade associada 2 faixa etéria: juventude/barba/cabelo significam
mais forga flsica mas menos status e autoridade, velhice/face barbeada/calvicie associam-se a
senilidade (tanto flsica quanto mental) mas, por outro lado, também ao poder e autoridade ad-
vindos da passagem do tempo (QUADRO 2),

Sobrancelhas abundantes significavam alguém orgulhoso e arrogante até o ponto de ser
considerado duro e severo (Sen. Ep. 123,11); labios finos geravam o riso (cf, Hier. Ep, 7,5: si-
milem habent labra lactugam) (QUADRO 3); o queixo era associado ao poder (cf., Suet. Tib,
21). O nariz grande lembrava o sarcasmo (cf. Mart. 2,54,5: nil nasutius hac maligniusque; cf.
Mart. 12,37,1), enquanto orelhinhas denotavam delicadeza e feminilidade (ou efeminacao) (cf.
Cic. Q. Fr. 2,15, a, 4), além de desatencéo, em oposicdo a atengdo associada as orelhas gran-
des. O pescoco produzia sensagbes contraditérias, sendo associado ao poder, liberdade e vi-
da (Plaut, Trin. 2,4, 194) e, portanto, & sua privagao, cf. Prop. 2,10,85: dare colla triumpho). Es-
tes tragos flsicos podem ser divididos considerando-se suas conotagdes em relagdo ao riso,
a0 poder e & autoridade como nos quadros 1,2 e 3.

5. AS CARICATURAS POMPEIANAS COMO UM SISTEMA SOCIO-SEMIOTICO

Os estilos arquiteturais na pintura parietal pompeiana (Rostovtzeff, 1919, p. 150) eram,
propriamente, um esquema decorativo interior (Wheeler, 1989, p. 12), a0 mesmo tempo de
caréter coletivo e de expressao privada (Perrin, 1989, p. 341), sendo a janela falsa a expresséo
mais perfeita deste tipo de ilusionismo consciente da classe alta (Rouveret, 1989, p. 299). A ge-
racdo neroniana, embora muito breve, como todas as geragdes (cf. Segal, 1991, p. 81), distin-
guia-se por tragos particularmente marcados, em especial, pela cultura de libertos arrivistas
(Stockton, 1990, p. 145; cf, Petr. Sat.) e pela introspecgéo das elites locais (Wilson, 1980, p.
379). Foi neste contexto que a caricatura desenvolveu-se nas paredes de Pompéia em opo-
sicdo a estas expressdes da elite (cf, Petr, Sat. 29). Os rabiscos gréficos tinham uma prépria
I6gica interna (cf. Schefold, 1972, p. 251, sobre a légica da pintura erudita), sujeita a estimulos
intrassistémicos (Walicki, 1991, p. 101), estruturada, como a Ifngua literaria, em termos de
compositio, iunctura e synthesis (Freudenburg, 1990, p. 197). Como este sistema nunca foi ex-
plicitado, devemos seguir o procedimento proposto por Hayek (Hayek, 1940: 530), ao tratar da
anélise de sistemas econdmicos, e chegar ao conhecimento a parte de elementos dispersos
(cf. Blackburn, 1991, pp. 34-5). Auto-retratos imagines ridiculae permitem-nos notar como o de-
senho realca os atributos flsicos que podiam ser interpretado como ridfculos ou como sinais de
falta de poder e autoridade, ou, ao contrério, como sfmbolos de status e prestigio. Comparemos
trés duplas de figuras (FIGS. 5, 6 e 7; QUADROS 4, 5 e 6),
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O mesmo esquema analltico pode ser aplicado a outros siufites (cf, CIL IV 1464; 7309;
7669; 7671; 8119; 8185; 10005; 10239). Notamos que auto-retratos tendem a ressaltar tragos
associados ao poder, autoridade, atengao, inteligéncia (cf. QUADRQ 4), os tragos amblguos
sendo representados, provavelmente, pelo seu lado positivo (cf. QUADROS 5 € 6). A contrério,
imagines ridiculae ressaltam conota¢des reprovaveis, provavelmente também determinantes
nos tragos amblguos. Podemos concluir, portanto, que, embora nao explicitamente, havia uma
escolha definida de atributos informando uma estrutura icGnica carregada de significado (TA-
BELAS 1, 2 e 3). Deve notar-se que a composigao sintatica depende de conotacdes exosse-
mibticas ou culturais, ou seja, de uma associagio arbitréria de tragos flsicos a significados
comportamentais implicitos. Ainda mais, estes desenhos demonstram que o homem comum
n&o apenas criticava autoridades (cf. CIL 1V, 9226 = FIG. 6), como, também, usava sua prépria
criatividade estilfstica e simbélica para levar a cabo esta critica. Assim, n3o podemos “superes-
timar o poder das formulagdes ideoldgicas para controlar e manipular as pessoas e subestimar
a habilidade das classes baixas em discernir as ideologias pelas quais as elites tentavam do-
miné-los” (Trigger, 1989, p. 786; cf. Rowlands, 1983, p, 111).

A caricatura gréfica permite-nos, ainda, compreender como o ethos popular era profun-
damente afetedo por contradicbes gragas, principalmente, & desumanizag&o derivada da es-
craviddo como instituicdo social. A escravidao estava no centro da exploracdo do homem e o
fato que “todos os homens so livres ou escravos” (omnes homines aut liberi sunt aut serui),
nas palavras de Gaio (1,3,9), significava que um processo de despossessdo humana atingia a
prépria gente simples. A diferenca dos jogos de gladiadores representados na pintura erudita
(PI. N.H. 35,51-2), os grafites expressam 0s sentimentos dos torcedores comuns por seus
her6is (Funari, 1989, pp. 40-42; 63-66). Enquanto na elite havia divergéncias sobre o bom gosto
dos munera (Ville, 1981), estes espetéculos gladiatérios estavam no centro da percepgéo po-
pular da vida. Gladiadores livres ou escravos provavam que homens pbdiam ser condenados A
morte (cf. Sen. Ep. 87: comparare homines ad gladium) para prazer da massa. Em dltima
instancia, a sujeigdo privada de homens a homens, como escravos e senhores, justificava-se,
na mentalidade popular, pela posse coletiva de homens (os gladiadores) a serem sacrificados
para entretenimento popular. O trabalho e a morte dos gladiadores estavam para o povo como
o trabalho e a morte dos escravos privados estavam para seus senhores. Este processo de
despossesdo do homem de sua humanidade apresenta-se muito claro nos rabiscos dos torce-
dores (cf. CIL IV 8055-6; 10221; 10236). Dois exemplos bastardo para distinguir diferentes nf-
veis de representacdo dos tracos humanos de acordo com a valorizagao social do homem re-
presentado (CIL IV 8017; 10237) (FIGS. 8 € 9).

Em CIL IV 8017 (FIG. 8), homem e animal estdo representados como seres iguais, como
realmente eram na uenatio enquanto espetaculo plblico de gala (apparatus, Cic. Off, 2,16,55),
estando o rosto de Venustus, simplesmente, ndo representado. A maioria dos tragos usados
no desenho de Venustus referem-se a armas e roupas ligadas & luta: nada mais &€ que um luta-
dor sem face para a satisfag@o do povo (cf. FIG. 9 e TABELA 4), Em CIL IV 10237, nota-se fa-
cilmente que os atributos tornam-se crescentemente humanos dos gladiadores ‘aos flautistas
até os dois deuses visiveis acima da representagdo (FIG. 9 e TABELA 5). Devemos concluir,
portanto, que a percep¢ao da posi¢do social expressava-se, inconscientemente, através de um
sistema gréfico semibtico e que, desta maneira, contribuia para o refor¢co dos lagos sociais de
exploragao.

A caricatura, em Pompéia, podia adquirir um carater muito abstrato, algumas vezes cap-
tando, em um mesmo quadro, trés niveis interrelacionados, verbal, {6nico e icdnico. Constitui
um bom exemplo a epfgrafe CIL IV 8329 (FIG. 10), a0 mesmo tempo uma mensagem escrita
(Sseuera phelassss = seuera felas = Severa, chupas), uma expressio fnica do ato, gragas &
repetido da letra s, e uma caricatura dos parceiros (Fig. ). O alto grau de abstra¢cdo demons-
tra que a aisthesis e a expressao populares, antes que simples, cruas e diretas, podiam atingir
altos nlveis sistémicos de complexidade e subjetividade (Funari, 1987).
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6. EM DIRECAO A ESPECIFICIDADE DO ETHOS POPULAR

Podemos concluir este estudo dos desenhos parietais graficos ressaltando trés aspec-
tos interrelacionados:

1, Havia um sistema semibtico especffico relativo & expressao parietal gréfica;

2. Este sistema era, a um sé tempo, simbdlico e social. Era simb6lico na medida em que
cresceu em oposicdo a pintura erudita como uma técnica de rabisco a céu aberto com regras
de composicao préprias. Era, também, social pois este sistema simbélico expressava, através
das contradi¢des sociais, 0s sentimentos populares, Particularmente claras apresentam-se as
diferencas de classe e status como definidoras tanto da percepgao como fruicdo populares;

3. Como consequéncia, através de mecanismos simbdlicos autdnomos, a caricatura
servia, a0 mesmo tempo, para criticar autoridades (cf. CIL IV 9226), para reforgar a diferen-
ciacéo e exploragéo social (cf. CIL 10237) e para expressar a auto-estima (cf. CiL 1V 9008), in-
teresses (cf. CIL 1V 8017) e paixdes (cf. CIL IV 8329) populares.

Mas, talvez, as caricaturas antigas devam ser, simplesmente, admiradas por sua beleza
e espontaneidade. Se assim for, terminaria lembrando as palavras de Machado de Assis, muito
a propdsito, sobre as expressdes populares:

“Notai que o que legitima um um vocébulo destes, € a sua expontaneidade. Eles nascem
como as plantas da terra, Ndo sao flores artificiais de academias, pétalas de papeldo recorta-
das em gabinetes, nas quais o povo ndo pega. Ao contrério, as geradas naturalmente e que
acabam entrando nas academias”.

(A Semana, 1893).
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ABSTRACT

Studying what is popular and satyrical, the paper looks for a difinition of ordinary people’s
ethos at Pompeii. The analysis of popular culture in Ancient Society is carried out through the
characterization of Satyre and Caricature as popular expressions. The stylistic symbolism
shown in wall drawing is studied in opposition to learned expressions (carmina figurata). The
socio-semiotic system relating to caricature is studied thanks to Pompeian evidence. The paper
ends with a difinition of ordinary people’s ethos.
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QUADRO 1

APARENCIA FiSICA ADJETIVOS > CONOTACAO
CALVITIES CALVVS SENECTUS
(CALVICIE) (CALVO) (SENILIDADE)

| PASSVS N\
CAPILLYS —————— NEGLIGENTIA
PROLIVS ———__f—>7 A
NEGLIGENCIA
(CABELO) REECTVS — | (NEG - )
BARBA (SE JOVEM) > JUVENTUDE
(BARBA) (SE ADULTO) — > SABEDORIA
SVPERCILIVM A
: RCILIOSVS — > PET
(SUPERCILIO) SVPERCILIO PETULANCIA
LABRA SIMILEM LACTUGAM ,
(LABIOS) (COMO ALFACE) > RISIVEL
MAXILLA
(QUEIXO) —> PODER
NASVS
(NARIZ) NASVTVS —> SARCASMO
AVRIS AVRICVLA > FEMINILIDADE
(ORELHA) AVRITVS —> ATENCAO
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QUADRO 2
TRAGOS CONOTATIVOS
TRACOS CONOTATIVOS TRACOS AMBIGUOS AUSENCIA DE PODER/
DE PODER/AUTORIDADE AUTORIDADE

e

IDADE =————> PODER

CALVICIE

— VELHICE \

> DECLINIO FiSICO E MENTAL

eaRBA —
ADULTO /

—~————5> SABEDORIA

POTENCIA FiSICA 4-—*//

>
| JOVEM —— JUVENTUDE

POUCO STATUS

QUEIXO SALIENTE

AUSENCIA DE QUEIXO

PESCOCO AUSENCIA DE PESCOGQ
ORELHAS GRANDES ORELHAS PEQUENAS
NARIZ GRANDE NARIZ PEQUENO
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QUADRO 3

TRAGCOS RISIVEIS

CARACTERISTICA FiSICA

CONOTACAO

CAPILLVS PASSUS \

I ——

PROLIXVS

REIECTVS ]

———> ", NEGLIGENTIA (NEGLIGENCIA)

SVPERCILIOSVS

> PETULANCIA

LABRA (SIMILEM LACTUGAM) > RIDICULO
NASVTVS SARCASTICO
AVRICVLA > FEMINILIDADE

67I



130

QUADRO 4

CARACTERISTICAS

CONOTANDO AUSENCIA DE
PODER/AUTORIDADE OU RISIVEL

CARACTERISTICOS
CONOTANDO PODER/ AUTORIDADE

CIL IV 10222

PROMVS FELATOR

TRAGO FISICO CONOTACAO

CAPILLVS

PASSVS s> DESCUIDO

REIECTVS

AVRICVLA L FEMINILIDADE

AUSENCIADE ___ | . |nGENUIDADE

NARIZ

AUSENCIA DE

—_— P Ll

QUEIXO F—— IMPOTENCIA & e

MENSAGEM ESCRITA

(COMOPARTEDO  — FEMINILIDADE

DESENHO): FELATOR

Ay

CIL IV 9008
SVM MAX (IMVS)
TRAGO FISICO CONOTAGAO
AVRIS - ATENGAO
QUEIXO ————————> PODER e]
MENSAGEM ESCRITA J
(COMOPARTEDO ~4+— PODER
DESENHO): MAXIMVS
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QUADRO 5
CARACTERISTICAS CARACTERISTICAS
AUSENCIA DE PODER/ PODER/AUTORIDADE
AUTORIDADE OU RISIVEL
CIL IV 9226
RVFVS EST
TRAGO FISICO CONOTAGCAO
CALVITES — > | SENILIDADE > IDADE/PODER
NASVTVS ————> { SARCASMO = INTELIGENCIA
AVRICVLA ————> | FEMINILIDADE
L}
MAXILLA PROGNATA > PODER
SUPERCILIOSVS —>| PETULANCIA
LABIOS FINOS ——>] RIDICULO
AUSENCIA DE FALTA DE
- EPENDE
PESCOCO > | PODER INDEPENDENCIA
CIL IV 10205
DECIVS MVS
TRACO FIsiCO CONOTACAO
SARCASMO <€——— NASVTVS ———15 INTELIGENCIA
AVRIS - - ATENCAO
FALTA DE PODER «4— PESCOGO > INDEPENDENCIA
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QUADRO 6

CARACTERISTICAS CONOTANDO

AUSENCIA DE PODER/AUTORIDADE }SARACTER[ST'CAS CONOTANDO
OU RISVEL ODER/AUTORIDADE
CIL IV 10008 (SEM BARBA)
TRACO FisICO CONOTAGAQ

CALVICE PARCIAL ~—}—SENILIDADE % IDADE/PODER
CAPILLVS
PASSVS ——————t—+ NEGLIENCIA
REIECTVS

AUSENCIA DE ORELHA -

- FEMINILIDADE

-+ PODER

MAXILLA PROGNATA

> INTELIGENCIA

NASVTVS. — SARCASMO
CILIV 10008 (BARBADO)
TRACO FfSICO CONOTACAO
CABELO PENTEADO -1+ CUIDADO
ORELHA GRANDE —} ATENCAO
POUCO STATUS s.——{—— BARBA — 43 POTENCIA FiSICA
SARCASMO <+~———1—— NASVTVS —+ INTELIGENCIA
FALTA DE PODER «—}— COLO LONGO ———+ INDEPENDENCIA
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TABELA1
CARACTERISTICAS DO QUADRO 4:
POSITIVAS: 0 3
NEGATIVAS: 5 0
AMBIGUAS: 0 0
CIL IV 10222 CIL 1V 9008
TABELA2
CARACTERISTICAS DO QUADRO &:
POSITIVAS: 1 1
NEGATIVAS: 3 0
AMBIGUAS: 3 2
CIL IV 9226 CIL IV 10205
TABELA 3
CARACTERISTICA DO QUADRO 6:
POSITIVAS: 1 3
NEGATIVAS: 2 0
AMBIGUAS: 2

2

CIL IV 10008 (SEM BARBA)

CIL IV 10008 (BARBADO)
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TAFELA 4
TRACOS DA FIGURA 8 (VENVSTVS):

CARACT. DO CORPO HUMANO:

7 TRACOS 21,2%
TRAGOS AMBIGUOS (PERNAS): 2 TRAGOS 6%
TRACOS LIGADOS A LUTA: 24 TRACOS 72,7%

TABELA §

TRACCS DA FIGURA 9 (TRAGOS DA FACE POR FIGURA HUMANA):
GLADIADORES 3.5 (100)
FLAUTISTAS 7 (200)
DEUSES 20 (571)

FIG. 8 OS POUCOS TRACOS, ESSENCIAIS PARA A CARACTERIZAGAO DE VENVSTVS
COMO UM LUTADOR, NAO APRESENTAM NENHUMA CARACATERISTICA HU-
MANA (COMO EXPRESSOES FACIAIS) E, DESTA FORMA, SEU DESENHO AS-
SEMELHA-SE MUITO A REPRESENTACAO.

FIG. 9.

iDoLOS.

0OS NUMEROS NA TABELA 5 REFEREM-SE APENAS AOS DOIS DEUSES ACIMA
POIS OS DOIS DESENHOS ABAIXO NAO SAO REPRESENTACOES CLARAS DE
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ALGUNOS PAPIROS LITERARIOS ANOTADOS

RODOLFO P. BUZON
ANA MARIA PENDAS
Universidad de Buenos Aires

Resumo: Um pequeno niimero de papiros tem conservado fragmentos de autores latinos com anotagbes margi-
nais e interlineares, glosas algumas vezes, outras escdlios. Consideraremos quatro deles, com textos de Salustio
e Virgflio. Comparamos o texto conservado nos papiros com o que 0s manuscritos transmitem e estudamos as
glosas e os escdlios. Finalmente, referimos o cardter dos textos e o contexto cultural em que surgiram,

Un pequefio grupo de papiros ha conservado fragmentos de autores latinos con anota-
ciones marginales e interfineales, glosas unas veces, escolios otras. Mientras que “escolios”
designa por lo general un cuerpo de notas conservadas en los margenes de los textos, que ex-
plican o critican el lenguaje o tema de un autor, y que, en muchos casos, provienen evidente-
mente de una fuente culta, las glosas estan constituidas por una palabra o frase que explica el
significado de una palabra o frase del texto que no pertencfa a la lengua hablada por el esco-
liasta, para convertirse finalmente en la interpretacién de cualquier palabra diflcil u obsoleta.

Los papiros que consideraremos aquf conservan textos de Salustio y Virgfio.

EI PSI 1110, del s. IV d.C., nos ha conservado un fragmento de la Catilinae Coniuratio (X
4-5 y X! 6-7), texto con unas pocas glosas en griego y algunos signos diacrfticos y de puntua-
cién,

Si comparamos el texto del papiro con la edicién de Kurfess, observamos las siguientes
diferencias:

X 3 Pap. iln promptum; Kurfess promptum. Ya los editores vieron aquf un error del copista,
originado en una confusién entre las construcciones in promptu habere (que aparece
en VIl 1: Sed ea tempeslate coepere se quisque magis extollere magisque ingenium in
promptu habere) y promptum habere, O bien escribié in delante de promptum llevado
por la presencia de la preposicion en los dos complementos: aliud clausum in pectore,
aliud in lingua promptum habere,

Xl 6: Pap. puplice; Kurfess publice. El error del copista puede deberse a ultracorreccién, ya
que existfa cierta confusidn esporédica entre p y b, por ejemplo plasta non blasta
(App. Pr. 188) 1,

7 Pap. [lgijtur milites; Kurfess igitur ii milites. La lectio del papiro no se encuentra en
ningn manuscrito. Como sefalan los editores, si el manuscrito del cual se copié el
papiro tenfa la graffa ii por ei (como en el P. Oxy. Vi 884, 19) es posible que el copista

1. Ci. V. Vaananen (Vaananen, 1968, § 106. Cf. también puplice por publice en Apul,, Met. 2,8 (citado en OLD s.u.).
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haya omitido involuntariamente el pronombre dada la similitud de trazos deii y de lam
inicial de la palabra siguiente.

E! texto copiado en e! papiro presenta algunas correcciones, debidas a la misma mano.
Asfen la 1. 2 la primera u de clausum esté agregada por encima del rengién, y del mismo mo-
do, en la 1.4, la preposicién ex, sobre los restos de dos letras.

Formas usualmente abreviadas, como -que, aparecen completas.

Las cinco glosas que presenta este texto son interlineales y estn escritas en griego.

Recto:

1. 1: prjasima glosa vejnalia.

1.2 subegit esté glosado por katenagkasen.

1.3: iln promptum aparece glosado como en 1o préchiroi

(= proxefroi). Al enfrentarse con esta forma, a la que acabamos de referirnos, el autor
de la glosa griega siguié el principio de la traduccidn literal, mas ain, de la traduccién
palabra por palabra, que observamos frecuentemente en los glosarios latino-griegos,
como los virgilianos. Probablemente sin prestar atencién al sentido del texto tradujo un
complemento introducido por in mediante un complemento introducido por en con su
régimen, dativo.

Verso:

1: idia glosa el adverbio privatim.

.2 ta mikra iera parece ser un intento de explicar la palabra profana (sobre la cual esta
escrita la glosa), para diferenciarla de sacra. El glosador habrla entendido pro fana (lo
cual es posible debido a la scriptio continua) con el sentido de ‘cosas menos consa-
gradas’ que las sacra, por hallarse delante de los templos 2.

Tres papiros conservan fragmentos de obras de Virgilio, pero cada uno de ellos posee
caracterfsticas particulares.

Del s. IV o V. d.C. es el P. Oxy. VIl 1098, parte de una hoja de pergamino que contiene
los vv. 16-23 y 39-46 del libro Il de Eneida, con tres notas marginales en latin, signos de pun-
tuacién y un signo diacrftico desconocido. El papiro muestra dos manos, la del copista, quien
utilizé tinta marrdn y colocé algunos de los signos de puntuacién y las marginalia del recto, y
una segunda que usé una tinta méas oscura, revisé el texto, repasé algunos signos de puntua-
cidn y agregb otros, y puso la nota marginal en el verso.

El texto no muestra ninguna variante con respecto al transmitido por los principales ma-
nuscritos y establecido por Mynors (Mynors, 1979). Solo hay una diferencia de grafia, en el v.
20: Pap. conplent; Mynors, complent.

En el verso se observan dos correcciones: el agregado de una o sobre el renglén en la
sfaba final de Laocoon (v. 41) y la correccién de credites en creditis (v. 43). Adem&s hay que
sefalar una abreviatura, -q por -que.

Recto

La primera de las notas marginales, per terrfas, completa el sentido de la oracién ea fama
vagatur (v. 17).

De la segunda solamente pueden leerse algunas letras: a. epova.

2. Para una posible confusién entre mikrd y miar4 cf. la editio princeps.
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Verso
La dnica nota, Laocoontis, simplemente da el genitivo del nombre Laocoon (v. 41). Po-
drfan haberla precedido tres o cuatro letras més.

E! P. Allen S. N., palimpsesto del s. V. d.C., es una hoja de pergamino que contiene los
vv, 229-237 del libro | de Gedrgicas com una traduccién griega palabra por palabra, a dos co-
lumnas. Sobre este texto se escribié uno en copto, del que se conserva el pasaje X! 4-15 del
Libro de la Sabidurfa,

El texto conservado no presenta variantes con respecto al editado por Mynors; tampouco
hay signos de puntuacién o diacrfticos ni abreviaturas. Solo esté sefalado el comienzo de ver-
so por medio de una breve Ifnea por encima y hacia la izquierda de la primera palabra del verso
(1. 3y 29) y por medio de un signo mas elaborado en la Iinea 18, Las otras palabras iniciales de
verso se han perdido.

En el papiro no hay glosas pero posee una caracter(stica Unica: en contraposicién con
otras traducciones similares, algunas palabras o expresiones no estan traducidas por una pa-
labra 0 expresién supuestamente equivalente sino por dos palabras -que podriamos considerar
sinbnimos- o por el agregado de palabras que hacen més claro el original latino y que a veces
son casi un comentario 3, Son las siguientes:

v. 234 : et tforrjida semper esté traducido kai xera dieneke[s] y debajo agrega pephrygmene,
como explicacion: ‘abrasada por el sof’,
ab igni, por apo tou puros tou eliakou. En el texto latino se sobreentiende solis; el tra-
ductor lo explicita.

v.235: a quam circum corresponde la traduccién peri en, pero el traductor repuso el antece-
dente thérmen zdnen.
extrernae esté traducido por [és]chatoi y la palabra que sigue, kechdris[mejnai, es un
escolio. Aclara que las zonas extremae est&n separadas una de otra, si bien en el tex-
to latino esto queda claro a continuacién, con las palabras dextra laevaque, que de to-
dos modos aparecen traducidas literalmente. Debido a una laguna, no sabemos cuél
era la traduccién de trahuntur, pero por el espacio libre en la columna del texto latino
entre trahuntur y la primera palabra del verso 236, caeruleae, en la columna de la tra-
duccitn deben haberle correspondido tres Ifneas. De la segunda de ellas quedan tni-
camente dos letras [zo]; la editora del papiro piensa en una explicacién cuyo sujeto
habrfa sido zénai.

v. 236 : De la traduccibn de caeruleae restan las letras [aiskot]. La editora conjetura [kuanjai
skotfeinai]. Por la significacién de las palabras griegas creemos que en este caso se
trata de sinénimos.

Algo semejante sucede con atris y su traduccién, mefljasin zophédesi. Es notable que
los dos casos que consideramos como sinonimia correspondan a palabras del campo
semAntico de los colores,

v. 237 : Como en la traducién de quam circum (v. 235), aqul aparece la traducién de has inter,
metaxu toutdn, y repone luego las palabras a las que se refiere el demosirativo: ton
Zénon tdn psychfrjon kafi.Jate. En cuanto a lo que segufa a psychrés, la editora conje-
tura que podria ser un adjetivo de significado semejante.

3. Los wv. 230-251, que explican la divisién en zonas del universo estdn tomados por Virgitio del poema Hermes de Eratéstenes,
escritor alejandrino de cuyas obras, referentes a astronomfa y geografia, se conservan fragmentos,
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En el v. 236 sunpephurmene deberfa ser sumpephurménai, como sefiala Husselman,

Cinco fragmentos de una pégina de pergamino han conservado el final del libro H (vv.
527-542) y el comienzo del libro It (vv, 1-25) de Gedrgicas. Se trata del P. Ant. 29, del s. IV.
d.C., resto de un cédice de buena calidad en cuanto al aspecto material. Fue este el primer
fragmento de Gedrgicas que se hallé en Egipto.

Nos ofrece dos marginalia en latin, Hay algtn signo diacrftico y abreviaturas.

El explicit al final del libro It y los tres versos iniciales del libro !ll fueron escritos con tinta
roja.

Antes de comenzar el libro lil hay un texto, muy mutilado, que podrfa ser un argumentum
de este libro.

Solamente en un verso del texto hallamos una lectio distinta de la dada por la tradicién
manuscrita de Virgilio. En la 1. 11 (lll 537) se lee en el papiro ass[ y Roberts repone assfueta
iuvencis]. Los manuscritos traen epulata iuvencis. Esta variante, que métricamente no incomo-
da, por cuanto suesco a menudo es disilabico, con una u consonéntica 4, nos parece una lectio
facilior ®,

E! texto no fue escrito con cuidado; los errores son numerosos, Asl por ejemplo:

1,2 (11 528):  ub por ubi.

1.3 (1529):  Ilejneaefe] por lenaee.
1. 39 (HE 10):  meturn por mecum.
1.47 (1 25):  bjrittani por britanni,

Podemos sefialar ademés la graffa inpia por impia (1. 11, Il 537)

De la primera nota marginal, sobre el margen izquierdo (1. 44, lil 22), se conservan tan
solo tres letras: Jcid«f de lectura incierta y que segtin el editor podrfan ser lefdas como Jiid].

La segunda aparece en el margen derecho, a continuacién del (iltimo verso conservado y
ocupa ademAs parte del margen inferior: scenae velarium
[ Jria..mf..............Jcircumitio Herclulis..... Jtf
Jriam..[...]..t7
Scenae velarium es un escolio para explicar el verso 25, que se refiere al telén, que se subfa al
finalizar las representaciones. Las figuras representadas en ese teldn, intexti britanni, parecen
levantarlo ellas mismas. El resto del escolio podrfa referirse a los britanos, a quienes se men-
cionaba para sefalar lo lejos que habfan llegado los romanos en sus conquistas (Cf. Hor. O. |
35,29-30: Serves iturum Caesarem in ultimos/orbis Britannos...).

Los quatro papiros que hemos revisado ofrecen un buen texto, que no presenta en gene-
ral diferencias de importancia con respecto a la tradicidn manuscrita de Salustio y de Virgilio.
En cuanto a los cddices a los que pertenecfan hay notables diferencias; unos pertenecieron a
ediciones sencillas y no my costosas, como el del PS/ | 110, que tenla probablemente 32 ren-
glones en una hoja de 31 cm. de alto y 19 de ancho; otros a ediciones que podrfan llamarse de
lujo, como es el caso del P. Ant. 29, con unas 25 Iineas por cada pagina de 41 por 25 cm, apro-
ximadamente y el uso de tinta roja, o el del cédice al que pertenecié el P. Oxy. VIII 1098, escrito
en capitalis quadrata, con unas 23 Iineas por pagina.

Todos estos textos fueron escritos y anotados en un perfodo -siglos IV y V d.C.-, en eI
que la literatura latina atrajo el interés de los habitantes de Egipto y sus caracterlsticas respon-

4. A, Emout, A. Meltlet Ernout, Melllet, 1959 #), s.u.

5. Epulor es menos frecuente que assuesco en Virgilio; emplea epulor cinco veces y assuesco, viente, de las cuales trece son
ocurrencias del participio perfecto. Acompafiado de dativo 0 ablativo aparece en ocho casos: G. Il 168, 472; En. V. 301; VI
33, 487, 746 (horrida praecipue cui gens adsuetaque multo/venatu nemorum,...); 1X 201, 607; en un caso con dativo:

En. Vil 490,
ZPudo el verso 472 de G. lI, et patiens operum exiguoq [ ser una reminiscencia fénica para el coplsta?
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den a distintos modos de vinculacién con esa literatura. Podrfamos hablar de textos “escola-
res” y “no escolares”. Al grupo de los “escolares” pertenecen, sin duda, el PS/ 1110 y el P. Al
len S. N., pero se diferencian de otros, como por ejemplo el PS/ Il 142 (Pendas de Buzén,
Buzén, 1986), que contienen ejercicios escolares. El primero supone en el maestro o en el lec-
tor que lo anoté un buen conocimiento de latin y de griego, por estar solamente glosado, es de-
cir por no tener traduccién, y por la exactitud de sus glosas, E! P. Allen, por su parte, debi6 te-
ner el objeto de poner al alcance de hablantes de griego el texto de Virgilio, facilitando su com-
prensién mediante una traduccién literal y el agregado de sinénimos o expansiones del texto la-
tino. Los otros dos papiros, el P. Ant. 29 y el P, Oxy. Vill 1098, pertenecieron, sin duda a cédi-
ces “no escolares”; el primero por el tipo de edicién y el segundo por el tipo de letra utilizado. El
P. Oxy. es el (inico ejemplo de papiro en capitalis quadrata hallado en Egipto; posiblemente fue
flevado alll desde Italia (Seider, 1976). Ambos tienen anotaciones solo en latin, lo cual podrfa
confirmar la hipbtesis de que estos ejemplares pertenecieron a aiguna biblioteca particular de
hablantes de latfn.

De todas maneras, se trate de textos “escolares”, 0 “no escolares”, ponen de manifiesto
la vigencia de la literatura latina en el Egipto romano.

ABSTRACT

A small number of papyri has conserved fragments of latin authors with marginal and in-
terlineal notes, sometimes glosses and others scholia. We shall consider four papyri with Sal-
lust and Virgil. We have compared the text conserved by the papyri with the one given by the
manuscripts and studied the glosses and scholia. Finally we have referred to the character of
those texts and the cultural context in wich they appeared.
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0 CULTO A CIBELE EM TERTULIANO E MINUCIO FELIX

MARIA MARTHA PIMENTEL DE MELLO
Fundagao Casa de José Américo

Resumo: O culto a Cibele foi implantado no territério Romano em 205-204 a.C., funcionando ininterruptamente,
por seis séeulus, até o triunfo do cristianismo. Seu ritual exdlico despertava curiosidade e atraia seguidores, so-
bretudo mulheres, impedidas de participarem do culto mitrdico. Apesar de sofrer restrigbes periédicas, atingiu
maior importdncia como o imperador Cldudio, que o prestigiou por considera-lo menos perigoso que o culto isfa-
co. Tertuliano e M. Félix, em suas obras apolagéticas, condenaram esse culto e sobretudo o seu ritual, Utilizando
argumentos semelhantes, ou mesmo com colocagées diferentes, visavam ao objetivo comum que consistia em
inocentar os cristios das penalidades impostas por ndo participarem dos cultos da religido oficial, principalmente
aqueles dedicados ao imperador.

Palavras-chave: Histdria romana; Mitologia cldssica; Religi&o romana; Cristianismo; Paganismo.

1. O culto aos deuses romanos, imposto aos povos conquistados, por ocasido da ex-
panséo das fronteiras do Império Romano, funcionou como elemento de romanizagao, junta-
mente com as instituicbes politicas. Como exemplo da implantagcao desses cultos nos territé-
rios incorporados ao Império, citamos o culto ao imperador 1, ap6s a reforma religiosa da Au-
gusto 2, Ressaltamos que o processo de adogéo de cultos aos deuses romanos nao constitui
um fendmeno unilateral. A implantagao de cultos orientais 3, em Roma e na peninsula Italica,
marcou o aspecto bilateral desse fenémeno, verificando-se perfodos em que fluiam, com plena
liberdade e outros marcados por persegui¢des. Essas perseguigées comprovam a importancia
alcangada pelos deuses orientais, entre os romanos. Em vérias ocasides, o governo estabele-
ceu regras destinadas a adaptar esses cultos as peculiaridades da religido oficial” 3.

O culto a grande Mae foi implantado em Roma em 205-205 a.C., sendo-lhe erigido um
templo entre os mais tradicionais deuses romanos 5. Apesar de sofrer algumas restrigdes, fun-

1. Sobre o culto ao imperador, CUMONT, 1987, p. 32, destaca que foi 0 (inico dos cultos oficiais imposto a todos os stditos
como prova de lealdade, sublinhando sua origem asiética e representando a mais pura tradigio da monarquia orlental, Ver
também, entre a extensa bibliografia: Bayet, 1984, p. 187 ss.; idem, 1977, p. 275-352; Boissier 1974, p. 315 ss; Toutain,
1967, p. 227 ss,; Cid Lopes, M. R. 1986, passim; Mangas, 1980, p. 419,

2. Sobre a reforma religiosa realizada por Augusto existe uma ampla bibliografia. Entre outras obras, ver: Cumont, 1987, p.
43; Glay, 1971, p. 46 ss.; Boisser, 1974, p. 137 ss,; Lambrechts, 1947, p. 191, v& o culto imperial como elemento que for-
talece o regime e acelera a aceitag8o das instituigdes romanas; Albertini, 1970, p. 156.

3. Sobre os cultos orientais introduzidos em Roma, ver: Beaujeu, 1955, p. 28 ss, e 34, destaca que a decadéncia da ltilia fa-
voreceu a adoglo desses cultos, por influéncia dos soldados, marinheiros e comerciantes, produzindo sincretismos que sa-
tisfaziam a todos. Ver também Gasparro 1982, p. 473; Burckhardt, 1982, p. 159, 183.

4. As novas divindades introduzidas em Roma eram veneradas por numerosos siditos do Império, depois de se normalizar o
funcionamento do colégio sacerdotal através das regras ditadas pelo governo. Sobre o tema, ver: Cumont, 1987, p. 31-32,
70-71; Carcopino, 1941, p. 70-71; Beaujeu, 1955, p. 314 s,

5. Merece recordar que Cibele foi instalada no Palatino, enquanto Apolo era mantido fora do pomerium sagrado, no campo de
Marte. Sobre o tema, ver Pensabene, 1972, p. 72 ss.
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cionou sistematicamente até o triunfo do cristianismo, o que permite seguir seu funcionamento
no territério romano, durante seis séculos 6. O prestigio que desfrutou esse culto pode ser ex-
plicado pela crenca em Cibele haver salvado os romanos do domfnio cartaginés 7. Apesar do
isolamento a que foi submetido o culto, sua permanéncia no pomerium parecia afastar qualquer
influéncia sobre seus adeptos. Ao imperador cabia a aprovacéo das honrarias prestadas pelo
colégio sacerdotal, composto pelos sacerdotes frigios.

O imperador Claudio promoveu o culto a Cibele por consideré-lo menos perigoso que o
culto a Isis, uma vez que, em século e meio ndo havia pertubado a ordem; seu exético ritual
apenas despertava curiosidade e atraia seguidores. A situacao de legalidade, que o amparava
motivou sua unido com outros cultos orientais que objetivavam desfrutar de sua protegéao, pro-
teg¢do essa que implicava em obrigagdes muatuas. (Cumont, 1987, p. 58). Esta situagdo gerou
sincretismos 8, uma vez que Cibele e Atis representavam numerosas divingades recém-che-
gadas & peninsula e cultuadas por adeptos dos mais diferentes niveis sociais.

A difusdo de cultos orientais, em Roma, deve-se a intensificagdo dos contatos com o

Oriente, através das tropas romanas e da introducéo de escravos orientais como consequén-
cia das guerras de conquista. Nao podemos esquecer que esses cultos despertavam, na po-
pulacéo, o desejo de busca de novas emocdes 9 ndo oferecidas pela religido oficial e encontra-
das em alguns cultos orientais. Segundo E. R, Dodds (Dodds, 1975, p. 141) “... para os povos
do Império foi uma época de crescente inseguranca e miséria”. Refere-se Dodds & primeira
metade do século lll, possivelmente depois que Tertuliano escreveu o Apologeticum e durante
a época de M, Félix 19,
2, Tertuliano e M, Félix em suas obras apologéticas concenam o culto & Cibele, postura di-
ferente da adotada por Justino que evita atacar esse deusa. Os primeiros apologistas citados,
utilizando argumentos semelhantes ou fazendo colocagbes diferentes, chegam as mesmas
conclusdes. O repldio & pratica da castracao, importante componente do ritual cibeliano, cons-
titui uma das acusac¢bes mais freqilentes, Essa pratica remonta & antiga origem do culto, quan-
do os frigios, oriundos da Tracia e seguindo a tradicdo paga, promoveram o sincretismo entre
os deuses locais e 0s tricios. A grande Deusa da Terra foi colocada ao lado de M4 ou de Cibe-
le e Atis foi associado a Dionfsic-Sabazio. Os barulhentos cortejos (Catulo, Poesias, LX),
formados pelos sacerdotes e fiéis que simbolicamente seguiam a deusa em suas lamentagdes
pela morte prematura do amante, cuiminavam com o espetaculo sangrento dos Galli 1* que se
mutilavam, em uma atitude de imitagao ao deus e com o objetivo de alcancar o éxtase.

Destacamos duas passagens em que os apologistas, objetivando diminuir a importéncia
do culto prestado a Cibele, condenam as mutilagbes praticadas pelos Galli e devotos da deusa,
relacionados com o antigo mito.

Tertuliano no Apologeticum (Tertuliano, Apologeticum XX, 3) repudia a prética das cas-
tragBes 12 e sem citar a deusa, condena a incluséo deste costume nos rituais de alguns cultos

6. Sobre a continuidade do culto dedicado a Cibele durante o Império, ver: Beaujeu, 1955, p. 312; Bianchi, 1982, p. 9.

7. A ajuda prestada por Cibele aos romanos estd comentada, entre outros autores, por: Seemann, 1958, p. 196; Burckhardt,
1982; p. 146.

8, Sobre o sincretismo de Cibele com outras deusas, ver: Conti, 1988, p. 674; Rose, 1973, p. 53, 166; Beaujeu, 1955, p. 319;
Cumont, 1987, p. 62,

9. As manifestagdes de emo¢8o no culto a Cibele, encontram-se tratadas, entre outros autores, por: Seemann, 1958, p. 196;
Beaujeu, 1955, p. 27 ss.; Frazer, 1986, p. 412; Carcopino, 1941, p. 167-8, alude ao momento diffcil em que o imperador
Cl&udio assumiu o mandato do império quando o aspecto moral dos romanos atravessava uma crise produzida pelo desen-
volvimento das consciéncias e o choque de crenca: Dodds, 1975, p. 22; Briem, 1951, p. 30; Burckhardt, 1982, p, 22.

10. A discusséo sobre a data do Octavio, de M. Félix est4 muito bem tratada na introdugfio A tradugfio feita por Beaujeu, 1974,

11. O processo de castraglo a que se submetiam os galli, além do sentimento de desprezo que provocava entre os romanos, era
considerado crime, portanto, punivel segundo a legislagao romana. Dig. XLVIH, 3, 4, 2, Considera-se que a pratica da cas-

tragio também era freqliente entre os cristdos, como afirma: Dodds, 1975, p. 56-57; Briem, 1951, p: 298, 316; Toutaln,
1967, p. 83 ss,, 93.

12, A prética da castragfo entre os que cultuavam Cibele e Atis encontra-se bem estudada por Carcopino, 1941, p, 76-109, que
aclara as diferencas entre os galli e os archigalli, afirmando serem os primeiros, frigios, estrangeiros bérbaros e os segun-
dos, romanos civilizados: Plutarco, Marcidén, 17; Frazer, 1986, p. 404 s.; Turcan, 1983, p. 45.
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religiosos. Argumenta que ndo se trata de atitude ditada pelo deus, mas pelo diabo, prosse-
guindo no propdsito de negar a categoria divina dos deuses pag3os. Insistindo no comporta-
mento diferenciado de deuses e demdnios, irGnicamente registra que os que se suicidam sal-
tando do teto de um templo foram impelidos pelos deuses, enquanto aqueles que se suicidam
saltando do teto do vizinho cometem falta grave e foram influenciados pelos deménios.

Ao reprovar o comportamento amoroso de Cibele (Tertuliano, Apologeticum, XV, 2) des-
taca que a deusa suspira por ter sido desdenhada por um pastor e acusa os atores de panto-
mina de revelarem as torpezas dos deuses pagéos, j& que divulgam episédios indignos dos
deuses. Ora, 0 autor acusa duplamente a deusa: primeiro, por apaixonar-se por quem no a
merece e depois, por ser incapaz de despertar o sentimento de amor. Para ressaltar a im-
portancia da deusa destaca sua incapacidade para fazer-se amar pelo mortal que Ihe desperta
forte paixdo. Dirige seu discurso para comprovar a falta de onipoténcia 13, categoria crista in-
dispensével & divindade. Paralelamente, acusa aos pagaos, explicitamente aos poetas e impli-
citamente aos que o escutam, de riem-se nos espetaculos onde se falta com respeito aos deu-
ses, ja que suas fraquezas sao utilizadas para divertir o piblico. Novamente, o apologista toma
como parametro outra categoria crista - a perfei¢do divina - que ndo se coaduna com os princl-
pios do paganismo, uma vez que os deuses pagdos conservam as mesmas qualidades e de-
feitos dos homens, apresentando como diferenga, apenas a imortalidade.

Minucio Félix (Félix, M, Octdvio, XX, 4) diz que se envergonha de falar de Cibele, deusa
que mutilou seu amado, tornando-0 um eunuco, por ndo ser correspondida em seu amor, devi-
do ao seu aspecto disforme e sua velhice *4, Registra dessa forma a origem da prética das
castracbes afirmando que os galos a adotaram, a partir desta fabula.

Portanto, ao acusar a deusa de mutilar seu amado, como castigo por ndo ser correspon-
dida em seu amor, em conseqiiéncia de sua velhice, nega também, indiretamente, a categoria
divina, uma vez que a avancada idade, constitui etapa vital que nao atinge os imortais 5. No
entanto, 0 que realmente vemos enfatizado é repldio & préatica das castragdes, sob a acusacéo
de que a deusa divinizou um eunuco, segundo a fabula e contribui para a incluséo de torturas 16
em seus rituais. Observamos que esse autor, em um (inico comentario, reline a idéia das duas
citagcdes de Tertuliano sobre a impoténcia da deusa em face do amor frustrado e o processo de
castracdo a que eram submetidos 0s sacerdotes e 0s iniciados no culto.

A crftica dos apologistas sobre 0 processo de castra¢éo, além das acusagdes expllcitas,
implicitamente condena o culto & Cibele. Atacando o ritual, responsabiliza a deusa por introduzir
essa prética e conduzir seus adpetos a mutilagao, sob a alegagdo de conseguir maior identida-
de com o deus. Justino no faz alusdo s castragdes, mas cita 0 exemplo de um cristéo que se
propds a praticd-la para provar o comportamento casto dos cristdos; pela forma como se ex-
pressa, parece aprovar tal pratica (Justino, Apologia, |, 29).

A ajuda prestada pela grande mae dos deuses romanos '7 esté registrada pelos dois
apologistas. Tertuliano (Tertuliano, Apologeticum, XXV, 4) diz que Cibele sentia forte paixao por
Roma, recordando a cidade que ela havia defendido dos ataques aqueus. Em face de sua de-
dicacdo aos troianos e sabendo que os romanos haveriam de conquistar a Grécia, vencedora
da Frigia, apoia 0os romanos na luta contra os cartagineses. M, Félix (Félix, M, Octdvio, Vi, 3)

13. Sobre os poderes da deusa, ver: Toutain, 1967, 2%, p. 76, Observa-se que a idéia da onipoténcia e santidade divinas fol in-
troduzida na religiao greco-romana ao mesmo tempo que os deuses orientals, Burckhardt, 1982, p. 130 ss.

14, Sobre a ampla bibliografia que trata do mito de Atis, ver: Cosi, 1982, p. 485-504; Seemann, 1958, p. 196-7; Rose, 1973,
p. 169 ss.; Carcopino, 1941, p. 49-171; Beaujeu, 1955, p. 317; Gasparro, 1982, p. 475-6; Cumont, 1987, p. 55 ss; Frazer,
1986, p. 402 ss.; Burckhardt, 1982, p, 160 s.; Lambrechts, 1952, p. 141-70; Turcan, 1983, p. 42 ss.; Briem, 1951, p. 302
8, 309 s,

15. A de h idade entre os romanos, a partir de Marco Auréllo, esté descrita por Dodds, 1975, p. 27-33; Cumont,
1987, p. 64 “110, 115; Frazer, 1986, p. 413.

16. Sobre a tortura praticada pelos pag8os e cristios ver: Dodds, 1975, p, 52-3, 60; Burckhardt, 1982, p. 161, destaca que no
século 1V a adogho do séquito de entre 0s fol conseqdéncia da aceitaglo do cuhto friglo da grande deusa;
sobre as torturas ver a mesma obra, p. 195, 214,

17. Vernota 7.
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limita-se, em seus comentérios, a dizer que a Mae do monte Ida salvou a cidade do sobressalto
dos inimigos e provou a castidade de uma mulher.

Vemos que M. Félix refere-se rapidamente,  vitéria dos romanos sobre os cartagineses,
utilizando um argumento mais préximo a sua época. Considera mais eficaz evidenciar um
acontecimento que faz parte da meméria coletiva, ligado ao inicio do culto em Roma, sem aludir
ao conhecimento futuro, por parte da deusa. Tertuliano utiliza um acontecimento muito antigo,
remontando-se aos inlcios da histéria grega — a conquista de Troia 18 — pretendendo, com uma
argumentagao forgada, mostrar que a deusa conhecia o futuro e que sua ajuda aos gregos se-
ria vingada, muito tempo depois, com a vitdria dos romanos sobre os gregos. Sua exposi¢ao,
permeada de ironia, culmina com o reconhecimento da sabedoria de Cibele. Esté claro o jogo
utifizado pelo autor, admitindo ou refutando o que Ihe interessa em cada momento especffico.

Em outra passagem Tertuliano (Tertuliano, Apologeticumn, Xli, 4) manifesta-se ironica-
mente sobre a deusa quando lamenta que os cristdos sejam arrojados as feras e em seguida
registra que estas mesmas feras figuram ao lado de Libero, de Cibele e de Ceres, Sabemos
que a preocupag¢do maior dos apologistas consistia em livrar os cristdos dos castigos recebi-
dos, por ndo participarem dos cultos pag@os. Assim, a comparagédo entre a presenca dos
cristdos na arena, sendo arrojados as feras e o fato de Cibele ser representada em um carro
puxado por ledes 19, enquadra-se perfeitamente na contestagdo. Por outro lado, retrata, com
amarga ironia, o desprezo do autor pelos deuses pagéos.

Ambos autores aludem aos poderes sobrenaturais 2°, na época atribuldos n&o somente
aos deuses, mas também aos daimones. M. Félix (Félix, m, Octdvio, VI, 3) faz referéncia a um
milagre da deusa por ocasido de sua chegada 4 Roma (j4 citado), quando livrou a cidade do
assalto dos inimigos e provou a castidade de uma senhora 21,

Tertuliano (Tertuliano, Apologeticum, XXV, 5-6) destaca que, em seus tempos, Cibele
documentou sua onisciéncia por ocasido da morte do imperador Marco Aurélio. Relata que na
cidade de Sirmio o sacerdote da deusa sacrificou pela salde do imperador, sete dias apés sua
morte. Com sua tonica de ironia, acusa os correios de serem lentos e retardar a notlcia da mor-
te do imperador, propiciando, assim, com sua ineficiéncia, motivos aos cristdos para rirem-se
da deusa.

Vemos que M. Félix limita-se a narrar a tradi¢do, evitando maiores criticas. Tertuliano, ao
contrario, insiste na auséncia dos poderes sobrenaturais da deusa quando comenta o desco-
nhecimento da morte do imperador Marco Aurélio, tanto por parte de Cibele como também de
seu sacerdote 22, Ironicamente, encerra seus comentérios com acusagdes & ineficiéncia dos
correios. Mais uma vez, o autor utiliza um pardmetro cristdo para julgar o paganismo. M. Félix
(Félix, M. Octdvio, XXV, 9) retoma o tema e citando Cibele e outros deuses acusa a deusa de
maior fidelidade aos seguidores do culto que aos romanos, assinalando seu descompromisso
COm 0S romanos.

3. O culto a Cibele foi o primeiro dos cultos orientais a ser introduzido em Roma. Sua
adogdo deve-se a determinagdo das Sibilas 2 que anunciaram a introducdo desse culo, em

18, Tertuliano refere-se a derrota de Tréia, quando Enéias com sua famflia, por indicagio de Jipiter, abandona a cidade em di-
rec80 40s bosques de Ida, dirigindo-se depols & penfnsula Itdlica, Sobre o tema existe uma ampla bibliografia que entre ou-
tros pode-se ver: Meunier, s/data, p. 226 ss.; Beaujeu, 1955, p. 45, 312; Virgflio, Eneida, XII; Steuding, 1934, p. 181,

19. A representaglo de Clbele, puxada por lebes é a forma usual. Sobre o tema, ver: Seemann, 1958, p. 196; Stella, 1956, p.
16; Toutain, 1967, I, p. 77; Beaujeu, 1955, p. 312-3; Briem, 1951, p, 301.

20. Dodds, 1975, p. 61 ss. faz uma excelente reflex&o sobre as experi8ncias extraordinérias realizadas nos séculos Il e 1§, utili-
zando o Simpdsio de Platéio para definir o demonfaco como poder mediador e (nico intermedidrio entre Deus e os homens.
Destaca essa visio dos da/mones como uma novidade na época de Platio e como uma idéla comum no século il Portanto os
apologistas néo s#o inovadores sobre essa idéia; limitam-se a refletir o pensamento geral de sua época; ver também
Burckhardt, 1982, p. 182,

21, Sobre o milagre realizado por Cibele provando a castidade de Cldudia Quinta, ver Turcan, 1983, p. 48.

22, Os sacriffcios realizados por ocasifio da morte do Marco Aurélio, de que fala Tertuliano, estd comentado por: Toutain, 1967,
p. 94; Carcopino, 1941, p, 53-4, 79-80.

23. As Sibilas, profetisas oriundas da Asia Menor, conhecidas como as mais séblas em evitar desgragas, depois de consultar
seus livros sagrados, anunclaram que a introdug8o do culto & deusa frfgla, em Roma, era a (inica férmula para obter a vit6-
ria sobre Anfbal, Sobre o tema ver: Seemann, 1958, p. 196; Briem, 1951, p, 298; Burckhardt, 1982, p, 298,
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Roma, como Unica forma capaz de propiciar a vitéria dos romanos sobre Antbal 24, Podemos
determinar dois momentos diferentes no estabelecimento desse culto. Iniciaimente a chegada
da deusa a Roma, durante a Repliblica, foi comemorada com grandes festejos e a concessao
das honrarias méaximas, mas sem contar com muitos adeptos. Para F. Cumont o pequeno ni-
mero de seguidores justifica-se, em virtude de novo culto ter sido introduzido por determinacio
do Senado e por “contrastar violentamente com a religido oficial e excitar perigosamente as
mentes (Cumont, 1987, p. 53; Seemann, 1958, p. 196; Burckhardt, 1982, p. 179). Como con-
seqiiéncia dessas medidas, os sacerdotes eram obrigatoriamente frigidos e os jogos Megalen-
ses 25, realizados em honra a deusa, foram reestruturados e adequados 3s tradicées da reli-
gido oficial, Dessa forma, o culto a Cibele permaneceu sem relevéncia durante a época republi-
cana, mas desfrutando das maiores honrarias, 0 que se comprova pela presenga do templo no
pornerium,

Durante o Império observa-se uma evolucéo diferente, motivada pelas influénicas orien-
tais e pela auséncia de qualquer restricdo ao culto. O imperador Claudio 2¢ fortaleceu o antigo
culto dedicado a Cibele, possivelmente para frear o prestigio crescente da deusa eglpcia
isis 27, O culto a grande Mée recuperou suas antigas caracteristicas “bérbaras”, difundindo-se
rapidamente em Roma e nas mais longinquas provincias do Império,

Esse culto esté inserido nas religides de salvagédo que extendem a imortalidade aos se-
guidores fiéis, em contra-posicao com o caréter classista 28 da religido oficial que concede es-
se privilégio a pouqulssimos romanos. Por outro lado, seus ritos e culios extravagantes e
cheios de segredos, despertam o interesse em uma época de intranqtilidades, quando a in-
quietagdo das mentes poderia ser satisfeita com a adesdo a um desse cultos 22, Uma ampla
participacdo no culto prestado a Cibele poderia saciar os esplritos, ocupando o vazio em que
0$ romanos encontravam-se imersos.

Deve-se ter presente que a grande credibilidade do culto a Grande Méae dos deuses foi
motivada pela vitéria dos romanos sobre os cartagineses, responsavel pela mudanga radical
dos resultados da guerra. Essa nova situagéo foi relacionada com a chegada da deusa a Ro-
ma, em retribuicdo a grande ajuda recebida. O agitado culto, celebrado anualmente em sua
honra, exercia grande atragdo sobre 0s romanos, desacostumados ao ritual pomposo que cul-
minava com a celebracéo a portas fechadas 39, despertando, além de forte curiosidade, o de-
sejo intenso de conhecer os mistérios, tdo sigilosamente guardados.

4, Antes de concluir estas observagdes sobre o estudo do culto dedicado a Cibele, através
dos apologistas, é interessante questionar em que segmentos da sociedade enquadravam-se
0s devotos da deusa.

Segundo F. Cumont (Cumont, 1987, p. 53), quando o Senado se deu conta do culto

24, A ameaga de Anfbal, mantendo-se préximo & Roma no ano 205 a.C., motivou o cumprimento das determinacdes das Sibilas,
transferindo-se para Roma a pedra negra de Pesinunte, considerada morada da deusa e cedida & Roma pelo rei Atalo, de
Pé&rgamo. A vitéria romana sobre Anfbal, obtida no mesmo ano, ascendeu a deusa ao pantefio romano, o que the concedeu
grandes honras, inclufda a construglo de um templo no Palatino e a instituicdo de jogos comemorativos em sua honra,

25. Os jogos em honra a deusa foram estabelecidos desde sua chegada & Roma, a 2 de abril, como festa permanente presidida
pelo pretor, Sobre o tema, ver: Seemann, 1958, p. 196; Frazer, 1986, p. 404; Briem, 1951, p. 298.

26, Segundo Bayet, 1984, p. 229, foi imperador Claudio, quem ofereceu total liberdade ao culto a Cibele em Roma. Sobre o
tema, ver: Carcopino, 1941, p. 49-111, onde trata exaustivamente da importancia obtida por esse culto na época de Clau-
dio, destacando porém a possibilidade da mudanga ter sido realizada por outros imperadores; Lambrechts, 1952, p.
141-170; Frazer, 1986, p. 299, 307; Dorem, 1953, p, 79-88; Beaujeu, 1955, p. 36s., 45, 270, 316-7, mantém-se a favor de
Antonino como o imperador que normalizou o culto a Cibele com a instituig&o dos archigalli, e n&o Claudio; Briem, 1951, p.
299, 307,

27. Segundo Cumont, 1987, p. 55, 0 culto a Isis foi autorizado em Roma por Callgula, logrando de imediato, grande prestigio,
em detrimento do culto dedicado a Magna Mater.

28, Segundo Carcopino, 1941, p. 168, as divindades orientais e seus cultos, além de procurarem explicar o universo, ditavam
normas de conduta para obter a imortalidade, Entre outras obras, ver: Piccaluga, 1982, p. 403-26; Gasparro, 1982, p.
467-7, Cosl, 1982; p. 492; Burckhardt, 1982, p, 188 ss., 195 s.

29. Carcopino, 1941, p, 168, alude a que na época de Claudio, o estéril formalismo da religido oficial romana ndo satisfazia
mais as exigéncias das mentes romanas que buscavam na religi8io, algo mais que as f6rmulas habituals; Burckhardt, 1982,
p. 147; Briem, 1951, p, 318,

30. Sobre o segredo dos cultos prestados a Cibele, ver: Cosl, 1982, p. 490 s; Frazer, 1985, p, 407; Burckhardt, 1982, p. 186
s.; Turcan, 1983, p. 44-5; Briem, 1951, p. 278, 312,
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recém-instalado em Roma, optou por isol&-lo, juntamente com seu colégio sacerdotal frigio, no
Palatino, proibindo os cidaddos romanos de pertencerem ao corpo sacerdotal e participarem
dos rituais. A excegao era constituida pelos ludi Megalenses que estavam estruturados de
acordo com os préticas da religido oficial. Afirma que nenhum romano estava autorizado a par-
ticipar, nem sentia maior atrago por esse culto, durante a repdblica. Entretanto, mais adiante
registra que a vigilancia em torno a esse culto ndo conseguiu isola-lo totalmente e que nesse
momento, a religido romana iniciou um processo de ruptura com suas tradigdes, impossivel de
conter (Cumont, 1987, p. 54). Todavia, J. Bayet (Bayet, 1984, p. 139) sublinha que o cuito a Ci-
bele recebeu todas as honras da aristocracia romana.

Parece-nos nao existir contradigao entre os dois autores. Durante a Repliblica viveu-se
uma verdadeira euforia com a chegada da deusa & Roma, seguida da vitéria sobre os cartage-
neses. Depois, pela grande diferenga existente entre o novo culto e a tradigao religiosa romana,
tentou-se manter o povo distante dos cultos privados a essa deusa. Quando consideramos a
permanéncia do culto, sem quebra de continuidade em seu santuério e a celebragdo anual dos
ludi Magelenses, nio resta ddvida de que contava com razodvel nimero de fiéis. E de supor-se
que os sacerdotes frigios atraissem seguidores para inicia-los em seus ritos privados.

A nossa inquirigdo encontra-se parciaimente respondida por J. Bayet (Bayet, 1984, p.
158), ao afirmar que na época republicana existia uma forte distingao entre patricios e plebeus,
tanto na polftica quanto na religido, destacando a existéncia de deuses e cerimdnias estatais
exclusivas de cada classe social. Cita com exemplo o culto a Cibele que foi acothido e promo-
vido pelos patricios 31.

F. Cumont (Cumont, 1987, p. 38-9) também esclarece a situagao ao comentar que a reli-
giao oficial manteve um culto inalterado, baseado em ritos e férmulas fixas que néo satisfaziam
as inquietacdes de uma época marcada por profundas mudangas, tanto nos valores governa-
mentais como morais. Durante a Reptblica, por determinagdo senatorial, os cidadaos nao po-
diam participar desse culto 32, No entanto, na festa anual, era posslivel que, além dos patricios,
os plebeus assistissem & procissdo, como um ato, a mais, do paganismo.

No Império, o reptidio de Augusto ao cultos orientais ndo afetou o de Cibele, uma vez que
foi assimilada & Llivia 33. Mas, a importancia relevante alcancada pelo culto deve-se a Claudio
que suprimiu as restricbes a deusa e determinou que os archigalli seriam eleitos entre os ci-
dadaos romanos, aumentando a pompa de suas celebracdes solenes (Cumont, 1987, p. 55). O
prestigio obtido pela deusa, na época, confirma-se pela importancia de suas conirarias 3 e pela
expansao do culto por todo o territério romano, situagdo essa que comprova a existéncia de
numerosos adeptos. Vale ressaltar a opinido de F. Cumont (Cumont, 1987, p. 55) sobre os cul-
tos orientais oriundos de civilizagcbes em que 0s sacerdotes formavam a classe culta da socie-
dade, atrairem os pagaos com seus mistérios, festas e cantos que culminavam no éxtase libe-
rando a alma da sujei¢éo do corpo e logrando satisfazer a intefigéncia.

Por outro lado deve-se avaliar que a proibigao &s mulheres, de assitirem ao cuito dedica-
do & Mitra 35, fazia com que essas procurassem macigamente o culto a Cibele, sobretudo se
consideramos a influéncia oriental que predominava, tanto em Roma, como nas provincias. Um
culto %8 cheio de segredos e mistérios, além do interesse geral, exerceria especial atragéo so-
bre os que se encontravam exclufdos de outros cultos semelhantes.

Para J. Beaujeu, 0 maior publico que cultuava Cibele estava representado pelas mulhe-
res; também destaca que os romanos tradicionais rejeitavam o culto e demonstravam hostilida-

31. Segundo Carcopino, 1941, p. 168, a sabedoria consistia em tornar compatfveis 0s cultos orientais com os interesses do Es-
tado. Beaujeu, 19-5, p. 32; destaca que os deuses olimpicos estio ligados aos valores culturais e polfticos e mostra (p. 386)
o importante papel desenvolvido pelo culto a Cibele, no Estado romano; Frazer, 1986, p. 412-3.

32. Sobre a proibigdo dos cidadios participarem do culto a Cibele ver: Turcan, 1983, p. 50, que afirma ter sido o imperador
Cléaudio quem determinou que o sumo sacerdote de Cibele seria um cidadio romano; Briem, 1951, p. 299.

33. Sobre a assimilag&o de Livia com Cibele, ver: Bayet, 1984, p. 190; Ovfdio, Eneida, 1X, 77 ss., 614-20; X, 156-8, 219 ss,
252 ss., X1, 768 ss; Turcan, 1983, p. 45; Beaujeu, 1955, p. 312 s.; Pensabene, 1972, p. 69.

34. Sobre as confrarias dos cultos a Cibele ver: Toutain, 1967, p. 82 s, 92; Carcopino, 1941, p, 78; Graillot, 1912, p. 262-4;
Briem, 1951, p. 306.
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de a um ritual “digno dos barbaros” 37, De acordo com P. Pensabene %8 o séquito da deusa
pertencia a mais alta aristocracia, sobretudo no primeiro perfodo de sua adogdo em Roma, j&
que no século | a.C. houve uma abertura popular nas celebragdes dos ludi Megalenses.

5, O estudo das obras de Tertuliano e M. Félix lev4 a concluso de que seus ataques a di-
ferentes aspectos do paganismo visam ao mesmo objetivo — destruir o paganismo, A forma uti-
lizada consiste na negac¢ao de seus deuses e, consequentemente, de seus ritos e cultos. Com
essa intengdo condenam Cibele e o ritual a ela relacionado. Este tema constitui o objetivo do
nosso estudo. Fora das pretengdes deste trabalho encontram-se os ataques e outros deuses e
a parte referente a doutrina crista.

a) As alusdes de Tertuliano e de M, Félix a Cibele séo poucas, se consideramos 0s nume-
rosos ataques a Jipiter 3%, Desenvolvem argumentacao diferente mas com a mesma finalidade,
com relatos diferentes sustentam as mesmas acusagdes. Que motivos levam esse apologistas
a atacar Cibele? Parece-nos que os ataques a Jipiter servem melhor a seus objetivos, j& que
negando a divindade maior, atingem todo o pantedo romano.

Por outro lado, compreendemos que ndo interessa aos apologistas censusar violenta-
mente um culto, oficialmente reconhecido pela Estado romano, que abriga e protege a outros
cultos orientais 4%, As religibes de mistérios e salvagao apresentam pontos semelhantes, in-
cluindo-se entre essas, o préprio cristianismo. A popularizagdo da imortalidade, até entao restri-
ta a alguns privilegiados, & um dos novos elementos aportado por esse culto.

Em contraposi¢éo ao arcalsmo da religido oficial romana, as religides orientais de misté-

rio e salvacéo, entre as quais se inclui o cristianismo, oferecem grande motivagao aos seus
seguidores e representam também forte concorréncia ao cristianismo 4!, Nao convém aos apo-
logistas cristdos atacar fortemente essas religides pelas semelhangas que apresentam entre si.
O cristianismo concede a salvagdo a todos os convertidos que sigam estritamente suas nor-
mas. O cristdos consideram os seguidores dos cultos orientais como possiveis neo-cristaos, o
que motiva os apologistas a restringirem suas acusagdes a esses cultos. O que realmente pre-
tendem demonstrar & a ineficAcia desses cultos que se identificam com o cristianismo pela
promessa da vida eterna e pelos mistérios que guardam,
b)  Considerando que um dos objetivos maiores da obra apologética crista é justificar a
auséncia dos cristdos nos cultos pagdos, sobretudo aqueles ligados a religido oficial, & eviden-
te que uma das maiores preocupacdes seja negar a divindade desses deuses. De tudo o0 que
comentam sobre Cibele, nota-se a intencdo de desmerecer a deusa, negando-lhe a categoria
divina, Dal as colocagbes, considerando ser obra dos dafmones, & prética da castracao, ritual
sangrento que reune tortura e mutilagdo, Essa prética, impossfvel de ser negada pelos pagéos,
constitui acusagdes facil de provar.

Para apagar a lembranga gloriosa da chegada de Cibele & Roma, os apologistas ironizam
e ridicularizam esse acontecimento. Para demonstrar a condigdo humana da deusa, acusam-
na de ser injusta para com os romanos e impotente para impor sua vontade sobre um mortal.

Concluimos, afirmando que os apologistas atacam aspectos especfficos do culto a Cibe-
le para concretizar o objetivo maior de sua obra — diminuir o paganismo.

35. Sobre a proibigio da participaglo das mulheres no culto mitrdico, ver: Bayet, 1984, p, 230; Turcan, 1983, p. 92; Cumont,
1987, p. 62.

36. Sobre o culto a Cibele ser tachado de barulhento e bérbaro, ver: Beaujeu, 1955, p. 270; Graillot, 1912, p. 115 ss.: Carco-
pino, 1941, p. 303 s.

37. Beaujeu, 1955, p. 270-1, Ver também Burckhardt, 1982, p. 173.

38. Sobre as celebragbdes solenes do culto prestado a Cibele, ver: Pensabene, 1972, p. 68-9; Clcero, Catdo, 45; Gélio I, 24,2;
Beaujeu, 1955, p. 270; Graillot, 1912, p. 115 ss. 144 ss,; Gasparro, 1982, p, 475.

. Japlter & o deus mais atacado pelos apologlstas; negando-o, acreditavam atingir todo o panteio pag8o. Dessa forma enten-
de-se a preocupaglo de atribuir a esse deus as mals violentas e frequentes acusacdes.

3

©

40, Sobre a protecio que os cultos ortentals recebiam dos colégios sacerdotais de Cibele, ver: Cumont, 1987, p. 58.

41, A concorréncia entre os cultos orl Is @ o cristianismo pode-se ver em: Bianchi, 1982, p. 11 s.; Frazer, 1986, p. 414,
considera a religlo mitrdica grande rival do cristlani por comblnar a pureza moral com a esperanga e a imortalidade,
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ABSTRACT

The cult to Cybeles was introduced in the Roman Empire in 205-204 B.C. and was prac-
ticed ininterruptly for six centuries until the triumph of Christianism, Its exotic rytes stirred curio-
sity and attracted many followers, mainly women who were not allowed to participate of the mi-
traic cult. In spite of receiving some periodical restrictions, the cybelian cult reached its highest
prestige during the rule of Emperor Claudius who suported it because he considered this cult
less dangerous than the one dedicated to Isis. Tertulian and M. Felix, in their apologetical works
condemned this cult, mainly its ritual. Using similar arguments or even different points of view
they presented a common objective which consisted of declaring the christians innocent from
the penalties imposed to them for not participating in the cults of the official religion, mainly of
those rytes dedicated to the Emperor.
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0 IMPERADOR TEODOSIO E A CRISTIANIZAGAO DO IMPERIO

MARIA SONSOLES GUERRAS
Universidade Federal do Rio de Janeiro

Resumo: Em 380 o imperador Teoddsio promulga o edito de Tessalénica no qual reconhece o cristianismo co-
mo religido oficial do Império. A esse edito seguem-se outros, sempre reforgando o primeiro, condenando o pa-

ganismo e as heresias e punindo até com a perda dos direitos civis aos que néo professassem o cristianismo. As-_
sim a religido passa a ser também, questéo de estado. Surge o “cesaropapismo” que faz parte de toda a polfica
medieval. Nosso objetivo é, portanto, analisar a interferéncia de Teoddsio, através da legisiagdo, no dominio

eclesidstico e sua contribuicdo na cristianizag&o do império.

Palavras-chave: Império Romano, Antigiidade Tardia, Cristianismo, Teoddsio.

O século IV marca o fim da época das perseguicdes religiosas. Constantino, em 313,
promulga o Edito de Mildo, a partir do qual o cristianismo passa, de crengca ilicita, a religido lici-
ta, em igualdade de condigbes com as demais existentes no Império. No final do século em
380, Teodébsio promulga o Edito de Tessaldnica, que torna a religifio cristd a oficial do Império.
A partir deste ato, 0 Estado romano ndo &€ mais agndstico e sim confessional, com todas as
conseqiliéncias que dal advirdo.

Nesse Edito - que podemos considerar o coroamento do processo iniciado por Constan-
tino - passam a dominar o entendimento e a colaboragdo entre Igreja e Estado. Teoddsio colo-
ca seu ideal a servigo da afirmacéo da fé e sua politica se caracteriza pela intera¢éo entre a lei
de Deus e a do Império. Seu objetivo é manter a paz e a universalidade nos campos polftico e
religioso.

Durante seu governo (379-395), Teodésio ndo conseguiu resolver todos os grandes pro-
blemas militares, sociais e econdmicos com que se defrontou. No entanto, segundo Ernest
Stein, tem a seu favor alguns pontos positivos, tais como: a minimizagéo das conseqléncias
negativas para o Império do desastre de Adriandpolis, onde perecera seu antecessor Valente,
na luta contra os godos; a manutengéo da integridade do Império, na quase totalidade de suas
fronteiras; o fato de ter pacificado a Igreja, declarando o cristianismo a Unica e oficial religido do
Estado romano. O mesmo Ernest Stein afirma contudo que Teoddsio s6 pode ser chamado “o
Grande™ com reservas (Stein, 1959, p. 192). Sobre Teodésio como homem, general ou polfti-
co, pouco se pode dizer mas, do ponto de vista da legislago religiosa, a obra do Imperador &
verdadeiramente digna de nota e bem merece o titulo de “Grande”, (Biondi, 1952, p. 327).

1. Legislar para cristianizar?

A legislag&o religiosa de Teodésio & o que nos propomos estudar. Interessa-nos averi-
guar se ela contribuiu ou ndo para a cristianizagdo do Império e a maneira como isto ocorreu.
Esse interesse deve-se ndo s6 & importancia da obra legisiativa de Teodésio como também, e
principalmente, ao fato de que a legislagdo do Imperador, em matéria religiosa, se nos apresen-

1. Nome com que este Imperador é conhecido nos anais da histéria romana.
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ta como signo da onipoténcia legislativa por parte da autoridade leiga. Ela &, igualmente, 0 me-
thor espelho das rela¢des entre Igreja e Estado. .

De fato, na época de Teodbsio, 0 cristianismo irrompe abertamente na legislacéo. E San-
to Agostinho quem afirma que, enquanto Estado e Igreja perseguem o mesmo fim, o Imperador
participa da obra da Igreja (Biondi, 1952, p. 297). No mesmo sentido, diz Gaudemet (1958, p.
197) que um fundo teoldgico perpassa as relagbes entre Igreja e Estado, neste momento. Os
fins sdo comuns: a paz e a concérdia no Império, com a difusdo do Evangelho. Os meios é que
s@o diversos: espirituais e terrenos.

Em matéria religiosa, a legislacdo de Teodésio & uma constante em seu governo. Ndo
nos seria possivel, portanto, fazer aqui um estudo completo do tema. Escolhemos alguns as-
pectos que nos parecem bem significativos.

2. Edito de Tessal6nica

Este instrumento, de 28 de fevereiro de 380, & o fundamento de toda a agao posterior. E
uma pedra angular na afirmacéo da fé catblica e de grandfssima importancia, ndo sé religiosa
como também polltica (Palanque et al., 1975, p. 305). “Bruscamente se manifesta um ato deci-
sivo, 0 28 de fevereiro de 380", afirma Piganiol. “E um Edito promulgado em Tessalénica por
Teod6sio, ordenando a todos os slditos professar a doutrina catélica ortodexa”. (Piganiol,
1947, p. 220).

Esse autor atribui a causa da decisdo de Teodésio a uma doenca do Imperador, contrai-
da na prépria Tessalénica (Piganiol, 1947, p. 220). Porém, nem todos os historiadores estao de
acordo com esta explicagdo. Ernest Stein acredita que o Imperador agiu, fundamentaimente,
por influéncia do Papa Damasco, espanhol como ele. Ressalta, ainda, o fato de o nome do Pa-
pa aparecer explicitamente no Edito como Unica e verdadeira autoridade religiosa no Ocidente
(Stein, 1959, p. 195). Para entender methor o valor desta afirmagao, deve-se levar em conside-
ragdo o fato de o bispo de Roma n&o ter ainda, na época de Damaso, o papel de chefe da Igre-
ja, 0 que sb ocorrera posteriormente,

Diz o Edito 2:

“E nossa vontade que todos os povos governados pela administragio de nossa clemén-
cia professem a religido que o divino Pedro, 0 Apéstolo, deu aos romanos... E evidente
que esta é a religiao que professam o Pontlfice Damaso e Pedro, bispo de Alexandria,
homem de santidade apostéiica...” (C. Th. XVI, 1.2)

O Edito se apresenta pois como uma condenagdo generalizada ndo sé do paganismo, como
também de todas as heresias existentes na época (segunda metade do sécuio IV d.C.): aria-
nismo, monofisismo, apolinarismo, etc. A liberdade religiosa ndo fazia parte da mentalidade da-
queles tempos. “E nossa vontade que todos 0s povos... (C. Th. XVI, 1.2).

O pensamento moderno pode variar muito ao julgar o Edito. E historicamente correto,
- porém, que essa lei foi desejada, louvada e até abengoada na sua prépria época, como a me-
lhor expressao da colaboragéo entre Igreja e Estado (Gaudemet, 1958, p. 320). E uma ordem
explicita. Mas, no préprio C6digo, ndo h& sangdes para aqueles que desobedecerem. E a pri-
meira e Unica vez que isso acontece na legislagao de Teod6sio, pois sempre aparecem explici-
tados os castigos e sancdes para os ndo cumpridores. Ser& que Teoddsio pensou que a eficé-
cia da ordem seria completa? Seré que desconhecia 0 enraizamento das praticas pagds no
império, assim como a for¢a das doutrinas heréticas? O Imperador afirma aqui seu absolutis-
mo, contrariando a postura anterior de outros imperadores e també&m o que seria feito depois

2. Para conhecer a obra legislativa de Teoddsio, servimo-nos do Cédigo de Teod6sio, que & a reconciliagio, feita por Teodésio
Il, de toda a legistagdo imperial, desde Constantino até a promulgagdo do Cédigo, a 15 de fevereiro de 438. Adotamos a
transcrigio de Enrique Gallego Blanco em Relaciones entre la Iglesia y el Estado en la Edad Media. De agora em diante,
usaremos apenas C. Th., seguido da numeragéo correspondente, abreviaturas adotada por quase todos os especialistas.
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por Justiniano. Teoddsio assume uma posigdo dogmética, sem antes ter solicitado o apoio de
qualquer Concflio (Gaudemet, 1958, p. 609).

Deve-se destacar, ainda, a importancia da promuigacao, pela autoridade, de uma lei que
atinge o foro interno dos cidadaos. A f& penetra, a parir deste momento, na consciéncia e na
lei. A teologia passa a ser questdo de Estado (Biondi, 1952, p. 293). E o inlcio do “cesaropa-
pismo”, que envolve toda a polftica medieval e vai ter seu ponto mais alto com Gregério VIl e
Inocéncio I,

3. Heresias

A partir do Edito de Tessalbnica, de 380, segue-se uma copiosa série de outros Editos,
por parte de Teodésio, dentre os quais estudaremos, em primeiro lugar, os referentes as here-
sias. Esta polftica pode ser agrupada, de maneira geral, em uma vis&o de conjunto sobre a
acdo de Teodbsio, que busca obstaculizar o culto e o proselitismo heréticos, proibindo as reu-
nides ou confiscando objetos de culto: suspende direitos individuais dos heréticos, como rece-
ber ou dar benesses, ser testemunha ou poder exercer fungdes civis ou militares; concede aos
catblicos igrejas anteriormente pertencentes aos heréticos; confisca bens dos heréticos e os
envia para o exflio.

Em resumo, levando 3s (iltimas conseqliéncias a opcéo tomada em Tessalbnica, Teod6-
sio vai privar os cidaddos romanos de seus direitos - ou ao menos vai limita-los, se nao aceita-
rem o credo catélico ortodoxo, o de Nicéia. Retira-lhes a liverdade e a prerrogativa de viver se-
gundo o Direito Romano (Gaudemet, 1958, p. 616). Em janeiro de 381, ou seja, pouco menos
de um ano depois do Edito de Tessalbnica, Teoddsio profbe os heréticos de se reunirem nas
cidades (C. Th. XVI, 5.6); quase a seguir, no més de julho, o Imperador toma medidas mais du-
ras:

*Ordenamos que todas as igrejas sejam entregues imediatamente aos bispos (catéli-
cos)... E todos os que néo aceitarem esta fé sejam expulsos de suas igrejas como here-
ges e daqui em diante ndo tenham mais o direito e a capacidade de adquirir igrejas” (C.
Th. XVI, 1,3).

Em 383, surge um novo Edito imperial, desta vez com medidas punitivas mais abrangen-
tes. Agora, probe-se todo tipo de proselitismo, até nas residéncias particulares. Nao se pode
mais praticar os cultos heréticos, em ptblico ou em particular (C. Th. XVI, 5,17). Estas mes-
mas leis se repetem em setembro (C. Th, XVi, 5,23), e no ano seguinte, em janeiro (C. Th, XVI,
5,25). Tal insisténcia no cumprimento desses preceitos nos leva a reconhecer o empenho do
Imperador na extirpagdo das heresias e sua tenacidade frente & resisténcia oferecida pela so-
ciedade.

J& quase no fim do seu reinado, chega Teoddsio a proibir até mesmo discussdes religio-
sas, para eVitar, diz ele, “a propagacgao dos erres” (C. Th. XVI, 4.2). O saldo desta polftica foi
positivo, na opinido de Palanque (Palanque et al., 1975, p. 316):

“Dal em diante, a situacdo estava clara: os sobreviventes do arianismo, divididos em
grupos rivais, ndo formam mais do que seitas impotentes, incapazes de atrair a atengao”.

4. O paganismo

A postura polftico-religiosa de Teoddsio o levou a iutar com as mesmas armas em outra
frente: 0 paganismo. Este estava fortemente enraizado na sociedade romana, em todos o0s
momentos da vida dos cidaddos, nos &mbitos particular e publico. A nobreza romana era paga,
por tradicdo fielmente guardada, e fazia questdo de conservar seus usos e costumes. O mes-
mo ocorria com a imensa maioria da populacao dos campos. O cristianismo tinha-se espalhado
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dido da unidade e da ordem, deveré corrigir os desvios, com a mesma intensidade que as fal-
primordialmente no meio urbano, quase ndo atingindo o campo. Esta situagéo era, portanto, ou-
tro desafio para Teoddsio.

O Imperador, uma vez firmada sua posicéo em relagcdo aos inimigos externos, durante os
anos de 379 e 380, langa-se 2 batalha religiosa em todas as frentes. Em 381, inicia as lutas
contra o paganismo € contra os hereges, Em dezembro do mesmo ano, publica um amplo Edito
contra todas as formas de paganismo: profbe os sacriflcios, as praticas divinatérias, os sortilé-
gios, a magia e a astrologia (C. Th. XVI, 10.7). Em grandes linhas, h& uma certa semelhanga
com o Edito de Tessaldnica: tem dmbito geral, abrange toda e qualquer manifestacéo de paga-
nismo e nao aplica penas ou sangdes. Os resultados, também neste caso, ndo devem ter sido
eficazes e, por isso, tornamos a encontrar, pouco tempo depois, as mesmas proibi¢des. Desta
vez, acrescidas de severas puni¢oes para os que persistirem no erro (C. Th. XVI, 10.9).

Fecham-se os templos, seja por ordem direta de Teodbsio, como no caso dos hereges,
seja por Edito (caso de Edessa) (C. Th. XVI, 10,8) ou através do prefeito Cinégio, homem de
toda a confianga do Imperador. Quando visitou o Egito, em 386, o prefeito mandou fechar in(-
meros templos, com o beneplécito de Teoddsio (Palanque et al., 1975, p. 57).

A partir de 391, registra-se um acirramento da polftica contra 0s pagaos e os autores s&o
unanimes em associé-lo & crescente influéncia de Ambrésio, bispo de Mildo. Ernest Stein afir-
ma que Teod6sio tornou-se completamente dependente de Ambrésio (Stein, 1959, p. 209). Pa-
lanque confirma Stein, assinalando ainda que, quando Teodésio passa a dominar também a
politica do Ocidente, torna-se claro que apenas dois homens governam entdo o mundo: Am-
brésio e Teoddsio (Palanque et al., 1975, p. 323).

Piganiol, analisando o desentendimento entre o bispo e o Imperador, causado pela nao
subordinagao do leigo a Igreja, tira as mesmas conclusdes: “Nos assuntos financeiros, consul-
ta-se os condes: assim, em matéria religiosa, tens que consultar também os sacerdotes™ (Pi-
ganiol, 1947, p. 257). Teod6sio se submete & tutela de Ambrésio. Abre-se uma nova fase de re-
lagbes com a Igreja e de luta contra o paganismo: & a batalha final. Em 24 de fevereiro, o Impe-
rador profbe toda e qualquer cerimdnia pagd em Roma (C. Th. XVI, 10,10). No més de julho, a
proibicdo é estendida ao Egito (C. Th. XVI, 10,11) e, no ano seguinte, 392, Teodbsio promuliga
um Edito em Constantinopla (chamada a “Roma cristad”), impondo a mesma ordem a todo o
Império (C. Th. XVI, 10,12).

A partir de entdo, est4 oficialmente proibida, em todo o Império romano, a prética ptiblica
ou particular do paganismo. N&o é mais permitido adorar os {dolos nem acender o fogo sagrado
nos lares, em louvor aos “manes”. O Edito de Constantinopla é considerado o golpe final contra
a prética paga (Gaudemet, 1958, p. 650).

No entanto, sabemos que foi muito diffcil desenraizar o paganismo, principaimente no
meio rural. Temos notlcias da vigéncia de crengas pagas até o século VI, em alguns lugares.

5. Apostasia

Outra prética religiosa que ndo passou despercebida a Teoddsio foi a apostasia. Regis-
tramos uma lei, promulgada em 383 (C. Th. XVI, 7,2) e renovada posteriormente (como em ca-
sos anteriores), na qual os ap6statas s&o privados dos direitos civis e polfticos:

“... 08 que fagam traic&o & fé serdo separados da comunidade dos homens, desqualifica-
dos para serem testemunhas e, conforme ja tihhamos ordenado anteriormente, ndo po-
derao herdar nem nomear herdeiros” (C. Th, XVI, 7,4).

Os castigos s&o duros, se levarmos em consideragéo o que significavam, para um ci-
daddo romano, os direitos de cidadania. No entanto, s&o na realidade menos rigorosos que 0s
castigos aplicados aos hereges. isto deve-se ao fato de que, na mentalidade da época, estes
Gitimos eram revolucionérios e os apdstatas ndo. Assim, sendo o Imperador considerado guar-
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tas que venham a ferir o Estado e a sociedade. A legislagcéo & aplicada quando ha subversdo
da ordem publica (Palanque, 1975,p. 215). Sao Joao Cris6stomo, contemporéneo de Teodésio,
diz que Cristo criou a lei ndo para alterar a ordem civil, e sim para melhora-la (Palanque et al.,
1975, p. 217).

6. Conclusio

Buscando as razdes desses procedimentos, da parte de Teoddsio, poderfamos respon-
der com alguns dados da realidade do Império romano na segunda metade do século IV, Cons-
tata-se uma profunda crise que abrange toda a estrutura social e ndo apenas o problema das
fronteiras ou o sécio-econdmico. A Igreja, por sua vez, sofre uma crise de crescimento, depois
da liberdade concedida por Constantino e, além disso, fica dividida entre a ortodoxia e a here-
sia. Estas dificuldades se agravam quando Teoddsio reconhece o cristianismo como a religido
oficial do Estado romano. A partir deste momento, os interesses do Estado e da Igreja coinci-
dem, e os heréticos, portanto, tornam-se um perigo para a sociedade. Vale assinalar certas
semelhangas com a situacdo do Império romano pagéo, em que os cristdos foram perseguidos
por razdes de Estado.

Estes dados podem nos ajudar na anélise da legislaco teodosiana. Destacamos alguns
aspectos: 1. a legislacdo é dogmaética, na medida em que apresenta como obrigatdria a ortodo-
xia da Igreja; 2. somente o Estado impde, em caréter universal, a fé ortodoxa da igreja; nao
existe, nesse momento histérico, uma legislacao eclesial vélida para todos os homens, nem
sequer para todos os romanos: no Ocidente, o bispo de Roma tem jurisdicdo somente sobre
sua regido, ndo tendo assumido ainda o carater de autoridade universal; no Oriente, os Patriar-
cas das antigas capitais (Jerusalém, Antioquia, Alexandria e Constantinopla) sao totalmente in-
dependente em suas préprias circunscricdes; sé o Estado romano consegue atingir todos os
seus slditos, mesmo no campo religioso; 3. a privagdo dos direitos civis é a pena imposta as
préticas religiosas - heresia, paganismo e apostasia - no condizentes com a ortodoxia oficial-
mente assumida pelo Estado.

Em que medida tal polftica legislativa alcangou seus objetivos? E diffcil responder. Primei-
ramente, deverfamos propor outra pergunta: as leis severas e coercitivas conseguem mudar o
pensamento e as atividades humanas? Essa questéo ainda ndo foi resolvida. Podemos, con-
seqientemente, fazer apenas algumas afirmagdes: 1, a insisténcia na promulgacéo das mes-
mas leis pode ser considerada indicio de sua ineficacia; 2, hé outros fatores que operam junto 4
san¢do do Estado, como, por exemplo, a pregacdo da lgreja e o florescimento da literatura
crista; citaremos apenas 0s nomes mais conhecidos na época: Agostinho de Hipona, Jerénimo,
Gregbrio de Nazianzo, Jodo Criséstomo; 3. ocorrem mudancas e surgem novos valores na so-
ciedade, inerentes ao processo histdrico; o paganismo, por exemplo, foi perdendo significati-
vamente seus adeptos, com a entrada de cultos orientais no Império romano; 4. em relagéo as
heresias, nao se pode esquecer o papel dos Concflios, centrados, fundamentaimente, sobre
temas doutrinérios; eles “foram instrumentos eficazes na afirmagao e evolugdo das verdades
da f&” (Figueiredo, 1990, p. 189).

Em suma: creio que ndo se pode chegar a uma concluséo definitiva sobre a validade e
eficiéncia da polftica legislativa de Teodésio, em relacdo 2 cristianizago do Império. No entan-
to, podemos aceitar como incontestével o crescimento e o poder moral e religioso exercido pela
Igreja em fins do século IV, Fora das catacumbas desde os tempos de Constantino, a Igreja se
propde, na época de Teoddsio, fazer catélicos o Estado e a sociedade romana, nos dmbitos
plblico e particular,

O entendimento, a colaboragdo e até a unido entre os poderes estatal e eclesidstico
{que, em plena Idade Média, culminaram com as lutas entie o Império e o Papado) tém suas
ralzes na polftica de Teoddsio. Se a Igreja admite que o Imperador convoque Concfllios, procla-
me leis, decida colaborar, etc., fica subentendido que a Igreja é superior ao Império, que o Im-
perador esta dentro da Igreja e que esta, por sua vez, est4 submetida 4 Lei de Deus (Palangue
et al,, 1975, p. 355).
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ABSTRACT

In 380, the Emperor Theodosius promulgates an edict, the one of Thessaloniki, in which
he recognizes the Christianity as the official religion of the empire, This edict’s followed by many
others, which always reinforce the first one, either by condemning the paganism and the here-
sies, or by privating the Romans who would not profess the new official religion of their civil ri-
ghts. Thus theology becomes also a metter of state, and the “caesaropapism”,. which will make
part of the whole medieval politcs, now begins. Our objetive is, therefore, to analyse how Theo-
dosius’ interference in the ecclesiastical domain, in this case through his legislation, contributes
to the christianization of the empire.
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ISIDORO DE SEVILHA E A ESPANHA VISIGOTICA

DANIEL VALLE RIBEIRO
Universidade Federal de Minas Gerais

Resumo: Apds a queda do Império Romano, a Igreja procura definir a atribuicdo dos poderes em termos de es-
treita unidade, isto €&, sem distingtiir o temporal do espiritual. Isidoro de Sevilha aparece como o grande mestre da
teologia polftica da Alta Idade Média. Livra a realeza espanhola de seu “pecado original”: liberta-se de sua infe-
rioridade diante do Império e exorciza as lembrangas nocivas. Ao “inventar” a realeza crist4, confere legitimidade
prépria s realezas que se constituem no Ocidente. Mas a nogdo de servigo que o cristianismo atribui ao poder
torna o Estado um instrumento de salvagdo.

Palavras-chave: Idade Média, Doutrina polfiica, Teocracia.

A Espanha visigbtica do século Vil oferece a primeira contribuigao objetiva & idéia de rea-
leza no Ocidente medieval. Coube a Isidoro de Sevilha tragar-lhe a doutrina. O bispo espanhol
procurou orientar seu trabalho para a solugao de problemas concretos, na tentativa de edificar
uma teologia moral adequada &s estruturas sociais de seu tempo 1. Isidoro & o grande mestre
da teologia polftica da Alta Idade Média. Tanto quanto Gregbrio Magno, e mais que Santo Agos-
tinho, provavelmente, ele foi “um homem de acdo e mesmo um homem politico” (Fontaine,
1959, v. 2, p. 705). Dividiu 0 seu tempo entre os negbdcios da corte e o estudo dos manuscritos
antigos.

Isidoro deixou importante contribuigdo. Sua obra mantém unidade de inspiragédo, conti-
nuidade de pensamento. Quer se trate de estudo profano, quer de erudigdo ou de exegese, o
objetivo é sempre a elevacéo de esplrito de clérigos e leigos letrados de sua terra (Fontaine,
1959, v. 2, p. 876-77). Notoriamente apaixonado pela Espanha, esta ocupa importante papel na
sua Historia dos Godos. Tem consciéncia do passado histérico de sua terra sob o Império. A
Espanha nao &, assim, para ele uma criagao dos godos. Sem o estabelecimento destes na Es-
panha o regnum Gothorum teria sido apenas um sonho. A realeza gética encontrou ali ambiente
favoravel ao seu desenvolvimento. Estabelece sempre uma expressao de continuidade entre
0s romanos e 0s godos. Revela incontida admiragao pela obra construtiva dos princfpios visi-
godos. Parece ndo experimentar nostalgia pela grandeza de Roma e afirma que César foi “o
primeiro que deteve o poder monarquico” (Isidoro. Etym. V, 39,25), o que leva J. Fontaine (Fon-
taine, 1959, v. 2, p. 820), a concluir que “o ancestral dos monarcas visigodos &, para Isidoro, 0
proprio César”. Na verdade, ndo é homem preso 3 Antigliidade como Gregério Magno. Isidoro
vive seu tempo, liga-se & sua contemporaneidade.

Momento expressivo da evolugc@o do reino ibérico é a formulagéo, pelo 82 Concflio de To-
ledo, do seguinte princlpio: “O que faz o rei ndo & a sua pessoa, é o direito”. Esta frase resume
0 processo que se desenvolve ao longo do século VIl e que submete a monarquia visigética a
regras cada vez mais severas. A essa evolugdo Isidoro esteve de certo modo ligado, mesmo
apés sua morte, Evidentemente, a realeza da época isidoriana difere da que se desenvolve

1. A ohi.a fundamental é a de Fontaine, 1959-83, 3 v,
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posteriormente. Ndo h4 dlvida, porém, de que a doutrina polftica de Isidoro resulta de seu con-
tato com a realidade social.

Ao lado de sua Histdria dos Godos e das Etymologiae, esta de grande sucesso nos pri-
meiros séculos da ldade Média, Isidoro concorreu para o desenvolvimento da teoria polftica.
Desde o final da Antigliidade, por sinal, o principe cristdo aparece como o protetor da Igreja e o
defensor da f&. O respeito ao cristianismo era a nog¢éo bésica. Com Isidoro as teses de Gregd-
rio Magno tém uma definicdo mais clara. Como escreveu Reydellet (Reydellet, 1981, p.
554-55), “a novidade essencial consiste em conceber a realeza ndo mais como o produto do
direito natural, mas como o governo do povo cristdo”. Acentua-se, desse modo, a no¢do de
servico. Evidentemente inspirado em Gregério Magno, o autor espanhol identifica-se com o seu
tempo, mais precisamente com as transformacdes por que passava o reino visigodo, gue ne-
cessitava de uma ideologia nova. Recorde-se, a propésito, que a realeza visigoda se instalou
pela conquista pura e simples. Na Espanha, a Igreja ndo pdde, diante do conquistador ariano,
socorrer-se de uma colaboragao leal: ndo h4 nem um Sao Remlgio espanhol nem um Clévis vi-
sigodo'(ReydeIIet, 1981). S6 mais tarde chegam Leandro e Recaredo.

E nas Sentengas que se encontra o essencial das idéias isidorianas acerca da realeza.
A obra foi escrita algum tempo depois da morte de Recaredo, rei visigodo que renunciara ao
arianismo (589) e se ligara & Igreja. Ao que se cré, redigida no reinado de Sisebuto, cujo ex-
cessivo zelo contra os judeus é condenado por Isidoro (Isidoro. Goth. 60,291), que vé neste
principe uma esperancga para a solucéo dos problemas que afligiam a Espanha apés a morte de
Recaredo. O principio de monarquia eletiva de base hereditaria, estabelecido pelo IV Concflic
de Toledo (633), mostrava falhas. Isidoro compreendeu a necessidade de uma doutrina mais
sélida. Prestou inestimavel servico & realeza que dominava a Espanha, livrando-a do seu “pe-
cado original” 2: libertou-a de sua inferioridade diante do Império.

Com efeito, em face da tradicdo imperial romana, os reinos (barbaros) que se constitul-
ram no Ocidente pareciam uma fatalidade de histérica absurda. A idéia imperial permanece e
exerce constante fascinio sobre as mentes, em sonho que se projeta pelos séculos da Idade
Média. Os homens da Igreja procuram “humanizar” os reis barbaros e criar o ideal de uma rea-
leza crista. Assim foi com Greg6rio de Tours, que exerceu grande influéncia na vida polftica da
Gélia merovingia, e também com Gregdrio Magno. Essa dificuldade de desembaragar-se do
ideal do Império levou o erudito latino Cassiodoro a mascarar Teodorico de princeps, Isidoro foi
mais feliz. Teve a seu favor o advento tardio da monarquia cristd na Espanha. Ao promover a
renovac¢ao da realeza espanhola, Isidoro exorcizou as lembrangas nocivas.

O pensamento polttico de Isidoro repousa no princlpio de que a realeza esté a servico da
Igreja. A monarquia ndo aparece mais como uma imitagao fraudulenta do Império, porém como
uma instituicdo a servigo da causa cristd, segundo a vontade de Deus. A Igreja assume 0
princfpio da universalidade do Império, em virtude da nova concepgao do mundo. No entanto,
ao contrrio da idéia original de Império, que &, por definigao, unitaria e totalitdria, a Igreja admite
pluralidade: sustenta a unidade da realeza de Cristo, mas, sendo universal, compde-se de mdl-
tiplas células. Esse pensamento ja havia sido, alids, exposto por Gregdrio Magno na polémica
com o patriarca oriental Jodo, o Jejuador.

Ao conceber a realeza como um servigo do povo cristdo, Isidoro, indiscutivelmente, as-
similava-a ao episcopado. “Inventando a realeza cristd - escreveu M. Reydellet (Reydellet,
1981, p. 557) - ele libertava do Império as realezas nacionais e lhes conferia uma legitimidade
prépria 3. Tal sistema polftico parte da afirmagao de que a Igreja constitui o regnum Christi. A
teologia polttica de Isidoro & cristolégica por exceléncia. Ao tornar-se cristdo o principe, altera-
se a natureza do seu poder. Modifica-se, igualmente, a maneira de exercé-lo, Estabelece-se,
dessa forma, estreita relacdo entre a realeza e a Igreja, vale dizer, entre o Estado e a Igreja; do

2. A expressfo & de M, Reydellet, 1981, p. 656,

3. O sistema polftico-religloso isidoriano parte da afirmaglo de que a Igreja constitui o regnum Christi @, portanto, da realeza
de Cristo, Diferente da concepgio de monarquia divina, gue servia de fundamento ao antigo poder imperial romano,
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mesmo modo, cria-se novos lagos entre governantes e governados. Esse trago de igualdade
entre todos, de comunhdo sob a autoridade de Cristo, dé especial originalidade a teoria isido-
riana de poder.

A realeza de Cristo ocupa, pois, lugar preeminente no pensamento de Isidoro. O sevilha-
no ndo € movido por razdes politicas, mas pela necessidade da luta doutrinéria que iria liderar
na reconstru¢do da realeza visigbtica. Essa realeza ndo aparece aos seus olhos como uma
espécie de Império universal modelado segundo a imagem do Império terrestre, porém se per-
petua através dos séculos. A realeza de Cristo, de que a realeza judaica é imagem, ndo expri-
me poder e dominac&o: ndo & a do Cristo pantocrético dos mosalcos bizantinos. Essa realeza
de Cristo se exerce no interior da Igreja de que Cristo é o Esposo. Segundo Marc Reydellet,
Isidoro assimilou de maneira admirdvel o sentido dessa imagem de Rei e Esposo consagrados
pela mesma uncéo. A critica moderna explica a ungéo real como um rito de participacéo, de in-
terag&o. Isidoro soube tracar a especificidade dessa realeza tal como ela se define, ideal e figu-
ramente, na uncédo dos reis judeus. A uncdo em si é to somente um sfimbolo. Diferentemente
do Antigo Testamento - em que a ung&o real expressa a vontade divina e pode permanecer se-
creta -, a realeza cristd & concebida na Igreja e fundada na nocdo de devotamento e subordi-
nacao recfprocos 4. N&o existe qualquer comprovagdo da existéncia do rito de ungao real na
Espanha visigética da época de Isidoro. Nao ha ddvida, porém, de ter sido o reino ibérico o
primeiro a realizar tal ceriménia. Convertidos ao catolicismo, seus reis foram os primeiros a re-
ceber a sagragéo, isto &, a un¢éo sacramental que thes conferia excepcional prestigio 5.

O rito &, com efeito, secundério e reflete o0 simbolismo, lembra Pierre Batiffol. Dele se vale
Isidoro para concretizar o conjunto de representagdes, ao retomar os ensinamentos de Gregé-
rio Magno e Santo Agostinho. A (nica ung@o que conta verdadeiramente & a ungao batismal,
que torna o povo cristdo um conjunto harmonioso sob a autoridade de Cristo. Dessa idéia fun-
damental do cristianismo, Isidoro formulou verdadeiro sistema politico. Sabemos que a no¢éo
de que o rei faz parte da Igreja vem da Antigliidade, mais precisamente de Santo Ambrésio,
Com Isidoro a realeza aparece como expressao politica do corpo mistico,

Sempre préximo do pensamento de Gregério Magno, Isidoro preocupa-se com os peri-
gos do poder. Por isso, dirige-se aos reis, futuros soberanos e pretendentes a realeza. Tece
consideracdes acerca de acontecimentos contemporéneos. O poder para ele ndo é sinénimo
de perdigdo. Apenas exige do seu detentor uma forga espiritual superior. As reflexdes que apa-
recem nas Sentengas a propdsito da realeza demonstram sua preocupacgao de pastor. Assim é
que, ao retomar a teoria cristd sobre a origem do poder, ligando-a ao plano da salvacéo, pde
em relevo a modificagao introduzida pelo cristianismo no plano social. Nao se trata apenas de
colocar o principe a servigo da Igreja. E a prépria esséncia da realeza que se transforma - a
instituicdo real é na verdade uma fung@o no interior da sociedade. Embora o fundamento das
idéias de Isidoro estejam sobretudo em Santo Agostinho e Gregério Magno, foi ele o primeiro a
dar formulagao mais nftida a esses princlpios 6.

Nas Etymologiae, sua obra “mais completa pela concepgio e realizago” (J. Fontaine), o

4. J. de Pange salienta que é necessério distinguir na unglo hebraica o ato declarativo e o ato constitutivo. O primeiro reali-
za-se sempre secretamente. O segundo & um rito coletivo, cujo agente “est toujours pluriel”. Pange, 1949, p. 49. Na reale-
za cristd a ung8o & um rito unicamente declarativo, Existe, portanto, significativa alteragio em relag4o aos costumes judai-
cos, pois é através do ato declarativo que se manifesta a coesfo do povo, que, na Bfblia, se expressa pelo ato constitutivo.
Decorre daf que a ungao do principe cristiio nfo poderia ser considerada como mera reconstituigio do rito judaico. Cf. Rey-
dellet, 1981, p. 562, nota 220.

5. Marc Bloch cré que a introdugso do rito de sagragio na Espanha visigética seja anterior a Wamba. Baseia-se em Jullano de
Toledo, que atesta sua existéncia desde 672, Bloch, 1983, p, 461, Marcel David refutou o argumento. Afirma que Juliano de
Toledo apresenta como uma instituigo em vigor apenas o juramento prestado pelo rei. O fato de o rel Wamba ter sido sa-
grado na igreja pretoriana de Toledo, n&o prova a existéncia de uma tradi¢ao anterior, David, 1950, p. 39-46. A igreja pre-
toriana, ou de S80 Pedro e S&o Paulo, era onde se oficiavam as grandes cerimdnias nacionais — b&ngso do exército e pre-
ces do rel antes de partir para a guerra. Nela reuniu-se o Vili Concllio de Toledo e outros seis grandes concllios ali tiveram
lugar até 702, J. de Pange, 1949, p. 122. Nao se deve prentender, entretanto, que o testemunho de Juliano de Toledo ex-
clua a hip6tese de uma sagragio anterior a 672. Contudo, n#o existe qualquer prova formal.

6. J. Fontaine afirma que isidoro “tentou construir uma teologla moral adaptada 4s estruturas sociais do reino visigético™. Fon-
taine, 1959, v. 1, p. 10,
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prelado revela seu ideal do rex ao indicar a origem do nome: “o0 nome de rei vem de agir com
retidao” (Isidoro. Etym. iX, 3,18). Ao tecer consideragbes sobre as virtudes do rei, assevera:

“As virtudes reais essenciais sdo em numero de duas: a justica e a piedade. Mas, entre
0s reis, a piedade é a mais louvavel; porque a justica, por si prépria, é mais severa”
— “Regiae virtutes praecipuae duae: iustitia et pietas. Plus autem in regibus lauda-
tur pietas; nam iustitia per se severa est” (Isidoro. Etym. IX, 3,5).

Nas Sentencas, obra pastoral, cuida de como deve agir o soberano. Em Gregbrio, a palavra
rex tem interpretacdo laudatéria. Isidoro ndo foge muito a isso e segue de perto a tradicédo lega-
da pelo estoicismo segundo a qual sabio éorei’,

Para Isidoro a realeza deve ser, antes de tudo, uma realeza em si mesma; o verdadeiro
rei sabe dominar seus instintos e resistir a si préprio. Saliente-se que, em Isidoro, rex é a Unica
palavra carregada de um peso metaférico. Princeps, que aparece vérias vezes nos capftulos
das Sentengas, parece ter um valor puramente institucional; o sevilhano ndo acompanha a
Gregbrio Magno, que via, por detrds do princeps, um repositério de espiritualidade. De resto, ao
formular o seu ideal de rex, Isidoro ndo lhe empresta o alcance de um principio constitucional.
N&o prega que o rei que peca deva ser destronado. Seu ponto de vista € o da gramética e da
metaffsica: o rei que falta a seus deveres trai seu nome e seu missao (M. Reydellet).

O perfil do principe cristao isidoriano acompanha ¢ modelo esboc¢ado por Gregério. Pare-
ce que Isidoro considera a exegese de Gregério mais adequada & moral polftica que ele tenta
impor no reino ibérico. £ impelido a Gregério possivelmente por razdo particular. A Gptica de
Santo Agostinho, de duas cidades em confronto, reflete a observacée de um mundo pagéo; a
perspectiva de Gregdrio e de Isidoro é a de uma sociedade crista. A transferéncia que se pro-
cessa aplica-se ao novo povo de Deus, isto &, 0 povo cristdo. Em suma, no que diz respeito
aos perigos do poder, ao ideal do rex ou & doutrina do mau rei, 0 pensamento isidoriano funda-
menta-se intimamente em Gregério Magno. Assim & que pede ao rei que refreie sua cupidez e
adverte que o bom principe “ndo despoja ninguém para fazer um pobre rico” (Isidoro, Sent. 1,
49,2). Quem encarnaria a imagem do prfncipe cristdo de Isidoro? O retrato que nos oferece pa-
rece ser o de Recaredo.

O grande problema que se coloca a Isidoro é o de saber o caminho a tomar depois da
conversdo de Recaredo. Em outros termos: qual o significado da realeza em uma sociedade
crista? Nao se tratava apenas, como observa M. Reydellet, de definir as rela¢des entre a Igreja
e o Estado. C grande perigo era ver o soberano visigodo tentar submeter a Igreja, a exemplo
dos imperadores. No momento em que a realeza espanhola procurava seu caminho era impor-
tante revesti-la de uma justificacéo ideolbgica, ou seja, daquilo que um historiador das idéias
politicas chamou de helenismo cristdo 8, Essa teoria, originada de Eusébio de Cesaréia, autor
de importante Histdria Eclesidstica, era a doutrina oficial do Império Bizantino, a partir de Justi-
niano e seus sucessores. .

Esse foi 0 quadro de que se valeu Isidoro para elaborar sua concepgao polftica. E dentro
dessa perspectiva que esboca seu modelo do principe cristdo. Antes de definir as qualidades
do principe, ele pergunta a que critério deve o rei responder em uma sociedade crista. Diante
da gravidade do momento, assume a orientagédo da realeza. Com efeito, toda a doutrina polftica
de Isidoro fundamenta-se na interacao lgreja-Estado. O texto que trata das relacdes entre os
dois poderes tem sido objeto de interpretagdes exageradas. Nao serd, pois, demais repeti-io:

“Os principes seculares ocupam, por vezes, a supremacia do poder na lgreja a fim de
proteger, através desse poder, a disciplina eclesidstica. De resto, na Igreja esses pode-

7. Para um estudo aprofundado do sentido da etimologia em Isidoro, cf. Fontaine, 1959, v. 1, p. 43,
8. Dvornik, 1966, v. 2, p. 611 ss.
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vale-se da realeza terrena: quando aqueles que estao na Igreja vao contra a fé e a disci-
plina, sdo destruidos pelos principes. Que estes saibam que Deus lhes pedird contas a
respeito da Igreja, por Ele confiada a sua protegdo. Pois, quer a paz e a disciplina ecle-
sidstica se consolidem pela acdo de principes fiéis, quer periguem, Aquele ihes pedird
contas, j& que confiou sua Igreja ao seu poder” (Isidoro, Setentiae. ll, 51, PL 83, 723-24.
Apud ARQUILLIERE, 1956, p. 142).

Examinado isoladamente, este texto parece indicar o esvaziamento o contetido préprio do Es-
tado, isto é, presta-se a uma interpretacéo teocrética. O trecho que precede essa citacdo é par-
ticularmente importante. Nele afirma Isidoro:

“Os poderes seculares estdo sujeitos a disciplina religiosa; e ndo obstante disponham da
supremacia real, continuam ligados pelos lagos da fé”. (Isidoro. Sent. Ill, 51, 3, PL 83,
723).

Se ligarmos as duas passagens, vemos que, em relacéo 2 Igreja, o principe lhe deve su-
jeicao; em alguns casos, ndo obstante, conserva seu poder dentro da Igreja - isso quando
chamado a assegurar a disciplina diante da impoténcia da autoridade eclesiéstica. O texto
abrange os limites da intervengdo do poder civil no interior da Igreja. Nao se trata, portanto, de
submeter o Estado ao poder religioso, As intervencdes do poder leigo nos negécios da Igreja
resultam dos deveres desse mesmo poder, que os principes receberam de Deus “para afastar
os povos do mal”. No objetivam transformar esse poder de natureza secular em poder ecle-
sidstico ou supra-eclesidstico. Mas é inegével: estamos bem distantes do dualismo gelasiano.

Marcel Pacaut viu com lucidez o postulado isidoriano ao escrever: “Portanto, ndo se diz
mais que a Igreja d& ao Estado seu dinamismo nem mesmo que o Estado esté na Igreja (o que
implicaria subordinagéo), mas simplesmente que, sem 0 servico da Igreja e sem a fé crist&, ndo
h& nenhuma raz&o para haver o Estado, ndo hé o Estado justo” ®. O estudo literario de Marc
Reydellet do texto de Isidoro sustenta que o prelado espanhol, “bien loin de vouloir vider I'Etat
de son contenu propre, met ici en garde contre les empiétements du prince sur le domaine ec-
clésiastique. Il lui reconnait seulement le droit d'intervenir pour suppléer & limpuissance des
clercs” 1°, Tenha-se em mente que Isidoro vive numa Espanha tardiamente convertida. A vista
disso, acautela-se contra os males de uma interferéncia indevida do Estado em matéria dou-
trinéria. E infenso ao principe travestido de tedlogo. De qualquer forma, porém, essa filosofia
politica ird sustentar, um século mais tarde, o ediffcio carollngio.

Nota-se em lIsidoro, como se afirmou, uma definicdo mais precisa dos postulados ex-
pressos por Gregbrio Magno no que concerne ao papel do poder leigo na manutencéo da disci-
plina e da moral cristds. A monarquia isidoriana torna-se um ministério, uma fun¢ao na socie-
dade. Estamos diante de uma sacralizagdo do poder temporal. Pode-se dizer que, como
Gregbrio, 0 pensamento de Isidoro &€ dominado por um desejo de “unificagdo”, que nao deve
confundir-se com um projeto teocrético ''. Pode-se até admitir uma negagéo do direito natural,
mas nao uma absorcéo do Estado pela Igreja. Certamente, ao atribuir ao poder temporal fungao
religiosa, a doutrina eclesiastica gerou certa confusdo entre os poderes, Todavia, ndo era ainda
chegado o0 momento de substituir a teocracia imperial pela teocracia pontificia.

Na realeza de Isidoro ha duas fontes de poder: Deus e o povo cristdo. E Deus quem d4 o

9. Pacaut, 1989, p. 30. A primeira edic@o desta obra & de 1957. Dvornik tem opini&io bem préxima: “In these words the notion
of the state built on natural law had almost disappeared. The state is necessary only for the protection and defense of the
Church. if the Church did not need such protection and detense, the secular power would not be necessary, since this is its
sole reason for existence”. Dvornik, 1966, v, 2, p. 848,

10. Reydellet, 1981, p. 590,

11. Ao sustentar a concepgao ministerial de poder, Arquilliére atribui a Isidoro poderosa influéncia teocrética e estabelece es-
treita relagc@o entre o pensamento do sevilthano e o de Gregbrio VIl (Arquilliére, 1956: 42 e 142), De sua parte, Ullmann
acredita ter sido Isidoro um dos principais arquitetos da idelologia hierocrética e o mais perfeito continuador das idéias de
Gelésio (Ullmann, 1955: 28-31). Cf. ainda as opinides de Carlyle, 1903, v. 1, p. 171 ss e de Arcari, 1968, p. 717 ss.
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poder, mas o rei & também convocado pela comunidade de fiéis. O rei representa, no domfhio
ieigo, o sinal da unidade organica do povo, da mesma maneira que o bispo o é no plano espiri-
tual. Temos, assim, uma realeza fundada, ndo nas pessoas, porém na comunh&o de fiéis. Esta
concepgao distingue-se nitidamente da ideologia imperial, que repousa na idéia de que a reale-
za é imitacé@o de Deus. A nocao de poder originado do alto por delegacéo, Isidoro cria uma rea-
leza cuja origem é Deus, mas que tem sua causa final no corpo mistico dos fiéis unidos no
Cristo. Em vez de ser apenas um delegacio divina, a realeza &, ao mesmo tempo, uma partici-
pacdo com a humanidade. Em resumo, o poder de Deus encarnado em certos homens iguais a
outros homens, ligados pela unido em Cristo '2.

O rei esta obrigado a respeitar as leis, afirma Isidoro (Isidoro. Sent. Ill, 51,1-2). A questao
j& havia ocupado os melhores cfrculos romanos: o princeps sobrepde-se ou néo as leis? A teo-
ria segundo a qual o soberano é a “lei viva” aparece no primeiro século do Império, por influén-
cia helenlstica 13, A nogéo de que o imperador est4 sujeito s leis é traco marcante do principa-
do, que desde suas origens procurou exorcizar a mé ascendéncia das idéias orientais. Santo
Ambrésio adotou posicdo ambfgua: ao mesmo tempo em que fazia concessao ao princlpio he-
lenfstico da “lei viva”, exigia do imperador obediéncia as leis. Embora pareca hesitante em al-
guns tracos, Isidoro submete o principe ao ordenamento legal. Nesse sentido, liga-se ao ideal
de civilitas do Alto Império.

E importante salientar, pois, a transforma¢ao que se opera na nogao de poder pessoal,
substitulda pela idéia de poder como miss3o. E a Igreja o agente dessa transformagéo, que faz
do poder ndo um privilégio, mas um servigo a ser exercido em beneffcio da coletividade, Em
ministerium Dei torna ¢ Estado um instrumento de salvacdo. Consubstancia-se na elaboragao
tedrica do Império Cristdo. Louve-se, entretanto, o meritério esforgo de Isidoro de criar uma no-
va imagem de soberano necesséria ao nascimento da Europa.

Résumé:

Aprés la chute de "Empire romain, I'Eglise voulait définir Iattribuition des pouvoirs au ter-
me d'une étroite unité, c'est-a-dire, sans distinguer le pouvoir temporal du pouvoir spirituel. Isi-
dore de Séville est le grand maitre de la théologie politique de Haut-Moyen Age. Il délivre la ro-
yauté espagnole de son “peché originel”: la libére de son infériorité devant 'Empire et exorcise
les souvenirs nocifs, En “inventant” la royauté chrétienne, il confére une légitimité propre aux
royautés nationales de 'Occident. Mas Ja notion de service que le christianisme attribue au
pouvoir fait de I'Etat un instrument de salut.

12. Reydellet, 1981, p. 592-93.
13. Dvornik, 1966, v, 2, p. 536.:
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O GOLPE DO LATIM.

ALCEU DIAS LIMA
Universidade Estadual Paulista

“H4 palavras que dao poder, outras que deixam mais desamparados, e
dessa espécie sdo as palavras vulgares dos simples, a quem o senhor nao
concedeu o saber exprimir-se nas lingua universal da sabedoria e do
poder”. (U. Eco)

Resumo: A linglifstica saussuriana possui a resposta para um certo nimero de questdes que, pelo menos na
Europa, se vém fazendo ao ensino das linguas antigas tal como o concebeu a escola humanista. O trabalho visa
a encaminhar algumas dessas questoes pelo que toca ao ensino do latim no Brasil.

Palavras-chave: Ensino; lingua; fala; competéncia receptiva,

Para iniciar um livro recente sobre didética do latim, P, V, Cova julga oportuno declarar
que essa sua obra vai limitar-se & lingua e ao carater nao profissional da matéria na escola mé-
dia italiana, tendo ainda em vista 0 modo como est&o organizados os seus currfculos na atuali-
dade - a edicéo é de 1982, O autor insiste também em deixar claro que 14 as coisas poderiam
ser diferentes do que sdo, pelo que toca ao latim, isto &, ele poderia ser aprendido com vistas ao
exercfcio de uma profissdo. Mais digna de nota e, até um certo ponto curiosa, é a observacao
feita a seguir, por seu cunho pouco familiar a brasileiros, acostumados a ouvir falar s6 das be-
nemeréncias gramaticais do latim, banido, ndo se sabe por qué, da escola e arrastando nz der-
rocada, ouve-se mesmo dizer, 0 inteiro ediflcio escolar. Eis, em contrario, as inesperadas pala-
vras de Cova: “Nem mesmo nesses limites muito precisos pode o latim invocar direitos de ci-
dadania na escola sé pelos seus méritos passados. O pior Servigo que se pode prestar a essa
disciplina é justamente o de conservd-la sem nenhuma critica, por puro saudosismo” (1982, p.
24). (A propdsito, & urgente que certos autores de projetos de lei sobre o ensino leiam o livro de
Cova. Assim a iniciativa de tais legisladores serd, quem sabe, menos oportunistas e demagé-
gicas.)

As idéias do professor italiano, aqui apenas indicadas, sem qualquer desenvolvimento, af
estdo para lembrar que existem formas nao autoritdrias e menos piegas de encarar o estudo
das Illnguas antigas; que essas idéias constituem o objeto de uma reflexdo em curso ndo s6 na
penfnsula, mas em vérios pafses europeus em que 0s estudos cléssicos séo tratados, segun-
do geral reconhecimetno com seriedade, n&o obstante se enfrentem por toda parte dificuldades
quanto ao estatuto escolar que methor lhes convenha. Inteirar-se dessa reflex&o, melhor ainda,
dela participar com seriedade e discernimento, leva, quem sabe, a que se evitem atitudes ridf-
culas e até vexatérias como as do jornal de prestfgio e circulagao nacional, o mesmo que se ar-
roga o direito de cobrar produtividade aos professores, mas n3o usa de nenhuma honestidade,
ao acolher, sem qualquer ressalva, uma estupidez como homus (sic) urbanus, que aparece
querer parafrasear homo sapiens da classificagdo lineana; ou esta outra ndo menos tola; prin-
cipalmente, levado em conta o rebuscamento do estilo, 0 nome do signatério e sua pose erudi-
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ta: “Autoridade” e “autoria” tém uma origem comum — vém do verbo latino “ago” — que significa
“faco”. A passagem estd na Folha de Sdo Paulo, de 19-06-91, caderno n® 1, p. 3, num artigo
que ndo tem por objeto a linguagem. E ainda bem, porque a “informacao” referente ao étimo

dessas duas palavras, com que consagrado jornalista decano tenciona conferir brilho e aumen-
tar a au(c)toridade do seu escrito ndo é ago, mas augeo, que ndo significa “fazer”, mas, preci-
samente, “aumentar”; sé para completar o trio, 0 mesmo jornal, en sua edi¢do de 31-03-91,
premia o leitor com mais esta pérola em seu “Painel do Leitor”, aqui transcrita na grafia do jor-
nal: “Leio na justificativa do tribunal e lembro-me de uma frase bem latina: si (sic) non é vero, é
bene trovatdl...

Como bem se pode observar, ndo era necesséria uma imaginacéo de romancista, nem o
esforgo do estudioso que trabalha com texios e os problemas sociais do trecentismo, de resto,
semelhantes em tudo os da Teologia da Libertacdo com sua oposicédo de ricos e pobres e de
um poder que sempre tende a estar do lado dos mais fortes, vale dizer, dos ricos; nada disso
era preciso para se ter em maos um arremedo de erudicdo como o daguele pobre pilantra, 0
Salvatore, de O Nome da fiosa. A personagem, acossada pelos rigores da Inquisi¢&o, tenta
em véo disfarcar sua humilde origem popular numa mescla de vulgarismos e latim estropiado
que ele cré ser “a lingua universal da sabedoria e do poder”, como diz Adso, a personagem
aposta a Salvatore. Eis como este Ultimo se exprime desde que abre a boca, descrita como
“ampla e tosca, mais esticada & direita do que a esquerda, e entre o 1&bio superior inexistente,
e o inferior, protuberante e carnudo, emergiam em ritmo irregular dentes negros e afiados como
os de um cao (...)": “Penitenziagite! Vide quando draco venturus est a rodearla a tua alma! La
mortz est super nos! Implora que venha o santo papa para liberar-nos a malo de todas las pec-
cata! Ah, ah, vos praz ista nicromancia de Domini Nostri lesu Christi! Et anco jois m’es dols e
plazer m'es dolors... Cave el diabolo! Semper m'aguaita num canto qualquer para adentarme 0s
calcanhares, Mas Salvatore ndo est insipiens! Bonum monasterium, e aqui se manja e se reza
dominum nostrum. Et el resto valet um figo seco. Et amém, N&o é?” (Eco, 1983, p. 64-4), A pi-
lantragem do pobre Salvatore néo o livrou da fogueira infelizmente. Mas nao fica provado, dian-
te de exemplos como os da Folha de S&o Paulo, os quais n2o sdo exclusividade sua, que o
golpe do pobre histndo nao deu de todo certo. Ou muitos pilantras mudaram de partido ou a pi-
lantragem nao era apandgio dos simples, como queria 0 século XIV.,

A lingua portuguesa, um dos vulgares exclufdos da “lingua universal da sabedoria e do
poder”, oferece um belo exemplo dessa verdade pela boca ndo de um menorita camuflado em
orguthoso beneditino, mas pela do jagunco sertanejo Riobaldo. Ao esconjurar os deménios de
Hermdgenes e Ricarddo que 0 mantém sob cerco, exclama ele a certa altura do relato:

“Va de retro!”
que é como o seu vulgar lhe permite decodificar o latim, mesmo o da Vulgata. Assim, onde 0
carrancudo saber de tipo escolar costuma encontrar matéria de troga e riso, riso que humilha,
encabula e sobretudc inibe, a intuicdo criativa € bem humorada do poeta salva tanto o sentido
do texto em latim quanto o da Ilngua novilatina que lhe sugere o novo texto. Mas o gue lhe ga-
rante — ao poetal — esse trato conciliador com as Iinguas é a seriedade com que procure am-
pliar e aprofundar o conhecimento delas.

E, com efeito, af, no respeito ao sentido, 0 mesmo em latim e em portugués, que Gui-
mardes Rosa, a0 mesmo tempo em que mantém Integro o carater da sua personagem, cuja
coeréncia & incompativel com conhecimento de latim, exorciza cristdimente o demdnio com
uma férmula ritual e mantém-se nos limites de um saber filolégico legitimavel no &mbito dos dois
idiomas, j& que o Vade refro da Vulgata se recupera de maneira cdmoda sob a versao de Rio-
baldo, sem que nenhum disparate seja dito em portugués, nem mesmo, insiste-se em relagao a
frase latina, & condigdo somente do que se aceite como substantivo o advérbio retro, do portu-
gués. A brincadeira conduz antes a uma leitura em criptograma da frase portuguesa de Gui-
maraes Rosa sob a frase latina de S&o Jerénimo, se se parte do latim e vice-versa, da frase la-
tina sob a portuguesa, se, ao centrario, 0 ponto de partida for o texto em portugués. Trata-se,
em suma, de uma tradugao de Guimardes Rosa, se por tradugdo entendermos a expressio em
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outro vernaculo de algum texto. Traducao inteligente, mesmo que ndo ortodoxa, voltada mais
para o discurso e o que lhe & préprio como verdadeira manifestagdo do homem e da linguagem
do que a uma nem sempre expressiva literalidade frasal.

Enganava-se, pois, 0 velho monge de O Nome da Fosa na sua arrogante erudigdo, ao
contrapor-se a tola pretencéo de Salvatore, bem como se enganam todos os que, como ele,
continuam acreditando que uma lingua confere poder e prestigio por si mesma, apenas por seu
caréter cifrado e pela influéncia dos grupos ligados a for¢as de dominagéo que a tomem por
cbdigo. Corrija-se entéo a eplgrafe: a Unica IIngua compatfvel com a sabedoria € com 0 homem
é a da poesia. Esta, confirma-o0 o0 poeta sertanejo Riobaldo, desconhece fronteiras entre idio-
mas. O conceito que a ele preside € 0 da linguagem, tdo amplo que com ele & possivel definir o
préprio homem, quer o sapiens, de Lineu, quer o ludens, de J. Huizinga. Da linguagem faz parte
nao apenas o que, nas linguas, que a manifestam, pode reduzir-se a uma algebra, como a fono-
logia, a morfossintaxe e o I€xico. Se por esses aspectos comegamos, ainda que em nivel es-
colar, & sé porque razdes didéticas levam a compreender que, em linguagem, é da natureza
das coisas ndo queimar as etapas. E de fato uma correta visdo do sistema gramatical subja-
cente A lingua dos romanos que permite compreender, por seu turno, outros nfveis da expres-
sividade atinentes ao que se costumou chamar retérica, poética, estilfstica e, mais recentemen-
te, fonoestilistica, ou mesmo, teoria do texto ou do discurso. £ tdo anti-histérica uma gramética
latina de tipo donatiano, aquela que manda decorar “declinagdes” como se fossem realidades
em si, por separado do valor da flexdo no sistema expressivo, quanto uma lingtifstica puramen-
te formal, por mais que procure convalidar-se nesta ou naquela lingua moderna ou antiga. Por
uma raz@o muito clara, ou seja, nem Donato, nem um linglifstica puramente formal garantem o
emprego correto das linguas, se por emprego correto entenderem-se ndo apenas os rigores de
uma norma e sim a capacidade de participar da vida expressiva dessas linguas na enunciacao
ou na recepcao dos discursos.

Résumé:

La linguistique saussurienne est en mesure de répondre aux questions modernes que
fou est en train de poser a l'enseignement des langues anciennes selon le point de vue des
humanités, du moins en Europe. Ce travail a comme but de récupérer pour nous quelques unes
de ces questions.
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LATIM, MOINHOS E CAVALEIROS ANDANTES

JOAOQ BASTISTA TOLEDO PRADO
Universidade Estadual Paulista

“El conocimiento del latin es, por consiguiente, necesario a toda persona

culta, ya por razones histdricas, de saber o religiosas; y esta necesidad se

convierte en imprescindible obligacién para los aspirantes al sacerdocio.”
(Schnitzler, 1936, p. 5)

Resumo: O texto procura identificar e analisar os equfvocos dos principais tipos de argumentos que o latim
sempre recebeu de seus defensores humanistas e, a0 mesmo tempo, mostrar que argumentos deveriam ser utili-

zados para explicar as razées que hd para estudar-se a lfngua de Roma com o moderno embasamento lingdist-
co.

Palavras-chave: humanismo; lingdfstica aplicada; ensino de latim,

Desde a época em que o ensino de latim atingiu o0 apogeu de seu prestigio, até (e mesmo
depois) 0s anos de seu declinio e desaparecimento, totat ou parcial, na escola média do Brasil
e da Europa, jamais faltaram clamores em favor das vastfssimas virtudes da Ifngua, que a fize-
ram sobressair dentre as demais como um sistema perfeito, de que se valeram homens de
mérmore, verdadeiros deuses, piniculos da retérica e da poesia, para engendrar comunicagio
e, assim, através de sua histéria de conquistas espirituais e materiais, e dos documentos so-
breviventes ao homens que o0s produziram, plantar as sementes do mundo na metade ocidental
do planeta.

Os argumentos dos gue sairam em defesa do latim — em geral professores e estudiosos
apaixonados e inteiramente devotados & sua disciplina — sao intimeros e nuangados dos mais
variados tons.

H. Schnitzler, o autor do trecho utilizado como eplgrafe deste texto, por exemplo, aponta
a erudigdo e o interesse religioso como motivos bésicos que justificam o ensino-aprendizagem
de latim,

C. Pastorino também arrola alguns argumentos em defesa do latim, os quais poderiam
ser resumidos pela idéia central do desenvolvimento do raciochnio: séo eles: a) ganho intelec-
tual; b) lucro para o racioclhio; ¢) o exerclcio da lbgica prética. O autor acrescenta ainda uma
vantagem adicional que o aprendizado de latim fornece ao estudante: “habitua o aluno a cons-
truir silogismos, faceis, é verdade, mas nem por isso menos liteis, sem necessidade sequer de
saber o que é um silogismo” (Pastorino, 1948, p. 8).

N&o menos notével & também o relato feito por Napoledo Mendes de Almeida do contel-
do de um offcio, encaminhado ao Ministro da Educagéo por trés professores de universidades
ftalianas contratados para lecionar na USP - Sao Paulo (Gleb Wathagin, professor de mecéni-
ca racional e mecénica celeste: Giacomo Albanese, da drea de matemética; Luigi Fantapié, de
anélise matemética; ndo se menciona o ano de suas coniratagdes), cujo texto, parcialmente
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reproduzido a seguir, elucida o que alunos pertencentes a outras areas do conhecimento, que
nao as letras, podem esperar do estudo de latim:

“Chegados ao Brasil, ficamos admirados com o caudal de férmulas decoradas de ma-
temdtica com que os estudantes brasileiros deixam o curso secunddrio, férmulas que, na
ltélia, sdo ensinadas sé no segundo ano de faculdade; ficamos, porém, chocados com a
pobreza de raciocinio, com a falta de ilagdo dos estudantes brasileiros; pedimos a vossa
exceléncia que na reforma que se projeta se de menos matemdtica e MAIS LATIM no
curso secundario, para que possamos ensinar matematica no curso superior”. (Almeida,
1958, p. 7).

Napoledo Mendes de Almeida, concordando com as preocupacgdes dos trés professores
italianos, aduz seus préprios e concretos motivos para o estudo do latim: a) agu¢amento do in-
telecto; b) ampliacdo da capacidade de observacéo: c) aperfeicoamento do poder de concen-
tragéo do esplrito; d) compromisso maior com a atencao; e) desenvolvimento do espirito analiti-
co, e f) adequacgao a alma e & ponderacéo (cf. Almeida, 1958, p. 8).

Impossivel deixar de notar que, em todo o rosério de justificativas para a existéncia dos
estudos latinos, constantes nos manuais de ensino dessa disciplina, os argumentos sao cons-
truidos com base num suposto e vago interesse extrinseco do latim para a aquisi¢io de com-
peténcias solicitadas por outras disciplinas — que podem nem sequer ter algo a ver com as
ciéncias humanas —, por contingéncias sociais ou ainda pelo desejo egofsta de ampliar os co-
nhecimentos do individuo, sem qualquer comprometimento com causas de alcance coletivo.

Quando Schnitzler diz ser o latim imprescindivel para somar galardées a galeria de
troféus colecionados pelo individuo culto, ndo est4 falando de um sistema linglfstico, utilizado
por um povo gue viveu num certo momento da histéria, e que dele se serviu para exteriorizar
seu psiquismo e, por isso, vale a pena ser estudado, e sim de uma espécie de medalha ou em-
blema ou, ainda, de um conjunto de frases lapidares que, quando sacadas, num repente, da
meméria (ou de uma das mangas!?) possibilita 0 acesso a elite dos circulos intelectuais. Quan-
do fala da imperiosa necessidade de saber latim, que sentem os aspirantes ao sacerddcio e re-
ligiosos em geral, ndo objetiva a Ilngua de Roma, mas um cédigo artificial de palavras-de-pas-
se, sem 0 que ndo se obtém (ou ndo se obtinha) mobilidade nos vérios nlveis de cultura da
cristandade.

O ganho intelectual, o lucro para o raciocfnio e o exercicio da l6gica prética, que Pastori-
no alega serem obtidos por intermédio do estudo do latim, sdo indubitavelmente dignos objeti-
vos a serem perseguidos por todo aquele que pretende se dedicar com sinceridade as cién-
cias, contudo, se ao invés de se debrucar sobre a drea do conhecimento escolhida e estudé-la
com afinco, se quiser valer de artiflcios para conseguir esses valiosos dividendos do esforgo
intelectual, por que estudar LATIM? Por que no o grego ou o sanscrito, ou 0 aramaico, se for
verdade que tais Ilnguas oferecem tantas ou maiores dificuldades e oportunidades & prética da
gindstica mental que treina e desenvolve a mente dos estudantes, de acordo com Pastorino
e vérios outros? Ou, ainda, por que néo se dedicar ao estudo de outro mito: o jogo de xadrez,
tao celebrado por poder proporcionar a seus jogadores algo do cobigado adestramento da 16gi-
ca e da concentragdo?

A verdade é que as linguas e culturas dos povos (e também o jogo de xadrez!) ndo sao
instrumentos de ampliagao da capacidade mental (mesmo que contribuam até certo ponto para
iss0); caso contrario, seria 0 mesmo que dizer que o latim (ou o grego ou o sanscrito, etc)
estdo ai com semelhante propdsito do de um desses métodos de leitura dindmica e melhora da
concentracdo e da meméria, tdo familiares a nés nos dias de hoje.
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Mais curioso ainda & o oficio dos trés professores italianos, que pede “menos matemati-
ca e mais latim no curso secundario” com o intuito de poderem eles ensinar matemética na fa-
culdade. O que os motivos a encaminhar oficio ao Ministro da Educagao foi o fato de 0s alunos
da graduagdo em matemdtica terem adestrado a meméria (decorando férmulas) no secundério
e n&o a habilidade do raciocinio autdnomo e de abstragio. Para isso a panacéia universal pa-
rece ser o latim, Se puderam pér & prova a sugestdo dos mestres italianos, qual ndo deve ter
sido sua decepgdo, uma vez que o ensino de latim no curso secundério sempre se baseou em
métodos que exigiam doses macicas de meméria mecénica de seus alunos; resultado prova-
vel: estudantes atulhados de férmulas matematicas sabidas de meméria e de listas de decli-
nacoes, desinéncias verbais, etc., ainda sem serem capazes de pensar com autonomia,

Pode-se extrair um elemento essencial do que foi dito até aqui e, dele, uma inelutével
conclusao:

- das razdes usualmente apontadas para estudar-se latim, como as examinadas h& pouco,
nenhuma pdde encontrar na prépria Ilngua, concebida como sistema linglifstico Unico e dife-
renciado, e na cultura que Ihe deu suporte, entendida como cabedal de experiéncias singula-
res, porém transferlveis através de toda a literatura e, por conseguinte, da lingua, motivos
bastantes para que exista um estudo de latim em qualquer nfvel do aprendizado, sem ser
necessério recorrer a estratégias.

O que gerou, difundiu e realimentou a idéia de um latim “instrumental” (no sentido de “meio
através do gual se pode..."), por paradoxal que pareca, foi o préprio ensino de latim, que com
suas listas de declinagdes, listas de vocabulério, listas de desinéncias verbais, etc., lhe
criou uma imagem de cédigo secreto, de sistema artificial, impossfvel de ser entendido como
Ilngua natural de comunicagéo entre seres histéricos, cujas limitagdes humanas impediriam
aprender e utilizar, por vias comuns, um sistema tdo complexo e rigoroso; seres cujas ne-
cessidades mais imediatas simplesmente ndo poderiam ser exprimidas naquela lingua (se &
que & uma Iingua, pensariam eles) afeita sé aos mais altaneiros discursos, s6 4s mais ousa-
das aventuras do pensamento, s6 as mais belas e proverbiais frases.

Dessa forma, se se quer um latim livre de argumentos incertos e de mistificacdes, se se
quer um latim cujo prestfgio independa da solicitagao constante de defensores entusiasmados,
se se quer um latim honesto que valha a pena ser estudado sem excruciar e atemorizar os alu-
nos, ja tdo naturalmente inseguros acerca do porque das coisas, & preciso um método de ensi-
no que valorize a lingua pelo que ela &, sem méscaras, € que se baseie nos elementos mais
concretos do sistema, organizados racionalmente, sem sobrecarga para a meméria, mas que
também possam ser automatizados pelo hébito de seu emprego em exercicios de reenun-
ciacdo de frases latinas (e nao através de frases ad hoc).

Longe de tecer crfticas sem propor solugdes, pensamos que tal feito esteja ao alcance
de todos os que se ocupam do latim, professores e alunos, através da valorizagdo do estudo
do significante latino e de suas constantes, como se demonstrard a seguir, no texto do Prof.
Haroldo Bruno.
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ABSTRACT:

This text seeks to identify and analyse the misunderstandings of the main kinds of argu-
ments which Latim has always received from its humanist defenders and, at the same time, it
seeks to show what arguments should be used to explain the reasons for studying that idiom of
the ancient Rome by using the modern linguistic applications.
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EQUIVOCOS NOS ESTUDOS LATINOS

HAROLDO BRUNO
Universidade Estadual Paulista

Resumo: Sob a perspectiva de que o latim é uma Ifngua viva (do passado) e apds reflexes de cardter lingiifstico
que orientam o frabalho, procuramrse apresentar algumas solugGes lingtfsticas para o ensino de latim.

Palavra-chave: Ensino; lingua; fala; competéncia receptiva; declinagéo.

O primeiro grande equfvoco em que se incidiu no estudo da Ifingua latina foi aceitar o pre-
conceito de que se lidava com o morto; sob esse principio, todo o legado da literatura latina, por
exemplo, fransformou-se em um imenso “terreno sacrossanto” de onde, vez por outra, se pro-
curavam (e ainda se procuram) ressuscitar algumas idéias ou pensamentos adormecidos; tal
vez por isso mesmo, haja os que confundam humanismo com verdades eternas.

A prética pedagobgica tradicional do latim parece ter sempre imprimido ao estudo da ifngua
de Roma uma orientagéo equivocada; exaurindo-se, por si mesma, a vertente do “filologismo”
que o caracterizava, o préprio estudo do latim perdeu seu significado. N&o possuindo, por
exemplo, a percepgéo de que “todo signo se define de modo relativo e ndo absoluto, isto &, uni-
camente pelo lugar que ocupa no contexto” (Hjelmslev, 1975, p. 50), a préatica pedagdgica tra-
dicional do latim tem procedido, sempre regularmente, fazendo do nome um elemento com valor
absoluto, j& que, como considera, se deve apreendé-lo, por intermédio da meméria mecénica,
por si s6, desligado e desvencilhado de de qualquer contexto em que possa exercer seu papel
de signo linglfstico.

Voltada primordialmente & memorizagéo, a pratica pedagbgica da tradi¢do, no que tange
ao estudo dos significantes nominais, fez das desinéncias valores naturais de sintatizag&o; por
isso, vem sempre obrigando o aprendiz a memorizar formas de nominativo, acusativo, efc.,
apresentando-as como itens lexicais com valor sintatico absoluto, por serem portadores de de-
terminada desinéncia; dal, a insisténcia dessa prética com os paradigmas. Para ela, saber latim
é conhecer pradigmas.

Memorizados, os conjuntos de itens lexicais com valores absolutos séo levados a enun-
ciados: o item lexical, apreendido arbitrariamente (nominativo, acusativo, etc.), passa a ser re-
lativizado; torna-se repentinamente um significante ao ser langado em um enunciado, entre
itens lexicais necessariamente portadores de um significado; de um significado que n&o se rea-
liza em latim, mas em vern&culo. Tal procedimento produz um efeito didatico-pedagdgico per-
verso: a grande dificuldade de expressar-se em portugués o significado de significantes latinos
gera, nos que tentam estudar latim, um sentimento profundo de averséo.

Em suma, néo atentando para a funcéo semibtica do signo lingiifstico, ndo percebendo a
solidariedade que essa mesma fungéo representa (Hjelmslev, 1975, p. 54), ndo reconhecendo,
ou ndo se interessando por fazé-lo, a indissociabilidade entre significante e significado, ou por
mero artiffcio assentado sobre base mnemdnica, ou por simples comodidade did4tica, a prética
pedagégica tradicional elege o estudo paradigmético do significante dessintagmatizado; anato-
miza, assim, o léxico nominal segundo o falso pressuposto da compatibilidade morfoldgica en-
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tre um conjunto, mais ou menos restrito, denominado desinéncias, e um outro, amplo, denomi-
nado radical; tal procedimento explica “as cinco declinagbes” dos substantivos e “as duas
classes” de adjetivos, Desse modo, tém-se significantes, mas ndo significados, pois ndo se
exige a compreensdo, mas sim a memorizacdo. Com tal estratégia propedéutica, ao aprendiz
somente se podem oferecer frases que se organizam em abracadabras, porque se |lhe apre-
sentam significantes cuja relagdo com significados é totalmente desconhecida.

N&o tendo intufdo “o sentimento de valor comum”, segundo o define Saussure (Saussu-
re, 1972, p. 160-61), atribuindo, pois, ao significante um valor absoluto, por ser apreendido
mnemonicamente, & parte de qualquer contexto, a pratica tradicional do latim sempre deriva o
significado ndo de oposigdes entre os significantes, mas das desinéncias tomadas absoluta-
mente. Basta manusear seus velhos ou novos manuais para constatar esse procedimento; en-
contra-se neles toda uma série de desinéncias (por exemplo, nom. -a, acus. -am, gen, -ae, abl,
-a, dat. -ae, etc.) que, por si sés, sem relagdo alguma com qualquer outro elemento, séo apre-
sentadas como marcadas com o valor de caso. Como o aprendiz ndo pode memorizar todo o
|éxico, memoriza-as; aplica-las & outra questao.

A prética pedagdgica tradicional do latim transformou-o de sua condi¢do de lihgua, en-
quanto sistema, em um cédigo cifrado. O aprendiz converte-se, assim, em desventuroso crip-
tonalista, j& que, ndo tendo sido capacitado para comportar-se perante o texto latino como um
receptor de uma mensagem, isto é, ndo possuindo a possibilidade de, por meio do cédigo
lingUfstico, compreender uma mensagem, transforma-se em um decifrador.

Segundo o que pensamos, 0 ensino do latim deve objetivar oferecer condi¢cbes adequa-
das para que guem nao o possua como lingua materna (e ninguém o possui hoje!) possa ser
um destinatario virtual de qualquer fala autenticamente latina: um decodificador e ndo um deci-
frador, O latim &, mesmo hoje, um instrumento culiural de comunicacéo, ainda gue virtual e
unidirecional, unindo um emissor de um passado remoto a um destinatario sempre posterior.

Uma das conseqliéncias equivocadas, entre tantas outras, que a transmutagéo da lingua
latina de sistema lingiifstico em cédigo cifrado acarreta é o mito de que, em latim, a ordem das
palavras ndo importa para o sentido; costuma-se, também, considerar essa “peculiaridade” do
latim um dos componentes intensificadores da dificuldade de seu ensino-aprendizagem. Quan-
to a esse mito, primeiramente ha que considerar-se que a organizacéo da frase latina, & tdo ou
mais importante e necesséria que a da lfingua portuguesa: de um lado, porque “lingtfsticamente,
uma frase & algo diferente da soma das palavras que a formam” (Martinet, 1968, p. 220); de ou-
tro, porque a alocagao das palavras na frase latina revela mais intensamente uma intengdo co-
notativa ou mesmo uma intencao informativa diferenciadora. Referentemente a intengdo cono-
tativa ou informativa diferenciadora, o enunciado “ancillam dominus uocat” (supondo-o dito por
um romano) nao seré igual & “dominus ancillam uocat”, que é diferente de “vocat ancillam do-
minus”, que & diverso de “vocat dominus ancillam”, que & distinto de “"dominus uocat ancillam’”,
que ndo & o mesmo que “ancillam uocat dominus”. O que ocorre é que, no plano formal da ex-
pressdo, esses deslocamentos de posi¢cado sdo exemplificadores de variantes locativas da
oposicdo invariante nominativo (dominus)/acusativo (ancillam), sintatizada por uma forma ver-
bal (uocat). Nessas seis possibilidades de alocag&o lexical, repetir-se-d0, pois, 0s mesmos
sintagmas nominais (nominativo e acusativo), que, em todas elas, constituirdo a mesma opo-
sicdo. Apenas quanto a isso, ou seja, somente quanto & indestrutibilidade da oposi¢do nomina-
tivo/acusativo, & que se pode afirmar que n3o se leva em conta a ordem das palavras. Em ou-
tros termos, a disposicdo das palavras na frase latina ndo interfere na oposigao casual, mas a
cada variagao de posigdo corresponde um novo investimento seméntico no que diz respeito ao
sentido conotado; ndo se pode esquecer de que a uma modificagdo no plano de expresséo cor-
responde uma modificag@o no planto do contetido.

Esse mesmo fendmeno ocorre em portugués, j& que as oposigdes que em latim se ins-
tauram pelos morfemas casuais séo, em nossa lingua, fundadas, de um lado (e em primeiro lu-
gar) pela oposic8o espacial, a que Carvalho denomina “morfema de posi¢ao” (Carvatho, 1973,
p. 621); de outro (e em segundo lugar), pela expresséo preposicional, que, segundo Martinet,
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confere a mesma autonomia sintagmética proporcionada pela expressdo casual (Martinet,
1968, p. 176). Do enunciado “o patrdo chama a criada”, cujo sentido decorre da oposi¢ao mar-
cada pelo “morfema de posi¢do”, poder-se-30 derivar os enunciados “4 criada chama o pa-
trdo”, “chama & criada o patrdo, “chama o patrdo & criada”, "o patrdo a criada chama” e “a
criada o patrdo chama’, cujo sentido & produzido pela expressao preposicional. Portanto, ndo é
exato afirmar que a ordem das palavras na frase latina n&o interessa ao sentido; o correto é
afirmar que as oposi¢des expressas pelos morfemas casuais ndo se desfazem sejam quais fo-
rem as posi¢des ‘que as palavras possam vir a ocupar no enunciado latino. A ordem das pala-
vras “é um dos mais valiosos artiffcios emotivos da sintaxe [...]. Isto & particularmente verdade
nas Ihguas [...], tais como o latim, onde as palavras podem ser livremente movidas com o intui-
to de realce ou de efeitos emotivos” (Ullimann, 1973, p. 284).

A nogdo de traco distintivo, ou seja, a fungéo distintiva dos fonemas (“a troca de um fo-
nema por outro fonema pode provocar uma diferenga de conteddo...” — Hjelmslev, 1975, p. 67)
pode ter importantes reflexos no estudo dos significantes nominais ou verbais latinos; a ex-
tensdo da sua aplicagao recobre os léxicos (pro-)nominal e verbal. Mas, para sua eficacia, é
necessério que se tenha presente a ligdo de Martinet segundo a qual a uma diferenga de forma
corresponde necessariamente uma diferenga de sentido (Martinet, 1970, p. 34). E preciso,
também, ndo se esquecer de que, em latim, os (pro-)nomes nao existem no estado que Ul-
imann denomina “estado puro”, libertos “de associagdes contextuais” (Ulimann, 1973, p. 83) -0
que implica a remota possibilidade de um nome latino possuir significado genérico, descontex-
tualizado, como, por exemplo, o portugués pedra; conforme ensina Ullmann, “em latim [..]
acontece muitas vezes que uma palavra ndo existe em estado abstrato, como pura designagao
da coisa que representa; existe annus, nominativo singular, annum, acusativo singular, anno-
rum, genitivo plural, etc. Mas ndo ha uma (nica forma designando apenas a idéia de ‘ano’ "
(1973, p. 93); a ligdo de Ullmann cresce em consisténcia se aproximada & de que “qualquer
elemento lingiifstico sé tem reaimente valor quando integrado em um contexto ou em situagao
(Martinet, 1970, p. 35). A produtividade da fun¢&o distintiva ganha relevo acentuado se néo for
dissociada do que Saussure denomina “sentimento de um valor comum (dos casos), que dita
um emprego idéntico” (desses casos, seja qual for seu tema) (Saussure, 1972, p. 160-61) e
desde que se entenda por casos um conjunto de seis constantes que, por um processo de
oposigao e por um processo de mutatibilidade de classe lexical intrafrasticos, conferen uma
identidade a si e um sentido  frase,

Definidas as constantes pelo processo mencionado, isto &, sintagmaticamente, mostrar-
se-30 na frase através de formas variantes que se expandem horizontalmente (ou intertemati-
camente), por meio das diversas configuracbes teméticas (dal, a importdncia da nogdo de
“sentimento de valor comum dos casos”) e verticalmente (ou intratematicamente), através de
um paradigma; depreende-se assim, mais uma vez, que qualquer mudanga intraparadigmatica
acarretard uma diferencga sintagmatica. Em outras palavras, as primeiras variagdes horizontais,
as intertematicas, apresentam elementos distintivos tais que possibilitam a apreensdo do sen-
timento do valor comum dos casos por meio dos morfemas, enquanto as segundas, as intra-
teméticas, se manifestam, ndo propriamente através de desinéncias, mas pela compatibilida-
de/incompatibilidade de morfemas com suas bases teméticas, constituindo conjuntos aparen-
temente diferenciados que, indevidamente, foram denominados declina¢bes. Conclui-se, pois,
da idéia das expansbes horizontais e verticais, interméticas e intrateméticas, que em latim exis-
te apenas um conjunto declinatério constitufdo pela invarincia dos casos. Em suma, o senti-
mento de valor comum dos casos (variantes intertematicas) liga-se a um conjunto de constan-
tes, abstrato por sua prépria esséncia, que se manifestam concretamente quando realizam sua
fungdo semibtica, através das variantes intratematicas.

A prética pedagbgica tradicional do latim ndo se preocupa com observar 0s processos
de oposi¢ao e mutabilidade de classe lexicat intrafrasticos, sintagméticos, atentando unicamen-
te para o paradigma enquanto forma flsica (que n&o & significante nem palavra) de um significa-
do vazio, ndo integrado a um contexto. No artificio pedagégico dos paradigmas de declinagbes
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n&o h4 a idéia de oposigcao e de mutabifidade intrafrastica, intrassintagmética, pelo fato de o pa-
radigma ser considerado uma variante intratemética em que se desfaz a fungdo semiética das
constantes casuais, pois 0 “reconhecimento” deixa de operar-se por meio de seu valor relativo,
através do processo de oposigéo e de mutabilidade intrassintagmética; quanto a isso, é preciso
também ndo se esquecer da licdo de Martinet: “ndo podera considerar-se existente numa Ifin-
gua qualquer unidade, gramatical ou lexical, que ndo se oponha a outras categorias do mesmo
tipo por diferengas 8nicas caracterfsticas” (Martinet, 1970, p. 35).

Com o procedimento tradiciona! de declinarem-se palavras, o aprendiz & levado, por meio
da estratégia, dos paradigmas, a operar apenas com modificages, sem que elas impliquem
necessariamente uma diferenga correspondente de sentido. Observando-se, em rmanuais ou
dicionérios, os paradigmas nominais latinos, ou melhor, a distribuigdo “hierérquica” das cons-
tantes casos, verifica-se que a forma da constante nominativo é a primeira, a do genitivo, a se-
gunda, etc.; por que essa hierarquizagao e ndo outra? O elemento agregador das variantes in-
trateméticas &, obviamente, o tema: a hierarquia ou a disposigcio ordenada de suas variagoes &
um “ato puramente arbitrario” (Saussure, 1972, p. 147).

Se o latim foi extinto do curso médio e teve sua carga horéria reduzida nos cursos de Le-
tras, n3o se pode afirmar que “tenha sido derrubado por causa de sua pouca utilidade”, ou
mesmo, em virtude de “sua total inutilidade”; o latim “caiu” também em virtude de uma sua pré-
tica pedagégica catequética. O ensino gue n&o ¢ lingifstico, que ndo supde uma fundamen-
tacdo cientffica, ndo s6 quando aos procedimentos utilizados para a investigacdo, mas princi-
palmente quanto ao embasamento do contelido transmissivel, 0 que the dard sustentacao dialé-
tica e o estatuto de saber, procura artiffcios e estratagemas para poder impor-se; envelhecen-
do, perde a razédo de ser como “informagdo” a ser transmitida; desagasta-se e desaparece.
Justifica-se o paradigma-declinacdo se, por suas variagdes, se associar &s constantes que
semiotiza. O processo semibtico d&-se substancialmente no sintagma, em virtude da relagdo
necesséria entre significante e significado e segundo o princlpio de que qualquer modificagao
na expressao corresponde a uma conseqlente modificagéo de contelido, como j& se viu mais
acima; assim, “uma declinago ndo é nem uma lista de formas, nem uma série de abstracdes
I6gicas, mas uma combinagdo dessas duas coisas: formas e fungdes s8o solidérias e é diffcil,
para ndo dizer impossivel, separé-las” (Saussure, 1972, p. 157).

Com vistas a aquisi¢do de produtividade linglifstica, as variagdes intratematicas deverdo
sempre relacionar-se intertermaticamente, fato que thes assegurard, de um lado, a condi¢ao de
paradigma no que se refere as modificagcdes fOnicas, préprias de cada tema e, de outro, 0 sen-
timento de valor comum, regulador de seu uso no que tange a fungéo semidbtica.

Considerando as variagdes intrateméticas e intertematicas ndo como processos de con-
cretizacdo semibtica de um conjunto de constantes da declinago latina, mas como constituin-
tes de cinco processos de diferentes declinagdes, a pratica pedagdgica tradicional do latim in-
duz a equivocos mesmo renomados lingiifstas. Em uma remisséo & face dupla de um monema
- significante e significado -, Martinet adverte que pode ocorrer que “dois significados coexis-
tentes no enunciado combinem de tal maneira seus significantes, que o produto de tal combi-
nagdo nao seja analisdvel em segmentos sucessivos” (Martinet, 1970, p. 104); como exemplo
da impossibilidade de segmentacdo de monemas desse tipo, que denomina amalgamados, cita
0 mesmo autor a forma do genitivo malorum, “das magas (ou das macieiras, ou dos maus, ou
dos males)” em que “-orum” serve de significante aos dois significados “genitivo” e “plural”,
sem que possamos precisar 0 que corresponde a um e a outro” (ibid.). O equfvoco de Martinet
consiste em apresentar, segundo a prética pedagdgica tradicional do latim, a forma -orum como
“desinéncia” do genitivo plural; cotejando-se, contudo, a forrma malorum com rosarum e com re-
rum, todas formas de genitivo plural, ver-se-& que o elemento comum a elas é -um, proveniente
de um antigo *-som, este sim 0 monema amalgamado do genitivo plural. O que possibilita a es-
ses itens lexicais apresentarem a mesma forma de morfema é terem em comum um tema
vocélico, malo-, rosa- e -re, como o qual é compatfvel o morfema de genitivo plural *-rum”. Ndo
se trata, pois, de tr8s desinéncias (-orum, -arum e -erum), mas estratagema de uma prética



181

pedagdgica que visa & retengcdo mecénica, que ndo contempla, naquilo que interessa & linglifs-
tica como pesquisa e como pedagogia, a variagao intertematica de um morfema.

Para demonstrar que, no latim, “a palavra se confunde geralmente com a unidade acen-
tual e os significantes dos monemas que compdem aquela se enredam por vezes de modo
inextricavel”, ainda 0 mesmo Martinet, servindo-se de dominus, procura examinar 0s monemas
de significado “senhor”, “nominativo” e “singular”, Quanto ao monema de “significado”, ap6s
considerar domin- um radical do latim classico, que significa “senhor” apenas em combinag¢&o
com uma série de desinéncias”, classifica -us como o monema do “nominativo” e do “singular”,
desde que associado ao radical domin-; conclui, entdo, que se vé “claramente que a anélise
dos significantes distintos s6 poderia complicar (...) a exposicdo, sem trazer vantagens consi-
derdveis, Por isso é largamente preferivel recorrer, no caso do latim, ao método tradicional de
expor os fatos, considerando dominus uma palavra da segunda declinagéo” (Martinet, 1970, p.
117-18).

Considerar, segundo a prética pedagdgica tradicional do latim, dominus um nome da se-
gunda declinagado falseia uma soiucdo, por ser subterfugio. Em primeiro lugar, porque dominus
nao significa “senhor”, “nominativo” e “singular”; dorminus significa “senhor”, enquanto for sujei-
to de enunciado; ai serd “nominativo” e “singular”, enquanto “senhor” the for um seu corres-
pondente em um enunciado portugués; em segundo lugar, no que se refere ao léxico em geral,
é, sob a perspectiva do ensino lingtifstico, contraproducente operar com radicais: ac mesmo
tempo que domin- & radical de uma das realizagbes sintagmaticas de “senhor” (dominus...), é
também uma das de “senhora” (domina...). Como ja se viu anteriormente, ndo existe, em latim,
uma forma monemdtica plena que tenha o significado genérico, como, por exemplo, de “se-
nhor”; esse significado descontextualizado, isto &, isolado de qualquer situagao frastica, pode-
ria ser fornecido pelo tema domino-, inexistente em “estado puro”, mas que se manifesta em
toda a variagao intratematica; por isso, apenas segundo a pratica tradicional de expor os fatos
gramaticais é que -us é desinéncia do nominativo singular; na verdade, o monema do “nomina-
tivo” e do “singular” é apenas -s.

Para um tratamento lingifstico do latim, ndo se pode conceber a idéia da existéncia de
declinagbes, mesmo que, para explicar a existéncia de um conjunto de constantes demonina-
das casos e suas formas de realizac@o, seja necessério recorrer a no¢des rudimentares da
diacronia (fonetismo).

E preciso convencer-se de que, quando se trabalha com o latim, se est4 trabalhando
com uma fala, com uma lingua vivente; ou, para fugir a um termo que remete a uma categoria
dos reinos animal e vegetal, esta-se diante de uma Iingua-em-fungéo, N&o aceitar o princlpio da
existéncia da Ifngua-em-fungo significa recusar um Dicionério de Usos, sob o argumento de
que nele ndo se registra o uso, mas o usado.

Resumé:

Ayant em vue que le latin est une langue vivante (du passé) e aprés la mise au point de
quelques reflexions linguistiques qui sont & la base du travail, on tache de présenter quelques
unes solutions linguistiques pour 'enseignement de la langue de Rome. On cherche & eviter
des équivoques de la vielle pédagogie humaniste,



182

REFERENCIAS BIBLIOGRAFICAS

CARVALHO, J. G. H. Teoria da Linguagem. Natureza do fendmeno lingifstico e a andlise das
ifnguas. Coimbra: Atlantida, 1973.

HJELMSLEV, L. Prolegémenos a uma Teoria da Linguagem. Sao Paulo: Perspectiva, 1975.

JAKOBSON, R. Lingtifstica € Comunicagdo. Séao Paulo: Cultrix, 1971.

MARTINET, A. La Lingdistica Sincronica. Estudios e Investiciones. Madrid, Gredos, 1968.

MARTINET, A. Elementos de Linglistica Geral. Lisboa; S& da Costa, 1970.

SAUSSURE, F. de. Curso de Linglifstica Geral. Sao Paulo: Cultrix, 1972,

ULLMANN, S, Semantica. Uma introdu¢do a Ciéncia do Significado. Lisboa, Gulbenkian, 1973.



183

GANDAVO E 0S CLASSICOS: ENTRE MIMESE E IMITATIO
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Resumo: Estq artigo apresenta uma relagdo entre a cronica dos descobrimen os no século XVI, e a tradugbo
cldssica, a partir da obra de Pero de Magalhdes Gandavo. Seguindo o percurso da mimese, na cultura grega, e
sua posterior redugdo a imitatio a partir da cultura romana e especialmente no século XVI, procura-se apreender
as relagbes entre histdria e ficgdo e o papel do desejo como intérprete na compreensdo européia da América.

Palavras-chave: Imitatio — histdria — ficgdo — descobrimentos.

Desde Voltaire, a tradicdo crftica vem atribuindo aos séculos XV e XVI, sob a palavra
mégica Renascimento, uma atitude de retomada do pensamento cl&ssico, Tal atitude, compre-
endida como superagao racionalista de uma mentalidade arcaica, categorizava duas regides de
luz e sombra absolutas: a idade Média como a treva a ser banida e a Antigiiidade como a clari-
dade a ser recuperada,

Essa projecao que, desde o iluminismo até hoje, se faz sobre os séculos XV e XV, nun-
ca levou muito em consideragdo a complexidade mental desse momento histérico, nem tam-
pouco da cultura antiga.

A construgéo da histéria & sempre dependente do olhar que, do presente, se langa sobre
o passado. E o desejo de razdo da Idade Moderna é o que comandou sempre a apreensao do
“Renascimento”, como da cultura clissica.

As cronicas dos descobrimentos, textos que se encontram no centro da problemética do
século XVI, corporificam aquela atitude, assim como mostram o seu reverso, Na busca natura-
lista da apreensdo de uma verdade objetiva da realidade americana, os cronistas deixam-se
trair por sua ardilosa construgdo textual, e se enredam nas malhas do discurso justamente
quando tentam controlar a imaginagdo e submeté-la a uma razdo imitativa, que tenta fazer
transparecer na linguagem a paisagem do mundo, sem considerar a opacidade de todo discur-
S0,

Autores como Caminha, Hemando Colén, Hans Staden, Jean de Lery ou Fernao Cardim
tém como demarcagdo discursiva a busca incessante de um estatuto de verdade em seus tex-
tos. Os narradores das crdnicas insistem na sua condi¢do de testemunha ocular assim como
num recurso 3 autoridade dos antigos para garantir ao leitor a verossimilhanga do narrado.

Vejamos um exemplo de Pero de Magalhdes Gandavo, retirado do “prélogo do leitor” da
Histéria da Provincia de Santa Cruz, o primeiro texto sobre o Brasil que se auto-intitula histdria.
Segundo o autor, ha na nova terra coisas tao notaveis e dignas de admiragéo que

“parecéra descuido e pouca curiosidade nossa, nam fazer mengam delas em allgum dis-
curso, e da-las & perpetua meméria, como costumavao os antigos: aos quaes nam es-
capava cousa alguma que por extenso ndo reduzissem a histdria, e fizessem mengam
em suas escrituras de cousas menores que estas, as quaes hoje em dia vivem entre nés
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como sabemos, e viverdo eternamente. E se os antigos portuguezes, e ainda os moder-
nos nam foram tam pouco affeicoados & escritura como sam, nam se perderdo tantas an-
tiguidades entre nés, de que agora carecemog, nem houvera tam profundo esquecimento
de muitas cousas, em cujo estudo tém muitos homens doutos cansado, e revolvido
grande cépia de livros, sem as poderem descobrir nem recuperar da maneira que
passéardo, Daqui vinha aos Gregos € Romanos haverem todas as outras nagbes por
barbaras, e na verdade com razdo lhes podiam dar este nome, pois erdo tam pouco soli-
citos, e cubigosos de honra que por sua mesma culpa deixavao morrer aquellas coisas
que lhes podido dar nome, e faze-los inmortaes. Como pois a escritura seja vida da me-
moria, € a memoria huma semelhanga da inmortalidade a que todos devemos aspirar, pe~
la parte que della nos cabe, quiz movido destas razGes, fazer esta breve histdria, para
cujo ornamento nam busquei epitetos exquisitos, nem outra formosura de vocébulos de
gue os eloquentes Oradores costuméao usar para com artificio da palavras engrandece-
rem suas obras” (Gandavo, 1980, p, 76-77).

Ao lado da recusa 2 oratéria, associando verdade e clareza de estilo, Gandavo propde o
valor social da histéria: saber a verdade do passado nao sé esclarece o presente como de-
marca o espaco civilizacional entre cultura e barbérie, A afei¢ao & “escritura”, enquanto guardia
da memdria, torna os homens imortais, pois a meméria é a semelhan¢a da imortalidade. Gan-
davo atribui & prética da mimese um valor de transcendéncia a escrita como vida da meméria,
O recurso aos cléssicos busca estabelecer uma linha de continuidade. Os Gregos e Romanos
mimetizaram (imitaram) a imortalidade através de seus textos, logo, para ndo ser barbaro, h&
que se trilhar o mesmo caminho. Buscar a verdade do passado, e do presente, vinculando es-
crita e imitagdo, garante uma existéncia cultural. Nessa préatica mimética, construflda como es-

pelho, é que se daré a representag¢ao social na qual o sujeito se vé, e a partir da qual ele moldu-
ra o mundo, Essa concepcao tradicional da mimese, que traduz o conceito grego por imitatio,
constitui um “erro” de implicacdes amplas na epistemologia do século XVI. A compreenséo da
mimese como imitagdo, conforme o texto de Gandavo, n3o é grega, mas uma interpretacdo
posterior que, mais ou menos inconscientemente, perdeu o significado grego do termo.

No entanto, Gandavo toma os cldssicos como auctoritas do seu argumento, A busca de
naturalizar o dito se fundamenta nessa projecdo de um passado mitificado sobre o presente
contraditério dos descobrimentos, A questdo civilizacional se coloca porque Gandavo e sua
cultura estéo diante de uma alteridade radical, 0 Novo Mundo. Falar desse espago desconheci-
do, controlando suas diferengas e assimilando-as a sua propriedade, leva o cronista a construir
0 seu texto a partir da l6gica da semelhanga. Imitar, no “Renascimento”, constitui uma catego-
ria gnoseoldgica: imitam-se os cléssicos, imita-se a natureza, imita-se a obra e a palavra de
Deus. Mas como toda linguagem & opaca, como a palavra nunca diz totalmente a coisa, o dis-
curso se torna metéfora, e a crénica se move por uma estrutura ficcional. Este & o paradoxo
central da cronica dos descobrimentos: um arcabougo retérico que tenta transfomar o notado
em simples anotado, que lineariza a relagdo entre o visto e o0 narrado, mas onde, no entanto, 0
desejo se insinua como intérprete.

Para entendermos como o recurso a auctoritas, relativo ac conceito de mimese, se volta
contra o prdprio cronista, faz-se fundamental acompanhar um pouco este conceito desde a cul-
tura cléssica.

Como deverbal de mimeisthai, a palavra mimese se liga inicialmente as praticas de en-
cenagao iniciaticas dos cultos dionisfacos, dos cultos de Artemis e da Gorg6, entidades ligadas
a todas as manifesta¢des da alteridade na vida humana: Dioniso com o teatro, a loucura, a em-
briaguez, o transe, o delirio, a mascarada, o disfarce; Artemis, a deusa das margens, dos lo-
cais onde a agua se mistura a terra, governa a passagem da cultura & barbérie, e vice-versa,
da adolescéncia 3 idade adulta (cabe lembrar que o termo concretizador da funco iniciatica,
agogé-transporte, cor}dugéo - tem a mesma raiz que explica a instrugdo cfvica, o instrutor:
agogos. A fungdo de Artemis, portanto, se manifesta no controle, na mediagao e na recondugéo



185

da alteridade); A Gérgona Medusa € a prépria méscara da diferenga, do absolutamente Outro,
que se contemplado se apossa do humano de tal forma que este com ele se identifica, trans-
formando-se em pedra.

O estrangeiro, a margem ou a morte: a diferenga sempre vista pela méscara, pela mime-
se, porque essas experiéncias do limite jamais podem aparecer claramente aos nossos olhos,
sob o risco de virarmos pedra ou ficarmos cegos pelo brilho epifanico do deus. A alteridade se
esconde sob a sua prépria revelacéo, pois vem disfargada, dissimulada. Dessa maneira se ex-
plica o fato de Penteu, nas Bacantes (Euripedes, 1983, p. 255), ndo reconhecer Dioniso no es-
trangeiro que o convida a ver o culto dionisfaco nas montanhas. A maquilagem, os gestos, as
roupas compde uma persona que mostra tanto quanto dissimula. Em todo esse contexto, m/i
meisthai jamais significa imitar, e sim mascarar, representar, ficcionalizar.

Platdo, no comentado passo da expulsdo do poeta de sua cidade ideal (Platéo, 1983, p.
472), se opde & poesia ndo por sua inutilidade (como as vezes tem sido apressadamente lido),
mas exatamente porque reconhece a enorme capacidade da poesia de influenciar as pessoas.
O fato de a poesia estar afastada da esséncia da verdade é o que motiva sua condenacéo, que
se explica por um motivo ainda mais forte:

“N&o é essa a maior acusacio que fazemos & poesia: mas o dano que ela pode causar
até s pessoas honestas, com excessio de um escassfssimo nlimero, isto é que é o
grande perigo” (Platao, 1983 p. 472).

H& em Platdao um projeto polftico. Sua condenacdo da poesia faz, na verdade, o seu elo-
gio, ainda que as avessas. O imitador (mimetds), esse “criador de fantasmas” (ldem, 1983, p.
464), pode ser reconduzido & cidade de sua imitagéo se restringir a cantar “hinos aos deuses”
(Idem, p. 475). O mimetés & perigoso exatamente por ser criador, por ndo se ater a imitar o
real, H& em Platdo uma distingdo entre o “imitador da realidade”, o artifice (demiourgds) e o “i
mitador da aparéncia” (mimetés) (ldem, p. 457). Ambos se distinguem da divindade (phy-
tourgds), verdadeira criadora da natureza. O imitador da aparéncia est4, no entanto, muito afas-
tado da divindade e este fato marca sua prética, como comenta Emilio Lledd liigo: “esta dis-
tancia de la idea originaria es lo que define al mimetés” (lfigo, 1983 p. 100). N&o importa entao
na mimese a producéo de uma realidade conforme outra. Ela ndo se define por uma relagdo de
dependéncia  entre entes ou realidades, mas exatamente ao contrério. Por isso Platdo a conde-
na. O critério platdnico se baseia puramente no funcional. Do ponto de vista de uma definigao
do produto mimético ndo hé distingédo fundamental em relagdo a um sofista como Gérgias, com
sua distin¢cdo entre engano e erro. Esse fato sé vem na verdade reafirmar que a leitura da obra
de Platdo tem desconhecido o fato de ser ele também um criador de argumentos, um poeta, um
fildsofo que recorre ao mito como estrutura argumentativa e, sobretudo, faz filosofia a partir das
palavras, A idéia do simulacro como poténcia criadora j4 esta no poeta Platao,

Quanto a Aristételes, nada mais enganoso do que atribuir-lhe uma concepgéo “realista”
de mimese. A no¢do de uma cépia servil da realidade, da natureza ou das acdes dos homens
nao esta de forma alguma na exposigéo aristotélica da mimese: “... é evidente que ndo compe-
te a0 poeta narrar exatamente o que aconteceu, mas sim o que poderia ter acontecido...” (A-
ristételes, s/d, p. 312).

Esse breve roteiro mostra que o conceito de mimese liga-se a muitas outras préticas
além da imitagdo. Nos rituais dionisfacos a mimese expressa a idéia de possesséo, de ence-
nagdo da alteridade, que se desdobra no presentar do teatro ou na sedugéo da palavra persua-
siva. Platao entende mimese e mimetés como criadores. Aristdteles reconhece sua autonomia,
seu caréter de poténcia que demanda reatualizagéo.

A cultura latina, traduzindo o conceito grego por imitativo, ird se prender ac aspecto for-
mal da anélise aristotélica. Mimese se reduz ao metro e ao ritmo do poema. Esse fato associa-
do & nogo aristotélica de physis como limite de todas as coisas, vai possibilitar a0 pensamen-
to dos séculos XV e XVI, e dal em diante, a restricdo do conceito a simples imitagdo. Lendo a
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mimese como imitatio, esse pensamento trabalhou para limitar o alcance do conceito grego,
sob o pretexto de reiterar a ligdo de AristSteles. Tal procedimento se deveu a condi¢des socio-
religiosas especfiicas, como forma de combater o ressurgimento da subjetividade que, a partir
do século Xll, ameaga subverter a ordem c6smica '. E que se amplie no século XVI como ele-
mento de controle e ordenamento da alteridade revelada nos descobrimentos.

Dessa forma, Gandavo, como todos os outros cronistas dos descobrimentos, ao buscar
a autoridade dos antigos como forma de garantir sua légica naturalista, faz exatemente o inver-
so e reafirma a poténcia ficcional da mimese.

Como exemplo desse fato, podemos ver uma descrico que Gandavo faz do tatu:

“Chamao-lhe tatiis, sdo tamanhos como coethos e tem hum casco a maneira de lagosta
como de cagado, mas he repartido em muitas juntas como laminas; parecem totalmente
um cavallo armado, tém um rabo do mesmo casco comprido, o focinho é como de leitao,
e nao botam mais fora do casco que a cabega, tém as pernas baixas e criam-se em co-
vas, a carne delles tem o sabor quase como de galinha” (Gandavo, 1980, p. 49).

As comparagbes caminham em tantas direcdes que aquilo que deveria explicar termina
com um absurdo poético. Um ser imaginrio, um monstro pré-diluviano, digno de uma enci-
clépédia borgiana se revela ao final da descricdo, que se queria “realista”, S6 h& um lugar ca-
paz de comportar enumeracéo tao absurda: a linguagem. O tatu constitui um ser da linguagem
e para a linguagem. Tem o tamanho de um coelho, mas parece um cavalo (0 adjetivo armado
remete esse cavalo, por exemplo, aos das cruzadas com as suas armaduras); cria-se em co-
vas, mas é como uma lagosta ou cé&gado; tem rabo comprido, mas focinho de leitéo; e, pairan-
do sobre todas as outras observagdes, tem sabor de galinha: o tatu voa, mora na 4gua salgada
ou na doce, mora no fundo da terra; & roedor, crustdceo, mamffero e oviparo; atravessa o tem-
po, a histdria, a geografia e a literatura para ficar pairando nesse lugar do possfvel, a inguagem.
Tem af o seu habitat de animal compdsito, significante para onde acorrem todos os significados
posslveis. Enquanto resultado de tantos seres e conceitos, o tatu condensa uma grande meta-
fora da América. Apresentando-o ao olhar europeu, Gandavo diz de uma sé vez todos os
possiveis e imposslveis, tanto do Novo Mundo quanto do desejo da Europa colocado sobre ele.
E ao dizé-lo, buscando a autoridade dos classicos e caindo na armadilha da mimese, Gandavo
deixa ver as intricadas relagdes entre histéria e ficgao, possibilitando que vejamos o quanto o
discurso historiogréfico se alimenta da ficgdo, pois, como linguagem, a histéria & metéfora, e
nunca fato transparente.

Résumé:

Ce travail analyse les relations entre la mimesis et la imitatio dans le discour sur la dé-
couverte de I'Amerique en rapport avec la culture classique, a partir de 'oeuvre de Pero de Ma-
galhdes Gandavo.

. Para uma visfio detalhada cf. COSTA LIMA, Luiz. O Controle do Imagindrio. S&o Paulo, Brasiliense, 1984, cap, I; LE GOFF,
Jaoques. O maravilhoso e o Quotidiano no Ocidente Medieval. Lisboa, 70, 1985, e ainda FREITAS, Marcus Vinicius de (Mar-
te). A Di berta da Ficgdo: a cronica e o Brasil no século XVI. Belo Horizonte, FALE/UFMG, 1990 (dissertagio

de mestrado)
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